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Resum

Larticle desenvolupa la relacié que hi ha entre 'esquema de revelacié que pren com a punt de refe-
rencia la «cronologia» de I'existéncia del projecte que s’encarna en Jesus i el coneixement del miste-
ri de Déu que hi ha darrera de la seva activitat reveladora. Especificament, 'autor aprofundeix en
I'aportacié nova i diferent sobre el Déu que ha enviat Jesus i que I'assisteix amb la seva presencia, tal
com el IV Evangeli ho treballa. Per aixo, divideix el tema en tres apartats: primer, presenta sense una
interpretacio estrictament teologica del tema de la gloria en 'Evangeli de Joan. A continuacid, 'autor
identifica un esquema, fruit de 'aplicacié dels metodes historico-critics al tema de la doxa. Finalment,
recull 'aportacié més rellevant dels metodes historico-critics, i ofereix un horitzé nou d’interpretacio
de la gloria de Jesus en aquest escrit joanic.

Paraules clau: Gloria, creure, cristologia, mistagogia, métode historicocritic.

Abstract

The article explores the relationship that exists between the scheme of revelation that takes as its point
of reference the ‘chronology’ of the project that is incarnated in Jesus, and the knowledge of the mys-
tery of God behind his revelatory activity. More precisely, the author goes into the new and different
contribution made by the Fourth Gospel concerning the God who sent Jesus and who supports him
with his presence. Thus, the topic is divided into three parts: first, the theme of the glory of God in
John’s Gospel is presented without a strictly theological interpretation. Next, a schema identified as
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the result of applying historico-critical methods to the theme of doxa. Finally, the most significant con-
tribution of the historico-critical methods is brought together and a new horizon of interpretation of the
glory of God in this Johannine writing it proposed.

Keywords: Glory, belief, Christology, mystagogy, historico-critical method.

Es adient recordar, per comencar, que 'evangeli segons Joan (EvJn) ha estat
molt sovint qualificat com l'evangeli d'un Jestis sempre amarat de la gloria
de Déu. Per dir-ho amb la formulacié que s’acostuma a utilitzar, el que la tra-
dici6 sinoptica presenta en una escena molt particular que anomenem la
transfiguracié de Jesus, 'EvIn ho allarga a tot 'evangeli. El Jestus que ens
presenta esta sempre embolcallat de la gloria de Déu i les seves paraules sén
com oracles que venen del mén de Déu, de la profunditat del Déu de I'AT que
roman llunya en el rerefons de la persona de Jesus.

Aquesta opinié6 es fa patrimoni de I'exegesi de Joan i normalment no es
questiona. Es dona per suposat que la gloria que embolcalla Jesus és I'esclat
i la revelaci6 de la gloria de Déu que és la gloria que acompanya les mani-
festacions extraordinaries del Déu llunya i transcendent de 'AT. Tanmateix,
aquesta apreciacié generalitzada, en no ser qiiestionada per l'exegesi, no
acaba d’oferir continguts nous o diferents als lectors de 'EvIn. La doxa Theou
és la Kevod Adonai en I'AT, pero aquesta descripci6 de la intimitat i de la iden-
titat de Déu no s’endinsa en esbrinar si I'Evin ofereix matisos o detalls que
ajudin a penetrar una mica més en la intimitat del Déu de 'AT. En Ex 33-34,
a la peticié de Moises de veure la doxa de Déu, se li respon que no la podra
veure. I quan es descriu la visi6, no s’arriba mai a descriure o definir quin és
el contingut d’aquesta intimitat de Déu. Moisés no pot veure el rostre de Déu.
La revelacio sera la bondat i la misericordia que arriben a Moises i al poble
com a efecte de la preséncia i de la benvolenca de Déu.

Que aquesta apreciacié no és una simplificacié troba, en un paragraf en
la Teologia del Nou Testament de R. Bultmann, una confirmacié important
que mostra fins a quin punt la interpretacié de Bultmann vol respondre al que
ofereix 'EvJn. Es un paragraf conegut, pero que en aquesta introduccié resul-
ta adient de recordar. Diu aixi:

Jestis com a revelador de Déu, no revela res més que ell és el revelador.
I aixo vol dir que Ell és aquell que el mén esta esperant, el qui porta amb
la seva persona el que la humanitat ha estat anhelant al llarg de molts anys: la vida
i la veritat en tant que la realitat a partir de la qual la humanitat pot existir, la llum
com a transparencia plena de l'existéncia en la qual les preguntes i els enigmes
s’acaben. Perod, com és aixd i com ho porta? De cap altra manera que dient que ell
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és precisament aixo i diu que ho porta —FEll, un home en una paraula humana que,
sense legitimacié, demana la fe. Es a dir, Joan, presenta, en el seu evangeli només
el fet de la revelacio (das Dass), sense descriure el seu contingut (ifir Was).!

