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La oracion del Setior

En Juan 17, Jestis concluyé Su dltimo discurso
registrado con una extensa oracién. Hemosllamado
a esta oracion «La Oracién del Sefior», ya que el
Sefior estaba en efecto orando. La otra oracién a la
que a menudo se hace referencia de esa manera,
Mateo 6.9-13 (vea Lc 11.2—4), constituy6 un ejemplo
o un modelo que Jests dio a Sus discipulos.

En este contexto, Jests estaba orando a la som-
bra misma de la cruz. ;Qué tenia en mente en este
momento? Filipenses 2.5 nos dice que tengamos
«la misma mente [...] que estaba en Cristo Jests»
(NRSV). Para tener Su mente, tenemos que preo-
cuparnos por los asuntos que le preocupaban a EL
¢En qué estaba atento Cristo mientras anticipaba
Su muerte?

1. En traer gloria a Dios. Un objetivo principal
de Jests fue glorificar a Dios. «Padre, la hora ha
llegado; glorifica a tu Hijo, para que también tu
Hijo te glorifique a ti» (17.1). Si bien Jesds deseaba
glorificar a Dios, Su primer pedido fue «glorifica
a tu Hijo» (17.1; vea 17.5). ;Por qué Jests haria tal
pedido?

Jestis no solo estaba orando por Si mismo. Es-
taba orando para que Dios pudiera glorificarle a El
y asi glorificar El a Dios. jSus pensamientos eran
para la gloria de Dios! Anteriormente habia dicho
que no buscaba Su propia gloria, sino la gloria de
Su Padre (7.18; vea 8.50).

Jestis dio dos razones adicionales para que
Dios le glorificara. Primero, le pidi6é a Dios que le
glorificara para poder darle a las personas el don
dela vida eterna. Dios ya le habia dado a Jestis una
gran autoridad, porlo que tenfala autoridad de dar
vida eterna a aquellos que conocian a Dios (17.2, 3).
Segundo, Jests le pidi6 al Padre que le glorificara,
porque Jesus habia llevado a cabo con éxito la obra
de Dios en la tierra (17.4, 5). Habia manifestado el
nombre de Dios a los apéstoles, con el resultado de
que habian guardado Su palabra y sabian que las
palabras de Jests eran de Dios (17.6-8).

Dado que el objetivo de Jests era traer gloria

a Dios, nosotros también deberiamos hacer que
nuestro propdsito sea glorificar a Dios. ;Cémo
podemos hacer eso?

Con nuestra adoracion y nuestras obras. Cuando
hacemos una préctica regular del adorar a Dios, le
damos gloria a Sunombre. Jestis dijo en un contexto
diferente: «Asi alumbre vuestra luz delante de los
hombres, para que vean vuestras buenas obras, y
glorifiquen a vuestro Padre que estd en los cielos»
(Mt 5.16).

Con nuestra obediencia. Jestis, cuyo objetivo
principal fue glorificar a Su Padre, también dijo
que Su objetivo era hacer la voluntad de Su Padre
(5.30; 6.38). Por lo tanto, si deseamos traer gloria a
Dios, tenemos que, sobre todo, tratar de hacer Su
voluntad. ;Cémo podemos aprenderla voluntad de
Dios para nosotros? jSolo por medio de Su Palabra,
la Biblia! La forma cémo podemos darle gloriaa Su
nombre es hacer lo que El ha revelado.

2. En ayudar a santificar a los discipulos. La
mayor partedelaoracion deJestsenJuan17 esuna
peticién a Dios especificamente por Sus apdstoles.
Estaba dejando a Sus apdstoles, y estaba preocu-
pado por ellos. Por lo tanto, oré principalmente
por ellos (17.6-19).

(Exactamente qué oré Jestis? Hizo una serie
de solicitudes por Sus seguidores, pero se pueden
resumir bajo el titulo de «santificacién». La mayor
parte de lo que dijo en Su oracién puede ser apli-
cado a cada cristiano.

Los privilegios de los discipulos. Describi6 a estas
personas de gran privilegio como las que le habian
sido entregadas por el Padre (17.6). Sin embargo,
haber recibido a Jests no quiere decir que estos
hombres no tenian otra opcién. Se les describe
ademds como aquellos a quienes se les habian
dado las palabras de Dios y las habian recibido.
Entendieron y creyeron que Jesus habia venido de
Dios y hablaba por Dios (17.7, 8). Jesus habia sido
«glorificado enellos» (17.10), y hablé de ellos como
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\,P\V‘D VERDADERA

JESUS

Los amigos de Jesus
(15.12-27)

EL MANDAMIENTO A AMAR (15.12-17)

2Este es mi mandamiento: Que os améis
unos a otros, como yo os he amado. *Nadie tiene
mayor amor que este, que uno ponga su vida por
sus amigos. *Vosotros sois mis amigos, si hacéis
lo que yo os mando. *Ya no os llamaré siervos,
porque el siervo no sabe lo que hace su seior;
peroos hellamado amigos, porque todaslas cosas
que oi de mi Padre, os las he dado a conocer. *No
me elegisteis vosotros ami, sino que yo os elegi a
vosotros, y os he puesto para que vayais y llevéis
fruto, y vuestro fruto permanezca; para que todo
lo que pidiereis al Padre en mi nombre, €l os lo
dé. VEsto os mando: Que 0os améis unos a otros.

Versiculo 12. Cuando Jests les dijo a Sus
discipulos que si guardaban Sus mandamientos
permanecerian en Suamor (15.10), no dio ninguna
ley ni detalle por las que habian de conducirse.
Los mandamientos de Jests pueden resumirse en
la tnica directiva dada aqui: Que os améis unos
a otros, como yo os he amado. El mandamiento
de «amarse unos a otros» se repite en 15.17 y
constituye un marco de referencia para 15.12-17.

El mandamiento a «amarse unos a otros» fue
expresado por primera vez poco después de que
Jestis comenzé Su Discurso de Despedida (vea
13.34, 35), en el contexto del debate de los discipu-
los sobre quién era el mds grande del reino. Con
esta instruccién en su lugar, no seria necesario
ningin otro precepto paralavida. Agustin declaré
la importancia del mandamiento de Jests en la
declaracién de “Ama, y haz lo que quieras”.! El
requisito de «amarse unos a otros» no debe verse
como una situacién aislada. Estd subsumido bajo

! Agustin Homilfas en la Primera Epistola de Juan 7.8.

el mandamiento de amar a Dios (Dt 6.4, 5) y amar
al préjimo (Lv 19.18). De hecho, toda la Ley y los
Profetas dependian de estos dos mandamientos
(Mt 22.37-40; vea Mr 12.29-31). Por lo tanto, los
discipulos eran bdsicamente movidos a amarse
unos a otros bajo la premisa de su amor por Dios.
El amor genuino para con Dios subsiste solamente
en el genuino amor por el Hijo, el amor por el Hijo
asegura la obediencia a El (14.15), y la obediencia
a El es verificada guardando Su mandamiento a
«amarnos unos a otros» (vea 1* Jn 4.11-21).

Las palabras «como yo os he amado» revelan
el patréon de amor que debe mantenerse entre los
discipulos de Jests. Solo al llegar a comprender la
medida del amor de Jests, podemos comprender
completamente qué quiere decir amar a otro. La
frase «como yo os he amado» recuerda la declara-
cidén inicial del «<nuevo mandamiento» de Jests en
13.34, 35 y prepara el camino para Sus préximas
palabras.

Versiculo 13. Habiendo declarado que los
discipulos habian de amarse unos a otros como
Ellos habfa amado, Jests dijo: Nadie tiene mayor
amor que este, que uno ponga su vida por sus
amigos. El patrén o modelo del amor mutuo de los
discipulos lo constituia la demostracién suprema
delamor de Jestis cuando dio Su vida. Raymond E.
Brown hizo notar que la muerte de Jests sirvié no
solo como «un modelo de la intensidad del amor
de ellos», sino también como «un modelo de la
forma de expresar amor».>? Encontré apoyo para este
ualtimo en la declaracién de Juan en 1? Juan 3.16:
«En esto hemos conocido el amor, en que él puso
su vida por nosotros; también nosotros debemos

2Raymond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—
xxi) (El Evangelio segiin Juan [xiii—xxi]), The Anchor Bible,
vol. 29A (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 682.



poner nuestras vidas por los hermanos». Este
sentimiento se encuentra en la literatura clasica.
Platén declaré: «S6lo aquellos que aman desean
morir por los demds».? El pupilo de Platén, Aris-
toteles, escribié: «También es cierto del hombre
bueno, esto es, que hace muchos actos por el bien
de sus amigos y su pais, y si es necesario muere
porellos».* La declaracion de Jestis eventualmente
se convertirfa enlainspiracién parainnumerables
madrtires que estuvieron dispuestos a dar sus vi-
das por Jests y por los demads. El amor de Jesus,
manifestado al dar Su vida por Sus amigos, no
se limitaba a ellos; también fue por los impios y
pecadores, incluso Sus enemigos (Ro 5.6, 8, 10).
Versiculos 14, 15. Si el mayor amor es dar
la vida por los amigos, es natural preguntar:
«;Quiénes eran los amigos de Jests?». Jests
declaré: Vosotros sois mis amigos, si hacéis lo
que yo os mando. En 15.10, Jests dijo que el que
guardara Sus mandamientos permaneceria en Su
amor. Ahora dijo que quien hacfa lo que El decia
serfa Su amigo. Los amigos de Jestis son aquellos
que constantemente le obedecen. La prueba gen-
uina de la amistad, entonces, es la sumision a la
voluntad de Jesus. La amistad de la que hablé
Jests no es de naturaleza reciproca. Abraham fue
llamado «amigo» de Dios (2° Cr 20.7; Is 41.8; Stg
2.23), y Dios le hablé a Moisés como a un amigo
(Ex 33.11). Jestis se refirié a Ldzaro como «nuestro
amigo» (11.11). En ninguna parte de las Escrituras
se hace referencia a Dios o Jests como el «amigo»
de alguien; sin embargo, no quiere decir que Dios
0 Jeslis no sean nuestros amigos. Si la amistad se
basa en quién ama mds, entonces nadie puede
tener un amigo mds grande que Dios o Jestis. Aun
asi, laidea de la amistad reciproca no es aplicable
aqui. Ese tipo de amistad pareceria rebajar a Dios
a un nivel humano, y hacerlo denigraria a Dios.
Jests les declaré a Sus discipulos: Ya no os lla-
maré siervos, porque el siervono sabelo que hace
su sefior. Jestis no habia tratado a Sus discipulos
como siervos, y no habia usado explicitamente el
término «siervos» (30vAot, douloi) para referirse
a ellos. Sin embargo, la relacién Amo-siervo estd
implicita para Jests y Sus discipulos en 13.13,
16. Con la revelacién de Jests a los discipulos de
Su inminente muerte y partida al Padre, Jests
establecié una nueva relacién con ellos. En vez
de llamarles «siervos», los llamé amigos; porque

* Platén Simposio 179b.
* Aristéles Etica Nicomdquea 9.8.1169a.

es solo para los amigos que revelamos nuestros
detalles mds intimos. Abraham, como amigo de
Dios, fue notificado de antemano acerca de la de-
struccién de Sodoma y Gomorra. «Y Jehova dijo:
(Encubriré yo a Abraham lo que voy a hacer?» (Gn
18.17). Cuando Dios reveld Su voluntad a Moisés,
lo hizo «cara a cara, como habla cualquiera a su
compafiero» (Ex 33.11).

Un siervo no sabia por qué su amo le decia
que hiciera esto o aquello. No le correspondia a
él analizar los propdsitos o motivos de su amo;
su tarea era simplemente hacer lo que su amo le
decfa. Era una mera herramienta o instrumento en
manos de su amo. En contraste, un amigo recibe
informacién que le permite comprenderlo que sele
pide. Jests, por supuesto, tenia todo el derecho de
mandar e incluso exigir obediencia; El es, después
de todo, el Sefior. Como Amo y Gobernante sobre
todo, se puede decir que tiene posesiénindiscutible
de Sus seguidores. Sin embargo, Jests se dio a
conocer a Sus discipulos y les dio Su confianza.
El dijo: ... porque todas las cosas que oi de mi
Padre, os las he dado a conocer. Jestis compartié
Sus esperanzas, Sus planes, Sus propdsitos y Sus
motivos con Sus amigos. Como amigo de Jests, el
discipulo (como un siervo) todavia ha de rendirle
obediencia; sin embargo, esa obediencia no es un
seguimiento ciego de mandamientos. Mds bien, es
una obediencia privilegiada basada en un enten-
dimiento de lo que el Sefior ha revelado (por mds
limitado que sea el entendimiento; vea 16.12). El
contraste de Jests entre siervos y amigos es como
el contraste que hace Pablo entre un esclavo y un
hijo (Ga 4.7).

Versiculos 16, 17. La préctica contempordnea
era quelos discipulos se asociaran con un rabino en
particular. Esto es atestiguado por el rabino Joshua
b.Perahyah (aprox. 100 a.C.) quien dijo: «Provéase
deunmaestroy consiga un compafiero discipulo».®
Aunque los discipulos de Jests eligieron seguirlo,
fue Jests quien realmente los «eligié» a ellos. El
dijo: No me elegisteis vosotros a mi, sino que yo
os elegi a vosotros. Esta declaraciéon no apoya la
ensefianza calvinista de que Jesus elige arbitrari-
amente alas personas para que sean Sus discipulos.
En otras partes, las Escrituras aclaran que los dis-
cipulos se hacen cuando se les ensefia y aprenden
acerca de Jests (vea, por ejemplo, 6.44, 45). Jests
solo estaba diciendo aqui que habia llamado a los
apostoles parallevar a cabo Sumisién en el mundo.

5Mishna Aboth 1.6.



Lo anterior se enfatiza en Juan y en los Evangelios
Sinépticos (6.70; 13.18; Mt 10.1; Mr 3.14; Lc 6.13).
Jests «eligié» (de ékA€yw, eklego) a los discipulos
y los hubo puesto (de tiOnu, tithemi) para que
[fueran] y [llevaran] fruto. El verbo tithemi se usé
en Juan 15.13 de cuando Jesus «[puso]» Su vida
por otros. La version de la Septuaginta (LXX) de
las Escrituras del Antiguo Testamento usa el verbo
para cuando Moisés «puso» sus manos sobre Josué,
apartdndolo parasulabor (Nm27.18). Enel Nuevo
Testamento, se usa cuando Dios «[puso]» a Pablo
en su ministerio (1* Ti 1.12).

El «fruto» llevado por los discipulos se refiere
a las diversas evidencias de su crecimiento espiri-
tual (vea comentarios sobre 15.4-6), que incluian
cualidades que deberian ser caracteristicas de cu-
alquier creyente. El énfasis de Jests en que habia
«puesto» a los discipulos para «ir y llevar fruto»
probablemente sugiere que el fruto principal en
discusion constituia el resultado de los esfuerzos
evangelisticos de ellos, es decir, llevar personas a
la salvacién en Cristo. Jestus les confié cosas muy
personales a Sus discipulos, los bendijo con en-
tendimiento y los envié al mundo para dar fruto
que [permanece]. En su misién de salir al mundo
y dar fruto, enfrentarian diversas necesidades.
Estas serfan suministrados mediante la oracién
respondida hecha al Padre en nombre de Jesus
(vea comentarios sobre 14.13, 14; 15.7, 8).

Entonces Jests dijo: Esto os mando: Que
os améis unos a otros. No estd claro si el man-
damiento deba interpretarse como la conclusién
de 15.12-17 o el comienzo de una nueva seccion.
«Esto» (ta0ta, tauta) se escribe en singular en
la Reina-Valera (vea RSV; NIV). La palabra se
traduce como «estas cosas» en la NKJV (no debe
confundirse con la nota anterior sobre esta frase;
vea comentarios sobre 15.11). Quiz&s Jestis estaba
seflalando todoslos mandamientos en Su discurso
anterior, incluyendo guardar los mandamientos,
permanecer en Suamor, llevar fruto y amarse unos
aotros. Algunos comentaristas, como Leon Morris,
interpretan la referencia como un mandamiento
anico, entendiendo que «quiere decir que todos
los mandamientos en el discurso tienen un tinico
propdsito, que los discipulos puedan participar en
el amor mutuo».® La mejor opcién es ver el par-
rafo como finalizando de la misma manera que

¢ Leon Morris, The Gospel according to John (El Evangelio
segiin Juan), rev. ed. The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 601.

comenz6: con El mandamiento de «<amarse unos
a otros». De esta manera, la declaracion cerraria
las instrucciones de Jesus sobre las relaciones de
los creyentes entre si antes de abordar un nuevo
tema. A diferencia de 15.12, la frase de Jestiis «como
yo os he amado» estd ausente aqui.

EL ABORRECIMIENTO DEL MUNDO
(15.18-27)

8Si el mundo os aborrece, sabed que a mi me
ha aborrecido antes que a vosotros. *Si fuerais
del mundo, el mundo amarialo suyo; pero porque
no sois del mundo, antes yo os elegi del mundo,
por eso el mundo os aborrece. ?Acordaos de
la palabra que yo os he dicho: El siervo no es
mayor que su sefior. Si a mi me han perseguido,
también a vosotros os perseguiran; si han guar-
dado mi palabra, también guardaran la vuestra.
“'Mas todo esto os haran por causa de mi nombre,
porque no conocen al que me ha enviado. ??Si yo
no hubiera venido, ni les hubiera hablado, no
tendrian pecado; pero ahorano tienen excusa por
su pecado. El que me aborrece a mi, también
a mi Padre aborrece. *Si yo no hubiese hecho
entre ellos obras que ningun otro ha hecho, no
tendrian pecado; pero ahorahan vistoy han abor-
recido a mi y a mi Padre. *Pero esto es para que
se cumpla la palabra que esta escrita en su ley:
Sin causa me aborrecieron. *Pero cuando venga
el Consolador, a quien yo os enviaré del Padre,
el Espiritu de verdad, el cual procede del Padre,
él dara testimonio acerca de mi. Y vosotros
daréis testimonio también, porque habéis estado
conmigo desde el principio.

Versiculos 18, 19. Jests acababa de alentar a
Sus discipulos a amarse unos a otros. Luego pasé
de recomendar el amor mutuo en el «interior»
(dentro delacomunidad de creyentes) aadvertirles
a los discipulos del repudio desde el «exterior»
(el mundo). Mientras que las palabras clave en la
seccion anterior fueron «amor», «permanecer» y
«amigos», en el discurso que comienza con 15.18
los conceptos clave son «aborrecer», «perseguir»
y «pecar». Jests dio dos razones para el aborreci-
miento que provenia de afuera. El mundo abor-
receriaalos discipulos 1) porque estaban asociados
con Jesus y 2) porque «no eran del mundo».

Jests primero les dijo a Sus discipulos: Si el
mundo os aborrece, sabed que a mi me ha abor-
recido antes que a vosotros. En base a esta reali-



dad, los discipulos no habian de sorprenderse de
que, a la partida de Jests, el aborrecimiento del
mundo hacia El se volviera hacia ellos (vea 1* Jn
3.13). «Si el mundo os aborrece» es una cldusula
condicional de primera clase. Jestis no solo estaba
indicando la posibilidad de que el mundo abor-
reciera a los discipulos, también estaba afirmado
que el mundo realmente los aborreceria. El tér-
mino «mundo» (k6opo0g, kosmos), que tiene una
variedad de significados (vea comentarios sobre
1.9, 10), aqui se refiere a ese dominio sobre el cual
reina Satands y a todo lo que se opone activa-
mente a Dios y a Su pueblo. El verbo «aborrecido»
(nepiomkev, memiseken) estd en tiempo perfecto,
indicando que el mundo habia aborrecido a Jestus
y continuaba haciéndole. Durante Su ministerio
publico, Jests fue el blanco de la oposicién mun-
dial; al dia siguiente, seria victima de su repudio.
Entonces los discipulos de Jests, Sus seguidores
mas cercanos, inevitablemente se convertirian en
los objetos de ese repudio.

Para cuando se escribi6 el relato del Evangelio
deJuan, el repudio del mundo para conJestsy Sus
seguidores habia evolucionado hasta el punto de
que se estaban formulando muchos cargos contra
los cristianos. William Barclay llam¢ la atencién
a cinco de esas acusaciones. 1) Fueron acusados
de ser insurreccionistas debido a su negativa a
quemar incienso y reconocer a César como Sefior.
2) Fueron acusados de ser canibales, segin las
palabras de Jestis de que habian de comer Su carne
y beber Su sangre. 3) Fueron acusados de practi-
car una inmoralidad flagrante debido a informes
falsos de que la fiesta de amor de los cristianos
«era una orgfa de indulgencia sexual». 4) Se decia
que eran defensores de la destruccién por fuego.
El apoyo a este cargo se encontré en su afirmacién
de que el mundo algin dia seria quemado (2 P
3.10). Nerén culpé a los cristianos del incendio
que devasté Roma. 5) Los cristianos fueron criti-
cados por dividir a las familias, ya que algunos
miembros de la familia responderian al mensaje
del evangelio mientras que otros no.” Ademas de
estos cargos, Tacito parecia resumir el intenso odio
del mundo por los seguidores de Jests afirmando
que «aborrecfanlarazahumana».®Esirénico que el
repudio del mundo contra los seguidores de Jests
se justificara sobre la base de un cargo de que los

”William Barclay, The Gospel of John (El Evangelio de
Juan), vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Series (Phila-
delphia: Westminster Press, 1975), 184.

8 Tacito Anales 15.44.

primeros cristianos eran culpables de repudio.

La segunda razén por la que el mundo abor-
reciaalos discipulos fue que no [eran] del mundo.
Jestis dijo: Si fuerais del mundo, el mundo amaria
lo suyo. A diferencia de la que estd en 15.18, «Si
fuerais del mundo» es una cldusula condicional de
segunda clase, indicando algo contrario al hecho.
La suposiciéon gramatical aqui es que los discipu-
los no pertenecian al mundo. Como tales, no eran
objetos del amor del mundo, porque el mundo solo
ama «lo suyo». La tendencia entre los animales y
los humanos es que les agrade lo que se ajusta al
patrén aceptado y que no les agrade lo que no se
ajusta. «Incluso se dice que si se pone una gallina
condiferentes caracteristicas entre las gallinas que
son todas iguales, las demds la picoteardn hasta
la muerte».’

Los discipulos no pertenecian al mundo;
aunque habian estado «en el mundo» (13.1), Jests
los [eligié] del mundo. Habian sido selecciona-
dos por Jests (vea comentarios sobre 15.16, 17) y
habian respondido a Su eleccién decidiendo dejar
el mundo y seguirle. Con la excepcién de Judas,
los elegidos por Jests siguieron siendo Sus fieles
seguidores. Debido a su decisién de renunciar al
mundo, el mundo [los aborrecial. Jests enfatizé
la palabra «<mundo», usdndola cinco veces en Su
declaracién en 15.19. Entonces, los discipulos no
debifan encontrar sorprendente que el mundo los
aborreciera, y tampoco deberian hacerlo los dis-
cipulos de hoy. La naturaleza del mundo es todo
lo contrario de ese reino sobre el cual reina Jests.
Es inevitable que el mundo aborrezca a aquellos
que deciden enfrentarse al mundo y representar
a Jesus.

Versiculos 20, 21. Jesus trajo a la memoria Su
anterior declaraciéon de 13.16 de que El siervo
no es mayor que su sefior.”” Luego les advirti6 a
Sus discipulos que sufririan persecucién (vea Mt
10.16-25; Mc 13.9-13). Tendrian que tenerlo en
cuenta en los préximos dias. Les habia dicho que
los consideraba como «amigos» y no como «sier-
vos» (15.15), sin embargo, esto no los eximiria de
la persecucion. El mensaje de Jests tenia la forma
de dos cldusulas condicionales de primera clase, es
decir, declaraciones con el condicional «si» que eran
verdaderas: Siamime han perseguido [y muchos
lohicieron], también a vosotros os perseguiran; si

°Barclay, 186.
1'Lamismaidea ocurre en Mateo 10.24, en un contexto
similar, y otra declaracién de este tipo se hace en Lucas 6.40.



han guardado mi palabra [y algunos lo hicieron],
también guardaran la vuestra. La forma en que
las personas respondieran al mensaje de los dis-
cipulos después de la partida de Jestis dependeria
de la respuesta que le dieran a Jestis durante Su
ministerio personal. En el Antiguo Testamento, la
respuesta negativa de los israelitas a los mensajes
delos profetas reflejé su respuesta negativa a Dios
(vea 1° S 8.7; Ez 3.7). Si bien Juan registra mucha
respuesta negativa a Jestis y Su mensaje, el libro
también contiene casos de respuesta positiva (vea,
por ejemplo, 2.23; 3.1, 2; 8.31; 11.45; 12.11); y fue
este tipo derespuesta ala que Jestus se referia aqui.

Las palabras de Jests, todo esto os haran...,
aludia alas cosas descritas en 15.18-20. Especific
dos causas para la oposicién del mundo: 1) por
causa de mi nombre y 2) porque no conocen al
queme haenviado. Lamisma advertencia, aunque
en un contexto diferente, aparece en los Evange-
lios Sindpticos (Mt 24.9; Mr 13.13; Lc 21.17). La
frase «por causa de mi nombre» («por amor de mi
nombre»; Ap 2.3; «por su nombre»; 1% Jn 2.12) se
refiere a Jestis mismo, es decir, Su cardcter y Persona
revelados. Independientemente de que el mundo
respondiera negativa o positivamente al mensaje
presentado por los discipulos de Jests, no seria
debido a ellos, sino debido a Jests. Pedro y Juan
dieron «el nombre de Jesucristo» como base para
su actuar cuando se les pidi6 que explicaran su
sanidad del cojo ala corte en Hechos 4.10. Después
de ser azotados y ordenados a «que no hablasen
en el nombre de Jestis», siguieron su camino y se
regocijaron «por haber sido tenidos por dignos de
padecer afrenta por causa del Nombre» (Hch 5.40,
41). Los primeros discipulos salieron a predicar el
evangelio «por amor del nombre de El» (37 Jn 7).

La frase «al que me ha enviado» se expande
en 15.22-24. Jests dio a entender que si las perso-
nas realmente hubieran conocido a Dios, habrian
reconocido la revelacién del Padre en El. Anterior-
mente, Jestis habia dicho: «si a mi me conocieseis,
también a mi Padre conoceriais» (8.19; vea 14.9).
Aqui dijo que conocer al Padre era conocerle a El,
porque el Padre era quien le habia enviado (vea
8.42). Cuando las personas del mundo rechazaran
larevelacién de Dios en Jests, estarian rechazando
a Dios, ya que la revelacién de Jests era de Dios
mismo.

Versiculos 22-24. Los judios aborrecian a Jests
y a Sus discipulos porque no conocian a Dios. Lo
mismo es cierto para todos los que aborrecen a
Jestis y a Sus seguidores. Jestis demostré que tal

ignorancia era inexcusable. La declaracién Si yo
no hubiera venido, ni les hubiera hablado, no
tendrian pecado (15.22) no queria decir que los
judios no tendrian pecado si Jesds no hubiera
venido; mds bien, no habrian sido culpables del
pecado de rechazar a Dios. Con la venida de Jests,
no [tenian] excusa para su pecado. Deberian
haber aceptado las palabras de Jests, y deberian
haber sido convencidos por Sus obras. La gente
de los dias de Jests disfruté del gran privilegio
de escuchar Sus palabras y ver Sus obras; como
resultado, tenfan una mayor responsabilidad que
ninguna anterior. Sin embargo, rechazaron Sus
palabras y la evidencia de Sus obras. Llamando
la atencién sobre aquellos a quienes vino Jests,
E. F. Bruce dijo: «Se comparaban desfavorable-
mente con paganos como la reina de Saba, que le
impresioné la sabiduria de Salomén o el pueblo
de Ninive que se arrepintié ante la predicacion
de Jonas [Lc 11.31, 32]»." Jestis denuncié ciertas
ciudades porque habian presenciado Sus obras y
aun no se habian arrepentido; en consecuencia,
enfrentarfan un castigo adn mads severo que las
ciudades paganas como Tiro, Sidén y la malvada
Sodoma (Mt 11.20-24). El mismo principio era
cierto aqui. Jesds habia hecho entre ellos obras
que ningln otro [habia] hecho (15.24a), «pero
[...] no creian en él» (12.37). Escuchar las palabras
de Jesus y ser testigo de Sus obras fue el mayor
privilegio imaginable.

Alo largo del relato del Evangelio, se ha en-
fatizado que las palabras que Jests habl6 fueron
las palabras que el Padre le dio a hablar (5.19-30)
y las obras que Jests hizo fueron las obras que el
Padre le dio a hacer (4.34). Basado en esta unidad,
Jests dijo: El que me aborrece a mi, también a mi
Padre aborrece (15.23), tal como habia dicho que
recibirle a El era recibir al Padre (13.20). Jesus y el
Padre estdn tan estrechamente relacionados que
cualquier actitud o disposicién para con uno es
igual para con el otro. Los judios eran culpables
porque rechazaron tanto las palabras de Jesus
como Sus obras. Su incredulidad constituia la raiz
misma del pecado. Si Jesds no hubiera hablado
palabras de vida y realizado obras maravillosas,
no habrian sido culpables de rechazarle; pero las
cosas ahora eran diferentes: Jests dijo: ... pero
ahora han visto y han aborrecido a mi y a mi

"F. F. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 314.



Padre (15.24b). El tiempo perfecto de estos dos
verbos indica la persistencia en su repudio. En
vista de que las palabras y las obras de Jests eran
las palabras y las obras de Dios, podia decirse que
los judios habian visto a Dios (vea comentarios
sobre 1.18); es decir, le habian visto en todo lo que
Jests dijo e hizo. Lamentablemente, su respuesta
fue y continué siendo repudio a Jests y al Padre.

Versiculo 25. Conrespecto al aborrecimiento de
los judios para con El, Jesus dijo: Pero esto es para
que se cumpla la palabra que esta escrita en su
ley: Sin causa me aborrecieron. La palabra «ley»
se refiere a las Escrituras (no solo al Pentateuco).
Los judios reconocian y se les requeria someterse
alaLey (vea 12.34). Elhecho de que Jestus le llam6
«su ley» (de ellos) no debe interpretarse en el sen-
tido de que El y Sus discipulos no estaban sujetos
a ella. Edwyn Clement Hoskyns hizo la siguiente
observacion:

Elescritor, ademds, lellamaalaLeysu Ley [8.17;
10.34], no tanto como para disociarse de ella
[...], sino mds bien para dejar impresas en los
judios aquellas escrituras en las que se jactan
tan orgullosamente, y luego probar esas mismas
escrituras como proféticas de su apostasfa.'?

En mds de una ocasién, Jests apel6 a las mismas
Escrituras para apoyar Sus diversas afirmaciones.
Aqui, irénicamente, apel6 alaLey de ellos para de-
mostrar que fueron condenados por las Escrituras
que tanto respetaban. La cita «5in causa me abor-
recieron» podria ser de Salmos 35.19 o de Salmos
69.4; pero probablemente fue de este dltimo, ya
que este salmo fue la fuente de muchas citas me-
sidnicas. El contexto inmediato de la declaracién
fue el lamento de David de que habia sido abor-
recido sin ninguna razén; encontré satisfaccién,
sin embargo, en Jests, la descendencia de David.
El repudio a Jests por parte del mundo en gen-
eral y de los judios en particular era injustificado;
ademads, seencontraron condenados porlas mismas
Escrituras que veneraban.

Versiculos 26, 27. En los versiculos anteriores,
Jests habia dejado claro que el aborrecimiento
del mundo para con Sus discipulos se basaba en
el aborrecimiento para con Jestis mismo. Jests
habia dado testimonio por medio de Sus palabras
y obras de que fue enviado por el Padre al mundo
con un propdsito especifico, a saber, la salvacion
de la humanidad. Pronto Jesus habia de partir y

2Edwyn Clement Hoskyns, The Fourth Gospel (El cuarto
evangelio), 2* ed. (London: Faber and Faber, 1947), 481.

regresar al Padre; y aunque Suministerio personal
llegaria a su fin en ese momento, Su obra se per-
petuaria mediante el testimonio del Espiritu y el
de los apéstoles. Como dijo Jests en 15.18-27, la
oposicién del mundo contra El continuarfa contra
los discipulos; sin embargo, las buenas nuevas
de Su propésito y misién en el mundo también
continuarian.