Lexegesi de I'EvIn ha considerat sovint que aquesta apreciacié de R. Bult-
mann es queda curta. Tanmateix, no podem passar per alt que aquesta valo-
raci6 del paper de Jests, a més d’oferir un punt de referéncia fonamental a
la interpretacié de la fe per part de Bultmann,? no deixa de corroborar el que
de fet I'exegesi de Joan ha vingut a dir, sense dir-ho gairebé mai explicitament:
que la revelaci6 de Jestus en 'Ev]n es concentra en la gloria de Déu tal com
I'ofereix I'AT. El parer de Bultmann ha estat, si més no per I'exegesi de 'EvJn,
un punt de referencia constant,® malgrat que els darrers trenta anys la seva
aportacié ha estat molt menys tinguda en compte, a causa sobretot a la deriva
metodologica de I'exegesi de 'EvIn.*

Fins aqui una primera dificultat del tema. Perd hi ha encara una segona
dificultat en assumir que la doxa que embolcalla Jesus en 'EvIn és la doxa
del Déu de I'AT sense més qualificacions. La lectura de I'EvJn amb aquest fil
conductor (el de la doxa de Déu) s’enceta amb el proleg quan es diu que el qui
és el projecte de Déu sobre la humanitat i sobre la histdoria humana (el qui és
la paraula) s’ha fet sarx, és a dir un membre de la nissaga humana, i que hem
contemplat la seva doxa (1,14). Segons aquesta afirmacio6 clau del proleg, el
misteri de 'encarnaci6 del projecte de Déu per a la humanitat és 'esdeveni-
ment de la manifestacié de la gloria de Déu en Jests sobre el qual el proleg
dona testimoni, malgrat que 'EvIn no presenta narrativament el misteri de
I'encarnacié (naixement) de Jesus.

1. R. BULTMANN, Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen: J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) 1968,
418-419. Aquesta cita de Bultmann s’ofereix com a mostra d'una apreciacié que no acabo de
compartir del tot, perd que vol oferir el fons de la interpretacié de la revelacié segons I'EvJn.
Al final d’aquest treball reprendrem aquest parer.

2. EsTlescandol de la «pura humanitat» del revelador el que cal superar per accedir a la fe com
a confianca que va més enlla de les propies seguretats. Aquesta «pura humanitat» és el que
Bultmann considera el lloc de 'escandol i, per tant, I'inic «fonament» de la «decisié» que cons-
titueix el nucli més pregon de la fe com a confianga. Val la pena recordar que la fe, per a la
interpretaci6 que fa Bultmann de I'EvJn és «fides qua creditur». En canvi, com veurem, per a
Késemann, la fe en 'EvJn la «fides quae creditur». Els camins s’han distanciat notablement.

3. Cf. la valoraci6 de I'aportacié de R. Bultmann per part de J. ASHTON, en la primera edici6 de
la seva obra, Understanding the Fourth Gospel, Oxford: OUP 1991; tota la introduccié bascula
damunt de l'aportacié de Bultmann: Before Bultmann, 9-43; Bultmann, 44-66 i After Bult-
mann, 67-111.

4. Hom acostuma en referir-se a 'obra de R. A. CULPEPPER, Anatomy of the Fourth Gospel, A
study in literary Design: Philadelphia: Fortress Press 1983, com a data del canvi d’orientacié
de I'exegesi joanica.
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Ara bé, aquest comencament de I'EvJn s'allarga en la manifestacié de la
doxa que Jesus fa en els signes (2,11; 11,4.40). D’aquesta manera, la manifes-
tacié de la gloria es va donant al llarg de tota la vida de Jesus (primer i darrer
signe de Jesus en 'EvIn). Fins arribar al moment cabdal en la glorificacié que
el Pare fa del Fill en la seva exaltaci6 (12,23.27-28; 12,31-32 i també 13,1; i per
damunt de tot 13,31-32). La imatge que dona aquest reguitzell de textos és la
d’'una gloria que acompanya Jesus des de la seva encarnacié fins a la seva glo-
rificacié que, en alguns dels textos es donara per damunt de tot en la seva mort
(cf. 12,23-25 i 12,31-32). Segons aquesta apreciacid, Jesus esta investit de la
gloria de Déu des del seu naixement (encarnacié) i arriba al seu punt culminant
en l'exaltaci6 en la creu.