El tercero delos «dichos Pardclitos» se encuen-
traen 15.26. Jesus habia dicho anteriormente que, a
pedido del Hijo, el Padre enviaria al «Consolador»
(14.16) y que el Padre enviaria al Consolador en
el nombre de Jestus (14.26); pero ahora Jests dijo
que El mismo enviaria al Consolador de parte del
Padre (vea 16.7). Si bien puede parecer que hay
conflicto en las declaraciones, no existe ninguno;
porque «tan intimamente relacionados estaban el
Padre y el Hijo en todas sus acciones y planes que
elacto de uno podriallamarse propiamente el acto
del otro, en vista de que todas sus acciones estaban
en unisono»."” Las dos cldusulas relacionadas con
el Espiritu de verdad —a quien yo os enviaré del
Padrey el cual procede del Padre— se establecen
en «paralelismo sinénimo, expresando la misma
idea en variacién»."

Enlahistoria delaiglesia primitiva, los padres
griegos debatieron la cuestiéon de si el Espiritu
«procede» del Padre o del Padre y del Hijo. El de-
bate se referfa a la relacién ontolégica del Espiritu
con el Padre (la naturaleza del Ser de ambos). Sin
embargo, dado que las cldusulas son paralelas,
la tltima cldusula («el cual procede del Padre»)
simplemente debe interpretarse como una refer-
encia a la misién del Espiritu, a saber, Su continua
obra relacionada con el ministerio de Jests.

Latareadel Espiritu era[dar] testimonio acerca
de Jesus. Esto llevé a George R. Beasley-Murray
a rechazar la opinién sostenida por C. H. Dodd
de que el testimonio del Espiritu era «el de un
defensor, hablando en defensa de los discipulos»,
asi como la afirmacién de Felix Porsch de que el
testimonio del Espiritu era «el de un fiscal que
da testimonio contra el mundo».”” En lugar de

B Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segtin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 335.

4 Rudolf Schnackenburg, The Gospel According to St
John (El Evangelio segiin San Juan), vol. 3, Herder’s Theo-
logical Commentary on the New Testament (New York:
Crossroad, 1982), 118.

15 George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Bibli-
cal Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987),



ello, Beasley-Murray dijo que el testimonio del
Espiritu en relacién con los apdstoles fue «sacar
a la luz la verdad de la revelacién de Jests en su
palabray obra, y su muerte y resurreccion...»." El
lenguaje de Jests era el de una sala de juicio en la
que los discipulos eran vistos como acusados ante
el mundo. Si bien es cierto que el Espiritu debia
actuar como un defensor (vea comentarios sobre
14.16), no fue un defensor de los discipulos; El
testific6 en nombre de Jests, en conjunto con los
discipulos (Y vosotros daréis testimonio también).
No es sorprendente que esta obra del Espiritu se
describiera en el contexto del aborrecimiento del
mundo. Los relatos sinépticos similares sefialan
que el Espiritu les ayudé a los apdstoles a no
preocuparse por lo que habian de decir cuando se
les pidiera que testificaran ante las autoridades.
Jestus dijo:

Pero mirad por vosotros mismos; porque
os entregardn a los concilios, y en las sinago-
gas os azotardn; y delante de gobernadores
y de reyes os llevardn por causa de mi, para
testimonio a ellos. Y es necesario que el evan-
gelio sea predicado antes a todas las naciones.
Pero cuando os trajeren para entregaros, no
os preocupéis por lo que habéis de decir, ni lo
penséis, sino lo que os fuere dado en aquella
hora, eso hablad; porque no sois vosotros los
que habldis, sino el Espiritu Santo (Mr 13.9-11;
vea Mt 10.17-20; Lc 21.12-15).

Un claro ejemplo del cumplimiento de la
promesade Jestis ocurrié cuando Pedro y los demds
apostoles, después de haber recibido la orden de
no hablar en el nombre de Jests, fueron llevados
ante el sumo sacerdote y el Concilio. Su defensa
fue testificar sobre la resurreccién de Jests y Su
exaltacion. Ellos dijeron: «Y nosotros somos testigos
suyos de estas cosas; y también el Espiritu Santo,
el cual ha dado Dios a los que le obedecen» (Hch
5.32). Alos apéstoles se les prometi6 que, en tales
horas de prueba, seria «el Espiritu de vuestro Padre
que habla en vosotros» (Mt 10.20); por lo tanto, es
evidente que el testimonio dado por el Espiritu y
por los apéstoles era el mismo testimonio. Hubo
coordinacién de testigos: «El daré testimonio de

276-77. La primera referencia es a la declaracién de C.
H. Dodd de que los discipulos, «después de la partida de
Cristo, [estarfan] en juicio, y [necesitarian] un abogado»
(C. H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel [La
interpretacion del cuarto evangelio] [Cambridge: University
Press, 1953], 414). La segunda referencia es a Felix Porsch,
Pneuma und Wort (Frankfurt: J. Knecht, 1974), 270.
6 Beasley-Murray, 276-77.

mi, y ustedes también dardn testimonio».

Si bien la diferencia de tiempo no es evidente
en la Reina-Valera, Jestis hablé del testimonio del
Espiritu en tiempo futuro, mientras que mencioné
el testimonio de los discipulos en tiempo pre-
sente. (En este ultimo caso, el tiempo futuro ha
sido suministrado en la Reina-Valera.) Ademas,
el verbo relativo al testimonio de los discipulos
(nopTVpeite, martureite) puede interpretarse como
un indicativo o un imperativo. Dado el cambio en
el tiempo, el imperativo probablemente se referia,
como sereflejaenla NIV: «Y también ustedes tienen
que dar testimonio». La razén por la que los dis-
cipulos tenfan que «dar testimonio también» fue
que habian estado con Jesus desde el principio,
es decir, desde el comienzo de Su ministerio. Eran
testigos presenciales de las palabras y obras de
Jests (vea Hch 4.20).

El testimonio de los apdstoles no podia co-
menzar hasta que el Espiritu Santo les diera poder
(Lc 24.49; Hch 1.8), y esto tendria lugar cuando el
Espiritu fuera derramado sobre ellos en el primer
Pentecostés después de laresurreccién de Jests de
entre los muertos (Hch 2.1-4). En ese momento,
como Jesus prometid, el Espiritu les ensefiaria todas
las cosas, les recordaria lo que Jests habia dicho,
los guiaria a toda la verdad y les revelaria lo que
vendria (14.26; 16.13). El Espiritu, trabajando por
medio de los apéstoles, aseguraria que se diera
un testimonio infalible sobre todo lo que dijo e
hizo Jests.

APLICACION

«Vosotros sois mis amigos» (15.14)

Muchas personas viven en una especie de
mundo anénimo, un mundo sin amigos. Algunos
conocen a pocas personasy sienten que muy pocas
personas realmente las conocen. Si asi es como
usted se siente, si cree que a nadie le importa que
existe, jtengo buenas noticias para usted! jHay
alguien que se preocupa por usted y desea ser
su amigo! El es Jesucristo, y ha dicho: «jVosotros
sois mis amigos!». ;Qué significa tener a Jesus
como amigo?

Principalmente, tener a Jestis como nuestro
Amigo quiere decir que tenemos una relacién
cercana con El. La cercanfa de Su relacién con los
apostoles fue el énfasis de Jesus cuando la noche
antes de Su crucifixién les dijo: «Ya no os llamaré
siervos, porque el siervo no sabe lo que hace su
sefior; pero os he llamado amigos, porque todas



las cosas que of de mi Padre, os las he dado a
conocer» (15.15).

Jests estaba diciendo que Su relacién con esos
discipulos habia cambiado. Ellos habian sido Sus
siervos; ahora eran mds que siervos, porque se
habian convertido en Sus amigos. Eran mds como
compafieros en Su obra. Jests dijo que los apdstoles
eran Sus amigos porque Elles habfa revelado todo
lo que Dios le habia revelado. Por lo tanto, ya no
eran simplemente siervos. Eran amigos.

Si bien no tenemos las mismas prerrogativas
que los apostoles, también podemos hacer nues-
tra la amistad de Jests. Por medio de la Palabra
de Dios, también sabemos lo que Dios le revel6 a
Jests. Por lo tanto, asi como Jests les dijo a esos
discipulos: «Vosotros sois mis amigos» (15.14), nos
dice a cada uno de nosotros: «Usted es mi amigo».

El Nuevo Testamento revela la cercania de
la relacién entre el cristiano y Cristo de muchas
otras maneras. En los versiculos justo antes de
nuestro texto, Jesas habia dicho: «Yo soy la vid,
vosotros los pdmpanos» (15.5). ;Qué tan estrecha-
mente estdn los pdmpanos conectados a una vid?
Aquellos de nosotros que somos discipulos de
Cristo estamos estrechamente conectados con El.
Otros pasajes neotestamentarios enfatizan nuestra
estrecha relacién con nuestro Sefior: Cuando somos
bautizados, somos «bautizados en Cristo Jestis»,
somos «sepultados juntamente con él por el bau-
tismo» y somos «plantados juntamente con él en
la semejanza de su muerte» (Ro 6.3-5). De manera
similar, Pablo dijo en Gdlatas 3.27, «porque todos
los que habéis sido bautizados en Cristo, de Cristo
estdis revestidos». Pablo indic6 cudn cerca estd el
cristiano de Cristo cuando escribié: «Con Cristo
estoy juntamente crucificado, y yano vivo yo, mas
vive Cristo en mi; y lo que ahora vivo en la carne,
lo vivo en la fe del Hijo de Dios, el cual me amé y
se entregd a si mismo por mi» (Ga 2.20). También
dijo: «Porque para mi el vivir es Cristo, y el morir
es ganancia» (Fil 1.21). El cristiano estd tan cerca
de Cristo que tiene la siguiente actitud: «Pues si
vivimos, para el Sefior vivimos; y si morimos, para
el Sefior morimos. Asi pues, sea que vivamos, o
que muramos, del Sefior somos» (Ro 14.8). Pablo
dijo de aquellos que son cristianos: «Porque habéis
muerto, y vuestra vida estd escondida con Cristo
en Dios» (Col 3.3). También dijo que «las riquezas
de la gloria de este misterio» que él predicé a los
gentiles «es Cristo en vosotros, la esperanza de
gloria» (Col 1.27).

;Cual es, entonces, nuestra relacién con Cristo,
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nuestro amigo? Estamos conectados a El asi como
los pdmpanos crecen de una vid (15.5). Hemos sido
bautizados en El, sepultado con El en el bautismo
y unidos con El en nuestro bautismo (Ro 6.3, 4; Col
2.12). Nos hemos vestido de El como una persona
se pone una prenda nueva (Ga 3.27). Para usar
una figura diferente, podemos decir que nosotros
mismos hemos muerto y que ahora vive El en no-
sotros (Ga 2.20). De hecho, para nosotros, «el vivir
es Cristo» porque vivimos para Cristo (Fil 1.21).
Nuestras vidas estdn «escondidas con Cristo» (Col
3.3). Cristo en nosotros es nuestra «esperanza de
gloria» (Col 1.27). No podemos ni debemos tener
unarelacién mds estrecha con ningun otro ser vivo.

;Cudles son las consecuencias de esa estrecha
relacién?

1. Bendiciones maravillosas. La estrecha rel-
acién que tenemos con nuestro Sefior nos permite
gozar de maravillosas bendiciones. Asi como el
amigo de un presidente o un primer ministro
podria tener ventajas por la alta posiciéon de esa
persona, ser discipulos de Jestis nos otorga grandes
privilegios.

Ser conocido como el amigo de Jestis. Es un privi-
legio simplemente ser conocido como el amigo
de Jests. Jests pretendia que Sus discipulos se
sintieran honrados cuando dijo: «Yano os llamaré
siervos, [...] pero os he llamado amigos» (15.15a).
Si un rey o una reina le considerara a usted un
amigo personal, ;no se sentiria honrado? Alguien
mucho mds importante que eso le ha honrado
llamédndole «amigo»: jJesucristo, el Hijo de Dios!
;Coémo deberia hacerle sentir eso? ;Cémo deberia
hacerle actuar? ;Estamos orgullosos de dar a con-
ocer nuestra amistad con Jests, o nos sentimos
avergonzados de ello?

Saber lo que sabia Jesiis. Nos honra que Jesus
haya compartido con nosotros el plan de Dios, el
mensaje que redime ala humanidad. Les dijo a Sus
discipulos que les habia dado a conocer todo lo
que Dios le habia dado a conocer a El (15.15b). Del
mismo modo, por la Palabra que luego revel6 por
medio delosapdstoles y demds hombresinspirados
(que ahora se encuentra en el Nuevo Testamento),
ha hecho que el plan de Dios esté disponible para
que lo estudiemos. Tenemos el privilegio de leer
todo lo que estos hombres inspirados registraron
acerca de cémo Dios llevé a cabo Su plan para
redimir a la humanidad.

Poder llevar fruto. Ademads, somos bendecidos
como amigos de Jests porque Elnos permite llevar
fruto. Jests les dijo a Sus discipulos, a Sus amigos:



«No me elegisteis vosotros a mi, sino que yo os
elegi a vosotros, y os he puesto para que vaydis y
llevéis fruto, y vuestro fruto permanezca» (15.16a).
Jests desea que Sus discipulos sean fructiferos
(15.1-11), de ahi que nos permite «llevar fruto» y
promete que nuestro fruto «permanecerd». Esas
promesas dadas a los discipulos originales tam-
bién fueron hechas para nosotros. Jests desea que
llevemos fruto; jpuesto que somos Sus amigos, El
nos permitird hacerlo! También podemos esperar
que nuestro fruto «permanezca», que continte
hasta el momento de la cosecha final, cuando los
salvos entrardn en el reposo eterno en el cielo.

Recibir lo que pidamos en Su nombre. Ademas,
Jestis nos bendice como Sus amigos prometiendo
darnos lo que pidamos. El dijo: «... yo os elegf a
vosotros, y os he puesto para que vaydis y llevéis
fruto, y vuestro fruto permanezca; para que todo
lo que pidiereis al Padre en mi nombre, él os lo
dé» (15.16b). Si somos amigos de Jests, podemos
esperar que nuestras oraciones sean respondidas.

Saber que Jesiis murié por nosotros. La mayor
bendicién de ser amigo de Jests es que murié por
Sus amigos. Leemos: «Este es mi mandamiento:
Que os améis unos a otros, como yo os he amado.
Nadie tiene mayor amor que este, que uno ponga
su vida por sus amigos» (15.12, 13). El mensaje
de Jesus es que le ha mostrado a Sus discipulos
el mayor amor posible: jha muerto por nosotros!
Pablo agregé un punto que también debemos
recordar: El murié por nosotros incluso antes de
que nos hiciéramos Sus amigos, mientras nosotros
todavia éramos Sus enemigos: «... en que siendo
aun pecadores, Cristo murié por nosotros» (Ro
5.8). {Nadie podria pedirle mds a un amigo!

2. Responsabilidades significativas. Somos
bendecidos de innumerables maneras por nuestro
buen amigo Jests. Al mismo tiempo, es necesario
que reconozcamos que nuestra amistad con Eltam-
bién nos impone responsabilidades importantes.

No deberia sorprendernos que nuestra amis-
tad con Jests implique tanto obligaciones como
privilegios. La verdadera amistad siempreimplica
recibiry dar. Recibimos favores de nuestros amigos,
sin embargo, también se los hacemos a nuestros
amigos. Si un amigo da todo y el otro toma todo,
es probable que la amistad no perdure.

La amistad de Jestis con nosotros no es real-
mente comparable a nuestra amistad con otras
personas. Jestis ama a todos y desea ser un Amigo
para cada persona. Nadie tiene que hacer nada
para ganarse la amistad de Jests. Ama tanto a los

pecadores como a los santos. Jestis siempre inicia
las amistades que tiene con los seres humanos.
Si alguien demuestra no ser Su amigo, jamads es
porque Jestis desea terminar esa amistad.

Si bien nuestra amistad con Jestis no es total-
mente comparable anuestraamistad conlos demads,
aun podemos decir que, asi como la amistad exige
esfuerzo de ambas partes, Jestisrequiere algo de no-
sotros. Jests desea bendecirnos como Sus amigos,
sin embargo, no puede hacerlo si rechazamos Sus
propuestas no haciendo lo que espera de nosotros.
En consecuencia, nuestra amistad con Jests nos
impone ciertas responsabilidades. ;Cudles son?

Aprovechar nuestros privilegios. Tenemos que
aprovechar los privilegios que Jests brinda. Jests
ha ofrecido Sus bendiciones, sin embargo, no nos
hace aceptar Sus dones.

El privilegio de la oracién contestada. El ha
ofrecido, por ejemplo, darnos lo que pidamos
(15.16b); jpero no nos obliga a pedir! Si queremos
recibir bendiciones, jtenemos que pedirle regular-
mente a Jests lo que necesitamos!

Elprivilegio de dar fruto. Nuevamente, Jestis ha
prometido que nos permitird llevar fruto (15.16a),
sin embargo, no nos bendecird con abundancia de
fruto si no nos mantenemos conectados con El (vea
15.4-8). Nosotros, como pampanos, tenemos que
darlo mejor de nosotros para traer a otros a Cristo.

El privilegio de ser salvos. Si bien nuestro
amigo Jests murié por nosotros, Su muerte no
nos hard ningdn bien a menos que aprovechemos
la limpieza que provee Su suministro de sangre
mediante la obediencia al evangelio. Jesus dijo:
«Todolo que el Padre me da, vendrd a mi; y al que
a mi viene, no le echo fuera» (6.37). Todos estdn
invitados a volverse a Jests. Cualquiera puede ser
Su amigo. Si usted desea venir a El, Elno le echara.
Sin embargo, jtiene que venir a El obedeciendo
el evangelio! Puede entrar en la amistad de Jests
creyendo en Jesus, arrepintiéndose de sus peca-
dos y siendo bautizado en agua para el perdén
de esos pecados. Cuando hace estas cosas, estard
aprovechando lasangre queJests derramé cuando
murié por usted.

Amarnos los unos a los otros. Todos los que son
amigos de Jests tienen que amarse unos a otros. Al
principio y al final de la seccién de las Escrituras
que estamos estudiando, Jests les mandé a Sus
discipulos a amarse unos a otros. En Juan 15.12
dijo: «Este es mi mandamiento: Que os améis unos
a otros, como yo os he amado»; y en 15.17 dijo:

(Continda en la pdgina 23)

11



“" JEsUs

La venida del Espn’ritu
(16.1-15)

ADVERTENCIA CONTRA EL ABORRECI-
MIENTO DEL MUNDO (16.1-4)

En Su Discurso de Despedida que se encuen-
tra en Juan 13.31—16.33, Jesus les advirti6é a Sus
discipulos sobre el aborrecimiento del mundo, no
tanto porlo que el mundo les harfa alos discipulos,
sino porque no deseaba que se alejaran. Si Jests
no les hubiera advertido, podrian haber estado
tan decepcionados y desilusionados que habrian
abandonado su fe. Ademads de revelar lo que los
discipulos enfrentarian, Jests dijo que les enviaria
un Consolador, el Espiritu Santo (vea 15.26). El
Espiritu les ayudaria de varias maneras, propor-
ciondndoles lo que necesitaran en las pruebas que
enfrentarfan.

!Estas cosas os he hablado, para que no tengais
tropiezo. 2Os expulsardn de las sinagogas; y aun
viene la hora cuando cualquiera que os mate,
pensara que rinde servicio a Dios. *Y hardn esto
porque no conocen al Padre ni a mi. *“Mas os he
dicho estas cosas, para que cuando lleguelahora,
os acordéis de que ya os lo habia dicho.

Esto no os lo dije al principio, porque yo
estaba con vosotros.

Versiculos 1, 2. La clausula Estas cosas os he
hablado (ta0ta AeAdAnko, tauta lelaleka) aparece
por terceravez en el Discurso de Despedidaen 16.1
(vea 14.25; 15.11). Aparece cuatro veces mds en
este capitulo (16.4, 6, 25, 33), para un total de siete
ocurrencias. Algunos de estas también incluyen
las declaraciones de Jestis sobre el propésito de
Su ensefianza (para que; 15.11; 16.1, 4, 33). Aqui
la cldusula se refiere a lo que Jesus habia estado
analizando en 15.18-27, sobre el aborrecimiento
del mundo hacia los discipulos y el testimonio
combinado del Espiritu y los discipulos.
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El propésito de Su declaracion «estas cosas»
era evitar que los discipulos [tuvieran] tropiezo.
El verbo okavdaiilo (skandalizo) quiere decir
«hacer que caiga»' y ocurre en Juan solo aqui y en
6.61. Se usa en Marcos 14.27, donde Jests anuncié
que Sus discipulos se «[escandalizarfan]» cuando
fuera arrestado en el huerto de Getsemani. Con
respecto a esta redaccién, Leon Morris dijo: «La
interpretacién de Knox, “para que su fe no sea
tomada por sorpresa”, saca a relucir el elemento
de sorpresa involucrado en soltar el palo de una
trampa con cebo, mientras quela frase “para que no
sean atrapados” de Berkeley subraya la metafora».?
Jests les habia estado diciendo a Sus discipulos
los problemas que vendrian, y queria evitar que
los tomaran por sorpresa y se apartaran.

Jests dijo que las dificultades que venian eran
dobles: 1) Sus adversarios [expulsarian] a los
discipulos de las sinagogas, y 2) matarian a Sus
seguidores, pensando que estaban [rindiendo]
servicio a Dios. El castigo de ser expulsado de la
sinagoga aparentemente se habiallevado a caboen
al menos una instancia anteriormente, en el caso
del hombre nacido ciego (vea comentarios sobre
9.22,23,34). Después de esto, Juan dejé registrado
que muchas delas autoridades religiosas creyeron
en Jesus, pero se negaron a confesarle por temor a

! Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3*ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 926.

2Leon Morris, The Gospel according to John (El Evangelio
segiin Juan), rev. ed. The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 614, n. 1. El te6logo inglés
Ronald Knox tradujo de la Vulgata Latina. La versién de
Berkeley (1945) ha sido publicada desde 1959 como la
Biblia de Lenguage Moderno.



ser expulsados de la sinagoga (vea 12.42, 43). La
oposicién a los cristianos se hizo tan fuerte que,
cuando se escribi6 este relato del Evangelio, una
oracién especial que pronunciaba una maldicién
sobre los cristianos formé parte del culto de la
sinagoga. Conocida como el birkat ha-minim, incluia
las siguientes palabras:

Para los ap6statas que no haya esperanza.
Y que el gobierno arrogante sea rdpidamente
desarraigado en nuestros dias. Que los nozerim
[nazarenos] y los minim sean destruidos en un
momento. Y sean borrados del Libro dela Vida
y no sean inscritos junto con los justos.?

Sin lugar a dudas, la intencién de esta declara-
cién era prohibirle a cualquier discipulo de Jests
participar en el servicio de la sinagoga. Para un
judio, las consecuencias de esto significaria la
exclusion de toda comunidad (vea comentarios
sobre 9.22, 23). Después del establecimiento de la
iglesia (Hch 2), cuando habria una clara distincién
entre el judaismo y el cristianismo, el efecto seria
en esencia cerrar la puerta a las oportunidades
para el evangelismo. La sinagoga era el lugar
ideal para explicarles a los judios la forma como
Jestus cumplia las Escrituras (vea La costumbre de
Pablo en Hechos 17.1-3); alguien que habia sido
expulsado de la sinagoga no podria hacer esto.
Mais grave que la expulsién de la sinagoga fue
la segunda forma de persecucién que mencioné
Jests. Las palabras de Jestis viene la hora aluden
a un momento en el futuro en el que aquellos que
mataranaSusseguidoresenrealidad pensarian que
estaban haciendo la voluntad de Dios. C. K. Barrett
vio en este otro ejemplo de ironia en Juan: Estos
perseguidores pensarian que estaban prestdndole
un servicio a Dios, mientras que «la muerte de los
cristianos en persecucion es verdaderamente una
ofrendaaDios».*Enlos Evangelios, lapalabraquese
traduce como «servicio», hatpetia (latreia), aparece
solo en Juan 16.2. Se usa en otras partes del Nuevo
Testamento para referirse a la adoracién, asi como
al servicio general a Dios (Ro 9.4; 12.1; He 9.1, 6).
Se pueden ver ejemplos notables de un celo
equivocado entre los judios en las actividades de
Saulo de Tarso antes de su conversién (Hch 8.1;
9.1; 22.3, 4; 26.9). El sufrimiento de Pablo como

’Fred Skolnik, “Birkat Ha-Minim,” Encyclopedia Ju-
daica (Enciclopedia Judaica), 2* ed., ed. Fred Skolnik (Detroit:
Thomson Gale, 2007), 3:711.

*C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan), 2* ed. (Philadelphia: Westminster
Press, 1978), 485.

cristiano se resume bien en 2% Corintios 11.23-28.
Ademads, Santiago, el hermano de Jests, fue ape-
dreado porinstigacién del sumo sacerdote.® Algu-
nos fandticos militantes consideraron la muerte de
herejes no solo como un servicio aceptable a Dios,
sino incluso como un acto de adoracién divina. En
cuanto a las acciones de Finees en darle muerte
al hombre y la mujer israelita moabita que habia
sido inmoral (Nm 25.13), el Midrash preguntaba:
«¢Acaso ofrecié él un sacrificio para justificar la
expresion “expiacion” en este contexto? No, pero
sirve para hacernos saber que si un hombre der-
rama la sangre de un impio es como si hubiese
ofrecido un sacrificio».®

Aunque las referencias de Jests a la expulsién
de la sinagoga y la violenta persecucién (incluido
el homicidio) como un deber religioso refleja un
trasfondo judio, el mismo tipo de fanatismo se
visualizaba entre los gentiles. Por ejemplo, Jacobo
fue ejecutado por Herodes (Hch 12.1, 2). El histo-
riador romano Tdcito aparentemente creyé que
la persecucién de los cristianos, incluso hasta la
muerte eramoralmentejustificado.” La persecuciéon
delos cristianos de parte de los fandticos religiosos
o seculares gentiles —sea en el siglo primero o el
siglo veintiuno— podria realizarse con sinceridad,
sin embargo, no quiere decir que lo que se hace
sea lo correcto, ni excusa a los ofensores.

Versiculos 3, 4. La inevitabilidad de la perse-
cucién futuraes evidente enla declaracién que dice:
Y hardn esto. En esto Jests no estaba sugiriendo
lo que podria ser posible; estaba declarando una
certeza: Los discipulos sufririan. Bdsicamente re-
piti6 la idea en 15.21 diciendo que la razén de la
hostilidad (de los judios incrédulos, en particular)
eraporque no conocen al Padre ni ami. Conocera
Jestis como la revelacién de Dios es conocer a Dios
mismo (14.7). Los judios habian demostrado que
no conocian a Dios; por esta razén no reconocieron
a Jesus como Deidad (7.28; 8.19). Su oposicién a
Jestis y a Sus discipulos no se basaba en la falta
de informacién, porque las Escrituras daban tes-
timonio de Jestus (5.39). Ademads, deberian haber
vistoaDiosenlas palabrasy obras de Jestus, yaque

5 Josefo Antigiiedades 20.9.1 [200]; vea Eusebio Historia
Eclesidstica 2.23.

¢ Niimeros Rabbah 21.3. Sobre esta interpretacién, F. F.
Bruce dijo que «la inferencia no era de ningtin modo uni-
versalmente admitida entre los rabinos» (F. F. Bruce, The
Gospel of John [El Evangelio de Juan] [Grand Rapids, Mich.:
Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1983], 326, n. 3).

7 Técito Anales 15.44.
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Jests era la revelaciéon de Dios (vea comentarios
sobre 1.18; 14.8-14). Habian rechazado de manera
pecaminosa y deliberadamente el conocimiento
del Padre y de Jests que les fue ofrecido a ellos;
habian elegido caminar en tinieblas en lugar de
aceptar la Luz. Por este rechazo deliberado del
Padre y de Jests, eran culpables.

Nuevamente, como en 16.1, Jests dio la razén
de Su explicita advertencia: ... para que cuando
llegue la hora, os acordéis de que ya os lo habia
dicho. Cuandolas pruebasy tribulaciones llegaran
asusvidas, recordarianlo que Jests les habia dicho.
Su fe se veria fortalecida por la seguridad de que
Jesus habiasabidolo que ocurriria en el futuro (vea
13.19; 14.29). En 16.2, Jesus dijo que «aun viene la
hora», indicando un tiempo en el futuro. Aqui se
refirié a «la hora» («la hora de ellos»; NASB), que
quiere decir la hora de los discipulos. Asi como
llegarialahora deJesus, tambiénllegaria unahora
para cada uno de Sus discipulos.

Jesus al principio (de su asociacién) no les
habia dicho a los discipulos acerca de esto, los
peligros de las pruebas por venir, porque estaba
con ellos y podia protegerlos. El mismo podria
soportar los ataques que pudieran ser dirigidos
hacia ellos. Funcioné en este papel incluso hasta el
momento de Su arresto (vea 18.8, 9). Sin embargo,
en el futuro, la situacién seria diferente, en vista
de que no estaria con ellos. Muy pronto, en lugar
de Jests, ellos serian el objeto de la oposicién (vea
15.18-25).

LA OBRA DEL ESPIiRITU (16.5-15)

Pero ahora voy al que me envié; y ninguno de
vosotros me pregunta: ;A dénde vas? ®Antes,
porque os he dicho estas cosas, tristeza ha lle-
nado vuestro corazon. "Pero yo os digo la verdad:
Os conviene que yo me vaya; porque si no me
fuera, el Consolador no vendria a vosotros; mas
si me fuere, os lo enviaré. *Y cuando él venga,
convencera al mundo de pecado, de justiciay de
juicio.’De pecado, por cuanto no creen en mi; °de
justicia, por cuanto voy al Padre, y no me veréis
mas; "'y de juicio, por cuanto el principe de este
mundo ha sido ya juzgado.

2An tengo muchas cosas que deciros, pero
ahora no las podéis sobrellevar. *Pero cuando
venga el Espiritu de verdad, él os guiara a toda
la verdad; porque no hablara por su propia
cuenta, sino que hablara todo lo que oyere, y os
hara saber las cosas que habran de venir. *El me
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glorificara; porque tomara de lo mio, y os lo hara
saber. *Todo lo que tiene el Padre es mio; por
eso dije que tomara de lo mio, y os lo hara saber.

Versiculos 5, 6. El versiculo 5 estd estrecha-
mente relacionado con el versiculo 4. Jestis acababa
de decir: «yo estaba con vosotros», pero luego dijo:
... ahora voy al que me envié. Las circunstancias
de Jests estaban a punto de cambiar; Su partida
ocurriria pronto. Mientras Jests dijo: ninguno
de vosotros me pregunta: ;A dénde vas?, Pedro
habia preguntado: «Sefior, ;a dénde vas?» (13.36).
Algunos han visto esta aparente contradicciéon
como base para reorganizar completamente el
texto.! Otros han pensado que la diferencia se
debe al trabajo de un editor.® Atn otros niegan
que exista alguna contradiccién, basados en de-
talles textuales. La mejor solucién parece estar
en el uso del tiempo presente por parte de Jests,
“pregunta” (¢pwtq, erota), queriendo decir lo que
Jestis estaba hablando en ese momento. Los dis-
cipulos habian preguntado antes; sin embargo, no
hicieron preguntas cuando debian haberlo hecho.
Barrett hizo la siguiente observacién: «La idea de
su partida los llena de dolor; pero si tan solo hu-
bieran preguntado a dénde iba, y comprendieran
que era al Padre, no se habrian afligido, sino que
reconocerian que Su partida era para conveniencia
de ellos».'” Desafortunadamente, los discipulos
estaban abrumados por todo lo que Jests les habia
estado diciendo. Encontraban dificil entender lo
que estaba diciendo.

Debido alas declaraciones de Jestis, la tristeza
(Mymm, lupe; vea 16.20, 21, 22) habia llenado los
corazones de los discipulos. Enlugar de regocijarse
de la gloria inminente con el Padre que gozaria
pronto Jesus, los discipulos habian comenzado a
preocuparse por ellos mismos y por las dificultades
que enfrentarfan tras la partida de Jests. En este
triste estado mental, los discipulos pasaron por
altolos resultados positivos de la partida de Jestis,
tanto para ellos como para el propdsito de Jests
en venir a la tierra.

8].H.Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on
the Gospel According to St. John (Comentario critico y exegético
del Evangelio segiin Juan), The International Critical Com-
mentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 1:xx.

’Por ejemplo, esta opinién fue expresada por Ray-
mond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—xxi) (El
Evangelio segiin Juan [xiii-xxi]), The Anchor Bible, vol. 29A
(Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 710, y George R.
Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical Commentary,
vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 279.

10 Barrett, 485.



Versiculo 7. Nonossorprende que los discipu-
los estuvieranllenos de tristeza por la advertencia
de Jestis sobre la persecucién que se avecinaba.
Sin embargo, les aseguré que era [conveniente]
para ellos que El se fuera, a pesar de que vendria
la persecucién. Jesus introdujo Su comentario con
la solemne declaracion Pero yo os digo la verdad.
Habia usado estas palabras antes en Su disputa con
los judios (8.45, 46). Funcionaban en este contexto
como la doble afirmacién que a menudo vemos
en Juan, «De cierto, de cierto» (vea comentarios
sobre 1.50, 51); la frase suponia la importancia de
lo que seguia.

Si bien la idea de la partida de Jests parecia
desastrosa para los apdstoles, no solo era mejor
para Jesus (14.28), también era mejor para ellos.
Se podria inferir que Su partida seria mejor para
los discipulos en Su ministerio si dejaban de de-
pender dela presencia fisica de Jestis. Sin embargo,
Jestis dio una razén explicita de que Su partida
serfa para la «conveniencia» de ellos, pues dijo:
el Consolador no vendria hasta que El partiera.
Una vez que Jesus se fuera, les enviaria el Espiritu
(vea comentarios sobre 14.16, 17, 25, 26; 15.26, 27).

No se asevera por qué el Espiritu tenfa que
ser enviado después de la partida de Jests. La
respuestano es que era metafisicamente imposible
que Jests y el Espiritu Santo ministraran a los
discipulos al mismo tiempo. Juan explicé en 7.39
que «aunno habia venido el Espiritu, porque Jesus
no habia sido atin glorificado». La glorificacion de
Jests incluia Su sufrimiento, muerte, resurreccion
y ascension a la diestra de Dios en el cielo. Esta
glorificacion era necesaria antes de que Jests pud-
iera enviar el Espiritu. Guy N. Woods sugiri6 al
menos cuatro posibles razones para lo anterior."
1) Con la venida del Espiritu, los apdstoles, como
embajadores de Jestus en el reino (laiglesia), serian
guiados a toda la verdad (16.13); sin embargo, el
reino no podia establecerse hasta después de que
Jestis ascendiera al cielo y se sentara en el trono
de David ala diestra del Padre (Hch 2.29-36).2) El
evangelio en su plenitud solo podia ser predicado
después de la muerte, sepultura y resurrecciéon de
Jests (1* Co 15.1-4); en consecuencia, la misién de
los apédstoles no podia comenzar hasta después
de esos eventos (vea Lc 24.46, 47). 3) La misién
del Espiritu era continuar la misién de Jests en

' Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segtin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 339-40.

la tierra; como resultado, Su obra no podria co-
menzar hasta que Jesds hubiera dejado la tierra
para regresar al Padre. 4) La obra del Espiritu no
podia comenzar hasta que se hubiere realizado el
sacrificio de Jesus por el pecado. Claramente, les
convenia a los apdstoles, y a nosotros, que Jests
regresara al Padre. Hasta que dejara la tierra, la
siguiente fase de Su obra no podia comenzar.

Versiculos 8-11. El cuarto «dicho Pardclito» es
introducido en 16.7, y la obra del Consolador se
explicaconmayor detalleen 16.8-11. El versiculo 8
dice que el Consolador [convenceria] al mundo."
A partir de los versiculos anteriores, que indican
que los discipulos de Jests serian expulsados de
la sinagoga y muertos en nombre del servicio
religioso, parece claro que el «mundo» (kdcpog,
kosmos) refleja (pero no estd limitado al) trasfondo
judio (vea comentarios sobre 1.9, 10; 15.18, 19).
Segtin todos los relatos del Evangelio, el <mundo»
acuso a Jesus de blasfemia y lo encontré culpable
y digno de muerte. En realidad, el mundo era cul-
pableyJestserainocente. Lalabor del Consolador
era «exponer» esta verdad sobre el mundo. Como
se ha sefialado (vea comentarios sobre 14.16), es
dificil capturar el significado de mapdkintog
(parakletos) en una sola palabra, ya que tiene una
variedad de usos. Si bien el Espiritu Santo habia
de ayudarles a los apdstoles, aqui se describe su
funcién mds clara: la de un fiscal que provocaria
el convencimiento del mundo."

Elministerio del Espiritu como fiscal se expresa
mediante A€y w® (elenchd), cominmente expre-
sado en la NASB como «exponer», «condenar» o
«reprobar». La Reina-Valera tiene «convencer» en
16.8. Incluyendo las instancias en este Evangelio
(aqui y en 3.20; 8.46), el verbo aparece diecisiete
veces en el Nuevo Testamento. «Podria decirse
que, en todos los casos, el verbo tiene que ver
con mostrarle a alguien su pecado, generalmente
como unllamado al arrepentimiento».'* El Espiritu
«convenceria al mundo», es decir, presentaria la

12Si bien Morris debatié que «este el tinico lugar en la
Escritura donde del Espiritu se dice que estd ejecutando
unaobraen “elmundo”» (Morris, 618-19), podria debatirse
que el caso de Cornelio (Hch 10) constituye una instancia
dela obra del Espiritu Santo en el mundo (vea comentarios
sobre 14.17).

B Bruce escribi6 que en Juan 14—16 «el Espiritu es
presentado sucesivamente como ayudante, interprete,
testigo, abogado acusador y revelador» (Bruce, 302).

“4D. A. Carson, The Gospel According to John (El Evan-
gelio segiin Juan), The Pillar New Testament Commentary
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1991), 534.
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verdad de la situacién del mundo en unaluz clara
(demostrando que el mundo es culpable, sea que
la gente reconozca o no su culpa) y requeriria ar-
repentimiento. El Espiritu haria Su obra por me-
dio de las palabras de los apdstoles, las palabras
de aquellos sobre quienes los apdstoles pusieran
sus manos, y las palabras de la Escritura misma
hasta el final de los tiempos. Un ejemplo de la
obra convincente del Espiritu se hace evidente
en la predicacion de Pedro en Pentecostés. Ese
dia, las multitudes, al escuchar sus palabras, «se
compungieron de corazén» (Hch 2.37; vea 1* Co
14.24,25). El convencimiento del mundo mediante
la obra del Espiritu estd asociado con el pecado,
la justicia y el juicio. Estas categorias incluyen
todos los elementos que determinan la condicién
espiritual de una persona.

1. El Espiritu convence al mundo de pecado,
como lo hizo Jestis durante Su ministerio por cu-
anto [las personas] no creen en Jests (16.9). Jests
acababa de referirse al pecado de la incredulidad
en 15.22 (vea 1.11; 8.24); se encuentra en la raiz de
todo pecado. El rechazo, condena y ejecucion de
Jests por parte del mundo demostrd, sin duda,
esta incredulidad, que es expuesta en este versi-
culo como «pecado». La fe en Jests es el requisito
fundamental para tener la aprobacién de Dios (He
11.6). La incredulidad en El solo trae condenacién
(3.18, 36). La obra del Espiritu estd disefiada para
ayudarle al mundo a comprender la condicién
desesperada de estar sin Jests, para llamar al
mundo al arrepentimiento por su incredulidad, y
para convertir el mundo a tener fe a Jesus. Sin El,
no hay esperanza.

2. El Espiritu convence al mundo de justicia
porque Jestis iba al Padre (16.10). Puede que lo an-
terior se refiera a la falta de justicia en el mundo®
o0 a la justicia de Jests.'®

La pecaminosidad del mundo fue enfatizada
por Isafas, quien compard las «justicias» de las
personas de sus dias con «trapo de inmundicia» (Is.
64.6). Los judios (como representante del mundo)
se percibian a si mismos como justos debido a que
observaban una cantidad sin ntimero de leyes y
reglamentos de fabricacién humana. El primer
punto de vista, entonces, es que el Espiritu con-
vence al mundo de justicia llamando la atencién
a todo lo contrario: la injusticia.

De acuerdo al segundo punto de vista, el Es-

51bid., 537-38.
6 Beasley-Murray, 282.
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piritu convence al mundo sobre labase delajusticia
deJests. Sus enemigos pretendian que Su condena
y muerte en la cruz demostraran al mundo que El
erainjusto. Al volver al Padre, Jestis serfa declarado
justo, mientras que el mundo seria revelado como
injusto. El Espiritu, como fiscal, declara al mundo
culpable y a Jests inocente. Al mismo tiempo, el
Padrees vindicado como el Padrejusto (vea 17.25).
Pablo dijo de los judios, «Porque ignorando la
justicia de Dios, y procurando establecer la suya
propia, no se han sujetado a la justicia de Dios»
(Ro 10.3). Jests fue justo en un sentido absoluto;
solo en Ellas personas pueden ser justificadas por
Dios. El mundo seria examinado y condenado por
adoptar falsas opiniones sobre la justicia.

Jests era inocente porque fue al Padre: nadie
que no sea santo puede estar en la presencia del
Padre. Los humanos son declarados santos para
estar en la presencia del Padre. Una vez que
Jestus hubiera ido al Padre, los discipulos ya no
le verian mds. Entonces vendria el Espiritu. F. F.
Bruce dijo: «La relevancia de la cldusula “y no me
veréis mds” parece ser que la partida de Jests es
la condicién de la presencia del Espiritu».” Si la
declaracién aludia a Su muerte inminente o a Su
ascension, los discipulos yano verian aJestis como
lo habfan hecho en su asociacién con El durante
los tiltimos afios. Sin embargo, el Espiritu vendria,
y por medio de El los discipulos continuarian el
ministerio de Jesus.

3. El Espiritu condena al mundo de juicio,
por cuanto el principe de este mundo ha sido ya
juzgado (16.11). Asi como el Espiritu convenceria al
mundo de su pecado y su falsa visién de lajusticia,
también convenceria al mundo de su falsa visién
del juicio. Esta frase recuerda 12.31, donde Jests
dijo: «Ahora es el juicio de este mundo; ahora el
principe de este mundo serd echado fuera». Sibien
parece que el diablo sali6 victorioso cuando Jests
fue levantado en la cruz, la muerte de Jests fue
en realidad la derrota de Satanas. El, «el principe
de este mundo», «ha sido ya juzgado» (xé€xpitat,
kekritai), esto es, condenado. La importancia del
tiempo perfecto es que ha sido condenado y con-
tinta condenado. El juicio del diablo suponia el
juicio del mundo, en vista de que el mundo se
someti6 al «principe de este mundo» y se convirtié
en el instrumento para provocar la muerte de
Jests. De este modo, el mundo se equivoco en el
juicio que hizo de Jests como un blasfemo digno

7Bruce, 319.



de muerte. El Espiritu Santo condenaria al mundo
por haber hecho el juicio equivocado. De hecho,
al igual que su principe, que estd condenado, el
mundo ya ha sido condenado (3.36).

Versiculos 12, 13. El quinto y dltimo «dicho
Pardclito» es introducido en 16.12 y se centra en
la continuacién de la revelacion de Jestis. Algunos
eruditos han afirmado que este versiculo es in-
compatible con el segundo «dicho Paréclito». Esa
declaracion en 14.26 describe la obra del Espiritu
Santo en el sentido de «recordarles alos discipulos
una revelacién finalizada del Sefior en la tierra»,
mientras que la introducida en 16.12 describe Su
obra «en el sentido de comunicar la revelacién
aiin por recibir de parte del Sefior resucitado en el
cielo».’ Se podria hacer una afirmacién similar
sobre 15.15, donde Jesus les asegurd a Sus dis-
cipulos que habia dado a conocer «todaslas cosas»
que habia escuchado de Su Padre. La tarea del
Espiritu, como se describe en 14.26, seria «[ense-
narles] todas las cosas, y [recordarles] todo lo que
yo os he dicho». En este altimo «dicho Paraclito»,
Jesus hablé del futuro, que estaba més alld de la
comprensioén de los discipulos en ese momento.

Jests aludié a muchas cosas que Aun tenia
que decirles alos discipulos, expresdndoles: ahora
no las podéis sobrellevar. El verbo para «sobrel-
levar» es oo talm (bastazo), que quiere decir llevar
algo, sugiriendo una carga (vea comentarios sobre
12.6). Jests sabia que los discipulos no podian
recibir m4&s instruccién en este momento; estaban
desconcertados y abrumados por el dolor con
respecto a Su inminente partida. Por ejemplo, no
podian concebir en este momento de qué manerala
crucifixion de Jests seria en realidad una sefial de
triunfo mds que de derrota. S6lo después de recibir
el Espiritu iban a llegar a la plena realizacién de
la importancia de este evento. Lo mismo podria
decirse para una serie de verdades espirituales
que serian reveladas por el Espiritu. A pesar de
que Jesus era la revelacién final de Dios (He 1.1,
2), E1 no aclaré todos los detalles necesarios para
el ministerio de los apdstoles. Dios enviaria al
Espiritu para satisfacer todas sus necesidades.

Como en 14.17 y 15.26, el Espiritu es llamado
el Espiritu de verdad en 16.13 —no porque la ver-
dad le define como define a Jestis— sino porque el
Espiritu revelaria la verdad sobre Jestis y el Padre

8 Beasley-Murray, 283; citando Jiirgen Becker, Das
Evangelium nach Johannes: Kapitel 11—21, Okumenischer
Taschenbuchkommentar zum Neuen Testament (Giitersloh,
Alemania: G. Mohn, 1981).

a los apéstoles. En los «dichos Pardclitos» que se
han analizado, el Espiritu fue presentado como
ayudante, intérprete, testigo y fiscal; en 16.13, Jestis
aludié6 a tres funciones del Espiritu como revelador.

1. La obra del Espiritu como revelador con-
stituia guiar a los apdstoles a toda la verdad. Se
encuentra una variante textual en este versiculo,
planteando la interrogante en cuanto a si la lec-
tura deba ser «a [eig, eis] toda la verdad» o «en
[€v, en] toda la verdad». Si se hace una distincién
en las frases, la primera sugiere la verdad aiin por
revelarse, mientras que la segunda sugiere la ver-
dad ya revelada. Bruce M. Metzger concluy6 que
la preposicion en («en») es la mejor lectura y que
los copistas introdujeron eis («a»).”” Barrett, quien
acepté la traduccion en, dijo que el pasaje «sugiere
orientacion en toda la esfera de la verdad».”

Jests es la verdad, como se afirma en 14.6; El
es la encarnacion de la verdad. La verdad que el
Espiritu revelaria no era una verdad ademas de lo
que Jesus ensefio; fue una revelacién adicional de
laverdadligadaaJests.Jests es «toda» verdad; no
hay otra.Jests habia dado a conocerla verdad alos
discipulos, sin embargo, éstos estaban limitados
en su capacidad para comprender.

Por lo tanto, la tarea del Espiritu era guiar a
los discipulos al desarrollo de las profundidades
de la verdad envueltas en Jests. El Espiritu los
«guiaria» (0dNY€w, hodéges), o conduciria en el
«camino» (65()(;, ]’lOdOS) y la «verdad» ((’x?nieewc,
aletheia) a los que se hace referencia en 14.6. Jesus
mismo es «el camino» y «la verdad». El Espiritu
les permitiria a los discipulos tener una compren-
sion completa de la verdad absoluta, que es Jests
mismo. A lo largo de su ministerio, los discipulos
funcionarian bajo la guia divina mientras real-
izaban la labor que Jesus les habia dado. Ellos,
asi como aquellos a quienes ministraran, estarian
seguros de que el mensaje que proclamaban era
de Dios. En el Antiguo Testamento, el salmista
anhelaba la guia divina (Sal 25.4, 5; 143.10) e Isaias
describié cémo Dios guié a Su pueblo por medio
de Su Espiritu Santo (Is 63.14). Filén, al comentar
sobre Exodo 16.23, dijo: «La mente [de Moisés] no
podria haber tenido un objetivo tan directo si no
estuviera también el espiritu divino guidndolo a
la verdad misma».*!

¥ Bruce M. Metzger, A Textual Commentary on the Greek
New Testament (Comentario textual sobre el Nuevo Testamento
griego), 2% ed. (Stuttgart: German Bible Society, 1994), 210.

20 Barrett, 489.

2L Filén Sobre la vida de Moisés 2.48 [265].
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2. ElEspiritu como reveladorno [hablaria] por
su propia cuenta. El actuarfa como Jests, quien
solo dijo e hizo lo que el Padre le habia dado para
decir y hacer (vea 5.19, 30; 8.28; 12.49). Jests dijo
del Espiritu: hablara todolo que oyere. El Espiritu
no traerfa ningin mensaje nuevo, sino que solo
traeria comprensién de la revelaciéon de Dios en
Jesucristo. El Espiritu les recordaria alos discipulos
las ensefianzas de Jests durante Su ministerio per-
sonal y les aclararia Su mensaje. Lo anterior aclara
que la tarea del Espiritu no era originar la verdad,
sino revelarlaverdad. Cualquier afirmacién de que
el Espiritu hoy revela alguna verdad oculta de la
que nunca antes se haya oido hablar no estd res-
paldada porlas Escrituras; ademads, tal afirmacién
niega que la Escritura sea suficiente (vea2® Ti 3.16,
17). El hecho de que el Espiritu les hablara a los
apostoles solo lo que habia escuchado implicaba
necesariamente una comunicacion continua en la
obra de la Deidad.

3. El Espiritu como revelador [haria] saber
las cosas que habrian de venir. No se puede
entender que esta tarea del Espiritu se refiera al
futuro inmediato de los apdstoles, es decir, los
eventos que rodeaban la muerte, resurreccién y
exaltacion de Jesus; porque el Espiritu no vendria
hasta después de que Jestis hubiere sido glorificado
(7.39). La expresion, entonces, tiene que referirse
a los eventos posteriores al primer Pentecostés
después de la resurreccién de Jestis de entre los
muertos (vea Hch 2.1-4). Muchos han interpretado
la declaracién como refiriéndose al ministerio
profético de los apdstoles; por esta razon, se le da
una importancia escatoldgica. J. H. Bernard dijo:
«Hay un indicio de prevision apocaliptica de las
altimas cosas...».?> El apoyo para lo anterior se
encontraria apuntando al Libro de Apocalipsis
como un ejemplo notable. La escritura de Apoc-
alipsis por parte de Juan podria parecer apoyar
esta idea, sin embargo, tal punto de vista no calza
con el contexto de este relato del Evangelio. Mds
probablemente, «las cosas que habrdn de venir»
es una referencia al «nuevo orden que resulta de
la partida de Jestis».” En ese caso, Jesus estaba
hablando sobre todo el sistema del cristianismo,
que se realiz6 con el establecimiento de la iglesia.
Esto incluiria todo lo que resulta del ministerio y
glorificacion de Jesus. El Espiritu revelaria toda

2 Bernard, 2:511.
# Edwyn Clement Hoskyns, The Fourth Gospel (El cuarto
evangelio), 2* ed. (London: Faber and Faber, 1947), 487.
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la verdad y les dejaria claro a los apdstoles la
revelacién del Verbo encarnado.

Versiculos 14, 15. Mientras daba este tiltimo
«dicho Paréclito», Jestis llamé la atencién a la
identidad personal del Espiritu mediante el dem-
ostrativo El (ékelvog, ekeinos) por quinta y tltima
vez (14.26;15.26;16.8,13, 14). Anteriormente, Jests
habia dicho que el Espiritu les ensefiaria a los dis-
cipulos todas las cosas (14.26) y daria testimonio
de El (15.26). Convenceria al mundo de pecado,
justicia y juicio (16.8) y guiaria a los apéstoles a
toda la verdad (16.13). Aqui Jestus declaré que la
tarea del Espiritu serfa glorificarle a El. La mis-
i6n del Espiritu es apuntar a las personas a Jests.
La teologia que se enfoca exclusivamente en el
Espiritu pasa por alto el propésito de Su misién.
Merrill C. Tenney dijo:

... Cualquier movimiento que pretenda ser
dirigido por el Espiritu, y que centre el interés
en sus fenémenos mds que en la persona de
Cristo, desmiente sus propios reclamos. Aligual
que el siervo de Abraham, estd promoviendo
la causa de otro, no la suya propia.*

Asi como el Hijo glorificé a Su Padre en Su
obra durante Su ministerio personal (vea 7.18;
17.4), también el Espiritu, por medio de Su obra,
glorificaria al Hijo. Harfa esto en Su labor como
revelador; porque Jests dijo: ... tomara de lo mio,
y os lo hara saber. Lo que habia de tomar incluiria
todo lo que Jesus habia ensefiado en palabras y
hechos, pero incluia mds. El Espiritu les «haria
saber» a los apdstoles el significado de las ense-
fianzas de Jestus. Ademads, daria a conocer todo
sobre la revelacién de Jesus, quién era, Su cardcter
y Su misién. Se ha visto a lo largo de este relato
del Evangelio que cada palabra que Jesus hablé
y cada obra que realizé provino del Padre (vea
13.3); el Padre comisioné todo lo que Jesus habia
de deciry hacer. La palabra «mio», por tanto, com-
prende todo lo que el Padre le habia dado a Jests,
incluidala revelacién del Padre mismo. Jests dijo:
Todo lo que tiene el Padre es mio. En desplegar
la persona y obra de Jests, el Espiritu al mismo
tiempo daria a conocer al Padre, porque el Hijo
fue la revelacién del Padre. La colaboracién de la
Deidad —tres personalidades distintas (el Padre,
el Hijo y el Espiritu Santo)— se hace evidente en
la obrareveladora. Larevelacion de Jests de parte

* Merrill C. Tenney, John: The Gospel of Belief (Juan: EI
evangelio del creer) (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1976), 239.



del Espiritu de ninguna manera excluia al Padre.
Lo que pertenecia al Padre también pertenecia
al Hijo; y todo lo que el Hijo tenfa, el Espiritu lo
[haria] saberalos apéstoles. Alhacerlo, el Espiritu
glorificaria a Jestis y al mismo tiempo glorificaria
al Padre.

APLICACION

La venida del Consolador (16.7)

En Juan 14-16, tenemos el dltimo discurso
registrado de Jestus. Fue entregado en la noche en
que fue traicionado, después de haber instituido
la Cena del Sefior. Su audiencia consistia en Sus
apostoles (a excepcién de Judas), los hombres que
estuvieron mas cerca de El durante Su ministerio
personal.

Hay varias cosas que ocupaban la mente de
Jestis en esa ocasién, sin embargo, seguia re-
gresando al tema del “Consolador». La palabra
griega para «Consolador» TapdxAntog (parakletos),
también se traduce como «Ayudante» (NASB),
«Consejero» (NIV1984) y «Abogado» (NRSV).
Jestis hablé de este «Consolador» en Juan 14.16,
17, 26; 15.26; y 16.7-15.

El tema es de gran importancia porque tocaba
el corazén de Jests, porque teniaimplicaciones de
largo alcance para la religién que Cristo inici6, y
por lo que significa para nosotros hoy. Por lo tanto,
tenemos que entender lo que ensefi6 Jesus acerca
de «La venida del Consolador».

Lapromesadel Consolador. El sustantivo parakletos
estd relacionado con el verbo mapoxaiéw (paraka-
led, «llamar» o «alentar»), porlo que el Consolador
prometido por Jestis seria un motivador.

[Parakletos] erausado enuna sala dejuicio para
referirse a un asistente legal, el abogado de la
defensa, un defensor; entonces, generalmente,
uno que defiende la causa de otro, unintercesor,
abogado, como en 17 Juan 2.1, del Sefior Jesds.
En el sentido mds amplio, quiere decir «el que
da socorro, un consolador».?®

Aun parakletos se le ha definido literalmente como
«uno llamado a la ayuda de alguien», es decir,
un «mediador», «intercesor», o «ayudante».?® La
implicacién era que este «Consolador» tendria

»W. E. Vine, Merrill F. Unger y William White, Jr.,
Vine’s Complete Expository Dictionary of Old and New Testa-
ment Words (Diccionario expositivo completo de palabras del
Antiguo y del Nuevo Testamento de Vine) (Nashville: Thomas
Nelson Publishers, 1996), 111.

26 Bauer, 766.

como su rol o responsabilidad consolar, animar,
aconsejar, o socorrer a los seguidores de Jests.

El texto mismo revela quién es este «Conso-
lador»: Es el Espiritu Santo. En 14.16, Jests dijo:
«Y yo rogaré al Padre, y os dard otro Consolador,
para que esté con vosotros para siempre». Luego,
el versiculo 17 identifica a ese Consolador como
«el Espiritu de verdad, al cual el mundo no puede
recibir, porque nole ve, nile conoce; pero vosotros
le conocéis, porque mora con vosotros, y estard en
vosotros». Juan 15.26 también habla de El como
«el Espiritu de verdad», y 14.26 explica la palabra
«Consolador» al poner las palabras «el Espiritu
Santo» en aposicion.

Los hechos sobre la promesa. Para empezar,
Jests dijo que el Consolador vendria de Dios: «Y
yo rogaré al Padre, y os dard otro Consolador»
(14.16); «Pero cuando venga el Consolador, a quien
yo os enviaré del Padre, el Espiritu de verdad, el
cual procede del Padre, él dara testimonio acerca
de mi» (15.26). Jests también dijo que enviaria al
Consolador. Miremos nuevamente 15.26. El habl6
del «Consolador, a quien yo os enviaré del Padre»
(énfasis agregado). Segin 16.7, Jesus dijo: «Si me
fuere, os lo enviaré [al Consolador]».

Luego, Jesus dijo que el Consolador vendria
después de que Elhubiere partido, es decir, después
de Su ascensién. En 16.7, leemos que Jests dijo:
«Pero yo os digo la verdad: Os conviene que yo
me vaya; porque si no me fuera, el Consolador no
vendria a vosotros; mas si me fuere, oslo enviaré».
En vista de que Cristo enviaria al Espiritu Santo,
la implicacién es que Cristo estaria donde estaba
el Espiritu Santo: en el cielo. La ocasién para la
partida de Cristo en este versiculo fue Su partida
al cielo después de la resurreccién y ascension;
desde allf envi6 al Espiritu Santo.

(Durante cudnto tiempo seria enviado este
Consolador? Larespuesta a esa pregunta es «jpara
siempre!». Jests les dijo a Sus apdstoles que Dios
les darfa otro Consolador, y que estaria con ellos
«para siempre» (14.16). Jests lo dijo cuando Sus
apostoles se turbaron después de enterarse de
que los estaba dejando (14.2, 3). Nunca habian
considerado el hecho de que Jests no estaria con
ellos en algiin momento. La idea podria haberlos
desanimado o haberlos llenado de temor. ;Qué
podria decir Jestis en tales circunstancias para
consolarlos? Dijo que Dios enviaria otro Conso-
lador que, a diferencia de El, estaria con ellos a
partir de entonces.

(Qué haria el Consolador, que seria enviado
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por Jests, por los apéstoles? En general, el Con-
solador haria lo que Jests habia hecho mientras
estaba con los apdstoles. La referencia a £l como
«otro Consolador» (14.16) implica que El serfa otro
del mismo tipo, haciendo lo mismo. Jests habia
brindado orientacién y ayuda a los apdstoles du-
rante Su tiempo con ellos, y el Espiritu Santo les
proporcionaria tal ayuda después de que Jests
regresaraal cielo. Ciertos pasajes enJuannos dicen
de cosas especificas que haria el Espiritu Santo.

1. El Espiritu Santo guiarfa a los apéstoles. El
permaneceria con los apéstoles (14.16, 17), «[les
ensefiaria] todas las cosas, y [les recordaria] todo
lo que [Jesus les habia] dicho» (14.26). Ademds, el
Espiritu Santo los guiaria a toda la verdad. Jests
dijo que tenia cosas que decirles a los apdstoles
que no podian soportar escuchar en ese momento
(16.12). El continué diciendo:

Pero cuando venga el Espiritu de verdad, él os
guiard a toda la verdad; porque no hablard por
su propia cuenta, sino que hablar4 todo lo que
oyere, y os hard saber las cosas que habran de
venir. El me glorificard; porque tomard de lo
mio, y os lo hard saber (16.13, 14).

Cuando el Espiritu Santo viniera sobre los ap6s-
toles, ellos estarian listos para toda la verdad, y
el Espiritu se la haria saber.

2. ElEspiritu Santo también testificaria acerca
de Jesus, mientras guiaba a los apdstoles a toda
la verdad. Entonces los apdstoles también darian
testimonio del Cristo. Jesds dijo: «Pero cuando
venga el Consolador, a quien yo os enviaré del
Padre, el Espiritu de verdad, el cual procede del
Padre, é1 dard testimonio acerca de mi. Y vosotros
daréis testimonio también, porque habéis estado
conmigo desde el principio» (15.26, 27). Cuando
viniera el Consolador, Jests dijo: «Elme glorificard,
porque tomard delomio, y oslohard saber» (16.14).
Debido al testimonio del Espiritu Santo sobre las
enseflanzas de Jesus, Jesucristo seria glorificado.

3. ElEspiritu Santo convenceria al mundo. En
16.8-11, leemos que Jests dijo:

Y cuando él [el Consolador] venga, convencera
al mundo de pecado, dejusticia y de juicio. De
pecado, por cuanto no creen en mfi; de justicia,
por cuanto voy al Padre, y no me veréis més; y
dejuicio, por cuanto el principe de este mundo
ha sido ya juzgado.

La llegada del Consolador daria como resultado
que el mundo fuera convencido de su pecado.
¢(Coémo se relacionan estas actividades con el
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significado de la palabra «Consolador»? Obvia-
mente, el Espiritu Santo tomaria el lugar de Jests
enlaguiay direccién delos apéstoles. ;Habia «con-
suelo» en esta idea? Si. Los apdstoles, que habian
tenido al Sefior para ensefiarles y responder sus
preguntas, ahora tendrian al Espiritu Santo para
revelarlesla voluntad de Dios. No se quedarian sin
direccién. Ademads de eso, la presencia continua del
Espiritu Santo significaba que El les darfa poder
divino para cumplir la labor que Jesus les habia
encomendado hacer. También habia consuelo para
los apdstoles al saber que, gracias a la obra del
Espiritu Santo, Cristo serfa glorificado y el mundo
seria convencido de pecado. Su labor seria llevar
el evangelio al mundo y salvarlo del pecado; sin
embargo, las personas no pueden ser salvas hasta
que sean convencidas de pecado, y el Consolador
seria responsable de lograr este convencimiento.

El cumplimiento de la promesa. ;Cudndo fueron
cumplidas estas promesas? ;En qué ocasién vino
el Consolador? Las promesas de Jests acerca de la
venida del Consolador se cumplieroninicialmente
el dia de Pentecostés, como se registra en Hechos
2. Todo lo que Jesus habia dicho que sucederia, de
hecho, ocurri6 en ese gran dia.

Jestis habia identificado al Consolador como
el Espiritu Santo. En Hechos 1.5, justo antes de
haber ascendido, les dijo a los apdstoles que
«[serfan] bautizados con el Espiritu Santo dentro
de no muchos dias». Esta promesa fue cumplida
al comienzo de Hechos 2: «Cuando llegé el dia
de Pentecostés, estaban todos undnimes juntos.
[...] Y fueron todos llenos del Espiritu Santo, y
comenzaron a hablar en otras lenguas, segun el
Espiritu les daba que hablasen» (Hch 2.1-4). Este
Espiritu Santo que cayé sobre los apdstoles fue el
Consolador prometido. ;Cémo sabemos que era
el Consolador correcto?

Jestis habfa dicho que tanto El como el Padre
enviarfan al Consolador, y que el Espiritu Santo
que cay6 sobre los apéstoles el dia de Pentecostés
fue enviado por Dios y Cristo. Jesus habia dicho:
«He aqui, yo enviaré la promesa de mi Padre sobre
vosotros; pero quedaos vosotros en la ciudad de
Jerusalén, hasta que sedisinvestidos de poder desde
lo alto» (Lc 24.49). Serian «investidos de poder»
cuando el Espiritu Santo viniera sobre ellos (Hch
1.8), asi que fue enviado por Cristo de acuerdo
con la promesa de Dios. Ademds, cuando Pedro
se levant6 para predicar en Pentecostés, dijo que
la venida del Espiritu Santo cumplié la promesa
hecha por Dios al profeta Joel: «Y en los postreros



dias, dice Dios, Derramaré de mi Espiritu sobre
toda carne» (Hch 2.17). Por lo tanto, de acuerdo
con lo que Jesus habia dicho acerca de la venida
del Consolador, en el dia de Pentecostés, el Espiritu
Santo fue enviado por el Padre y el Hijo.

(Qué hizo el Espiritu Santo después de caer
sobre los apdstoles el dia de Pentecostés?

1. El Espiritu Santo guié a los ap6stoles (vea
14.26; 16.13). Cuando «fueron todos llenos del
Espiritu Santo [...] comenzaron a hablar en otras
lenguas, segun el Espiritu les daba que hablasen»
(Hch 2.4). A partir de ese momento, por el resto
de sus vidas, podemos asumir que cuando los
apostoles predicaron o escribieron, fueron guiados
por el Espiritu Santo. Creemos que lo que dijo
Pedro el dia de Pentecostés fue inspirado por el
Espiritu Santo y fue tan cierto como si Dios mismo
lo hubiera dicho.