Amb tot, encara ens falta una darrera baula a aquesta cadena: el capitol 17
fa esment de la gloria que omple la vida de Jests des del comencament, és a
dir, abans de la creaci6 del mén (17,5, cf. 17,24). Aquest quadre ens acaba de
situar en un recorregut per tota la vida de Jests de bracet amb l'esclat de la
gloria que I'acompanya des d’abans de la creacié del mén, passant per I'en-
carnacié, acompanyant-lo en la seva vida mortal i arribant al punt algid en
I'exaltacio en la creu que és, ensems, la glorificacié que ho corona tot.

Amb aquest apunt esquematic hem presentat una descripcié de la funcio
(reveladora) de la gloria de Déu al llarg de la historia de salvacié mitjangant
el qui és el projecte de Déu per a tota la humanitat, el qui és la paraula, Jesus.
Perd no hem dit res de nou sobre aquesta gloria de Déu. Més encara, segons
aquest esquema, l'encarnacié del projecte de Déu en Jestus no sembla que
faci cap aportacié rellevant en la funcié reveladora de la doxa de Déu. Es a
dir, que la visié d’historia de salvacié en la que encabim la funcié reveladora
de la doxa de la persona de Jesus resta inconcreta i abstracta. I, en canvi, el
proleg de 'EvJn es tanca amb una formulacié prou agosarada i pretensiosa
que semblaria voler anar més enlla: «<Déu no I'ha vist mai ningt, Déu fill tnic,
que esta sempre amatent als batecs del cor del Pare, és qui I'ha revelat» (1,18).
D’altra banda, si Jests ja té una doxa com a projecte de Déu des de sempre,
no li afegeix res el fet de 'encarnacié? Quin paper té en aquesta presentacié
la realitat humana de Jesus (la seva condicié terrenal)? O per dir-ho d'una
manera més directa: la gloria que té Jesus-el Logos «abans» de la creacié del
mon, és la mateixa que revela en els seus signes al llarg de I'EvIn? Es diferent?
O per fer la pregunta més important: la glorificacié de Jesus al final de la seva
vida, afegeix quelcom a la gloria que Jesus ha tingut des de sempre??

5. Preguntes semblants a aquestes les tenim en un article de J. FREY, escrit com a primicia del
comentari a 'EvIn que esta preparant de fa anys: «... Dass sie meine Herrlichkeit schauen
(Joh 17,24). Zu Hintergrund, Sinn und Funktion der johanneischen Rede von der do&o Jesu»,
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Per tant, la qiiestié6 que volem tractar en aquesta poneéncia és la segiient:
I'esquema de revelacié que pren com a punt de referéncia la «cronologia» de
I'existencia del projecte que s'encarna en Jestis no sembla que ens faci avan-
¢ar en el coneixement del misteri de Déu que hi ha darrera de la seva activitat
reveladora. Per dir-ho amb més claredat, la gloria de Déu que es revela en
I'EvIn, no ens fa alguna aportaci6 nova i diferent sobre el Déu que ha enviat
Jests i que l'assisteix amb la seva preséncia?

Desenvoluparé el tema en tres apartats: el primer per presentar sense
embuts una interpretacié estrictament teoldgica del tema de la gloria en
I'Ev]In; el segon per fer referéncia a un esquema ben diferent, fruit de I'apli-
cacié dels metodes historicocritics al tema de la doxa; el tercer, tot recollint
l'aportacié més rellevant dels metodes historicocritics, vol oferir un horitzé
nou d’interpretacié de la gloria de Jests en 'EvIn.

1. UNA VISIO TEOLOGICA DE LA GLORIA DE JESUS EN L'EVIN

Kisemann, deixeble de R. Bultmann, 'any 1966 va publicar un reduit llibre
sobre 'EvIn que va titular El testament de Jestis segons Jn 17.° Una de les
recensions que va apareixer molt aviat va titllar 'obra de Kdsemann com a
material inflamable o explosiu.” En realitat el llibre de Kdsemann era una
reaccio directa i virulenta contra la interpretacié de I'Evin que R. Bultmann
havia presentat tant en el seu comentari a Joan (1940) com en la seva Teolo-
gia del Nou Testament (31958). La polaritat de la interpretacié de Kisemann
respecte de la del seu mestre és un dels fils conductors del seu petit llibre.®
Passo a oferir un resum esquematic de l'obra.