2. El Espiritu Santo dio testimonio de Cristo
(vea15.26,27). Asi como Jestis habia dicho, cuando
vino el Consolador, el Espiritu Santo, dio testimonio
de Cristo. Gui6 la predicacién de Pedro el dia de
Pentecostés, y el apostol predicé acerca de Cristo.
Proclamé que Jestis habia hecho milagros, que
habia sido crucificado por los judios, que habia
sido levantado de los muertos, que ahora estaba
«exaltado ala diestra de Dios», y que Dios le habia
hecho «Sefior y Cristo». Dijo que los principales
hechos acerca de la vida, muerte, resurreccién y
glorificacién de Cristo habian sido anunciados
en el Antiguo Testamento (Hch 2.22-36). De esta
manera, el Espiritu Santo, el Consolador prometido
por Jests, dio testimonio de Cristo mediante la
predicacién de Pedro.

3. El Espiritu Santo convencié al mundo de
pecado (vea 16.8-11). Ademds, mediante la predi-
cacion de los apdstoles, el Espiritu Santo hizo que
las personas tomaran conciencia de su pecado.
Cuando Pedro predicé acerca de Cristo, sus oyentes
«se compungieron de corazén, y dijeron a Pedro
y a los demds apostoles: Varones hermanos, ;qué
haremos?» (Hch 2.37). En otras palabras, fueron
convencidos de sus pecados por las palabras que
el Espiritu Santo habia inspirado, y querian saber
qué hacer para ser salvos.

Pedro les dijo: «Arrepentios, y bauticese cada
uno de vosotros en el nombre de Jesucristo para
perdon de los pecados; y recibiréis el don del
Espiritu Santo» (Hch 2.38). El Espiritu Santo no
solo los convencié de sus pecados mediante la
predicacion de los apdstoles, también les revel6
lo que tenian que hacer para ser salvos: al creer

en Cristo, habian de arrepentirse y ser bautizados.

La continuacion de la promesa. Jestis prometio
que vendria el Consolador, y el Espiritu Santo
vino sobre los apdstoles el dia de Pentecostés. Por
supuesto, la obra del Espiritu Santo no terminé
el dia de Pentecostés. Continué estando con los
apostoles: para guiarlos, dirigirlos y ayudarles en
su labor para que no se quedaran sin direccién. Asi
como habian tenido a Jestis a su lado durante Su
ministerio terrenal, desde ese momento tenian al
Espiritu Santo para «[guiarlos] a toda la verdad»
(16.13). Mientras predicaban y ensefiaban, guiaban
alasiglesiasy escribian los documentos que ahora
forman el Nuevo Testamento, fueron guiados porel
Espiritu. Saber que estaban recibiendo guia divina
en todos sus ministerios tuvo que haberles traido
un gran consuelo.

(Qué de nosotros? ;Deberfamos esperar reci-
bir al Espiritu Santo, el Consolador, de la misma
manera que lo hicieron los apdstoles? ;Podemos
reclamar todas las promesas que se les hicieron?
(Podemos esperar, por ejemplo, una guia divina y
milagrosa? ;Guia el Espiritu personalmente a las
personas a toda la verdad como lo hizo con los
apo6stoles? ;Nos recordard todas las cosas como
lo hizo por los apdstoles?

Algunos piensan hoy que todas estas promesas
iban destinadas a ellos. Los miembros de algunos
grupos religiosos creen que el Espiritu Santo pro-
vee guia divina milagrosa hoy, asi como sucedi6
con los apéstoles.

Promesas solo paralos apdstoles. Sin embargo,
tenemos que entender que el discurso en Juan
14—16 fue para los apodstoles y aplicaba especi-
ficamente a ellos. Encontramos indicaciones que
solo los apédstoles constituyeron la audiencia de
Jests en este momento y que el discurso de Jests
no fue dirigido directamente a nadie mds que a
estos apdstoles:

En el texto, los didlogos se intercalan a lo largo
de este discurso, y siempre los demads
oradores fueron apdstoles. Tomds, uno de
los apéstoles, tuvo algo que decir en 14.5.
Felipe, otro apdstol, hizo una solicitud en
14.8. Judas, no Iscariote, otro de los apds-
toles, dijo algo en 14.22. Los discipulos
(ap6stoles) hablaron entre ellos en 16.17,
18, y le hablaron a Jesus en 16.29, 30.

Jesus dijo: «;Tanto tiempo hace que estoy con
vosotros...?» en 14.9, por lo que es claro
que estaba habldndoles especificamente a
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los apdstoles.

La referencia de Jestis en 14.16 a «otro Con-
solador» revela que Jests habia sido su
consolador o ayudante personal hasta ese
momento.

Las palabras «os recordard todo lo que yo os he
dicho» (14.26) hablan solo de la asociacion
personal de Jests con los apdstoles.

Jesus dijo que los habia elegido en 15.16. Estas
palabras se ajustan a los ap6stoles mucho
mejor que a todos los cristianos.

Jests dijo: «Y vosotros daréis testimonio tam-
bién, porque habéis estado conmigo desde
el principio» (15.27). Esta declaracién aplica
a los apéstoles, que fueron comisionados
por Cristo.

Jests dijo: «Aun tengo muchas cosas que
deciros, pero ahora no las podéis sobrel-
levar» (16.12). Una vez mds, las palabras
de Jests se ajustan mejor a los apdstoles.

EnJuan 17, Jests oré por los hombres que Dios
le habia dado (17.6-19), en contraste con el
mundo (17.9, 14) y con aquellos que luego
creerian (17.20-24). Por lo tanto, estaba
orando por los apdstoles.

Estas promesas relacionadas con la venida del
Consolador fueron hechas a los apdstoles. No
debemos esperar hoy el mismo tipo de guia mila-
grosa divina que ellos recibieron.

Una posible objecion a la anterior posicion es
que si los versiculos relacionados con el Conso-
lador aplican sélo a los apdstoles, entonces, otras
ensefianzas en el discurso aplicarian inicamente a
ellos. Si este fuera el caso, por ejemplo, no podria-
mos aplicar las palabras de Jestis acerca de partir
a prepararnos un lugar para nosotros y recibirnos
a Si mismo (14.1-3) hoy.

En respuesta, dirifamos que el contexto tiene
que determinar si una enseflanza particular en
este discurso aplica directamente a los cristianos
hoy o solo aplica a la labor de los apdstoles. Con
respecto aJuan 14, podemos concluir que cualquier
lugar que Jestus haya preparado paralos apdstoles,
también lo ha preparado para nosotros.

Promesas que aplican a nosotros. La respuesta
a la pregunta «;Estdn destinadas a nosotros las
promesas que Jesus les hizo a los ap6stoles acerca
del Consolador?» es ala vez «si» y «<no». Tenemos
que decir «<no», ya que no podemos esperar recibir
el tipo de guia divina milagrosa que ellos recibi-
eron. A los apdstoles se les dio una responsabi-
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lidad especial; tuvieron un papel especial en el
establecimiento y guia de laiglesia del Sefior. Para
cumplir su tarea, necesitaban la guia milagrosa
del Espiritu Santo. Sin embargo, los apdstoles no
tuvieron sucesores. Fueron guiados a toda la ver-
dad (16.13). Después del tiempo de los apéstoles,
no quedd ninguna verdad a ser revelada; asi que
no se necesitaban mds apdstoles, y no se requirié
ni se dio més gufa divina milagrosa.

También podemos responder ala pregunta con
un «si», en el sentido de que el Espiritu Santo to-
daviaestd haciendo hoy lo que hizo durante el siglo
primero por medio de los apdstoles. Los apdstoles
son parte del fundamento de la iglesia (Ef 2.20).
Mediante su ensefianza, la iglesia naci6 y exhibi6
ciertas caracteristicas. Ademds, mediante sus
ensefianzas registradas en el Nuevo Testamento,
la iglesia continda haciendo lo que el Sefior desea
que haga, dando gloria a Dios. Mientras Jests
guio la iglesia del siglo primero por medio de las
palabras habladas de los apéstoles, hoy, El guia
a Su iglesia por medio de las palabras que ellos
escribieron en el Nuevo Testamento.

Por medio del Nuevo Testamento, el Consola-
dor nos guia a toda verdad religiosa. Todo lo que
necesitamos saber para ser salvos, permanecer
salvos y agradar a Dios en nuestra adoracién
se encuentra en la Biblia. Por medio del Nuevo
Testamento, el Espiritu sigue dando testimonio
con respecto a Cristo. Todo lo que sabemos con
certeza acerca de Cristo proviene del Nuevo Tes-
tamento. Ademads, las Escrituras inspiradas por el
Espiritu contintian convenciendo alas personas de
pecado. Los que leen el Nuevo Testamento con la
mente abierta aprenderdn que ellos son pecadores
necesitados de salvacién, asi como las personas
en el dia de Pentecostés aprendieron esta verdad
de los apdstoles inspirados por el Espiritu Santo.

Los lectores sinceros del Nuevo Testamento
serdn convencidos de su pecado y su necesidad
de un Salvador. A medida que se les ensefia el
mensaje del evangelio, el Espiritu Santo les reve-
lard, como lo hizo con aquellos que escucharon la
predicacion de Pedro el dia de Pentecostés, que
para ser salvos tienen que creer en Cristo, arre-
pentirse de sus pecados y ser bautizados para el
perdoén de los pecados.

Hay consuelo en saber que el Consolador, el
Espiritu Santo, todavia estd trabajando en el mundo
hoy mediante la predicacién del evangelio. No
tenemos que preguntarnos si podemos recibir una
guia desde arriba. Sabemos porlaBiblia que a Dios



leimportalo suficiente como para ensefiarnos qué
hacer para complacerle. Sabemos que las palabras
de los apdstoles son verdaderas porque el Con-
solador, el Espiritu de verdad, los gui6 a toda la
verdad. Tenemos las ensefianzas de los apéstoles
en la Palabra de Dios. jTenemos en la Biblia todo
lo que necesitamos saber para ser salvos!
Conclusién. El Espiritu Santo sigue realizando
Sus funciones por medio de la Palabra de Dios. El
poder de «convencimiento» o «conversién» del
Espiritu Santo contintia incluso hoy. Por lo tanto,
podemos tener confianza, mientras ensefilamos y
predicamos la Palabra de Dios, de que algunas
personas que escuchen el mensaje del evangelio
serdn convencidas y se volverdn a Cristo.
Siusted atin no ha sido salvo, entonces necesita
escuchary responder ala predicacién dela Palabra.
En ella y por medio de ella, aprendera acerca de
Cristoy como puede sersalvo. Escuche y obedezca
los mandamientos de creer en Cristo como el Hijo
de Dios, arrepiéntase de sus pecados y bauticese
en Cristo para la remisién de sus pecados.
Coy Roper

(Viene de la pédgina 11)
«Esto 0s mando: Que os améis unos a otros» (vea
1° P 1.22; 1* Jn 4.11, 20, 21).

En vista de que somos amigos de Jests, debe-
mos amar a Sus otros discipulos, nuestros herma-
nos cristianos. Siempre debemos tratarlos bien en
nombre de El. Tenemos que aprender a actuar para
con ellos de la manera en que Jests actué para con
Sus discipulos (vea 13.34, 35).

En 1% Juan 1.7, leemos: «... pero 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». Nuestro «[andar] en la
luz», o ser discipulos fieles, tendra dos resultados:
uno es que seremos limpios de pecado. La sangre
de Cristo nos limpiard continuamente mientras
buscamos constantemente hacer la voluntad de
Cristo. La otra es que tendremos «comunién unos
conotros». Sisomos verdaderamente discipulos de
Jestis, amigos de Jestis, fomentaremos esa relacién
amdndonos unos a otros.

Obedecer a Jesiis. Tenemos que obedecer a
Jests, en vista de que somos Sus amigos. Jests
dijo: «Vosotros sois mis amigos, si hacéis lo que
yo os mando» (15.14). Ese versiculo nos recuerda
lo que Jests dijo en el capitulo anterior: «5i me
amdis, guardad mis mandamientos» (14.15; vea

14.21, 23; 15.10; 1 Jn 5.3). Jests dijo que aquellos
que son Sus amigos hacen Su voluntad u obedecen
Sus mandamientos.

Es necesario que recordemos ese hecho. A
veces las personas intentan contrastar el amor y
la obediencia. Si alguien predica sobre guardar
mandamientos, esas personas objetan: «<No deberia
predicar tanto sobre la obediencia. Dios no desea
simplemente que obedezcamos Sus mandamientos;
El desea que le amemos».

Cualquier persona que hace tal argumento estd
estableciendo una falsa dicotomia: Estd imagi-
nando una contradiccién que no existe. No hay
conflicto entre amar y guardar mandamientos. Si
usted ama a su pafs, con gusto obedecerd susleyes.
Una mujer que ama a su marido no se opondrd a
seguir su guia. Los hijos que aman a sus padres
los obedeceran. Del mismo modo, si realmente
amamos aJests, felizmente haremos lo que El dice.

Ser amigo de Cristo es como andar al lado de
El en el camino al cielo. Nos ayuda, nos gufa y nos
mantiene en marcha. Sin embargo, dos cosas nunca
har4: sinos apartamos del camino, Elno se apartard
del camino para andar en la direccién equivocada;
ni tampoco permitird que nosotros decidamos qué
giros y vueltas tomar en el camino al cielo. Esa es
Su prerrogativa, no la nuestra, marcar el rumbo
que lleva el camino. En otras palabras, tenemos
que seguir Sus requisitos; tenemos que obedecer
cuidadosamente lo que El dice que debemos hacer
para llegar al cielo. El camina firmemente hacia el
cielo, y nos permite caminar con El; jsin embargo,
solo El puede determinar la forma de llegar alli!

Jests es su Amigo, y con gusto le llevard al
cielo con El. Sin embargo, El puede hacerlo solo
si usted le obedece (vea Ro 6.17, 18; He 5.8, 9).

Conclusiéon. En cierto sentido, podemos decir
queJestis esun Amigo de todos, asi como podemos
decir que Jesus es el Salvador de toda la humani-
dad. Sin embargo, aunque Jests es el Salvador de
todos, notodos sonsalvos. ;Por qué? Debido a que
algunos rechazan el ofrecimiento de la salvacion
que Jestus le ofrece a todos. Igualmente, Jests of-
rece Su amistad a todos, pero algunos se niegan a
aceptarla. No sonrealmente Sus amigos; mds bien,
son Sus enemigos (vea Stg 4.4).

iJests desea ser su Amigo! Si usted no es Su
amigo, no es porque sea eleccién de El. El le acep-
tard ansiosamente como amigo si se vuelve a El
con fe y obediencia.

Coy Roper
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WIADOR DEL Esp
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Riy,

La tristeza se convertira en gozo
(16.16-33)

«TODAVIA UN POCO»
(16.16-24)

*Todavia un poco, y no me veréis; y de nuevo
un poco, y me veréis; porque yo voy al Padre.
Entonces se dijeron algunos de sus discipulos
unos a otros: ;Qué es esto que nos dice: Todavia
un poco y no me veréis; y de nuevo un poco, y
me veréis; y, porque yo voy al Padre? *Decian,
pues: ;Qué quiere decir con: Todavia un poco?
No entendemos lo que habla. *Jestis conocié
que querian preguntarle, y les dijo: ;Preguntais
entre vosotros acerca de esto que dije: Todavia
un poco y no me veréis, y de nuevo un poco y
me veréis? *De cierto, de cierto os digo, que
vosotros lloraréis y lamentaréis, y el mundo se
alegrara; pero aunque vosotros estéis tristes,
vuestra tristeza se convertira en gozo. >’La mujer
cuando daaluz, tiene dolor, porque hallegado su
hora; pero después que ha dado a luz un nifio, ya
no se acuerda de la angustia, por el gozo de que
haya nacido un hombre en el mundo. *También
vosotros ahora tenéis tristeza; pero os volveré
a ver, y se gozara vuestro corazén, y nadie os
quitara vuestro gozo. ?En aquel dia no me pre-
guntaréis nada. De cierto, de cierto os digo, que
todo cuanto pidiereis al Padre en mi nombre, os
lo dara. **Hasta ahora nada habéis pedido en mi
nombre; pedid, y recibiréis, para que vuestro
gozo sea cumplido.

Versiculo 16. Con la conclusién de las pal-
abras de Jesus acerca del Espiritu, habia llegado
el momento de que Sus dltimas palabras fueran
pronunciadas alos discipulos. Las palabras fueron
enrespuestaasu triste reaccion al anuncio de Jests
de Su partida para ir al Padre (16.4b—6).

En esta seccién, 16.16-24, Jestis abordé las
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dificultades de comprensiéon de los discipulos.
Les asegur6 que su dolor se convertiria en gozo
(16.20); a su debido tiempo, después de recibir el
Espiritu, lasimplicaciones de las palabras de Jests
se volverian mads claras. Jesus declar6 de manera
criptica: Todavia un poco, y no me veréis; y de
nuevo un poco, y me veréis. La frase «un poco»
traduce pikpov (mikron), que aparece siete veces en
16.16-19 y recuerda instancias anteriores en 7.33;
12.35; 13.33; y 14.19. El primer uso de «un poco»
en este contexto seguramente tiene que referirse
al tiempo hasta la muerte inminente de Jesus,
después de lo cual Sus apéstoles «no [le verian]».
Sin embargo, este «un poco» antes de Su partida
fue seguido por el «un poco» que precedi6 a los
discipulos viéndole nuevamente.

;Se referfa la declaracién de Jestis «me veréis»
después del segundo «un poco» a Sus apariciones
de resurreccién, a la venida del Espiritu o a Su se-
gunda venida? (Vea comentarios sobre 14.2—4, 18,
19.) En este contexto, Jesds probablemente estaba
refiriéndose a Su partida en la muerte y Suregreso
después de Su resurreccién, cuando ministraria
durante unos cuarenta dias antes de Su ascensién
(Hch1.1-11). Si ese es el caso, Jestis estaba diciendo
que, en unas pocas horas (al dia siguiente), Sus se-
guidores yano le «verian» (0ewpéw, theored) porque
serfa crucificado. Luego, después de un corto
tiempo (desde Su muerte hasta Su resurreccién),
le «verfan» (6pd.o, horao) a El porque regresaria
del sepulcro. Algunos estudiosos han observado
que el primer verbo fue usado por Juan para la
vista corporal (vea 2.23), mientras que el segundo
a menudo denota una visién perspicaz que invo-
lucra comprensiéon mental o espiritual (vea 1.51).
Dada la forma en que Juan usé algunas palabras
indistintamente (por ejemplo ayoando [agapac] y
@uLéw [phileo]; vea 11.3, 5), es dificil mantener esta



distincién. Es posible que los verbos no indiquen
ningtn cambio en el significado, sino que solo
reflejen el estilo de escritura de Juan.

Versiculos 17-19. Las palabras de Jests fueron
desconcertantes para los discipulos. (Los judios
habfan reaccionado de la misma manera a una
expresion similar en 7.33-35.) Por primera vez
desde que Judas (no el Iscariote) habia expresado
confusiéon sobre lo que Jestis estaba diciendo
(14.22), los discipulos hablaron. Esta interrupcién
terminé el mondélogo mds extenso de Jests en el
Evangelio (14.23—16.16). Los discipulos expresa-
ron su incomprension repitiendo las palabras de
Jests en 16.16 y relaciondndolas con lo que habia
dichoen16.10 acerca deir al Padre (16.17).! Parece
que su pregunta (16.18) se centr6 un poco en los
diferentes usos de la frase Todavia un poco. En
16.17, la palabra dijeron es literalmente «estaban
diciendo», ya que el verbo €Aeyov (elegon) estd en
tiempo imperfecto. En otras palabras, los discipu-
los se mantenian preguntandose unos a otros qué
queria decir Jestis. No se puede determinar si los
discipulos se susurraban entre ellos o conversa-
ban mds abiertamente mientras caminaban a poca
distancia de Jestis. En cualquier caso, el lenguaje
de Jests era confuso para ellos.

Los discipulos seguian pensando en un nivel
fisico y estaban convencidos de que el Mesias es-
tableceria un reino terrenal. Frederic Louis Godet
dijo: «Las objeciones de los discipulos son natura-
les, desde su punto de vista. Donde para nosotros
todo esta claro, para ellos todo era misterioso. Si
Jestis desea fundar el reino mesidnico, ;por qué
partir? Si no lo desea, ;por qué volver?»? Si de
hecho Jesus era el Mesias, como parecen haber
estado convencidos en este momento, entonces
Sus declaraciones no coincidian con las nociones
materialistas de ellos.

Si bien los discipulos deseaban preguntarle
a Jests acerca de Sus palabras, ninguno de ellos
expresO abiertamente ese deseo. Atn asi, Jests
conocié de la confusién de ellos (16.19). A lo
largo de Su ministerio, habia sido evidente que el
conocimiento de Jests era sobrenatural (vea 1.47,
48; 2.24, 25; 4.17, 18; 6.61, 64). Sin embargo, Juan

!La NKJV tiene una lectura més extensa de 16.16, in-
cluyendolas palabras «porque voy al Padre»; sin embargo,
los mejores textos reflejan la interpretaciéon mads corta del
versiculo, como se refleja enla NASB y otras traducciones.

?Frederic Louis Godet, Commentary on John’s Gospel
(Comentario sobre el Evangelio de Juan) (Grand Rapids, Mich.:
Kregel Publications, 1978), 875.

probablemente no queria que suslectoresllegarana
la conclusién en este caso de que el conocimiento de
Jestis se debia a una habilidad sobrenatural. Como
seaseverd anteriormente, los discipulos no estaban
lejos de El. Jests, al percibir la confusién de ellos
debido a sus susurros y conversaciones, sabia lo
que estaban pensando y comenzé a responderles
repitiendo las palabras de ellos en 16.17.?

Versiculo 20. Como se ha descrito a lo largo
de este Evangelio, Jestis no les dio una respuesta
directa a los discipulos; los eventos que pronto
tendrian lugar les aclararian las cosas. Aunque no
usoé la frase «un poco» después de 16.19, esta se
convirtié en el centro de Su discurso. No pasé por
alto la confusién de ellos sobre el significado de
Sus palabras «porque yo voy al Padre» (16.17). Se
referiria a esto més tarde, en 16.28. Jestis comenzd
Surespuesta conla doble afirmacién De cierto, de
cierto (vea comentarios sobre 1.50, 51), enfatizando
la importancia de lo que estaba por decir.

Jestis contrasté el dolor de los discipulos, in-
dudablemente por Su muerte, con la alegria del
mundo. Estaexpresiéninclufaajudiosy aromanos,
que pensarian que finalmente se habian librado de
Aquel que durante tanto tiempo habia sido una
amenaza para ellos.

Los discipulos [llorarian] (xAaiw, klaio) y
[lamentarian] (0pnvéw, threneod). «Estos son los
verbos utilizados de los fuertes lamentos y lamen-
taciones habituales en el oriente después de una
muerte».* El primero ocurre en 11.31, 33; 20.11, 13,
15, mientras que el tilltimo ocurre solo aqui en Juan
e «indica el canto de las endechas fanebres».® El
término «lamentaréis» se usa parala accién de las
mujeres que siguieron a Jesus hasta Su crucifixiéon
(Lc 23.27). Se dice que Maria Magdalena estuvo
de pie afuera del sepulcro en la mafiana de la
resurreccion, llorando (klaio; 20.11). Jesus uso el
enfdtico vosotros (vueig, humeis), indicando un
contraste entre los discipulos y el «mundo». La
tristeza (AO7mm, lupe) de Sus seguidores, tipica
de la causada por la muerte, seria breve y se
convertiria en gozo (xopd, chara). Nuevamente,

*La cita de los discipulos no corresponde exacta-
mente a la declaracién original de Jests en 16.16, ya que
las palabras de Jests incluyen oVk€tt (ouketi), que quiere
decir «ya no», en lugar de 0¥ (ou), que quiere decir «no».

*].H.Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on
the Gospel According to St. John (Comentario critico y exegético
del Evangelio segtin Juan), The International Critical Com-
mentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 2:514.

® George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical
Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 285.
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Jestis enfatizé con humeis que eran los apdstoles
quienes sufririan tristeza. Esta tristezano habia de
ser simplemente reemplazada con gozo; mds bien,
la tristeza habia de ser transformada en gozo. La
razén misma de la tristeza se convertiria en una
cuestion de gozo. El mismo evento que causaria
su dolor, la muerte de Jests en la cruz, daria como
resultado su gozo.

Versiculos 21,22. Parainstruir a los discipulos
sobrelanaturaleza dela transicién que experimen-
tarfan delatristeza al gozo, Jestisusé lailustracion
de una mujer en labores de parto (veaIs 13.8; 21.2,
3;26.17,18; 66.7-14; Jer 13.21; Miq 4.9, 10). El dijo:
La mujer cuando da a luz, tiene dolor [...] pero
después que ha dado a luz un nifio [literalmente,
“un ser humano”, &vOpwmog, anthrapos], ya no se
acuerda de la angustia, por el gozo de que haya
nacidoun hombre en el mundo. De manera similar,
el dolor que los discipulos pronto experimentarian
cuando Jests fuera arrestado y muerto en la cruz
se convertiria en gozo, porque Jests veria a los
discipulos nuevamente. La fuente de su tristeza
se convertiria en la fuente de su gozo. Aunque
Jests no lo explicd, parece claro que esta es otra
referencia a Sus apariciones de resurreccién, que
serian registradas mds adelante (vea 20.20, 27). Los
discipulos estaban tristes ahora y estarian descon-
solados por la muerte del Sefior de gloria. Aligual
que una madre que olvida el dolor involucrado en
el nacimiento de su hijo, los discipulos, después
de la resurreccién, olvidarian su tristeza. Seria
convertido en un gozo tan magnifico que nadie
podria [quitarles]. Jestds no quiso decir que los
discipulos nunca mds experimentarian tristeza.
Tras Su resurreccion, llegarian a comprender lo
que Jesus habia estado diciendo y haciendo de tal
forma que tendrian un gozo diferente a todo lo que
podria dar el mundo. Los discipulos experimen-
tarian gozo como resultado de una nueva forma
de ver las cosas; incluso afectaria la forma en que
veian sus propias vidas.

Versiculos 23, 24. La frase «aquel dia» se usa
en Mateo 24.36 para referirse al fin de los tiem-
pos. Sin embargo, en el Evangelio de Juan, aquel
dia se usa en 14.20 y 16.23, 26 para referirse a un
tiempo claramente anterior ala segunda venida de
Cristo. Lamayoria delos comentaristas interpretan
la frase como en referencia a la resurreccién de
Jests, cuando la tristeza de los discipulos se con-
vertiria en gozo (16.20) y pudieran comprender
mads plenamente lo que Jests habia estado ense-
flando. Mds probablemente, la frase «aquel dia»
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se refiere aqui al dia en que Jests daria el Espiritu
alos apostoles, y ese dia fue el primer Pentecostés
después de la resurreccién (vea Hch 2.1-4). Segin
B. F. Westcott, «“Aquel dia” comienza con Pente-
costés y se consuma en el Regreso».® En contraste,
J. H. Bernard dijo que, mientras «el dia de Pente-
costés es descrito en Hechos 2 como un Dia en el
que se manifesté un don especial de poder espiri-
tual, [...] para [Juan] el Dia del Advenimiento del
Espiritu es el Dia de la Resurreccion de Jests».
Bernard continué diciendo que la frase «significa
la nueva Dispensacién o Era del Espiritu, que
comenzé con la Resurreccién».” Claramente, la
resurreccion significé un nuevo comienzo, sin
embargo, no debe considerarse como el comienzo
de «la nueva Dispensacién». Ese comienzo no
tendria lugar hasta que los apdstoles fueran em-
poderados con el descenso del Espiritu Santo (vea
Lc 24.49; Hch 1.8; 2.1-4). Quizds seria mejor decir
que, cuando Jests parti6 y luego regresé de entre
los muertos como lo habia prometido (vea comen-
tarios sobre 16.16), los ap6stoles le verian y en ese
momento entenderian muchas cosas que les habia
estado diciendo. Obviamente, tendrian un gozoy
un entendimiento que no habian experimentado
antes de laresurreccién. Sinembargo, conla venida
del Espiritu, toda su confusién se disiparia, en
vista de que tendrian un conocimiento atin mayor.
Ademads, tendrian una nueva concepcién de la
oracién y su poder, asi como el lugar de Jests en
sus oraciones.

La cldusula no me preguntaréis nada estd
abierta a cualquiera de dos interpretaciones
posibles: 1) «No me hardn preguntas» o 2) «No
pedirdn nada de mi». Los discipulos le habian
hecho muchas preguntas a Jests, especialmente
en el aposento alto (13.6, 25, 36, 37; 14.5, 22). En
este contexto, deseaban preguntarle acerca de Su
enigmadtica declaraciéon que se encuentra en 16.16.
Cuando recibieran el Espiritu Santo, este deseo
desapareceria porque el Espiritu les ensefiaria
todas las cosas, les recordaria las ensefianzas de
Jesus y los guiaria a toda la verdad (14.26; 16.13).
Si bien es cierto, nada en el contexto inmediato
sugiere que Jesus estaba hablando de la obra del
Espiritu. Ademds, en el texto griego, «me» (EuE,
eme) estd en la posicién enfdtica, ocurriendo antes

®B. F. Westcott, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan) (Cambridge: University Press,
1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950), 233.

7Bernard, 2:516.



del negativo y el verbo (literalmente, «A mi, no
preguntardn sobrenada»). Esta disposiciénenfatica
sugiere un contraste con el Padre en la siguiente
cldusula. Por lo tanto, «No pedirdn nada de mi»
es la interpretacién preferida. Los discipulos
le habian pedido a Jesus durante Su ministerio
personal, sin embargo, después de Su partida ya
no podrian acercarse a El cara a cara. Esto seria
una gran ventaja, no una desventaja, para ellos.
Jestis prometi6 con la doble afirmacién De cierto,
de cierto (vea comentarios sobre 1.50, 51), indi-
cando suimportancia, que tendrian comunicacién
directa con el Padre. Si pedian algo en el nombre
de Jests, les seria dado. El contraste en 16.23,
entonces, es entre pedirle a Jestis cara a cara y
pedirle al Padre en el nombre de Jestis después de
haber ascendido al cielo (vea comentarios sobre
14.13, 14; 15.7, 8).

Algunos podrian objetar que este contraste
no era el que Jests estaba estableciendo, sobre la
base de quela palabra para preguntaréis (potao,
erotao) enla primera parte del versiculo es diferente
de la palabra para pidiereis (aitéw, aited) en la
segunda parte. Sin embargo, no hay una distin-
cién significativa entre las dos. Este hecho queda
claro en Hechos 3, donde el versiculo 2 dice que el
hombre cojo era puesto ala puerta del templo para
que «pidiese» (aited), mientras que el versiculo 3
dice que el hombre «rogaba» (erdtas). Alolargo del
Evangelio de Juan, se usan palabras griegas con
significados similares de manera intercambiable.

Los discipulos habian hecho muchas peticiones
aJests; pero, hastaahoranada[habian] pedido en
[el] nombre de Jests. Con la llegada de la nueva
dispensacidn, las cosas serian diferentes; tendrian
unanuevarelacién conJestsy el Padre (vea 14.23).
Habiendo recibido el privilegio de la oracién en el
nombre de Jests, alos discipulos seles alenté a [pe-
dir] para [recibir]. La palabra griega para «pedid»
es atelte (aiteite), unimperativo presente durativo
que implica pedir continuamente. Los discipulos
habian de «estar pidiendo» o «seguir pidiendo».
Jestis declar6 que el motivo de este continuo pedir
era para que vuestro gozo sea cumplido. Jests
deseaba que Sus discipulos inmediatos y todos los
discipulos tuvieran un gozo inexpresable. Si bien
los discipulos enfrentarian varias pruebas, el gozo
que seria de ellos jamds les podria ser quitado.
Este gozo estaba intimamente relacionado con la
oracidn. Jesus exhort6 a Sus discipulos a orar para
tener gozo en el mds alto grado. De ninguna otra
manera podria su gozo «ser cumplido».

LA VICTORIA DE JESUS SOBRE EL MUNDO
(16.25-33)

Estas cosas os he hablado en alegorias; la
horaviene cuando yano os hablaré poralegorias,
sino que claramente os anunciaré acerca del
Padre. *En aquel dia pediréis en mi nombre; y
no os digo que yo rogaré al Padre por vosotros,
pues el Padre mismo os ama, porque vosotros
me habéis amado, y habéis creido que yo sali de
Dios. ?*Sali del Padre, y he venido al mundo; otra
vez dejo el mundo, y voy al Padre.

¥Le dijeron sus discipulos: He aqui ahora
hablas claramente, y ninguna alegoria dices.
%Ahora entendemos que sabes todas las cosas,
y no necesitas que nadie te pregunte; por esto
creemos que has salido de Dios. *'Jesus les re-
spondid: ;Ahora creéis? **He aqui la hora viene,
y ha venido ya, en que seréis esparcidos cada
uno por su lado, y me dejaréis solo; mas no estoy
solo, porque el Padre esta conmigo. **Estas cosas
os he hablado para que en mi tengdis paz. En el
mundo tendréis afliccién; pero confiad, yo he
vencido al mundo.

Versiculo 25. Jestis comenzd esta seccién con
una sexta aparicion de la expresién Estas cosas os
he hablado... (tabto AeAdAnka, tauta lelaleka).
Las palabras aparecen por tiltima vez en 16.33 (vea
comentarios sobre 15.11). En cada caso, lareferencia
es a lo que se habia hablado anteriormente. Jests
hizo un contraste entre el lenguaje en alegorias
(rapowpia, paroimia; vea comentarios sobre 10.6)
y la instrucciéon simple. «Estas cosas» se refiere
primordialmente a Sus «alegorias», sobre todo
el discurso comenzado en 16.16 con Su lenguaje
criptico acerca de Su partida y la analogia de la
mujer en labores de parto (16.21). Aunque esta fue
la referencia inmediata de Jests, se podria decir
facilmente que el lenguaje en alegorias constituia
gran parte de Su discurso. Eluso que Jestis hace de
este tipo de lenguaje es evidente en Sus pardbolas
en los Evangelios Sinépticos. Marcos 4.34 dice
que Jesus «sin pardbolas no les hablaba [a las
multitudes]; aunque a sus discipulos en particular
les declaraba todo». En el texto que nos ocupa,
Jestis habia estado habldndoles a Sus discipulos
en «alegorias» (paroimia), pero dijo que de aqui
en adelante les hablaria claramente (Toppnoic,
parrésia). Esta palabra se usé anteriormente en
Juan, no solo para indicar la naturaleza publica de
algunas de las ensefianzas de Jesus (7.4, 26; 11.54),
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sino también para denotarlo que dijo «claramente»
en oposicion a Sus «alegorias» (vea 10.24; 11.14).
Jestis dijo que la hora [venia] cuando todo
esto cambiaria y que El hablaria «claramente»
del Padre. La expresiéon «la hora viene» es la
misma de 16.2 y aparece nuevamente en 16.32.
Probablemente no signifique nada mds que «se
acerca un momento», como se refleja en la NIV. Se
esperaria que esa «hora» sea cuando los apdstoles
fueraniluminados porla venida del Espiritu Santo
en Pentecostés y recibieran mds ensefianza (vea
16.12-15). La frase parece estar relacionada con
«aquel dia» de 16.23, 26. Sin embargo, segin la
respuesta de los discipulos (16.29), parece que el
mensaje de Jesds que sigue a 16.25 fue expresado
en un lenguaje claro y no de alegorias (16.26-28).
Quizds los discipulos en ese momento estaban
comenzando a comprender las implicaciones de
algunas de las ensefianzas de Jests. Tendrian una
mejor comprension después de la resurreccién, en
vista de que verian por s mismos el cumplimiento
de algunas de las ensefianzas de Jests. Tendrian
una comprensiéon completa sobre la recepcion del
Espiritu Santo en Pentecostés. Solo una mirada
superficial al Libro de los Hechos muestra que
se produjo un cambio radical en la vida de los
apo6stoles. Leon Morris hablé de «una certeza, una
conviccién, que no podria tener lugar hasta después
de los eventos narrados en los Evangelios».?
Versiculos 26, 27. Con la venida del Espiritu
Santo en aquel dia (vea comentarios sobre 16.23,
24), ya no seria necesario que el Hijo le pidiera al
Padre en nombre de los discipulos. Tendrian una
comprensiéon mds completa sobre el Padre, in-
fundiéndoles confianza en su acercamiento a Elen
oracién. Elhecho de que ellos harian sus peticiones
al Padre en el nombre de Jestis no quiere decir que
los discipulos carecian de acceso directo al Padre
o que ese pedido habia de hacerse a Jestis, como
si Este fuera mds misericordioso que el Padre. La
unidad total del Padre y el Hijo es ensefiada aqui,
asi como en el siguiente versiculo. Las Escrituras
ensefian en otra parte que Jesus fue un intercesor
para Sus discipulos en general (Ro 8.34; He 7.25;
1*Jn2.1), y ciertamente fue asi para los ap6stoles.
Pedir en el nombre de Jests es pedir sobre la base
dela Personay la obra de Jests, reconociendo que
El es el tinico camino al Padre (vea comentarios

8 Leon Morris, The Gospel according to John (El Evangelio
segiin Juan), rev. ed. The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 629.
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sobre 14.13, 14). Debido a la obra redentora termi-
nada de Jests que culminé con Su sacrificio en la
cruz, los discipulos podrian tener acceso directo
a Dios mediante la oracién.

Jests luego dio la razén por la que no tenia
necesidad de persuadir al Padre para estar atento
a las oraciones de los discipulos: pues el Padre
mismo os ama. Segin C. K. Barrett, Jests estaba
diciendo: «El Padre mismo, por su propia voluntad,
los ama y no necesita de mi persuasion».’ Barrett
hizo notar ademds que la ensefianza de Jesus en
16.26, 27 fue una elaboracién de 15.13-15, «donde
los discipulos sonllamados @ilot [philoi, “amigos”]
de Jests, ya que con él forman un circulo tinico
de amor. En el presente pasaje, el punto es que el
Padre mismo se encuentra dentro de este circulo»."
Los discipulos tenfan una relacién apropiada con
el Padre porque [amaban] y [creian] en el Hijo.
Por lo tanto, Jestis no tendria que persuadir al Pa-
dre para que aceptara las oraciones de ellos como
vélidas. El Padre las recibfa.

Versiculo 28. Considerado por muchos erudi-
tos como una declaracién de la misién de Jests,
George R. Beasley-Murray identificé este versiculo
como «el corazén de este Evangelio»." «Resume
toda la verdad sobre Jests, a saber, Su origen di-
vino, Su encarnacién, muerte y exaltacién».'? El
versiculo refleja todo lo siguiente:

Su misién como representante del Padre (Sali
del Padre; vea 3.16, 17);

Su encarnacién (... y he venido al mundo;
vea 1.10, 14);

Su partida del mundo en Su muerte (otra vez
dejo el mundo; vea 14.19);

Su regreso al Padre y Su exaltacién (... y voy
al Padre; vea 16.10, 17).

Los verbos para «sali» (E§jA00ov, exélthon) y «he
venido» (EAAv0a, elelutha) dan un significado es-
pecial ala declaracién de Jests. «El primer tiempo
[un aoristo] reconoce que laencarnacién tuvo lugar
enunmomento particular en el tiempo; el segundo
[un perfecto] reconoce su efecto duradero».” La

?C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan), 2* ed. (Philadelphia: Westminster
Press, 1978), 496.

10Tbid.

1 Beasley-Murray, 287.

20wen E. Evans, The Gospel According to St John (EI
Evangelio segiin San Juan), Epworth Preacher’s Commentar-
ies (London: Epworth Press, 1965), 173.

1 Raymond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—



venida de Jests al mundo fue importante, porque
no podria haber sido el Salvador del mundo sin
haber venido. Su ir «al Padre» (14.12, 28; 16.10,
17, 28) fue importante porque significaba el
cumplimiento de Su misién y la aprobacién del
Hijo de parte del Padre.

Versiculos 29, 30. Jesis dijo en 16.25 que
vendria un tiempo en el que usaria un lenguaje
claro (vea comentarios sobre 16.25). Mientras
Jesus continuaba hablando con los discipulos, el
desconcierto que habian experimentado anteri-
ormente comenzé a dar paso a la comprension.
Luego proclamaron que Jestus estaba [hablando]
claramente, y ninguna alegoria [decia]. Pensaban
que su confusién sobre la partida de Jesus se habia
aclarado en sus mentes, pero los lectores astutos
dudan de que realmente fuera asi. Es poco prob-
able que la comprensién de los discipulos fuera
mejor que antes. Sureclamo era prematuro, ya que
el cumplimiento de la promesa de iluminacién de
parte de Jests atin estaba en el futuro. Al parecer,
pensaron que las promesas de 16.23, 24 y 26 se
habian cumplido; sin embargo, el cumplimientono
tendria lugar hasta «aquel dia» (vea comentarios
sobre 16.23, 24, 26, 27).

La confianza delos discipulos es evidente enla
repeticiéon dela palabra ahoraen 16.29, 30. Sentian
confianza incluso antes de la muerte, resurreccién
y exaltacion de Jests y la venida del Espiritu. En
16.30, dijeron: Ahora entendemos que sabes to-
das las cosas. Jestis vio la perplejidad de ellos con
respecto a Su partida y Su regreso al Padre (16.17,
19). Su declaracién de que Jesus sabia todas las
cosas probablemente no era una afirmacién de
que era omnisciente, sino un reconocimiento de
la capacidad de Jests para discernir los pensa-
mientos de ellos. Es por eso que no [necesitabal
que nadie [le] [preguntara] nada. Los discipulos
estaban tan impresionados de que Jests sabia y
atendio sus preocupaciones que no se atrevieron
a hacerle ninguna pregunta. Una vez mds, la pen-
etrante visién de Jesus fue obvia. El conocia sus
pensamientos y habia respondido sus preguntas.
El conocia los pensamientos e intenciones del
corazon (vea 2.25). Tener plena confianza en que
Jests sabia todas las cosas les dio a los discipulos
la seguridad de que El habia venido de Dios: por
esto creemos que has salido de Dios. En vista de
16.32, probablemente se deballegar ala conclusiéon

xxi) (El Evangelio segiin Juan [xiii—xxi]), The Anchor Bible,
vol. 29A (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 725.

de que su proclamacién de fe fue inadecuada; aun
asi, expresaron seguridad y confianza en Jests.

Versiculos 31, 32. La respuesta de Jests a los
discipulosen 16.31 fue muy parecidaala quele dio
a Pedro en 13.38: Repiti6 la aseveracion de ellos y
la siguié con una advertencia. En el caso de Pedro,
Jests repiti6 la afirmacién de Pedro en forma de
pregunta, que es la forma en que la mayoria de las
traducciones dan la respuesta de Jests a los dis-
cipulos. (LaReina-Valera tiene ; Ahora creéis?) Sin
embargo, las palabras de Jestis deben interpretarse
como una declaracién. Algunosleenla declaraciéon
como una exclamacién, como se refleja en la NIV:
«jPor fin creen!». D. A. Carson la presenté6 de esta
manera en su traduccion literal: «jAhora creen!».!*
Parece mds razonable leerlo como una declaracion.
El énfasis en las palabras de Jests estaba en dptt
(arti), que se traduce como «ahora». A diferencia
de vOv (nun), que quiere decir «ahora» en 16.29,
30, arti quiere decir «mds que un simple punto en
eltiempo[...] Sugiere un estado en particular, una
crisis [16.12; vea 13.7,33; Ap 12.10]»."®Jesus estaba
esencialmente diciendo: «<En este momento creen».

En lo que respecta al momento, Jestis no
neg6 que los discipulos tuvieran un grado de fe;
reconocié la fe de ellos en 16.27. Aunque su fe
era inadecuada, eran (como Pedro en 13.37) sin-
ceros y genuinos en su conviccién. Sin cuestionar
que crefan, Jests les dio una advertencia, como
habia advertido a Pedro en 13.38. Incluso con el
amor que tenian por Jesus, la fe de ellos no era lo
suficientemente fuerte. Jestis dijo, en efecto, «Es
cierto que en este momento creen, pero “He aqui
la hora viene, y ha venido ya” cuando me aban-
donarédn». El hecho de que la hora «ha venido ya»
enfatizaba la cercania de su desercidn de Jesus. Le
abandonarfan esa mismanoche. Aunque tenfan fe,
esa fe no los sostendria; serian esparcidos cada
uno por su lado. El lenguaje de Jests recuerda Su
declaraciéon en Marcos 14.27, donde cité Zacarias
13.7: «Todos os escandalizaréis de mi esta noche;
porque escrito estd: Heriré al pastor, y las ovejas
serdn dispersadas».

Si bien los discipulos abandonarian a Jests y le

“D.A.Carson, The Gospel According to John (El Evangelio
segtin Juan), The Pillar New Testament Commentary (Grand
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1991), 548.
Morris dijo: «Posiblemente hay algo de énfasis en “ahora”
(N1V, “por fin”). En este momento han profesado creer (v.
30), sinembargo, como muestran las siguientes palabras de
Jests, enrealidad ain no han llegado a conocer algunas de
las consecuencias importantes de la fe en él» (Morris, 632).

15 Westcott, 236.
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dejarian, no estaba solo, porque el Padre estaba con
El Jests habfa dicho previamente que el Padre no le
habia dejado solo, porque El siempre hacia las cosas
que le agradaban (8.29). Si Jesus no podia contar con
el apoyo de los discipulos, podria estar seguro de la
presencia y el apoyo del Padre.

Versiculo 33. Sabiendo que Sus discipulos
le abandonarian, Jestis miré mds alld de esto a
la restauracién de ellos y los tranquilizé. Las
palabras finales de Jestds para ellos comenzaron
con la dltima aparicién de la cldusula Estas cosas
os he hablado (vea comentarios sobre 15.11). La
frase podria referirse solo a la declaracién ante-
rior sobre la dispersién de los discipulos sobre el
arresto de Jests. Jesus estaba diciendo que sabia
que lo abandonarian, y que no queria que fueran
vencidos por la ansiedad, sino que tuvieran paz.
Sin embargo, probablemente se refiere a todo el
discurso, cuyo propdsito era que los discipulos
pudieran tener paz.

E. F. Bruce llam¢6 la atencién a dos esferas
diferentes de existencia: 1) «en mi» y 2) «en el
mundo».’ Todos los discipulos viven en ambas
esferas. Jests les aseguré a los discipulos: para
que en mi tengdis paz. La frase «en mi», recuerda
la alegoria de Jests sobre la vid y los pdmpanos,
donde Jesus hizo hincapié en la importancia de
permanecer en E1 (15.5-7). Aquellos que permane-
cen en Jesus, manteniendo una relaciéon cercana
con El, pueden tener paz (eiprjvn, eirene). Ademds,
podrian «seguir teniendo paz», como sereflejaenel
verbo que se traduce como «tengdis», un presente
subjuntivo activo. La «paz» que tiene el discipulo
al permanecer en Jesds se experimenta mads a lo
interno que a lo externo (vea comentarios sobre
14.27). Es una paz mental y tranquilidad del alma
que solo el creyente puede gozar. Es «la paz de
Dios, que sobrepasa todo entendimiento» y una
paz que «guardard vuestros corazones y vuestros

18F. F. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 326.
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pensamientos en Cristo Jesus» (Fil 4.7).

La paz que bendijo las vidas de los discipulos
no los eximia de las pruebas y tribulaciones. Por el
contrario, Jests dijo: En el mundo tendréis aflic-
cion (OATyg, thlipsis), refiriéndose al inevitable
sufrimiento que soportarian Sus discipulos. La
mencion de la afliccién para los discipulos en el
mundo recuerda las ensefianzas de Jests sobre el
aborrecimiento del mundo para con Sus discipulos
(15.18—16.4). A lo largo del Nuevo Testamento,
la palabra thlipsis se refiere a los sufrimientos
de los primeros cristianos (vea Hch 14.22; 20.23;
1* Ts 3.2-4). Sus experiencias incluyeron «prob-
lemas que infligen angustia, opresién, afliccién
[y] tribulacién»."”

Apesar delatribulacién que viene del mundo,
Jests exhorté a Sus discipulos a confiar porque dijo:
yo he vencido al mundo. La frase «he vencido»
traduce veviknko (nenikeka), un verbo en tiempo
presente que quiere decir accién completada con
resultados continuos. Jests habia ganadola victoria
sobre el mundo, asi como habia vencido a Satands,
el principe de este mundo. La victoria de Jests
es un tema recurrente en 1° Juan 2.13, 14; 4.4; 5.4,
5. Si bien el mundo podria continuar su ataque,
Jestis es victorioso; y los que permanecen en El son
participes de esa victoria. Para el mundo, la cruz
parecia la derrota de Aquel que les habia causado
tantos problemas; en realidad, fue una victoria.
«Lo venci6 tanto con debilidad como con fuerza; El
maté6 alamuerte muriendo; El conquisté a Satands,
el dios de este mundo, permitiendo que Satands
aparentemente le conquistara».'® Jestis tenfa una
misién especifica al venir al mundo, y esta misién
estaba casi cumplida. YaJesus podia hablar de ella
como que se habia cumplido.

17 Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3*ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 457.

8 Horatius Bonar, Studies in the Gospel of John (Estudios
en el Evangelio de Juan) (Grand Rapids, Mich.: Zondervan
Publishing House, 1972), 96.



¢\ INTERCESOp

JESUS

La oracion del Sefior
(17.1-26)

El capitulo 17 sirve como punto culminante
del Discurso de Despedida, durante el cual Jests
habia estado alentando a Sus discipulos en vista
de las dificultades que enfrentarian debido a Su
partida. Si bien la inclusién de oraciones en los
discursos de despedida era comtn en la literatura
judia y helenistica,’ la oracién de Jests en Juan 17
esunicadebidoa quién era el que estaba ofreciendo
la oracién y debido al escenario de la oracion.? El
que ofreci6 la oracién fue Jests, el Hijo de Dios,
quien vino en la carne para sufrir y morir para
que el mundo pudiera ser salvo. Estaba a punto
de experimentar este sufrimiento y muerte y lu-
ego resucitar para partir hacia Su Padre. En este
contexto, Jests oré para que el propédsito por el
cual habia sido enviado se cumplieraen Sumuerte
y mediante Sus seguidores, dando gloria a Dios.

Los Evangelios Sinépticos frecuentemente
mencionan las oraciones de Jestis.? Aparte de Su
oracién en Getsemani y las de la cruz, rara vez se
registra el contenido de Sus oraciones. Ademads de
laoracién de Juan 17, el Evangelio de Juan registra
otras dos oraciones de Jesus: una en la resurrec-
cion de Lézaro (11.41, 42) y la otra cuando habia
llegado la hora de Jesus (12.27, 28). En la tumba
de Lézaro, la oracién de Jests fue en beneficio de
los que estaban cerca, como lo reflejan Sus pal-
abras (11.42). También podria decirse de 12.27, 28
y de la oracién en Juan 17. En esta, la oracién més
extensa de Jests en cualquier relato del Evange-

! Andreas]. Kostenberger, John (Juan), Baker Exegetical
Commentary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.:
Baker Academic, 2004), 483.

2George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical
Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 293.

3Vea Mt 11.25-27; 14.23; 19.13; 26.36-44; 27.46; Mr
1.35; 6.46; 14.32-39; 15.34; Lc 3.21; 5.16; 6.12; 9.18, 28, 29;
10.21, 22; 11.1; 22.41-45; 23.34, 46.

lio, es evidente que las palabras de Jests fueron
pronunciadas en voz alta (17.1; vea Mt 11.25-27).
Aunque Jesus estaba hablando con Su Padre, los
discipulos podrian haber escuchado Sus palabras
y haber sido iluminados acerca de la misién de
Jests y, por lo tanto, su propia misién. Al hablar
del alcance general de la oracién, B. F. Westcott
dijo que fue «ala vez una oracién y una profesiéon
y una revelacién».*

Elregistro que hace Juan de la oracién de Jesus
es similar a los relatos sindpticos de Su oracién en
Getsemani, pero no son idénticos. Los relatos de
las oraciones de Jestis enfatizan Su obediencia («...
pero no sea como yo, sino como ta»; Mt 26.39) y
especialmente Su agonia (como en la declaracién
descriptiva «era su sudor como grandes gotas de
sangre»; Lc 22.44). Juan 17 es similar en enfatizar
la obediencia de Jesus al Padre. Por ejemplo, El
dijo: «Yo te he glorificado enla tierra; he acabadola
obra que me diste que hiciese» (17.4). Sin embargo,
este texto no menciona nada sobre Su sufrimiento.

Se pueden ver similitudes entre Juan 17 y «la
oracién del Sefior» en Mateo 6.9-13 y Lucas 11.2-4.°
1) «Santificado sea tu nombre» (Mt 6.9; Lc 11.2) es
similar a las referencias de Jestis a «tu nombre»
en Juan 17.6, 11, 12, 26. 2) La peticién «Venga tu
reino» (Mt 6.10; Lc. 11.2) puede ser otra forma de
expresar Su peticion «Padre [...] glorifica a tu Hijo»
(17.1). 3) La idea de «no nos metas en tentacién»
(Mt6.13; veaLc11.4) sereflejaen «yolos guardaba»

*B. F. Westcott, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan) (Cambridge: University Press,
1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950), 237.

SEl titulo «la Oracién del Sefior» es un nombre in-
apropiado, ya que Jests en realidad no pronuncié esta
oracién a Dios; mds bien, la dio como modelo por el cual
Sus discipulos habian de orar. Por esta razon, a veces se
le conoce como «la Oracién Modelo».
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y «yo los guardé» (17.12). 4) La frase «libranos del
mal» (Mt 6.13) es casi idéntica a «que los guarde
del mal» (17.15).

A pesar de las similitudes, hay algunas dife-
rencias. 1) En Juan 17, Jests no les mandé a Sus
discipulos, diciendo: «oraréis asi» (Mt 6.9; vea Lc
11.2).2) Las palabras de JestisenJuan 17.5 enfatizan
que El es uno de los miembros de la Deidad, el
Hijo encarnado de Dios. 3) El trato «Padre» (17.1,
5, 11, 21, 24, 25) describe la relacién tnica entre
el Hijo y el Padre, mientras que los hijos de Dios
se dirigen a El como «Padre nuestro» (Mt 6.9).
4) La confesion de pecado, como en Lucas 11.4,
estd notablemente ausente en el texto de Juan, ya
que Jestis demostré Su perfecta obediencia a la
voluntad de Su Padre (17.4).

Se han sugerido varios titulos en un intento
por capturar la esencia de la oracién de Jests en
Juan 17. Se ha sugerido que esta oracién «podria
designarse mds apropiadamente “La Oracién del
Sefior”»® que la de Mateo 6.9-13 y Lucas 11.2-4.
Desde los dias de David Chytraeus (1530-1600),
la oracién de Jestis ha sido comtinmente llamada
la «oracién sumosacerdotal»,” aunque Cirilo de
Alejandria (aprox. 376-444) insinu6 tal designacion
en su comentario sobre Juan.® Es una descripcién
adecuada para esta oracion, ya que Jests funciona
en Su papel de mediador como nuestro Sumo
Sacerdote; oré por los demds y por S{ mismo. Aun
asi, D. A. Carson sefial6 que «el lenguaje sacrificial
no es fuerte» y que el papel de Jestis como Sumo
Sacerdote se ve méds «en términos de su intercesion
posterior ala ascension [vea Ro 8.34; He 7.25; 17 Jn
2.1]».° Otros comentaristas favorecen un titulo
como «La oracién de Consagracién».'” C. K. Bar-
rett concluy6 que ni este titulo ni el anterior hacen
«justicia a toda la gama del material contenido en
ella»." Carson opt6 por el titulo «ciertamente mas

®V. Wayne Barton, The Gospel of John (El Evangelio de
Juan) (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1960), 78.

"F. E. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 328.

8 Cirilo de Alejandria Comentario sobre Juan 11.8.

°D. A. Carson, The Gospel According to John (El Evan-
gelio segiin Juan), The Pillar New Testament Commentary
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1991), 553.

19 Westcott, 236; Edwyn Clement Hoskyns, The Fourth
Gospel (El cuarto evangelio), 2* ed. (London: Faber and Faber,
1947), 494; Bruce, 328.

W C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan), 22 ed. (Philadelphia: Westminster
Press, 1978), 500.
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genérico» «La oracién de Jests».'?

Si bien el papel de intercesién de Jests como
Sumo Sacerdote es mds evidente después de Su
ascension, estaba funcionando claramente en esta
oracién como un intercesor (sea que estuviera
funcionando o no en Su papel como Sumo Sacer-
dote). Jestis pronuncié la oracién en el camino a la
cruz; y, como intercesor, se centré en el sacrificio
que ofrecerfa: El mismo. Aun cuando oré por Si
mismo, Su oracién fue lograr algo por los demés.
Jests se consagré a ST mismo para el sacrificio por
el cual fue glorificado y al mismo tiempo consagré
a aquellos por quienes Su sacrificio fue hecho.

Esta oracién de intercesién no fue solo por
los discipulos inmediatos de Jestus, sino también
por toda la comunidad de creyentes. Su oracién
era que Sus discipulos actuales pudieran ser con-
sagrados para su misién en el mundo y que los
futuros discipulos fueran dedicados al servicio
de Dios. Oré para que Sus seguidores pudieran
eventualmente estar con El, contemplar Su gloria
y morar en el mismo amor que el Padre tiene por
el Hijo. Dado que el énfasis general de la oracién
estd en lo que Jests estaba a punto de lograr por
los demds, parece razonable titular el capitulo 17
«Jests, el Intercesor».

Ninguna evidencia indica dénde se pronuncié
la oracién. Con base en la declaracién de Jests al
final de 14.31, podemos decir que Ely los discipulos
habian dejado el aposento alto y las instrucciones
en los capitulos 15 al 17 se dieron antes de cruzar
el torrente de Cedroén en el camino a Getsemani.
Parece poco probable que las solemnes palabras
de la oracién de Jests fueran pronunciadas mien-
tras el grupo caminaba por las calles de la ciudad.
Westcott sostuvo que solo un lugar parece ser
adecuado para la oracion, y ese es «los Atrios del
Templo». El hizo notar lo siguiente:

En ninguna parte, como parece, podrian mar-
carselos contornos dela futuraIglesia espiritual
como en el santuario de la antigua Iglesia. En
ninguna parte, estd claro, podria nuestro Sumo
Sacerdote ofrecer mas adecuadamente Su obra
y a S{ mismo y a los creyentes al Padre, que
en el tinico lugar en el que Dios habia elegido
establecer Su Nombre."

Si bien no es posible conocer la ubicacién con
certeza, podemos estar seguros de que 14.31 indica
una partida de Jests y los discipulos a algtin lugar
nuevo. Es razonable suponer que pronuncié Su

12 Carson, 550, 553.
13 Westcott, 237.



oracion en los atrios del templo.

Los eruditos han tenido mucho que decir sobre
la estructura de la oracién. Desde una perspectiva
general, Andreas J. Kostenberger hizo notar lo
siguiente: «Estructuralmente, la oracién cierra
el discurso de despedida, formando el sobre ex-
terior correspondiente al predmbulo de 13.1-30
en el otro extremo»." Con respecto a los detalles
de la oracién, Guy N. Woods sugiri6 el siguiente
bosquejo. Jests oré pidiendo que...

Dios y su Hijo fueran glorificados (17.1, 2);

Sus discipulos tuvieran vida eterna (17.3-5);

puedan saber y creer la verdad (17.6-12);

puedan tener gozo de caraal mundo antagénico
(17.13, 14);

sean guardados del mal (17.15, 16);

sean santificados y cumplan con su misién
(17.17-19);

todos sea uno (17.20-23);

sean participes de Su gloria (17.24-26).°

El bosquejo mds ampliamente adoptado es
el propuesto por Westcott,'® en el que dividié la
oracién en tres secciones principales: 1) el Hijo y el
Padre (17.1-5); 2) el Hijo y Sus discipulos inmedi-
atos (17.6-19); y 3) el Hijo y la iglesia (17.20-26).
Si bien este comentario obedece a las mismas
divisiones principales de Westcott, los titulos de
las respectivas divisiones serdn los siguientes:
1) La oracién de Jesus pidiendo ser glorificado
(17.1-5); 2) La oracién de Jesus por Sus discipulos
inmediatos (17.6-19); y 3) La oracién de Jesus por
Sus futuros discipulos (17.20-26).

LA ORACION DE JESUS PIDIENDO
SER GLORIFICADO (17.1-5)

'Estas cosas hablé Jests, y levantando los ojos
al cielo, dijo: Padre, 1a hora ha llegado; glorifica
a tu Hijo, para que también tu Hijo te glorifique
a ti; ’como le has dado potestad sobre toda carne,
para que dé vida eterna a todos los que le diste.
%Y esta es la vida eterna: que te conozcan a ti,
el dnico Dios verdadero, y a Jesucristo, a quien
has enviado. *Yo te he glorificado en la tierra;
he acabado la obra que me diste que hiciese.

1 Kostenberger, 483.

> Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segiin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 352.

16 Westcott, 237.

*Ahora pues, Padre, glorificame ta al lado tuyo,
con aquella gloria que tuve contigo antes que el
mundo fuese.

Versiculo 1. Con las palabras Estas cosas (re-
firiéndose a todo el Discurso de Despedida en los
capitulos 14 al 16), Juan enfatizé que la instruc-
cién de Jesis a los discipulos habia terminado.
Luego, Jests volvio a referirse a la comunién con
Su Padre. Esta transicion fue hecha mediante un
gesto observable, es decir, levantando los ojos al
cielo. Era la postura caracteristica para la oracién
(11.41; vea Sal 123.1, 2; Mt 14.19; Mr 6.41; 7.34; Lc
9.16). No solo fue practicado por Jesus, también
fue una postura aceptada entre otros judios. (Sin
embargo, el publicano «no queria ni aun alzar
los ojos al cielo» en Lucas 18.13.) Jesus se dirigi6
a Dios como Padre, una palabra que aparece seis
veces en la oraciéon (vea 17.1, 5, 11, 21, 24, 25). Esta
forma de trato indica de inmediato la base sobre
la cual descansaba la oracién, a saber: la relacion
intima del Padre y el Hijo.

Antes de este tiempo, como se dijo por primera
vez en 2.4, la hora de Jestds atin no habia llegado
(vea7.6,8,30;8.20). En esta ocasion, Jests, recono-
ciendo la soberania de Dios, declaré que la hora
[habia] llegado. Desde la llegada de los griegos,
Jesus habia anticipado la hora inminente (12.23;
13.1). Esta «hora» (dpa, hora) era el momento se-
flalado paralamuerte, resurrecciény ascensiéon de
Jests al cielo, el momento de Su glorificacién (vea
12.23, 27, 28, 31, 32). Habia llegado el momento
de que el Hijo del Hombre fuera glorificado, por
lo que Jests or6 para que Su glorificaciéon pudiera
tener lugar. Aunque Su oracién fue por S{ mismo,
no se parece en nada a una oracién que alguien
haria para su propio beneficio. La peticién de Jests
constituia unsingularllamado: glorifica a tu Hijo.

Cuando Jests oré para que Dios lo glorificara,
estaba diciendo, en efecto, «<Hdagase tu voluntad»
porque «toda obra con la cual se cumple su volun-
tad es para su gloria»."” No le pidi6é a Dios que lo
«[salvara] de esta hora» (12.27); por el contrario,
Jestis oré para que se cumpliera el propdsito de
Dios de asignar la hora de Su muerte y exaltacion.
El motivo de Jests para Su glorificacién no era
de interés propio; porque no buscaba Su propia
gloria (vea 8.50), sino que también [el] Hijo [glo-
rificara] al Padre. A diferencia de la mayoria de

17 Clinton D. Morrison, «Mission and Ethic: An Inter-
pretation of John 17» («Misién y ética: unainterpretacion de
Juan 17»), Interpretation (Interpretacién) 19 (July 1965): 261.
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las personas, Jestis solo buscé «La gloria que viene
del Dios tnico» (5.44). F. F. Bruce acertadamente
comento: «La cruz, como él sabe muy bien, ha de
ser el vehiculo de esa gloria, y ora para que la
acepte y asf traer gloria a su Padre»."

Versiculo 2. La palabra como contintia el
pensamiento de gloria del versiculo 1. E1 hecho de
que el Padre le [ha] dado [€dwxac, edokas, tiempo
aoristo] potestad supone una accién pasada du-
rante Su ministerio terrenal. Esta autoridad dada
por Dios es sobre toda carne, es decir, sobre toda
la raza humana con el propésito de otorgar vida
eterna a aquellos que el Padre ha dado al Hijo.
La frase «vida eterna» se usa con frecuencia en el
Libro de Sefiales y culmina en el Libro de Gloria,
que ocurre solo aqui y en el versiculo 3.