Lobjectiu de Kidsemann és situar I'EvJn en el marc del desenvolupament
del cristianisme dels primers anys. Amb aquest objectiu es proposa analitzar
I'escatologia de I'EvIn com a referent per a situar histdoricament I'obra. Aixo
és el que diu en la introduccié. El seu objectiu és analitzar I'escatologia de
I'EvJn mirant de constatar si hi ha en aquesta obra una escatologia de futur

dins del recull d’articles J. SCHLEGEL (ed.), Die Herrlichkeit des Gekreuzigte. Studien zu den
johanneischen Schriften (WUNT, 307) Tiibingen: Mohr Siebeck 2013, 639-662, cita de les pa-
gines 639-640.

6. Jesu letzter Wille nach Johannes 17. Tiibingen: J. C. B. Mohr 1967 (Wille). N'hi ha traduccié
castellana: El Testamento de Jesiis. El lugar historico del evangelio de Juan, Salamanca: Sigue-
me 1983.

7. R. SCHNACKENBURG, BZ NF 13 (1969) 143-144, cita en la p. 143.

8. Es pot veure el que deia sobre aquest punt en 'amplia recensié que vaig fer a I'obra de Kése-
mann dins Actualidad bibliografica 11 (1974) 263-274, més en concret 270-271.
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al costat de la preponderant escatologia de present per a poder situar I'EvIn
en els primers anys del cristianisme.

Tanmateix, I'objectiu de Kédsemann és refutar la interpretacié del seu mes-
tre. Per aixo ja des de les primeres pagines fara referéncia a la interpretacié
de Bultmann que proposava llegir 'EvIn a la llum de I'afirmacié que, segons
ell mateix, proporciona el tema de I'obra. Aquesta afirmacio és cap al final del
proleg de I'EvJn i diu: «I el qui era la Paraula es feu carn» (sarx: 1,14a). Que
aquest és el tema de I'EvIn no ho diu Bultmann només en el comentari de
I'any 1940 sin6 també ho repren i desenvolupa explicitament en la seva gran
obra posterior, Teologia del Nou Testament.” A aquest programa de lectura
de I'EvJn, Kdsemann hi oposa una altra afirmacié del mateix verset: «I hem
contemplat la seva gloria» (1,14c). Per a Kédsemann aquesta afirmacié és el
veritable nucli de I'EvIn. I tot seguit, sense cap altra consideracio, se centra
en una invectiva contra Bultmann: «<Amb quin dret es fa d’aquesta afirmacié
“i el qui era la Paraula es féu carn” el centre i el veritable tema poc menys
que arreu de tot 'evangeli?».!° La descripcié de 'evangeli que ofereix Kise-
mann a continuaci6 dona el to de la seva pregunta: «... tanmateix cal que ens
preguntem: en quin sentit és carn el qui camina sobre les aigiies, travessa
les portes tancades, no el poden agafar els galifardeus enviats a empresonar-
lo, el qui en el pou de Samaria, cansat i assedegat, tanmateix no necessita
beure i té un altre menjar que el que li porten els deixebles? El qui no pot ser
decebut pels homes perque ell coneix, fins i tot sense paraules, el seu interior
que li mereix tan poca confianca. El qui discuteix amb els homes des de la
infinita distancia del mén celestial, no necessita el testimoniatge del Moises
ni del baptista, es distancia dels jueus, com si no fossin el seu poble? El qui
permet sense immutar-se que Llatzer romangui quatre dies en el sepulcre i es
dirigeix, voluntariament i com un triomfador, vers la seva propia mort...?».!!