A todos (mav 6, pan ho; un plural neutro, liter-
almente, «todos los cuales») que el Padre le [dio]
denota la suma total de las personas, mientras
que el pronombre avt0lg (autois; literalmente, «a
ellos»') se refiere a los miembros individuales de
ese numero (vea comentarios sobre 6.36-40). El
Padre le dio a Jests autoridad sobre toda carne
con el propdsito de otorgar vida eterna a las per-
sonas que el Padre le habia dado. Sin embargo,
esta autoridad para otorgar vida eterna no podria
ejercerse hasta la glorificacién de Jestus. Por lo
tanto, era ventajoso que Jesus partiera; porque sin
Su partida no podria conceder vida eterna a los
que le dio el Padre. (Con respecto a «vida eterna»,
vea comentarios sobre 5.24.)

Surge una posible dificultad teolégica con la
afirmacién de Jesus de que se habia de dar «vida
eterna» a todos los que le diste. Leon Morris
dijo, «Una vez mds tenemos la idea de la predes-
tinacién divina».? La nocién es que Dios, en Su
soberania divina, elige quién serd salvo y luego le
da esos individuos a Jestus, para que la salvacién
sea determinada por Dios por completo, aparte
de la voluntad humana. Si bien es cierto que Dios
conoce desde toda la eternidad lo que harén los
individuos, no quiere decir que los subyuga y los
obliga a creer en Jestis. La verdad es clara en 17.6,

18 Bruce, 329.

La palabra griega autois («a ellos») no se traduce
en la NASB o en la mayoria de las traducciones al inglés;
después de pan ho («todos los que»), se considera redun-
dante. La NLT parece capturarlaidea de autois consignando
«a cada uno».

2 Leon Morris, The Gospel according to John (El Evangelio
segiin Juan), rev. ed. The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 636.
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donde Jests identificé a los que le fueron dados
como aquellos que «han guardado tu palabra» (vea
17.12). En otra parte, Jests habia hablado de dar
Su carne «por la vida del mundo» (6.51), y agreg6
que venir a El con fe era el requisito previo para
esa vida (6.40; vea comentarios sobre 6.35-47).

Versiculo 3. Sibien muchos estudiosos ven este
versiculo como un comentario tedrico en parén-
tesis, en realidad es el desarrollo natural de las
ideas de glorificar a Dios en 17.1 y el ofrecimiento
de la vida eterna en 17.2. Dios es glorificado por
todos los que saben lo que El logré en Jests por
medio de la cruz: Y esta es la vida eterna: que te
conozcan a ti, el inico Dios verdadero. La «vida
eterna» consiste en el conocimiento del «tnico
Dios verdadero», sin embargo, en vista de que
Dios se revelé mediante Su Hijo, el conocimiento
de Dios solo puede lograrse mediante el cono-
cimiento de Jesucristo. Este conocimiento no es
un mero desarrollo cognitivo (aunque se incluye
una comprension intelectual). Implica unarelaciéon
personal. Esta implicaciéon estd en consonancia
con el sentido hebraico de la palabra «saber»,
que implica una relacién intima con una persona
y no solo una aprehensién intelectual. El Padre y
el Hijo gozan de una relaciéon intima; y, mediante
el conocimiento de Dios, los creyentes pueden
gozar de la intimidad de tener al Padre y al Hijo
morando en ellos (vea 14.23).

Alolargo de este Evangelio, se ha puesto gran
énfasis en creer; ahora el énfasis estd en conocer.
La palabra ywvooxm (gindsko, «conocer») se usa
siete veces en este capitulo, mientras que «creer»
(miotevo, pisteud) se usa solo tres veces y, como
se ha observado, ocurre un total de noventa y
ocho veces en el libro. Aqui, la forma del verbo
(ywooxwowv, gindskosin, «conozcan») es un sub-
juntivo presente, queriendo decir que para obtener
la vida eterna se tiene que «seguir conociendo».
Este conocimiento es mds que simplemente apre-
nder acerca de Dios y Sus caminos. «“Conocer” a
Dios en este Evangelio [...] quiere decir conocerle
viviendo en unarelacién reverente, creyente y fiel
con El, de modo que en la vida real uno le conoce
como Padre y conoce al Hijo como Salvador y
Sefior».*! «Quiere decir mds que conocer el camino
ala vida. Es la vida».*

Versiculos 4, 5. El objetivo deJestsalolargo de

2 Floyd V. Filson, The Gospel According to John (El Evan-
gelio segiin Juan), The Layman’s Bible Commentary, vol. 19
(Richmond, Va.: John Knox Press, 1963), 127.

2 Morris, 637.



Su permanencia en la tierra era traer gloria a Dios.
Aqui dijo que habia completado la misién para la
cual Dios le habia enviado: Yo te he glorificado
en la tierra. Mds que nunca antes, el hecho de que
Jests se hiciera carnereveldlanaturaleza misma de
Dios. Este fue Su propésito para venir a la tierra.
Anunci6 en 4.34 que habia venido a hacer la vol-
untad de Aquel que le habia enviado y a cumplir
Su obra (vea 5.36). La obra que el Padre le habia
encomendado tenfa como foco la cruz, como dijo
Jestis en la primera ocasién cuando anuncié que
habia llegado Su hora (12.23). Aunque Jesus hablé
como si Su obra en la tierra ya hubiera acabado,
morir en la cruz fue el tnico acto de obediencia
que le quedaba por realizar. El dia antes de hacer
Su sacrificio, mientras se consagraba para ello en
Su oracién, anticipé la finalizacién de la obra de la
cruz. Su hablar de ello como si se hubiera comple-
tado mostré Su compromiso total con la obra mds
grande que Dios le habia encomendado hacer.

Ahora (literalmente, «Y ahora») que Su min-
isterio terrenal estaba llegando a su fin, Jests or6
para que el Padre le [glorificara] con aquella
gloria que habia gozado con el Padre antes que
el mundo fuese (vea 1.1, 2). Como en 17.1, Jestis
or¢ para que el Padre le glorificara; sin embargo,
la glorificaciéon por la que oré esta vez superaba
aquella porla que previamente habia orado. Sibien
Jestis habia orado previamente para que Su muerte
sefialada diera como resultado Su glorificaciényla
glorificacion suprema del Padre, esta oracion fue
para que El fuera regresado a la gloria eterna (vea
13.32) que habia compartido con el Padre antes
de la creacién. Esta es otra forma de expresar la
exaltacion final de Jests a la diestra del trono del
Padre (vea Hch 2.33; 7.55; He 12.2). J. H. Bernard
dijo: «La gloria del Verbo Eterno se distingue de
la gloria del Verbo Encarnado».?

La oracién de Jestis da testimonio de Su pre-
existencia (vea 1.1; 8.58; 16.28). Ademds, supone
que Suencarnacién, aunque no le exigié que dejara
de lado Su deidad, implicaba perder la gloria que
alguna vez tuvo. Jestis renuncié voluntariamente
a la gloria que habia compartido con el Padre
antes de la creacién y antes de Su venida en la
carne para ser el sacrificio por los pecados del
mundo. Con su obra casi acabada, oré para poder
retomar la gloria que habia gozado antes de ser

#].H.Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on
the Gospel According to St. John (Comentario critico y exegético
del Evangelio segiin Juan), The International Critical Com-
mentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 2:563.

«hecho semejante a los hombres» (vea Fil 2.5-11).
Por medio de la cruz, Jests seria glorificado. Una
vez cumplida Su obra en esta tierra, regresaria a
la gloria que habia sido Suya cuando estuvo con
el Padre antes de que fuera el mundo.

LA ORACION DE JESUS POR
SUS DISCIPULOS INMEDIATOS (17.6-19)

Razones para orar por ellos (17.6-11a)

°He manifestado tunombre alos hombres que
del mundo me diste; tuyos eran, y me los diste,
y han guardado tu palabra. ’Ahora han conocido
que todas las cosas que me has dado, proceden
de ti; ®porque las palabras que me diste, les he
dado; y ellos las recibieron, y han conocido ver-
daderamente que sali de ti, y han creido que ta
me enviaste. °Yo ruego por ellos; no ruego por el
mundo, sino por los que me diste; porque tuyos
son, '’y todo lo mio es tuyo, y lo tuyo mio; y he
sido glorificado en ellos. Y ya no estoy en el
mundo; mas éstos estin en el mundo, y yo voy a ti.

Hasta ahora, Jesus habia estado orando por Si
mismo y habia hecho una peticién: para Su glorifi-
cacion. Aqui dirigié Su atencién a Sus discipulos.
Antes de hacer Sus peticiones especificamente
porellos (17.11b — 19), dio varias razones para Sus
peticiones y dijo por qué el Padre debia honrar
Sus peticiones.

Versiculo 6. Primero, Jests hizo Su peticién
por los discipulos porque fue a ellos a quienes El
habia manifestado el nombre del Padre. Aunque
algunos estudiosos piensan que el «xnombre» del
Padre es un nombre literal, la palabra en este con-
texto representa Su naturaleza o Su cardcter. «Me
he manifestado» traduce literalmente el aoristo
epavépwoo (ephanerosa). El nombre de Dios en-
carna Su cardcter; y Jests habia revelado elnombre
de Dios, permitiéndoles a las personas conocer al
Padre a un nivel personal. Todo el ministerio de
Jests, incluyendo Su muerte inminente, podria
resumirse como Su revelacion del Padre. Esto hace
eco de la declaraciéon de Juan en el Prélogo en
cuanto a que Jesus «ha dado a conocer» al Padre;
es decir, él mostré de una manera autoritativa y
visible que realmente es Dios en toda Su persona
(vea comentarios sobre 1.18). Jestis manifesté al
Padre en Sus palabras y hechos. Si bien los dis-
cipulos no entendian mucho de Sus ensefianzas
ni apreciaban muchas de Sus obras, aprendieron
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mds sobre la naturaleza de Dios que cualquier
judio antes que ellos.

Segundo, Jests or6 por los discipulos porque
eran del Padre y Este se los [dio] a Jests. El hecho
de que los discipulos fueron dados por el Padre se
asume en 17.2 y se aseverd en 17.6. El Padre podia
darles los discipulos a Jestis porque ellos, al igual
que el resto delahumanidad, pertenecian al Padre.
Como se vio en 6.37, los que Dios le dio a Jests
fueron los que habian venido a El (vea comen-
tarios sobre 6.36, 37). En la dltima parte de 17.6,
Jesus dej6 claro que los que le habia dado el Padre
eran personas que habian guardado la palabra de
Dios. La declaraciéon en cuanto a que el Padre le
dio a Jests los discipulos del mundo recuerda la
accion de Jestus de elegirlos del mundo (vea co-
mentarios sobre 15.18, 19). Los discipulos habian
sido seleccionados por Jesus y habian respondido
a Su invitacién a «dejar el mundo» y seguirle. Del
mismo modo, Dios le habia dado los discipulos a
Jestis «del mundo». Anteriormente, Juan dijo que
el mundo no «conocia» a Jesus (1.10). A pesar de
las muchas sefiales hechas por Jesus (siete de las
cuales registr6 Juan), la mayor parte del mundo
no reconocia a Jestis como la revelacion del Padre
(vea 12.37). Sin embargo, unos pocos hombres
(&v@pwmo, anthrapoi) creyeron en El, reconociendo
que El y Sus ensefianzas eran de Dios. De estos
individuos, Jests dijo que habian pertenecido al
Padre y que le habian sido entregados.

Tercero, Jestis or6 por los discipulos porque
[habian] guardado la palabra del Padre. Jests les
habia mandado a Sus discipulos que cumplieran
Su palabra (vea los comentarios en 14.15, 22-24);
y aqui se dice que han guardado la «palabra»
de Dios (AGyog, logos), que en singular se refiere
a Su revelacién en general. Jests, el Verbo (vea
comentarios sobre 1.1), fue la encarnacién de esa
revelacion, en todo lo que El fue, dijo e hizo. Silos
discipulos guardabanla palabra, entonces estaban
dispuestos a recibir al Hijo. Como hombres de
carne, carecian de perfecta obediencia; sinembargo,
estaban dispuestos a comprometerse con Jesus, el
que revel6 el verdadero caracter de Dios.

Versiculos 7, 8. Cuarto, Jests oré por los dis-
cipulos porque [habian] conocido que todas las
cosas que el Padre le habia dado a Jests habian
venido del Padre. En 16.30, los discipulos afirmaron
saber que Jests sabia todas las cosas, a pesar de
que su propia comprensiénno era tan segura como
suponian. Ahora habian «conocido» por experien-
cia real que todo lo dado a Jests era en realidad
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del Padre. A lo largo del ministerio de Jests, los
discipulos habian escuchadolas palabras de Jests,
habian visto Sus muchas obras maravillosas y
habian crecido en su percepcion espiritual. Ellos
comprendian mds claramente la persona de Jests,
el don de salvacién que El trajo, la importancia
de Su mensaje y Su labor, y la relacién entre El y
el Padre. Puede que no hayan entendido comple-
tamente por qué su Mesias tenia que morir o la
naturaleza del reino que pretendia establecer, sin
embargo, habian llegado a creer que Jests era el
mensajero enviado por el Padrey que Sus palabras
eran del Padre. Una vez mds, la dependencia de
Jesus en el Padre se expresa en 17.7 (vea 5.19-30).

Quinto, Jests oré por Sus discipulos porque
habian recibido Sus palabras y las reconocieron
como autoritarias. Jests explicé que Sus dones
que provenian de Dios (17.7) eran «las palabras»
que el Padre le habia dado. La frase «las palabras»
(ta prjuota, ta rhémata) no se refiere a la totali-
dad de la ensefianza de Jestis, como se refleja en
el término logos (17.6; vea comentarios sobre 15.2,
3,7, 8), sino a las declaraciones individuales que
componian Sus enseflanzas. Estas ensefianzas
fueron dadas a Jests por Dios, y Jests se las dio a
Sus discipulos. Los discipulos, siendo muy pocos
y muy diferentes de los lideres religiosos judios,
«recibieron» estas palabras. Frederic Louis Godet
llam¢ la atencién al resultado del ministerio de
Jesus: «La cosecha parece escasa, sin duda: jonce
artesanos galileos después de tres afios de labor!
Sin embargo, es suficiente para Jesus: porque en
estos once El contempla la promesa de la continu-
aciéon de la obra divina en la tierra».** Aunque
tal vez no hayan entendido todas las palabras de
Jestis, su confianza en El los llevaron a aceptar
Sus palabras. Consideraron estas palabras como
una guia autoritativa para la vida y, por lo tanto,
fueron dignos de la intercesién de Jests.

Sexto, Jestis oré por Sus discipulos porque
[habian] conocido verdaderamente que Jests
[salié] del Padre y [creyeron] que el Padre le habia
[enviado]. Basadosenlo quelos discipulos habian
escuchado y visto, ellos «[habian] conocido», o
llegaron a conocer «verdaderamente» (GAANOGC,
alethos), que Jesus «salié» del Padre. Si bien los
discipulos todavia tenfan conceptos erréneos
acerca de Jestis y manifestaron una fe superficial,

* Frederic Louis Godet, Commentary on John's Gospel
(Comentario sobre el Evangelio de Juan) (Grand Rapids, Mich.:
Kregel Publications, 1978), 891.



Jestis reconocié que el conocimiento fundamental
acerca de El era correcto. Conocian que Jestis habia
venido de Dios. Ademads, ellos «creyeron» que
el Padre le habia enviado. Hay poca distincién
entre este punto y el anterior. La relacién entre fe
y conocimiento es muy estrecha mas no idéntica.
Morris dijo que el reclamo de conocimiento se
enfoca en el origen divino del Hijo, mientras que
el reclamo de fe se enfoca en Su mision.?® Jestus
fue enviado por el Padre para realizar una tarea
en particular. La conexién entre creer y conocer
fue hecha anteriormente en el Evangelio de Juan
(vea comentarios sobre 6.68, 69).

Versiculos 9-11a. Jestus continué orando
por Sus discipulos. En lugar de usar la palabra
«orar» (vea NIV; ESV), la Reina-Valera traduce
literalmente épotd® (erotad) como ruego (17.9;
vea comentarios sobre 16.23, 24). Jests hizo una
clara distincién entre Sus discipulos y el mundo.
Su pedido no fue por el mundo, sin embargo, no
quiere decir que no le preocupara el mundo. El
Padre amaba al mundo de tal manera que envié
a Su Hijo al mundo (3.16); de hecho, Jesus es «el
Salvador del mundo» (4.42; vea 3.17;12.47). Como
se ve en los Evangelios Sinépticos, Jests ensefi6
que se debe orar por los enemigos (Mt 5.44); El
mismo or6 por Sus enemigos (Lc 23.34). En el
contexto de esta oraciéon, mds adelante pidi6 que
los apéstoles fueran uno «para que el mundo crea
que ti me enviaste» (17.21, 22) y «conozca que td
me enviaste» (17.23). De estos versiculos queda
claro que la salvacién del mundo depende de
aquellos que el Padre le da a Jestis «del mundo».
G. Campbell Morgan escribié: «Estaba orando por
el instrumento que estaba creando, mediante el
cual llegaria al mundo».?

Jests no podia orar por el mundo, porque hac-
erlo serfa orar para que el mundo continuara en su
mundanalidad y rechazo a Dios. La tinica oracién
que Jests podia ofrecer por el mundo era que las
personas del mundo dejaran de oponerse a Dios 'y
a Su Hijo, en resumen, dejaran de ser «el mundo»
y creyeran en el mensaje de Sus discipulos. En la
medida en que Jests deseaba que el mundo dejara
de ser «el mundo» y respondiera favorablemente
al mensaje de los discipulos, la oracién de Jests
por Sus discipulos era una oracién indirecta por el
mundo. Jestis habia sido enviado al mundo enuna

2> Morris, 641-42.

% G. Campbell Morgan, The Gospel According to John
(El Evangelio segiin John) (New York: Fleming H. Revell
Co., s.f.), 273.

misién; ahora enviaba a Sus discipulos al mundo
para continuar Su misién (17.18). Estos discipulos
eran los que mds necesitaban Sus oraciones.

Jestis expres6 lacomunidad del Padre y del Hijo
cuando dijo: todo lo mio es tuyo, y lo tuyo mio
(17.10). Los discipulos pertenecian al Padre porque
Jestus dijo que «tuyos eran» (17.6). En vista de que
el Padre se los dio a Jests (17.2, 6, 9), pertenecian
a Jests. Morris dijo: «Lo que pertenece a Uno
pertenece al Otro».” Cualquier persona incluiria
la primera parte de la declaracién, «todo lo mio
es tuyo»; pero la segunda mitad, «y lo tuyo mio»,
es tinica y destaca una relacién especial que solo
goza el Hijo en virtud de Su deidad.

Séptimo, en la dltima parte de 17.10, Jestus
or6 por Sus discipulos porque habia sido glori-
ficado por medio de ellos. El verbo ded6&aopon
(dedoxasmai, «he sido glorificado») estd en tiempo
perfecto, sefialando algo que habia sucedido en el
pasado con un efecto continuo. Jestds ya habia sido
glorificado, en Su ministerio, por los discipulos.
Glorificar a Jestis (o al Padre) era reconocerlo
por quién y qué era, sin embargo, shabian hecho
esto realmente los discipulos? Justo antes de Su
oracién, Jestis habia advertido que se dispersarian
y le abandonarian (16.32).

Alo largo del Discurso de Despedida, los dis-
cipulos habian interrumpido aJests con preguntas
que parecian demostrar poca comprensiéon de Su
propdsito y misién. Jests reconocié la fe de los
discipulos en el hecho de que estaban dispuestos
a confesar quién era El (vea 6.69) y aceptar la ver-
dad de que habia sido enviado de Dios (16.30). La
fe de ellos, aunque superficial en este momento,
era mejor que ninguna fe, lo cual es caracteristico
del mundo. En comparacién con el mundo, los
discipulos habian recorrido un largo camino en su
fe.Jests miro a este pequefio grupo como hombres
que crefan en El y llevarian a cabo la misién que
se les habia encomendado. Incluso hoy, la fe que
tenfan en Jestis contintda glorificindole.

Octavo, Jests or6 por Sus discipulos porque
pronto los abandonaria. La obra de Jests en la
tierra casi habia acabado. Estaba tan cerca que
podia hablar en tiempo presente cuando dijo:
Y ya no estoy [eipi, eimi] en el mundo (17.11a).
Aunque Jesus pronto dejaria de estar en la tierra,
Sus discipulos permanecerian en el mundo. En
vista de que estaba orando directamente al Padre,
podiadecir: yovoy ati. Asi como era tarea de Jests

27 Morris, 642.
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abandonar el mundo, era tarea de Sus discipulos
quedarse en el mundo. Aunque los Doce ya no
gozarian de la presencia fisica y proteccién de
Jests, tendrian el Espiritu Santo prometido para
ayudarles mientras enfrentaban al mundo con todo
su repudio (15.18—16.4).

Peticiones especificas de la oracién de Jestis
(17.11b-19)

bPadre santo, a los que me has dado, guardalos
en tu nombre, para que sean uno, asi como no-
sotros.?Cuando estaba con ellos en el mundo, yo
los guardaba en tu nombre; alos que me diste, yo
los guardé, y ninguno de ellos se perdid, sino el
hijo de perdicién, para que la Escritura se cum-
pliese. *Pero ahora voy a ti; y hablo esto en el
mundo, para que tengan mi gozo cumplido en si
mismos. Yo les he dado tu palabra; y el mundo
los aborrecid, porque no son del mundo, como
tampoco yo soy del mundo. ®No ruego que los
quites del mundo, sino que los guardes del mal.
*No son del mundo, como tampoco yo soy del
mundo. “Santificalos en tu verdad; tu palabra
es verdad. ®Como ta me enviaste al mundo, asi
yo los he enviado al mundo. Y por ellos yo me
santifico a mi mismo, para que también ellos
sean santificados en la verdad.

Después de presentarle a Su Padre las razones
para orar por Sus discipulos, Jesus hizo dos peti-
ciones especificas con respecto a ellos. Oré para
que Sus discipulos pudieran estar protegidos
(17.11b-16) y que se consagraran (17.17-19).

Versiculos 11b, 12. Jests introdujo Su solici-
tud de proteccion para Sus discipulos con la frase
Padre santo, que ocurre solo aqui en el Evangelio
de Juan. George R. Beasley-Murray hizo notar que
la frase «combina las dos nociones de trascen-
dencia e intimidad caracteristicas de la actitud
personal de Jests ante Dios y de Su ensefianza
sobre Dios».? Jestis comenzd Su oracién en Mateo
11.25 de manera similar: «Te alabo, Padre, Sefior
del cielo y de la tierra». El trato «Padre santo» es
apropiado para los siguientes versiculos en Juan
17.17-19, donde Jests oré por la consagracién de
Sus discipulos. La santidad del Padre es lo que les
permitié consagrarse a Jests y a los discipulos. El
énfasis en «Padre santo» fue la forma en que Juan
dijo: «seréis santos, porque yo soy santo» (Lv 11.44).

* Beasley-Murray, 298-99.
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La santidad de Dios en el Antiguo Testamento
hacia hincapié en Su trascendencia, Su completa
separacién del pecado y Su esplendor, mientras
que en el Nuevo Testamento se hace hincapié en
Su amor y cuidado como se revela en Jesucristo.

La peticiéon guardalos en tu nombre podria
interpretarse como tener fuerza instrumental («por
Tunombre» o «poder») o una fuerzalocativa («para
Ti», «en Tu cardcter»). La fuerza instrumental se
refleja en la NIV donde se consigna «protégelos
con el poder de tu nombre». Bruce sefial6: «El
nombre de Dios en el [Antiguo Testamento] denota
no solo su cardcter [...] sino también su poder».”
Puede que se vea un paralelismo en Salmos 54.1:
«Oh Dios, sdlvame, por tu nombre, Y con tu poder
defiéndeme». La Reina-Valera, como se ve al
comienzo de este pdrrafo, enfatiza la fuerza loca-
tiva de la expresiéon. «Gudrdalos en tu nombre»
podria interpretarse, «Gudrdalos en lealtad a ti»
o «Guadrdelos en total adherencia a tu cardcter».*
Puede que ambas opiniones estén implicitas, como
lo sostiene Raymond E. Brown.’! Segin Carson
y Beasley-Murray, el contexto favorece el dltimo
punto de vista, que corresponde mejor con la
siguiente cldusula, que aparece en la NASB, mas
no en la Reina-Valera, «el nombre que Tt me has
dado».” Carson dijo que el «<nombre» de Dios se
refiere a todo el cardcter revelado de Dios, «y el
nombre que me diste asume que Dios se ha revelado
absolutamente en Jestis».* Luego dio el siguiente
extracto: «En resumen, Jests ora para que Dios
mantenga a sus seguidores en firme fidelidad a
la revelacién que Jestis mismo les ha mediado».*

Jests aseverd que el propdsito para que los
discipulos sean guardados es que sean uno, asi
como nosotros (vea 17.21-23). A primera vista,
podria parecer que los discipulos no eran uno
y que Jesus estaba orando para que fueran uno;
sin embargo, Su oracién fue que permanecieran
como uno, asi como el Padre y el Hijo son uno.
Esta es una unidad en amor, objetivo, voluntad,
propésito, trabajo y compafierismo intimo, basada
en la unidad del Padre y del Hijo. Esta oraciéon y
stuplica por la unidad fue por los discipulos de

» Bruce, 332.

% Carson, 562; vea Beasley-Murray, 299.

3 Raymond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—
xxi) (El Evangelio segiin Juan [xiii—xxi]), The Anchor Bible,
vol. 29A (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 759.

%2 Carson, 562; Beasley-Murray, 299.

3 Carson, 562.

3 Tbid.



Jests (vea 17 Co 1.10) y no por el mundo religioso
en general. Sin embargo, si a Jests le preocupaba
que Sus discipulos fueran uno, jcudnto mds tenfa
que preocuparle la divisién religiosa en general!

Al hablar con el Padre acerca de los discipu-
los, Jests dijo que, durante Su ministerio, El los
guardaba en [Su] nombre. Este nombre era el que
el Padre le habia [dado] (vea comentarios sobre
17.11), es decir, larevelaciéon del Padre. Jestis habia
protegido a Sus discipulos y los habia mantenido
a salvo; sin embargo, con Su inminente partida,
tendrian una necesidad especial del cuidado del
Padre. Ninguno de los entregados al cuidado de
Jestus se habia perdido, excepto Judas, cuyos planes
eran bien conocidos por Jests (6.64, 70; 13.10, 11,
18, 21, 22).

No fue culpa deJestis que Judas se hubiera per-
dido. La culpa se aclara de dos maneras: Judas era
el hijo de perdicion, y su apostasia fue anunciada
por la Escritura. La frase «el hijo de perdicién»
podria referirse al cardcter de Judas, a su destino o
a ambos.’ La misma expresién en griego, aparece
en la Reina-Valera también como «el hijo de la per-
dicién» al final de 2° Tesalonicenses 2.3, en paralelo
al <hombre de pecado». Estas frases descriptivas
aparentemente indican su cardcter maligno, sin
embargo, también sugieren su destruccién final
(2°Ts2.8). Unsignificado dual similar parece existir
en el pasaje bajo consideracién. Judas era el hijo
de perdicién; es decir, poseia el cardcter descrito
por la palabra «perdicién» (drodreo, apaleia), lit-
eralmente, «destruccién». Por su propia eleccidn,
debido al mal en su corazén, traté de destruir los
propdsitos de Dios. Su destino, como el de todos
los hacedores de mal, es la destruccion final. Jests
fue fiel a la tarea que le fue encomendada de
cuidar a los discipulos, sin embargo, Judas tomé
la decisién de hacer algo diferente a lo que Jestus
deseaba de él.

El hecho de que Jests no tuvo culpa con re-
specto a la pérdida de Judas también es obvio en
que la apostasia de Judas fue prevista por la «Es-
critura». La referencia es probablemente a Salmos
41.9 (vea comentarios sobre 13.18) y no a Salmos
109.8 (vea Hch 1.20). El texto no quiere decir que
Judas traicion6 a Jests para que la Escritura pud-
iera cumplirse, como si Dios hubiera predestinado
desde la eternidad que Judas traicionaria a Jests.
John Calvin hizo notar que «seria un error que

%TLaLXX se refiere a «personas de perdicién» (Is 34.5)
e «hijos de perdicién» (Is 57.4).

cualquierainfiera de esto que laapostasia deJudas
deba ser imputada a Dios méds que a si mismo, ya
que la profecia le impuso esa necesidad».*® Woods
dijo: «... cuando apostatd, resulté ser el acto que la
escritura habia anticipado. Judas realizé voluntari-
amente el acto que cumplié el anuncio».’” Judas, de
su propio libre albedrio, y no por decreto divino,
eligi6é hacer lo que hizo. Debido a esta traicién,
estaba destinado a la destruccién. Como todos
los discipulos, Judas habia sido seleccionado,
instruido, protegido y advertido; sin embargo, a
diferencia de los Once, él eligié traicionar a Jesus.
Su caso es un claro ejemplo de lo que se ensefia en
otras partes de las Escrituras: Es posible apartarse
de la fe (vea 2° P 2.20-22).

Versiculo 13. Jests anticipé Su inminente
partida para ir al Padre cuando dijo: Pero ahora
voy a ti. Aunque se dirigfa a Su Padre, seguia en
el mundo; y, estando en el mundo, habl6 esto para
beneficio de los discipulos. La palabra «esto» po-
driareferirseala primera parte delaoracién o, més
probablemente, a todo el Discurso de Despedida.
En cualquier caso, Jestis or6 para que tengan mi
gozo cumplido en si mismos. Les habia dicho a
Sus discipulos: «Estas cosas os he hablado, para
que mi gozo esté en vosotros, y vuestro gozo sea
cumplido» (15.11; vea 16.22, 24). Para experimentar
todo el gozo de Jests, los discipulos tenian que
permanecer en el amor del Padre continuando
en obediencia a El (vea 15.10, 11). La oracién de
Jesus estaba siendo expresada en voz alta (vea
11.42), para que los discipulos pudieran escuchar
Sus intercesiones por ellos. Mds adelante, cuando
estaban enfrentando varias pruebas en sus propios
ministerios, la certeza que Jesus les estaba dando
serfa confirmada en sus mentes cuando recorda-
ran Sus palabras. Pocas horas antes de que Jesus
sufriera humillacién y muerte, estaba hablando
de gozo. Podia hablarles con confianza de gozo
porque conocia Sumisién y se daba cuenta de que
Su sacrificio traeria gozo, no sélo a los apédstoles,
sino a todos los que creyeran en El.

Versiculos 14-16. Jests continué orando,
diciendo: Yo les he dado tu palabra (17.14). El
tiempo perfecto de 8¢3wxa (dedoka) refleja que El

%John Calvin, The Gospel according to St John 11—21
and The First Epistle of John (EI Evangelio segiin San Juan
11—21 y la Primera Epistola de Juan), trad. T. H. L. Parker,
ed. David W. Torrance y Thomas F. Torrance, Calvin’s
Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1959), 143.

7 Woods, 359.
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habia dado y todavia estaba ddndoles la palabra
de Dios a los discipulos. Esta «palabra» es nada
menos que la revelacién de Dios. El término «pa-
labra» en singular (vea 17.6) se refiere al mensaje
completo que fue revelado y es la suma total de
todas las «palabras» de 17.8. Los discipulos de
Jests creyeron y obedecieron esta palabra (17.6).
Por lo tanto, no eran del mundo como tampoco
Jestis era del mundo. Jests nunca fue del mundo;
era el que provenia de Dios que entré al mundo
(1.10, 14). Dijo que Sus discipulos no eran del
mundo. Durante su tiempo con Jests, habian lle-
gado a saber quién era Jestis y habian puesto su fe
en El y en el Padre que le habfa enviado. Porque
se opusieron al mundo el mundo los aborrecié.
Si hubieran sido del mundo, el mundo los habria
amado, ya que el mundo ama a los suyos. Sin em-
bargo, los discipulos de Jestis no eran del mundo
y como resultado eran aborrecidos (vea 15.18, 19).
La revelaciéon en la que crefan y obedecian los
discipulos condenaba al mundo; si la gente del
mundo se oponia al mensaje de Dios, entonces era
natural que condenaran a los mensajeros.

La peticién de Jestis al Padre no fue que los
[quitara] del mundo, ya que Jestis mismo estaba a
punto de dejar el mundo, sino que los [guardara]
del mal (17.15). Si bien los discipulos no eran del
mundo, su lugar por un periodo de tiempo era en
el mundo. Asi como Jestis habia sido enviado al
mundo en una misién, enviaria a Sus discipulos al
mundo para continuar Su obra en la tierra (17.18).
Moisés (Nm 11.15), Elias (1° R 19.4) y Jonds (Jon
4.3, 8) oraron para ser sacados del mundo, pero
Dios no honré sus pedidos. El papel de cada uno
de estos hombres de Dios era permanecer en el
mundo y llevar a cabo la tarea que Dios le asigné.
Del mismo modo, los discipulos tenfan una misién
que cumplir; y era solo por contacto cercano con
el mundo que podian lograr la meta que les dio
Jests. No estaba en el plan de Dios que los Doce
fueran quitados del mundo. Como representantes
de Jesus, habian de continuar Su obra después de
haber partido para estar con el Padre.

En vista de que los discipulos habian de per-
manecer en el mundo, y dado que el mundo los
aborreceria a ellos y al mensaje que proclamarian,
Jestis renové la oracién de 17.11 para pedir por la
proteccién de ellos. Esta vez oré especificamente
para que fueran guardados «del mal» (é¢x T00
novnpo¥, ek tou ponerou). Este adjetivo podria
referirse al «mal» en un sentido abstracto, o podria
usarse concretamente como un sustantivo para

40

referirse al «maligno», el diablo. Es casi seguro
que la referencia aqui es a lo dltimo. Juan dijo
en 1° Juan 5.19 que «el mundo entero estd bajo el
maligno» (vea 1° Jn 2.13, 14; 3.12; 5.18). Jests le
pidié al Padre quelos discipulos fueran guardados
de Satands, tal como les habia enseftado a orar
pidiendo ser librados (Mt 6.13). Anteriormente
en el Evangelio de Juan, Jesdis habia mencio-
nado «el principe de este mundo» (12.31; 14.30;
16.11). Satands es el principe de este mundo y
es el maligno de quien Jests oré pidiendo que
Sus discipulos fueran guardados. Esto muestra
que Jesus reconocia el poder de Satands y por
lo tanto or6 por la protecciéon de Sus discipulos
después de Su partida. Estos tenfan una tarea que
podria lograrse solamente permaneciendo en el
mundo y no siendo «del mundo». En vista de este
hecho, 17.16 repite la declaracién de 17.14, dici-
endo: No son del mundo, como tampoco yo soy
del mundo.

Versiculos17,18. La primera peticion que Jests
hizo por Sus discipulos fue que fueran protegidos
(17.11b-16). Su segunda peticioén fue que fueran
consagrados (17.17-19). El oré: Santificalos en tu
verdad.La palabra «santificalos» (@ Y16, hagiazo)
quiere decir «consagrar», «apartar» o «reservar
algo para propdsitos sagrados». El verbo «se usa
constantemente en la Septuaginta para expresar
todala dedicacién y consagracion de las personas
y las cosas a Dios».*® Fue aplicada a Jeremias con
respecto a la obra que Dios lo aparté para actuar
como profeta (Jer 1.5) y también a Aarén y sus
hijos con respecto a su labor como sacerdotes (Ex
29.1). Mas alld de la oracién de Jesus (17.17, 19),
hagiazo ocurre solo una vez mds en este Evan-
gelio. En Juan 10.36, Jestis era Aquel «al que el
Padre santificé y envié al mundo», es decir, Jests
fue apartado por el Padre para Su misién en el
mundo (vea comentarios sobre 10.34-36). El oré
para que Su Padre también «santificara» a Sus
discipulos. «Santificacién [0 consagracién] es
mds que la separacién de la pecaminosidad del
mundo, esto ya se supone (v. 16). Quiere decir
dedicaciéon y equipamiento para su servicio a
Dios».*” Los discipulos fueron consagrados porque

3% Marvin R. Vincent, Word Studies in the New Testament
(Estudios de palabras del Nuevo Testamento) (S..: Charles
Scribner’s Sons, 1887; reimp, Grand Rapids, Mich.: Wm. B.
Eerdmans Publishing Co., 1946), 2:266.

¥ Wilbert F. Howard, «The Gospel According to St.
John» («El Evangelio segtin San Juan»), en The Interpreter’s
Bible (Biblia del intérprete), ed. George Arthur Buttrick



estaban «limpios» (13.10; 15.3); ellos «no [eran] del
mundo» (17.16). Los discipulos pertenecian a Dios
y Dios se los dio a Jesus (17.6). Asi como Jests fue
consagrado para Su misién por el Padre (10.36),
Jests oré por la consagracién de Sus discipulos
para su misién (17.17). Estar consagrado es estar
preparado para una tarea particular. Para los dis-
cipulos ser consagrados era estar preparados para
su mision.

En el Antiguo Testamento, la consagracién se
lograba mediante la observancia ritual y ceremo-
nial. Aqui Jests dej6 claro que el instrumento de
la consagracién de los discipulos era «la verdad».
Jestis explicé lo que se entiende por «verdad» en
la siguiente cldusula de Su oracién: tu palabra es
verdad. La verdad es la suma de la revelaciéon que
Dios hace de Si mismo, encarnada en Jests y ex-
presada por El (vea 17.8, 14). El medio por el cual
los discipulos fueron purificados (limpios) era la
palabra que Jesus les habia hablado (15.3). Por el
mismo medio, serian santificados. Mds adelante,
el Espiritu Santo les proporcionaria alos apéstoles
todos los recursos espirituales necesarios para
cumplir su misién; pero Jesus dijo que el instru-
mento de la labor de ellos era la verdad, la misma
palabra que proclamarian en Su nombre. Los dis-
cipulos de Jests serian apartados del mundo por
Dios para Suservicio enlamedidaen que creyeran
y vivieran en armonia con la verdad, la «palabra»
del Padre. Solo aquellos que aceptan la verdad y
viven en conformidad con la verdad pueden ser
consagrados o dedicados al servicio de Dios.

La oracién de Jests por la consagracién de
Sus discipulos tenia el propésito de alcanzar el
mundo perdido mediante la proclamacién de
la verdad. Asi como Jests habia sido [enviado]
al mundo por el Padre para cumplir Su misién,
también El [envid] [a Sus discipulos] al mundo
para continuar Su obra. Jests era Aquel al que
«el Padre santificé y envié al mundo» (10.36) para
presentar la revelacién del Padre al mundo. Jests
oré por la consagracién de Sus discipulos para
que llevaran a cabo en el futuro la misién para la
cual Jestuis habia venido al mundo. La certeza de
la misién de los discipulos se refleja en el tiempo
aoristo del verbo en Su declaracién «asi yo los
he enviado [améctellac, apesteilas] al mundo».
Estaba hablando de algo en el futuro como si ya
hubiera ocurrido. Su envio propiamente dicho de
los ap6stoles no se registra hasta después de Su

(Nashville: Abingdon-Cokesbury Press, 1952), 8:749.

resurreccion (20.21).

Versiculo 19. El Padre aparté a Jestis para Su
servicio exclusivo (10.36), y Jestus resolvi6 apar-
tarse para ese servicio. Por lo tanto, El dijo: yo me
santifico a mi mismo. Esta determinacién de con-
sagrarse era por ellos (VT€p aVT@V, huper auton).
Cuando Jesus dijo que era «por [Sus discipulos]»
que se santificaba a S{ mismo, tenia que haber es-
tadorefiriéndose a Sumuerte. La muerte sacrificial
de Jests es un tema al que Jesus se refirié en otra
parte del Evangelio (10.11, 17, 18; 18.11; 19.30), y
17.19 es similar a otros pasajes que se refieren a la
expiacion (vea Mt 26.26-28; Mr 14.22-24; L.c 22.19,
20; 1* Co 11.24, 25). Su lenguaje concuerda con el
significado del Antiguo Testamento de «consagrar»
como sinénimo de «sacrificio» (Dt 15.19, 21). Juan
Criséstomo dijo que el significado de «Yo me san-
tifico a mi mismo» es «Te ofrezco un sacrificio».*’
Cuando Jests dijo que se santificaba a S mismo
por los discipulos, se referia a Su doble papel de
sacerdote y victima. Como sacerdote, fue lo que
El hizo en la ofrenda de Si mismo —no lo que le
hicieron Sus enemigos— lo que le santific6. El
«yo» de Jesus (€Y®, ego) es enfédtico. Nadie mads
podria decir: «Yo me santifico a mi mismo». El,
por Su propia voluntad, hizo por los discipulos
y el mundo entero lo que las personas no podian
hacer por si mismas. A lo largo de Su vida, tomé
la determinacion de entregarse al servicio de Dios;
y este servicio fue consumado cuando voluntari-
amente dio Su vida por el mundo (6.51). Como
victima, El era el sacrificio aceptable porque era
«un cordero sin mancha y sin contaminacién»
(12 P 1.19). Fue excepcionalmente eficaz como el
sacrificio perfecto por el pecado. En la adoracién
en el templo, el sacerdote consagraba el sacrificio;
y el sacrificio de Jests fue El mismo.

Ademas, Jests estaba decidido a consagrarse
a 51 mismo para que los discipulos fueran santi-
ficadosenlaverdad. A diferenciadelusoen17.17,
aquilapalabra «verdad» (aA10ewo., aletheia) carece
del articulo (en el griego): el término no indica «la
verdad», sino «verdaderamente» o «realmente».
La NIV consigna la frase como «verdaderamente
santificado». Jests se consagré a Si mismo para
llevarlanoticia salvadoraa un mundo perdido, sin
embargo, esta consagracién dio como resultado el
quelos discipulos fueran consagrados o dedicados
a la misma tarea.

#Juan Criséstomo Homilias sobre el Evangelio de Juan
82.1.
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LA ORACION DE JESUS POR
SUS FUTUROS DISCIPULOS (17.20-26)

®Mas no ruego solamente por éstos, sino
también por los que han de creer en mi por la
palabra de ellos, *para que todos sean uno; como
td, oh Padre, en mi, y yo en ti, que también ellos
sean uno en nosotros; para que el mundo crea que
ti me enviaste. *?La gloria que me diste, yo les
he dado, para que sean uno, asi como nosotros
somos uno. Yo en ellos, y td en mi, para que
sean perfectos en unidad, para que el mundo
conozca que ti me enviaste, y que los has amado
aellos como también a mi me has amado. *Padre,
aquellos que me has dado, quiero que donde yo
estoy, también ellos estén conmigo, para que
vean mi gloria que me has dado; porque me has
amado desde antes de la fundacién del mundo.
»Padre justo, el mundo no te ha conocido, pero
yo tehe conocido, y éstos han conocido que ti me
enviaste. °Y les he dado a conocer tu nombre, y
lo daré a conocer atin, para que el amor con que
me has amado, esté en ellos, y yo en ellos.

Versiculos 20, 21. El versiculo 20 presenta la
seccion final dela oracién de consagracién de Jests
y desarrolla el tema de la unidad que se presenta
en 17.11b. Es la tnica oracién explicita de Jests
por todos los futuros discipulos. Cuando Jests
ord por Sus apdstoles, también miré mds alld de
la labor de ellos y or6é por los que han de creer
en [El] por la palabra de ellos. Estas palabras
suponen el éxito de Sus apoéstoles. Jesus hablé de
«los que han de creer» en tiempo presente como
si los futuros creyentes ya fueran una realidad.
Estos creyentes no podian llegar a creer sin las
palabras de los apdstoles, sin embargo, los apds-
toles no podian predicar el mensaje salvador hasta
después de la muerte y resurreccion de Jests y la
venida del Espiritu Santo. Tres veces, Jests hizo
referencia a «tu palabra», es decir, la palabra del
Padre (17.6, 14, 17). Dijo que la «palabra» de los
discipulos era el medio por el cual aquellos en el
futuro creerfan en El (vea Ro 10.14). Esta «palabra»
es el mensaje que Jests les dio (17.14), y se refiere
a todo el evangelio de Dios en Cristo.

Altiempo que Jests habia hecho dos peticiones
para Sus discipulos inmediatos, también hizo dos
peticiones por Sus futuros discipulos. Primero,
oré para que Sus futuros discipulos todos sean
uno (17.21-23). Luego oré para que Sus futuros
discipulos estuvieran con El (17.24). En cuestién
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de horas, Jestis moriria en la cruz; sin embargo,
cuando Su obra enla tierra estaba por terminar, Su
primer deseo fue la unidad entre Sus discipulos.
«Esta unidad por la que oré no era organizativa
sino espiritual, y se asemeja a la unidad misma de
Dios en la que el Padre y el Hijo comparten una
unidad de naturaleza espiritual».*! Jestis ya habia
orado para que Sus apdstoles estuvieran unidos,
asi como el Padre y el Hijo estdn unidos (17.11). Al
repetir esta peticiéon para Sus futuros discipulos,
defini6 mds completamente la naturaleza de esa
unidad. Jestis deseaba que los futuros creyentes
fueran «todos|[...] uno», como td, oh Padre, en mi,
y yo en ti. El Padre estd en el Hijo en la medida
en que Jesus pudo decirle a Felipe: «El que me ha
visto a mi, ha visto al Padre» (14.9). Las obras que
realiza el Hijo son las obras que ensirealiza el Padre
(14.10). E1 Hijo estd en el Padre. Es completamente
dependiente del Padre, porque el Hijo no puede
hacer nada por iniciativa propia, sino solo lo que
ve hacer al Padre (vea 5.19-30). El Padre y el Hijo
son Personas distintas (vea comentarios sobre 1.1),
sin embargo, son uno en mente, propdsito, amor
y accién (vea comentarios sobre 10.30).

De manera similar, los creyentes, si bien son
individuos distintos, han de ser uno como el Padre
y el Hijo sonuno. Jestis oré para que Sus seguidores
tuvieranunidad espiritual. Ademds, Su oracién fue
que también ellos sean uno en nosotros. Esta es
una alusién al lenguaje de «unién» de la metdfora
de la vid en Juan 15. Los cristianos estan «“en”
el Padre y su Hijo, tan identificados con Dios y
dependientes de El para la vida y poder dar fruto,
que ellos mismos se convierten en el locus [ubi-
cacién o posicién] de la vida y la obra del Padre en
ellos».* Jesus or6 para que esto, a su vez, tuviera
la consecuencia de que el mundo crea que ti me
enviaste. Jesusles habia dicho a Sus discipulos que
el amor que tuvieran unos por otros seria la prueba
de que eran Sus discipulos (13.34, 35). De manera
similar, esta demostraciéon de unidad, que Jests
pretendia que fuera observada por todos, serfa tan
asombrosay tan diferente de «este mundo» que su
inteligibilidad podria explicarse inicamente sobre
la base de que Jests era el enviado del Padre. El
efecto de tal unidad es llevar al mundo a creer
que Jesus es divino y «el Salvador del mundo»
(4.42). La unidad por la cual Jestis or6é nunca se

“ Homer A. Kent, Jr., Light in the Darkness: Studies in the
Gospel of John (Luz en las tinieblas: Estudios en el Evangelio de
Juan) (Winona Lake, Ind.: BMH Books, 1974), 191.

4 Carson, 568.



logra mediante la doctrina y los mandamientos
de los hombres, sino solo mediante la adhesién
cuidadosa a lo que originalmente predicaron los
discipulos de Jests y se conserva para siempre en
los escritos inspirados.

Versiculos 22, 23. La oracién de Jests por los
futuros discipulos comenzé con una oracién por
la unidad. Luego, desarroll6 la naturaleza de esa
unidad declarando: La gloria que me diste, [“a
mi“; el pronombre es enfdtico] yo les he dado.
Es dificil de determinar el significado de las pal-
abras de Jesus. Parece que se debe entender que
la palabra «les» se refiere no solo a los apdstoles
originales de Jests, sino también a todos los fu-
turos discipulos que llegan a la fe como resultado
de la labor de ellos. Jestis ha compartido la gloria
que recibié de Su Padre con todos Sus seguidores.
Desafortunadamente, la naturaleza de esta gloria
no estd claramente definida. Después de exponer
una serie de puntos de vista diferentes sobre el
significado preciso de la «gloria» que dio Jesus,
Beasley-Murray hizo la siguiente observacién: «...
En cualquier interpretacion de este tipo, la “gloria”
es claramente el don del Redentor-Revelador, el
Hijo de Dios, quien con Su encarnacién, muerte
y resurreccion trae a la humanidad la soberania
salvadora de Dios».*’ La gloria de Dios puede re-
sumirse, entonces, en la revelaciéon de Jests y la
obra redentora que vino a hacer, culminando en la
cruz. En virtud del don de esta gloria, los futuros
discipulos podrian [ser] uno, dijo Jests, asi como
nosotros somos uno.

Jestsnosolo oré para quelos discipulos fueran
uno, también ord para que sean perfectos en uni-
dad. La base de la unidad de todos los que vienen
a la fe en Jesus es que Jesus estd en los creyentes
(Yo en ellos), pero ellos también estdn en El (vea
15.4). Ademds, el Padre estd en el Hijo: (tit en mi);
pero el Hijo también estd en el Padre (vea 14.10). Si
el Padre estd en Jests y Jests estd en los creyentes,
entonces el Padre también estd en los creyentes;
consecuentemente, la unidad de los creyentes es
como la del Padre y el Hijo. La unidad que une
al Padre y al Hijo es una unidad de propésito y
amor perfecto, y esta es la meta tltima que Jests
desea para Sus discipulos: una unidad completa.
En 17.21, se dice que el propésito de la unidad
de los discipulos es «que el mundo crea que td
me enviaste». Entonces Jestus declaré una meta
adicional para el mundo: que el mundo conozca

# Beasley-Murray, 302.

[...]quelos has amado a ellos como también a mi
me has amado. La idea es abrumadora. A medida
que los discipulos se perfeccionan en la unidad,
el mundo no solo estard convencido de que Dios
envié a Jesus para salvar al mundo, sino que la
gente también comprenderd que Dios ama a los
que creen en Jests tal como El ama a Su Hijo y estd
dispuesto a compartir ese amor con cualquiera y
todos los que vengan a El.

Versiculo 24. En Su segunda peticién, Jests
pidi6 que Sus discipulos pudieran estar con El. La
cldusula de apertura, aquellos que me has dado,
se refiere a todos los discipulos (asi como «les» en
17.22 se refiere a todos los discipulos), incluidos
Sus discipulos originales y aquellos que creerian
por Su mensaje. Son los mismos a los que Jests se
refiri6 en 17.2 conla frase «a todos los que le diste».
El versiculo 24 también hace eco del contenido del
versiculo 2, que habla de la autoridad de Jesus
para dar vida a todos los que le dio el Padre. En
el versiculo en discusién, Jests dijo quiero, para
expresar Su deseo de que los que le fueron dados
estuvieran donde El estd y contemplaran Su gloria.
La palabra que se traduce como «quiero» es 6€¢A®
(thelo, literalmente, «mi voluntad es»), queriendo
decir mds que un deseo. Como la voluntad de Jests
coincide perfectamente con la de Su Padre (4.34;
5.30; 6.38), puede decir «mi voluntad es».

Jesus habia dicho, hablando en tiempo pre-
sente pero refiriéndose al futuro, «ya no estoy en
el mundo» (17.11). La «gloria» que Jesus queria
que vieran los discipulos es la que le dio el Padre
antes de la fundacién del mundo. Esta es una
referencia claraa17.5, donde Jests oré para que se
le restaurara la gloria que tenfa con el Padre antes
de que el mundo fuese. Los primeros discipulos
habian visto fisicamente la gloria de Jesuas (1.14)
tal como era manifestada por medio de Sus sefiales
(vea, porejemplo, 2.11); y verian Su gloria alcanzar
su cenit en la tierra en Su muerte y resurreccion.
Adn asi, no habian visto la gloria que Jestis poseia
«antes dela fundacién del mundo». Los discipulos
de Jesus hoy pueden, hasta cierto punto, contem-
plar «la gloria del Sefior» (2* Co 3.18); pero un dia
«cuando él se manifieste, seremos semejantes a él,
porque le veremos tal como él es» (1 Jn 3.2). Solo
en la vida venidera pueden los discipulos tener la
experiencia espiritual de ver a Jestis en la plenitud
de Sumajestad y esplendor. La gloria de Jestis que
verdn los discipulos es la gloria que le fue dada
a Jestis por el amor del Padre por El antes de la
fundaciéon del mundo. Nuevamente, el versiculo
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contiene las ideas de la preexistencia de Jests
(1.1) y el gran amor del Padre por el Hijo (3.35;
5.20). Es porque el Padre ama al Hijo que aquellos
que ponen su fe en el Hijo eventualmente podrdn
estar con Jests y contemplar Su gloria. Ademds,
los creyentes seran amados por el Padre (17.23) y
aparentemente compartirdn la gloria que ha sido
restaurada a Jesus.

Versiculos 25, 26. Los dos ultimos versiculos
en el capitulo 17 podrian considerarse como una
especie de resumen de toda la oracién de Jesus.
Jesus no hizo ninguna peticién en los versiculos
25y 26, sino que declar6 lo que habia hecho y los
propésitos de Su actuar. Por otro lado, los ver-
siculos estdn conectados con 17.24 por el hecho
de que la peticién de Jests continda con el tema
del amor del Padre por El y Su revelacién del
Padre. En 17.11, Jests se dirigi¢ a Dios como «Pa-
dre santo», y en 17.25 se dirigié a El como Padre
justo. Jests reconoci6 que el Padre es «justo» para
distinguir entre el mundo que lo rechaza y Jests y
los discipulos que lo aceptan. Jests vino al mundo
para dar a conocer al Padre, sin embargo, la gran
mayoria rechazé el gentil ofrecimiento que se les
hizo. Aunque Jestus dijo que el mundo no [...] ha
conocido al Padre, Su misién no habia fallado.
Jestis conocia al Padre, y un pequefio ntimero de
hombres y mujeres habian llegado a reconocer a
Jestis como el Enviado de Dios. Algunos habian
llegado a conocer al Padre en Jests. Estos discipulos
tenfan una relacién con Dios y, por lo tanto, eran
distintos del mundo.

Jests habia manifestado el nombre del Padre
(vea comentarios sobre 17.6) y afirmé que continu-
aria haciéndolo. El objetivo de la obra continua de
Jestiseradoble: que el amor][...] que el Padre tiene
por el Hijo esté en ellos y que Jestis mismo pueda
estar en ellos. La oracién de Jests no era que el
Padre amara a los discipulos con el mismo amor
que tiene por el Hijo, porquelos discipulos ya eran
objetos del amor de Dios (17.23). En cambio, Jestus
estaba pidiendo que el amor del Padre por el Hijo
pudiera estar «en ellos». Esta frase podria querer
decir «dentro de ellos» (para que los discipulos
sean personas amorosas) o «entre ellos» (es decir,
el amor de Jestis se mostrara en sus relaciones
interpersonales). Dado el doble significado de
las palabras a lo largo del Evangelio de Juan, «en
ellos» probablemente transmite ambas ideas. Por
lo tanto, a medida que Dios les era dado a conocer
continuamente, los discipulos se transformarian
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tanto que el amor que Dios tiene por el Hijo seria
el amor dentro de sus corazones. Seria exhibido
unos a otros.

La obra continua de Jests fue que El estuviera
«enellos». En17.23, Jesus habia declarado que este
era el estado ideal de Sus discipulos. Aqui, como
en la cldusula anterior, «en ellos» podria querer
decir «dentro de ellos» o «entre ellos». De cualquier
manera, a medida que Dios se daba a conocer a
los discipulos, aumentaria la comprensién de los
discipulos de la presencia permanente de Jests.

Jesiis como el enviado

Mientras Jesus hacia Su labor para establecer
Su identidad y Su propésito en la mente de Sus
oyentes, hizo hincapié en que fue «enviado» por
Dios.

1. Jests asever6 de manera clara que fue
enviado del Padre (6.57; 7.29; 8.42; 10.36).

2. El dijo: «<El que me envid; conmigo estd»
(8.29).

3. Hablé las palabras del Padre que le envié
(3.34; 7.16; 12.49; 14.24).

4. Hizolavoluntad, olasobras, de Aquel que
le envid (4.34; 5.30, 36; 6.38, 39; 9.4).

5. El mundo estd llamado a creer en Aquel
que fue enviado (6.29; 11.42; 17.8, 21, 23,
25).

6. Jests dijo: «Ninguno puede venir a mi, si
el Padre que me envi6 no le trajere» (6.44).

7. Dijo que el Padre que le envié ha dado
testimonio de El (5.37; 8.18).

8. Dijo: «El que me ve, ve al que me envié»
(12.45).

9. Aceptar o rechazar a Jests es aceptar o
rechazar a Aquel que le envi6 (5.23, 38;
12.44; 13.20).

10. Jesus dijo que irfa al que le envié (7.33;
16.5).

11. Prometié que la vida eterna vendria por
medio del conocimiento de Aquel que fue
enviado (5.24; 17.3).

12. Dijo que asf como el Padre le envi6 a El,
estaba enviando a Sus discipulos (17.18;
20.21).

13. Jestus les advirtié a Sus seguidores que
serian rechazados por aquellos que no
conocen al que le envié (15.21).

14. Dijo que Ely el que le envié son verdaderos
(7.18, 28; 8.16, 26).



EL SERENO

JESUS

Jesls es traicionado y arrestado
(18.1-12)

Al igual que los registros sinépticos, la nar-
rativa de Juan constituye un relato del Evangelio.
Proclamalas buenasnuevas dela graciasalvadora
de Dios encarnada en la vida y las ensefianzas
de Jesus, que culminan en Su muerte, sepultura
y resurreccion. Los capitulos 18 y 19 constituyen
lo que tradicionalmente se ha llamado la «Nar-
raciéon de la Pasion» (es decir, Su sufrimiento y
muerte). Aunque algunos estudiosos incluyen la
Ultima Cena y el sepulcro vacio en la Narracién
de la Pasién, generalmente se dice que comienza
con la agonia y el arresto de Jestis en Getsemani
y concluye con Su sepultura. Las secciones de
las Escrituras asignadas a estas narraciones son
Mateo 26.30—27.66; Marcos 14.26-15.47; Lucas
22.39—23.56; y Juan 18.1—19.42.

Un examen cuidadoso de estos relatos revela
que tienen mucho en comun. Los cuatro incluyen
lo siguiente: 1) la partida de Jestis y Sus discipulos
a un lugar en el monte de los Olivos, donde Judas
llevé a otros a arrestar a Jesus;! 2) el interrogatorio
de Jestds ante los judios y el juicio ante Pilato;?
y 3) la crucifixiéon de Jesuds junto con otros dos
hombres.* También estdn de acuerdo en muchos
detalles relativos a estas tres etapas de desarrollo.
Sin embargo, cada escritor describi6é a Jests de
manera diferente en su respectivo Evangelio,
y esto es cierto con respecto al sufrimiento y la
muerte de Jests.

Entre las diferencias distintivas de los Evange-
lios Sinépticos estd la presentacion que hace Juan
del papel de los romanos en la escena del arresto
(18.3) y el énfasis dado al papel de Pilato en los

'Vea Mt 26.30,47; Mr 14.26, 43; Lc 22.39,47;Jn 18.1, 2.

2VeaMt26.57-68;27.1,2,11-26; Mr 14.53-65; 15.1-15;
Lc22.54,63-71;23.1-25;Jn 18.12-14, 19-24, 28-40; 19.1-16.

®Vea Mt 27.33-50; Mr 15.22-37; Lc 23.33-46; Jn
19.17-30.

juicios (18.28-38). Juan no contiene ningtin registro
de la agonia de Jestus en Getsemani. Mucho se ha
escrito en un esfuerzo por explicar esta omision,
pero no se ha llegado a ningin acuerdo.

Como escritor del Evangelio, Juan tenia su
propio propésito distintivo: aparentemente no
incluyé los eventos en Getsemani, aunque si aludié
ala agonia de Jests (vea 12.27; 18.11). En lugar de
enfatizar Su sufrimiento, la narracién presenta a
Jesds como quien tiene el control. De hecho, a lo
largo de Su arresto y juicios, se muestra a Jests
con un porte intrépido, seguro y sereno. Como lo
refleja el titulo de este capitulo, Jests fue el Sereno.
Cuando llegaron Sus captores para arrestarle, Jests
se les acerco (18.4). Su dominio de la situacidn se
evidencié al cuestionar a quienes lo arrestaban
(18.4-8). Sus palabras y acciones mostraron Su
gloria en la medida en que ellos «retrocedieron,
y cayeron a tierra» (18.6). Ningun otro Evangelio
muestra la majestad de Jests como lo hace Juan.

El siguiente material es exclusivo de Juan: la
mencién del huerto comolugar de reposo frecuente
deJestsy Sus discipulos (18.2); el cuestionamiento
por parte de Jesus de Sus captores (18.4-8); el inter-
rogatorio a Jesus de parte de Ands (18.13-24); la
respuesta de Jests al sumo sacerdote y al alguacil
quele abofete6 (18.22,23);1a conversacion de Jesus
con Pilato (18.33-38); la interaccién de Pilato con
los judios (18.28-32;19.4-7, 14-16); Jestis llevando
Su propia cruz (19.17);* Pilato fue quien escribié
la inscripcién en la cruz (19.19-22); Jests confia el
cuidado de Sumadre al discipulo amado (19.26, 27);
Jestis clama: «Consumado es» (19.30); el costado de
Jestus es traspasado (19.31-37); y Nicodemo ayuda

*Los Evangelios Sinépticos registran que Simén de
Cirene ayudé a llevar la cruz de Jesus (Mt 27.32; Mr 15.21;
Lc 23.26).
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a José en la sepultura del cuerpo de Jesus (19.39).

CAMINO AL HUERTO Y ENFRENTAMIENTO
CON SUS ENEMIGOS (18.1-9)

"Habiendo dicho Jests estas cosas, salié con
Sus discipulos al otrolado del torrente de Cedrén,
donde habia un huerto, en el cual entré con sus
discipulos.?Y también Judas, el quele entregaba,
conocia aquel lugar, porque muchas veces Jesus
se habia reunido alli con sus discipulos. *Judas,
pues, tomando una compania de soldados, y
alguaciles de los principales sacerdotes y de los
fariseos, fue alli con linternas y antorchas, y con
armas. ‘Pero Jests, sabiendo todas las cosas que
le habian de sobrevenir, se adelant6 y les dijo: ;A
quién buscais? *Le respondieron: A Jestis naza-
reno. Jesus les dijo: Yo soy. Y estaba también con
ellos Judas, el que le entregaba. °*Cuando les dijo:
Yo soy, retrocedieron, y cayeron a tierra. "Volvié,
pues, a preguntarles: ;A quién buscais? Y ellos
dijeron: A Jestis nazareno. *Respondi6 Jests: Os
he dicho que yo soy; pues si me buscais a mi,
dejad ir a éstos; ’para que se cumpliese aquello
que habia dicho: De los que me diste, no perdi
ninguno.

Versiculos 1, 2. Habiendo dicho Jestus estas
cosas, probablemente se refiere principalmente a
Sus palabras en los capitulos 14 al 17, pero incluye
todo desde 13.31, donde comenz6 el Discurso de
Despedida. Los eventos dramdticos a lo largo del
Evangelio estabanllegando a su punto culminante,
y la partida de la que Jests habia estado hablando
aSus discipulos estaba cerca. Elhecho de que Jests
salié quiere decir que El y sus discipulos dejaron
el aposento alto en este momento o abandonaron
la ciudad, probablemente en la misma ruta como
otras veces cuando fue al monte de los Olivos (Mt
26.36; Mr 11.19; Lc 21.37; 22.39). Anteriormente se
llegé a la conclusion que Jesus dejo el aposento
alto cuando dijo: «Levantaos, vamos de aqui» (vea
comentarios sobre 14.30, 31). Por lo tanto, en este
versiculo, Jests dej6 la ciudad.” Volveria solo para

5Si bien Jests dejé la ciudad propiamente dicha,
durante la pascua los limites de la ciudad de Jerusalén se
expandian a las regiones circundantes para acomodar a
la gran cantidad de peregrinos; se suponia que los judios
debian pasarlanoche enlaciudad. Estos limites incluyen el
monte de los Olivos con Betfagé en sus laderas orientales.
(Joachim Jeremias, The Eucharistic Words of Jesus [Las palabras
eucaristicas de Jesiis], trad. Norman Perrin [Philadelphia:
Fortress Press, 1966], 43, 55; vea Mishna Menahoth 11.2.)
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morir alli.

Jests y Sus discipulos salieron de la ciudad
hacia el este al otro lado del torrente de Cedron.
El «torrente de Cedrén no es solo el valle més
profundo sino también el més largo de Jerusalén».¢
Hoy, el fondo del valle estd a unos 60 metros debajo
delabase delo que una vez fue el atrio exterior del
templo.” Sin embargo, «la acumulacién de escom-
bros en el Cedrén desde la antigiiedad mide unos
15 a 30 metros; su profundidad real, por lo tanto,
no es fdcilmente perceptible ahora».® A diferencia
de los Evangelios Sindpticos, que afirman que
Jestis fue al monte de los Olivos, solo Juan men-
ciona «el torrente de Cedrén». «Cedrén» adopta
la ortografia hebrea, sin embargo, Juan (en griego)
tiene la ortografia de la LXX, Kedpav (Kedron).
Algunos copistas confundieron esta palabra conla
palabra k€dpog (kedros), que quiere decir «cedro».
El Cedrén es «un wadi o un curso de agua (seco
excepto en la temporada de lluvias)».” El término
«torrente» (xetuoappog, cheimarros) denota «una
corriente de agua que fluye abundantemente en el
invierno».® El wadi se abre paso hacia el sureste
hasta que finalmente llega al mar Muerto. Juan
probablemente mencioné el Cedrén debido a su
importancia histérica; fue sobre el «torrente de
Cedrén» que David habia cruzado en su huida de
Absalén y Ahitofel (2° S 15.23).1

Ascendiendo en el lado oriental del Cedrén
estd el monte de los Olivos. En las laderas de esa
monte habia un huerto, llamado en Mateo 26.36y
Marcos 14.32 «Getsemani» (literalmente, «prensa
de aceite»). Esto sugiere un lugar donde habia
olivos. Jestis y Sus discipulos [entraron] al huerto,
suponiendo que estaba cercado; Jests «se adelant6»
fuera del mismo en Juan 18.4. Este <huerto» eraun
lugar favorito de Jests y sus discipulos; muchas

¢Richard M. Mackowski, Jerusalem, City of Jesus: An
Exploration of the Traditions, Writings, and Remains of the
Holy City from the Time of Christ (Jerusalén, ciudad de Jestis:
Una exploracion de las tradiciones, escritos y restos de la ciudad
santa desde la época de Cristo) (Grand Rapids, Mich.: Wm. B.
Eerdmans Publishing Co., 1980), 35.

"D.A.Carson, The Gospel According to John (El evangelio
segtin Juan), The Pillar New Testament Commentary (Grand
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1991), 576.

8 Mackowski, 35.

® Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3%ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 537.

10Tbid., 1082.
Jests podria haber usado un puente para cruzar el
Cedroén. Vea Mishnd Parah 3.6; Shekalim 4.2.



veces [...] se [habian] reunido alli, y algunos han
especulado que el huerto podria haber pertenecido
a un amigo. Durante Su tdltima visita a Jerusalén
(y tal vez visitas anteriores), Jesus ensefi6 en el
templo durante el dia y pasé lanoche en el huerto
(Lc 21.37), «como solia» (Lc 22.39).

Juan llam¢ la atencién al hecho de que Judas
[...] conocia aquel lugar. El, como todos los demés
apostoles, estaba familiarizado con el mismo; y
anticipé que Jests estarfa alli. Jestis no estaba
tratando de escapar de la detencién de manos
de Sus captores como acusa el escéptico del siglo
segundo Celso, quien dijo que Jests «fue hallado
tratando de ocultarse y buscando cémo escapar de
una manera tan vergonzosa».'? Juan tuvo cuidado
de indicar que la rendicién de Jests fue volun-
taria. Habiéndose consagrado a S mismo para Su
inminente sacrificio, Jestis no intent6 esconderse.
Ya habia orado al Padre para que se cumpliera Su
voluntad (17.1).

Los cuatro relatos del Evangelio mencionan
a Judas por su papel como el que [...] [entregd]
a Jesus; el participio en tiempo presente (0
nopadidovg, ho paradidous) posiblemente indica
que Judas en ese momento estaba en el proceso
de traicionar a Jests. Sabiendo lo que estaba por
suceder (18.4), Jesus fue al huerto; en este lugar
conocido, Judas podria encontrarlo facilmente.

Versiculo 3. Aqui puede verse la independen-
cia de Juan de los escritores sindpticos (vea Mt
26.47; Mr 14.43; Lc 22.47, 52). El presente relato es
el dnico que menciona que, ademds de la policia
del templo, los soldados romanos estuvieron in-
volucrados en el arresto de Jesus. Judas funcioné
como el «guia» (Hch 1.16) de una compaiia de
soldados. Una «compaiiia» (cmeipo, speira) era «la
décima parte de una legién» y normalmente con-
sistia en «600 hombres, pero el nimero variaba».'
Era comandada por un xwAiapyog (chiliarchos,
literalmente, «lider de mil»), a menudo se traduce
como «tribuno» o «comandante» (18.12; vea Hch
21.31). Algunos estudiosos sefialan que «compa-
fifa» a veces se usa para referirse a un «manipulo»,
que era un tercio de un compaiifa, que consta de
doscientos hombres. Es innecesario suponer que
toda la fuerza de la compafifa fue convocada en
el arresto de Jesus (vea Mr 15.16), sin embargo, la
fuerza era un nimero suficiente para justificar el
liderazgo de un oficial al mando (18.12).

12Origenes Contra Celso 2.9.
13 Bauer, 936.

Las tropas romanas estaban acuarteladas en
la fortaleza Antonia durante las temporadas de
festivales, cuando Jerusalén estaria abarrotada,
para asegurar el orden y aplacar cualquier po-
sible disturbio. Esto probablemente explica por
qué fueron llamados en apoyo de la policia del
templo. Las pasiones se estaban intensificando
durante el festival, y el potencial de problemas era
real, especialmente dada la popularidad de Jests
y Sus discipulos y la posibilidad de que pudieran
resistirse al arresto.

Acompafiaban la compafifa romana los algua-
ciles de los principales sacerdotes y de los faris-
eos. Dado que se mencioné tanto a los principales
sacerdotes como a los fariseos (vea comentarios
sobre 7.32, 45, 46; 11.47, 48, 56, 57), estos oficiales
eran la policia del templo, probablemente envia-
dos por el Sanedrin. Los principales sacerdotes
eran predominantemente saduceos y, en su mayor
parte, controlaban el Sanedrin. Los fariseos (vea
comentarios sobre 1.24), que tenian mds influencia
sobre el pueblo, no son mencionados nuevamente
en Juan. El hecho de que a la compaiifa romana
se le especifique junto con la policia del templo
sugiere que las autoridades religiosas se habian
acercado a los romanos e indicaron que espera-
ban resistencia. Los lideres judios aparentemente
tomaron la iniciativa en todo el proceso; porque
después del arresto Jests fue llevado a Ands, el ex
sumo sacerdote. La combinacién de autoridades
romanas y judias en el arresto de Jests inculpa
tanto a judios como a gentiles, posiblemente
representando al mundo entero en sus malvados
planes para destruir al Salvador del mundo (vea
4.42). Los judios y los romanos se despreciaban
grandemente unos a otros, sin embargo, estaban
dispuestos a trabajar juntos paralograr su objetivo
de prescindir de Jests.

Aunque habia luna llena en esta noche (ya que
era pascua), los captores de Jesus llevaban linter-
nasy antorchas, y[...] armas. Estaban preparados
para cualquier problema que pudiera tener lugar;
las luces implican que pensaban que Jests podria
intentar esconderse en los rincones sombrios del
huerto. De los escritores del Evangelio, solo Juan
llamé la atencién a las linternas, un detalle que
respalda la idea de que este libro contiene el tes-
timonio de un testigo ocular.

Versiculos 4-6. El versiculo 4 comienza dici-
endo: Pero Jests, sabiendo todas las cosas que le
habian de sobrevenir... El relato de Juan, al igual
quelos Evangelios Sindpticos, presenta a Jestis con
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pleno conocimiento de lo que estaba por suceder
(vea1.47,48;2.24,25;4.17,18; 6.61, 64; 11.11). Esta
fue la hora ordenada por el Padre; por lo tanto,
Jestis se adelanté. Salié del huerto cercado (vea
18.1, donde El y los discipulos entraron al huerto)
y pregunté con majestad divina: ;A quién bus-
cais? Probablemente fue entonces cuando Judas
traicioné a Jests con un beso, aunque el acto no
se menciona en Juan (vea Mt 26.49; Mr 14.45; Lc
22.47). Las acciones de Judas no son ignoradas
porque se le menciona nuevamente en Juan 18.5,
que dice que el que estaba traicionando a Jests
estaba también con ellos. Judas habia completado
su tarea de llevar a los alguaciles encargados del
arresto al lugar donde estaba Jestis. Con palabras
gréficas, Juan dejo6 claro de qué lado estaba Judas.
No le preocupaba contar todo lo que sucedi6, pero
enfatizé que Jesus tenia el control de la situacion
y que se entreg6 voluntariamente.

La respuesta de la multitud a la pregunta de
Jests, «;A quién buscdis?» fue A Jestis nazareno,
que quiere decir lo mismo que «Jestis de Nazaret»
(1.45). Eraelnombre por el cual era conocido Jesus.
El hombre poseido por el espiritu de un demonio
inmundo se dirigié también a El como «Jests
nazareno» (Lc 4.34). Al mendigo ciego Bartimeo
se le dijo que era «Jeslis nazareno» quien pasaba
(Mr 10.47; Lc 18.37). Después de Su arresto, Jests
fueidentificado de manera similar porla criadaen
el patio del sumo sacerdote (Mt 26.71; Mr 14.67).
Después de laresurreccién, el joven en el sepulcro
de Jesus dijo a las mujeres: «buscdis a Jestis naza-
reno» (Mr 16.6). Los dos discipulos en el camino
a Emats hablaron de Jestis de la misma manera
(Lc24.19), al igual que Pedro en Pentecostés (Hch
2.22).Esevidente que alos enviados para arrestar a
Jestis seles dio instrucciones para arrestar a «Jesuts
nazareno», porque asi es como se le conocia mejor.

De manera voluntaria, Jesus dijo: Yo soy (€y®
el ego eimi). La respuesta de Jesds se puede
entender de dos maneras diferentes. Podria ser
una identificacion normal de S{ mismo: «Soy yo».
El hombre nacido ciego se identific6 como el que
habia sido sanado por Jestis cuando dijo: «Yo soy»
(9.9). Ademds, Jesus se identificé a los discipulos
de la misma manera en 6.20. Su respuesta en 18.5
podria haber sido pensada como una designacién
divina. Asi es como Jesus usé la expresion en 8.58,
cuando dijo: «... antes que Abraham fuese, yo soy».
En este sentido, era una asignaciéon de poder que
recordaba las palabras que Dios le habia mandado
a Moisés que le dijera a Israel: «<YO SOY me envié
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avosotros» (Ex3.14). Dado el escenario del arresto
de Jests, parece que esta declaracién constituia
una declaracién de poder divino (vea comentarios
sobre 8.22-24, 57, 58).

Al escuchar las palabras de Jests, retrocedi-
eron, y cayeron a tierra (18.6). Algunos ven un
evento milagroso en la reaccién de la multitud
ante las palabras de Jests, mientras que otros lo
ven como una respuesta normal a la majestad y
poder de Jesus al acercérseles con valentia. Caer
al suelo en medio de la presencia divina se mues-
tra en las Escrituras como una respuesta normal
(vea Ez 1.28; Dn 10.9; Lc 5.8; Hch 9.4; Ap 1.17). Si
algunos en la multitud estaban escuchando las
palabras de Jestis por primera vez, no hay razén
para pensar que Su presencia divina los abrumaria.
Los que escucharon Su reclamo divino en 8.58 no
quedaronimpresionados, porque tomaron piedras
enunintento por darle muerte (8.59). Sin embargo,
algunos de los oficiales que lo arrestaron, espe-
cialmente la policia del templo, probablemente
habian escuchado las palabras de Jests y habian
sido testigos de Sus obras antes. Después de no
lograr arrestar a Jestis en una ocasidn anterior, les
habian explicado a los principales sacerdotes y a
los fariseos, «jJamds hombre alguno ha hablado
como este hombre!» (7.46). Si habian sido abru-
mados y maravillados por Jesis en el pasado,
entonces podrian haber sido asombrados por El
durante Su arresto.' Si ellos fueron intimidados
por las ensefianzas de Jests en su propio entorno
familiar en el recinto del templo, entonces no es
de extrafiar que, en estos momentos de tensién
en la oscuridad de la noche, retrocederian ante
Su audacia inesperada en acercdrseles a ellos. Es
posible que aquellos que habian estado intentando
capturar a Jesuis por algin tiempo estuvieran al
frente de la multitud. Al escuchar Sus palabras,
quedaron tan impresionados con Su personalidad,
comportamiento, inocencia y majestad que retro-
cedieron, tropezando conlos demds y cayendo unos
sobre otros. Lo que es innegable es que quedaron
impresionados ante Jesus.

Versiculos 7-9. Cuando Jests repitié Su pre-
gunta (;A quién buscdis?), los alguaciles repitieron
surespuesta (A Jestiis nazareno) (18.7; vea 18.4, 5).
Al obligar alos alguaciles a decir Sunombre, Jests
llamé la atencién a S mismo y desvio la atencién
de Sus discipulos. Nuevamente, Jests declaré
Su identidad diciendo: Os he dicho que yo soy,

4 Pilato le tenfa un inexplicable temor (19.8).



excepto que esta vez agreg6 la solicitud dejad ir
a éstos (18.8). La declaracion de Jestis demostré
no solo Su reclamo de autoridad divina ante Sus
enemigos, sino también Su cuidado por los Suyos
como el Buen Pastor. Jests se entregé para que Sus
discipulos pudieran ser liberados.

Jests habia dicho: «el buen pastor su vida da
por las ovejas» (10.11). Juan reconocié en esta situ-
acién el cumplimiento de las palabras de Jestis De
los que me diste, no perdi ninguno (18.9). Juan
no registré ninguna declaraciéon precisa de estas
palabras, pero informé el sentimiento expresado
en 17.12. En vista de que Judas estaba en medio
de los enemigos de Jesus, no habia necesidad de
repetir la excepcién de Judas en la oracién de
Jests: «... ninguno de ellos se perdid, sino el hijo
de perdicién». Aqui, asi como en 18.32, Juan llamé
la atencién al cumplimiento de las palabras de
Jests usando la férmula para que se cumpliese
aquello que habia dicho. Enla percepcién de Juan,
las palabras de Jestis poseian la misma inspiraciéon
y autoridad que cualquier lenguaje en el Antiguo
Testamento con respecto a eventos futuros. Podria
debatirse que las palabras originales de Jests en
17.12 tenifan la intencién de ser aplicadas en un
sentido espiritual, mientras que el cumplimiento
inmediato se limit6é a la liberacion fisica de los
discipulos. Claramente, Jests estaba hablando de
una liberacién espiritual del pecado; sin embargo,
el arresto de Sus discipulos en este momento los
habria puesto en una situacién muy dificil, en la
que podrian estar en peligro espiritual. Si Jests
lograba mantener a Sus discipulos fisicamente
seguros en esta circunstancia, eso podria ayudarlos
a permanecer espiritualmente seguros en el futuro.

RECHAZANDO LA ESPADA
(18.10, 11)

“Entonces Simon Pedro, que tenia una espada, la
desenvaing, e hirid al siervo del sumo sacerdote,
y le cort6 la oreja derecha. Y el siervo se llamaba
Malco. "Jestis entonces dijo a Pedro: Mete tu
espada en la vaina; la copa que el Padre me ha
dado, ;no la he de beber?

Versiculos 10,11. Sibien el evento descrito aqui
estd registrado en los Evangelios Sindpticos (Mt
26.51,52; Mr 14.47; L.c22.49-51), solo Juan nombra
a Simén Pedro como el discipulo que desenvainé
una espaday a Malco como el que perdi6 la oreja.
Laacciéon de Pedro fue con sunaturalezaimpulsiva

y demostr6 su disposicién a hacer lo que habia
dicho, a saber, morir por Jests (13.37). Su esfuerzo
fue en vano; los discipulos solo tenfan dos espadas
(Lc 22.38) y, por lo tanto, no podrian ser rivales
para los soldados entrenados del ejército romano.
Si Jests no hubiera intervenido, los discipulos
probablemente habrian sido muertos.

La palabra griega para «espada» usada aqui,
poxopo (machaira), generalmente se refiere a una
espada cortaounadaga."”Otrapalabra griega para
«espada», pop@ato (rhomphaia), a menudo indica
una espada larga.' En la LXX, estos dos términos
a veces se usan indistintamente para traducir la
misma palabra hebrea. Otras veces, machaira se
refiere claramente a un arma mds corta. El término
quiere decir el cuchillo usado por Abraham en la
ofrenda de Isaac (Gn 22.6, 10) y la daga usada por
Aod para matar a Eglé (Jue 3.16). En el relato de
Mateo sobre el arresto de Jesus, el término mach-
aira se usa no solo para la espada de Pedro, sino
también para las del grupo de arresto (Mt 26.47,
51, 52, 55).

De acuerdo con Lucas 22.50, Juan 18.10 dice
que fue la oreja derecha del hombre la que fue
cortada. Esteincidente plantea una pregunta: ; Por
qué Pedro le corto la oreja derecha a Malco? Se ha
especulado que Pedro estaba tratando de cortar
la cabeza de Malco, y que este tltimo se agaché
rdpidamente para evitar la decapitacién, lo que
result6 en la pérdida de su oreja. Esta explicacion
parece 16gica, incluso si lo que Pedro usé fuere
una espada corta o una daga.

(Por qué se nombra a Pedro solo en Juan? La
respuesta no es aparente. Puede ser que, dado que
Juan fue escrito varias décadas después de los
Evangelios Sindpticos y Pedro ya habia muerto,
no habia razén para no identificarlo. El lector no
debe pasar por alto el amor de Juan por los det-
alles. La identificacién de Malco como el siervo
del sumo sacerdote indica que Juan conocia al
sumo sacerdote y su familia (vea 18.16). Nada
mds se sabe de Malco. Segtin Lucas 22.51, Jests
«tocando su oreja, le sané». Esta accién, asi como
el mandamiento de Jests de guardar la espada,
probablemente les permitié a Pedro y a los demds
discipulos partir libres.

La instruccién a Pedro fue Mete tu espada
en la vaina. Segiin Mateo 26.52, después de dar
esta orden, Jestus dijo que «todos los que tomen

15Bauer, 622.
16 Tbid., 907.
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espada, a espada perecerdn». El enfoque en Juan
estd en el movimiento voluntario de Jests hacia
Su destino: Su muerte. Sus siguientes palabras
fueron: la copa que el Padre me ha dado, ;no la
he de beber? Pedro podria ser elogiado por su
valentia, pero su acto fue inatil y, de hecho, fue
una negacién de la labor que Jests vino a hacer
(vea Fil 2.8). La referencia a la «copa» sirve como
metdfora de la muerte y recuerda las oraciones de
Jestis en Getsemani (Mt 26.39; Mr 14.36; Lc 22.42).
También nos recuerda de Juan 12.27, donde Jestis
pregunté: «;y qué diré? ;Padre, sdlvame de esta
hora?». Luego declar6 que era «para esto» que El
habia «llegado a esta hora». Jesus estaba decidido
allevar a cabo el plan de Su Padre, y a Pedro no se
le podia permitir hacer nada para frustrar ese plan.
El Padre le dio la copa a Jesus; fue Su voluntad que
Jestis bebiera la copa. Ningun esfuerzo, incluida
la accién impulsiva de Pedro, interferiria con la
realizacion de los propésitos de Dios.

RINDIENDOSE A SUS CAPTORES
(18.12)

2Entonces la compaiiia de soldados, el tribuno
y los alguaciles de los judios, prendieron a Jests
y le ataron.

Versiculo 12. A diferencia de Mateo 26.56 y
Marcos 14.50, el relato de Juan no dice nada sobre
la huida de los discipulos de Jests después de Su
arresto, aunque mds temprano en la noche Jests
habfa anunciado que ellos serfan esparcidos y El
quedaria solo (16.32). El texto dice que al menos
dos discipulos volvieron a seguir a Jests después
de abandonarle inicialmente (vea 18.15).

La compaiiia de soldados —y, porimplicacién,
el tribuno, asi como los alguaciles— fue primera-
mente introducida en 18.3. Aqui se les mencionan
como de los judios (vea comentarios sobre 1.19),
indicando las autoridades judias que formaban
el tribunal supremo de los judios, el Sanedrin
(vea 18.14). El hecho de que a los romanos se les
mencione primero podria sugerir que tomaron
la delantera en el arresto después de la accién
de Pedro. De lo contrario, habrian dejado que la
policia del templo hiciera el arresto. Solo Juan
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dice que a Jesus le ataron (vea 18.24; Mt 27.1, 2;
Mr 15.1). Como en un arresto tipico, Sus manos
probablemente fueron atadas a Sus espaldas; sin
embargo, esto era de poca importancia, ya que
Jests voluntariamente se sometié al arresto.

Otras designaciones

para Jesus en Juan

Cuando Juan usé la variedad en su eleccién de
palabras, se refiri6 a Jests de diferentes maneras
en su relato del Evangelio. El libro comienza lla-
mando a Jesus «el Verbo» que «era Dios» (1.1), la
«luz verdadera» (1.9) y «el unigénito Hijo» (1.18).

Las declaraciones «Yo soy» registradas en el
texto contienen las auto designaciones de Jests. Se
identificé a S mismo como «el pan de vida» (6.35,
48), «laluzdel mundo» (8.12;9.5), «la puerta» (10.7,
9), «el buen pastor» (10.11, 14), «la resurreccién y
la vida» (11.25), «el camino, y la verdad, y la vida»
(14.6), y «la vid verdadera» (15.1; vea 15.5).

Las personas se dirigieron a Jestis como «Rabi»
(1.38, 49; 3.2; 4.31; 6.25; 9.2; 11.8) y le confesaron
como «el Cordero de Dios» (1.29, 36), «el Mesias»
(1.41), «el Cristo» (7.41a; 11.27), «el Hijo de Dios»
(1.34, 49; 11.27) y «el Rey de Israel» (1.49; 12.13).
Juan desafi6é a los lectores a compartir su fe en
Jestus como «el Cristo, el Hijo de Dios» (20.31).

«Jesls el nazareno»

Jests crecié en «la ciudad que sellama Nazaret,
para que se cumpliese lo que fue dicho por los
profetas, que habria de ser llamado nazareno» (Mt
2.23). Era comun identificar a las personas con los
nombres de sus tierras natales o sus padres; y asi
fue conJests, conocido como «Jesus, el hijo deJosé,
de Nazaret» (Jn 1.45). Se le conoce como «Jests el
nazareno» en Mateo 26.71 y Marcos 14.67 (vea Mt
21.11). La misma idea se expresa en la frase «Jesus
nazareno» que aparece en Marcos 1.24;10.47;16.6;
Lucas 4.34; 18.37; 24.19 y Juan 18.5, 7.! La inscrip-
cién en la cruz decia: «JESUS NAZARENO, REY
DE LOS JUDIOS» (Jn 19.19).

! Estaidentificacion aparece seis veces enla NLT (Lucas
18.37; Juan 18.5, 7; Hechos 2.22; 22.8; 26.9); «Jesucristo de
Nazaret» se usa en Hechos 3.6; 4.10.



(Viene de la pédgina 2)
diferentes del mundo. Eran especiales para El
(17.9).

Lanaturaleza del mundo. Sibien Jestis mencionéd
a Sus discipulos una y otra vez, también hablé del
«mundo» repetidamente, contrastdindolo con Sus
apostoles o discipulos.

La descripcién que Jesus hizo del mundo es
negativa, y no or¢ directamente por él (17.9). Pu-
ede que nos parezca extrafio, ya que sabemos que
Dios (y por lo tanto Cristo) amé al mundo (3.16).
La implicacién es que Cristo no oré por el mundo
porque éste se oponia a El. Jesus estaba hablando
de los aspectos pecaminosos del mundo, las per-
sonas que estdn dominadas por Satands.

El mundo repudiaba a Sus seguidores (17.14).
Elmundo es contrastado conlos apdstolesen 17.16.
Los incrédulos son claramente diferentes de los
discipulos de Jests. El mundo pecador no conoce
a Dios (17.25).

Sinembargo, Jestis no estd en contra del mundo.
Desea que el mundo crea (17.21). Desea que todos
sepan que Dios le envié a El y que Dios ama a Sus
discipulos, al igual que el Padre lo amaba a El
(17.23). Si bien el mundo en conjunto se opone a
El, Jests todavia ama al mundo y desea que todos
sean salvos.

La relacién de los discipulos con el mundo. En la
tierra, los discipulos de Jestis estdn en un ambiente
extrafio, hostil, en el que podrian perderse. Jests no
pidié que fueran sacados de este ambiente (17.15).
Mids bien, Sus seguidores han sido enviados al
mundo (17.18). Jestis jamds abog6 por ningtn tipo
de religién que requiera que los discipulos vivan
separados de las personas del mundo.

Jesus habia estado «guardando» a Sus se-
guidores (17.11, 12). Los habia «guardado» de
Satands y deseaba que permanecieran a salvo. En
otras palabras, deseaba que se mantuvieran fieles,
que se mantuvieran salvos. Mientras vivian «en el
mundo», necesitaban asegurarse de que «no son
del mundo» (17.14, 16). Los discipulos de Jests
no han de ser poseidos por el mundo ni ser de la
misma naturaleza que el mundo.

Lanecesidad de santificacién. ; Cémo podrian los
discipulos permanecer «en» el mundo sin ser «del»
mundo? Siendo santificados (17.17, 19). ;Qué qui-
ere decir ser «santificados»? Ser hecho santos, ser
apartados parael propésito de Dios. Los apdstoles
habian sido apartados, diferenciados de todos los
demds. Sin embargo, su santificacion necesitaba
continuar. La santificacién no es una ocurrencia

Unica; es un proceso continuo. Los apdstoles
necesitaban apartarse constantemente. Mostraron
ser débiles antes de que Jests llegara al final de Su
vida terrenal, e incluso después siguieron siendo
débiles. Necesitaban una santificacién continua.

El medio de la santificaciéon. jPodrian ser santi-
ficados por medio de la verdad, que es la Palabra
de Dios! Jests oré: «Santificalos en tu verdad; tu
palabra es verdad» (17.17; vea 17.19). Este pasaje
a menudo aplica a los no cristianos. Ciertamente,
nadie puede ser salvo aparte de la Palabra de Dios;
pero Su peticién en este contexto fue paralos ap6s-
toles, aquellos que ya eran discipulos de Cristo.

Los resultados de la santificacion. Los versicu-
los 24 y 26 hablan de los posibles resultados de
esta santificaciéon. Primero, si los apdstoles eran
santificados, cumplirian la esperanza de Jests de
estar con El (17.24). Ademds, si eran santificados,
el amor de Dios estaria en ellos (17.26).

(Qué debemos aprender de la oracién de Jestis
acerca de la santificacion de Sus discipulos?

Vivimos en un ambiente fordneo, un mundo
pecaminoso. Los valores del mundo nunca
han sido los valores de Cristo.

Necesitamos mantenernos alejados del mundo.
Si nos permitimos aceptar valores mun-
danos, estaremos perdidos para Cristo.
Necesitamos la ayuda de Dios para man-
tenernos fieles.

Necesitamos ser santificados, apartados del
mundo, listos para ser usados por el Sefior
para Sus propodsitos. La santificacion es
un proceso continuo para nosotros hoy.
Tenemos que esforzarnos por dedicarnos
mas a Cristo.

Solo podemos ser santificados por medio de
la Palabra. Cada cristiano individual tiene
que leer y estudiar y constantemente tratar
de obedecer la Palabra de Dios para ser mds
util en el reino del Sefior.

3. En centrarse en la unidad de la iglesia. Otra
preocupacién en la mente de Jestis, mientras oraba,
era la unidad de los discipulos, o la unidad de la
iglesia. Los primeros versiculos del capitulo 17
son una introduccién en la que la oracién de Jests
fue para que Dios le ayudara a lograr lo que habia
venido hacer al mundo (17.1-5). En la mayor parte
del resto del capitulo, Jests oré por Sus discipulos.
En17.20-24, Suenfoque se volvié hacialos creyentes
futuros. Jestis oré no solo por Sus apoéstoles, sino
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también por aquellos que crefan en El por medio de
lapalabradeellos. Ese grupoincluia alas personas
convertidas en el dia de Pentecostés, todas aquellas
conversiones de las que leemos en Hechos, y todos
los demds que se han convertido desde entonces.
iQuiere decir que nos incluye a nosotros!

Jests pidi6 que todos los creyentes fueran uno:

Mas no ruego solamente por éstos, sino
también por los que han de creer en mi por la
palabradeellos, para que todos sean uno; como
td, oh Padre, en mi, y yo en ti, que también el-
los sean uno en nosotros; para que el mundo
crea que td me enviaste. La gloria que me diste,
yo les he dado, para que sean uno, asi como
nosotros somos uno. Yo en ellos, y td en mi,
para que sean perfectos en unidad, para que el
mundo conozca que ti me enviaste, y que los
has amado a ellos como también a mi me has
amado (17.20-23).

Sin duda, podria prever que Sus discipulos ten-
derian a dividirse. Incluso en los tiempos del
Nuevo Testamento, los cristianos se dividieron en
diferentes grupos sobre asuntos insignificantes (vea
1* Co 1.10-12). jJestis queria que Sus discipulos
fueran uno para que el mundo creyera en E1(17.21,
23)! Cuando los no creyentes ven divididos a los
miembros de la iglesia, es poco probable que se
conviertan en creyentes.

La unidad por la que oré Cristo no es una
unidad superficial, es decir, la unién de grupos
distintos que ensefian diferentes doctrinas y adoran
de diferentes maneras y solo comparten una leal-
tad verbal a Cristo. Cuando la hermandad entra
en conflictos por asuntos menores, la gente del
mundo se aleja del mensaje de Cristo.

Tampoco Cristo queria una unidad lograda
separados de la Palabra de Dios. No oré por «paz
a cualquier precio», esto es, una unién obtenida
ignorando la ensefianza y las palabras de las Es-
crituras. En lugar de abogar por tal posicién, Jests
ord por aquellos que crefan gracias alas ensefianzas
delos apdstoles, que habian guardadola palabra de
Dios (17.6, 20). El tinico camino hacia la verdadera
unidad es por medio de la Palabra de Dios.

Cuando aquellos de nosotros que aceptamos a
Jestis como el Hijo de Dios hacemos nuestro mejor
esfuerzo para seguir las instrucciones de Dios,
seremos uno. Solo entonces se puede responder
la oracién de Cristo pidiendo unidad.

4. En trabajar hacia la salvacién del mundo.
Otro asunto que estaba en la mente de Jests es al
menos insinuado en esta oracion, a saber, la sal-
vaciéondel mundo. Jestis oré para que Sus discipulos
pudieran ser uno «para que el mundo crea» y que
«el mundo conozca» que Dios habia enviado aJests
al mundo. Oré para que las personas supieran del
amor de Dios por ellos (17.21-23).

El enfoque de Jests en la salvacién del mundo
no debe sorprendernos, ya que leemos que «de tal
manera Dios amé al mundo, que ha dado a su Hijo
unigénito, para que todo aquel que en él cree, no
se pierda, mas tenga vida eterna» (3.16). Jests dijo
que Su misién en la tierra era «buscar y a salvar lo
que se habia perdido» (Lc 19.10). Naturalmente, la
salvaciéon del mundo estaba en la mente de Jests
la noche antes de ser crucificado. Justo antes de
ascender, expres6 ain mds claramente su afdn que
lasnaciones perdidas fueran traidas a El. Les dijo a
Sus discipulos que fuerany predicaran el evangelio
a personas de todas partes para que pudieran ser
salvas (Mt 28.18-20; Mr 16.15, 16).

La oracién del Sefior muestra la preocupacién
de Jests por salvar a los perdidos, y es necesario
quelaiglesiahoy comparta esa preocupaciéon. Como
cristianos que somos, debemos tratar de permanecer
puros y sin manchas del mundo. Deberiamos ser
activosenamar alos demds, hacerel bieny defender
una sana doctrina. Nuestro propdsito siempre debe
ser adorar a Dios «en espiritu y en verdad» (4.24).
Sin embargo, tenemos que recordar que nuestra
principal responsabilidad como la iglesia del Sefior
que somos es continuar Sumisién debuscary salvar
a los perdidos!

Conclusion. ;Qué pensaba Jesus la terrible noche
en que fue traicionado y arrestado? jOraba por la
gloria de Dios, la santificaciéon de los discipulos,
la unidad de la iglesia y la salvacién del mundo!
Para glorificar a Dios, tenemos que obedecer Su
voluntad como se encuentra en Su Palabra. Para ser
santificados, tenemos que estudiar constantemente
Su Palabra y hacer todo lo posible por obedecerla.
Para estar unidos, tenemos que dejar que las ense-
flanzas de la Palabra de Dios determinen nuestras
creencias, gufen nuestras vidas y dirijan nuestras
prdcticasreligiosas. jParasalvar al mundo, tenemos
que predicar la Palabra!

Coy Roper

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