Ja des de les primeres pagines es fa palés que Kidsemann opta per una
interpretacié que es fara famosa amb una formulacié que Kidsemann refereix
al liberalisme alemany de la primera meitat del segle X1x: «Jests és, en I'Ev]n,

9. Diu Bultmann en el seu comentari a I'EvIn: «Aber das ist die Paradoxie, die das ganze Evg
durchsieht, dass die doxa nicht neben der sarx oder durch sie, als durch ein Transparent,
hindurch su sehen ist, sondern nirgends anders als in der sarx, und das der Blick es aus-
halten muss, auf die sarx gerichtet zu sein, ohne sich beirren zu lassen, — wenn er die doxa
sehen will. Die Offenbarung ist also in einer eigentiimlichen Verhiilltheit da», R. BULTMANN,
Das Evangelium des Johannes (Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das Neue Testament,
Zweite Abteilung, 19 Auflage), Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1968, 41. Vegeu també,
Theologie des Neuen Testaments, 392-412.

10. KASEMANN, Wille, 22.

11. Ibid.
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un Déu que es passeja per la terra».'? Les multiples referencies de Kdsemann
a F. Chr. Baur deixen entreveure fins a quin punt considera que la interpreta-
ci6 del representant més conspicu de I'escola de Tubinga de la primera part
del segle x1X presenta una comprensio6 justa de I'EvIn.!* En aquesta linia, la
gloria d’aquest Jests dona el titol al primer capitol del llibre de Kdsemann:
«la gloria de Crist». Més endavant dira Kidsemann quin és el contingut de
I'EvIn: «el testimoniatge de la gloria de Jesus, de la seva unitat amb el Pare,
en una paraula, de la seva divinitat és en realitat el nucli del missatge joa-
nic»."* D’aquesta manera Kdsemann ha canviat el seu punt de partenca: ja
no esbrinem quina escatologia presenta 'EvIn, perque I'escatologia no és el
marc de la cristologia sin6 a l'inrevés: la cristologia és el marc de I'escatolo-
gia. La pregunta inicial de Kédsemann sobre si hi ha en 'EvJn escatologia de
futur o només hi ha escatologia de present ha quedat depassada. Ara ens cal
esbrinar quina cristologia presideix aquesta obra. Perqué Kidsemann afirma
amb una certa forca que en 'Ev]In, I'escatologia es converteix en protologia.'®
En I'Ev]n el lector és confrontat amb el Creador, que és el que posa en marxa
tot el procés fins arribar a 'encarnacio.

Amb aquest comencament se'ns dona I'horitzé de I'obra de Kdsemann: «El
moén de la resurreccié ha entrat amb Crist en la terra i es fa present en 'espai
terrenal la influéncia de Crist. Pero es fa present de tal manera que també
els creients s6n assumits per ell i neixen de nou per ell. Alla on Crist es fa
present, la mort terrenal no té major importancia. El qui pertany a Crist té
certament la mort al seu davant i al seu voltant. Pero aixo és només 'aparenca
i 'ombra del poder de la mort que ha estat superat i vengut».!® Fins aqui la
cita de Kdsemann. Per tant, segons Kidsemann, la distincié entre escatologia
de present i de futur que s’havia formulat des de la cosmologia i I'antropolo-

12. «Der iiber die Erde schreitende Gott» ibid., nota 6. Ofereixo una cita de Kdsemann que expli-
cita el sentit d’aquesta férmula de Baur: «Jesus ist der Menschensohn insofern, als in ihm der
Gottessohn uns irdisch naht. Es kennzeichnet seine Gewalttitigkeit, dass der 4. Evangelist
mit diesem Titel des apokalyptischen Weltenrichters die irdische Existenz Jesu umreist. Der
Menschensohn ist eben nicht ein Mensch unter anderen und auch nicht die Reprisentation
des Gottesvolkes oder der idealen Menschheit, sondern Gott, in die menschliche Sphéare hin-
absteigend und dort epiphan werdend», Wille, 29.

13. Cites de F. Chr. Baur en Wille, 22 (dues), 23 (dues), 49, 51 (quatre), 55, 96 (tres). L'obra de
F. Chr. BAur que cita K. és Kritische Untersuchungen iiber die kanonischen Evangelien: Thre
Verhdltniss zueinander, ihren Charakter und Ursprung, Tiibingen 1847. Tanmateix, Baur havia
publicat el seu estudi més especific sobre 'EvIn pocs anys abans: «Uber die Komposition und
den Charakter des johannesichen Evangeliums», en Tiibinger Theologische Jahrbiicher (1844),
I. Abhandlungen, 2.

14. Ibid., 89.

15. Ibid., 43

16. Ibid., 35
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gia només es pot mantenir amb molt d’esfor¢ i, en darrer terme, no correspon
a la problematica de I'EvIn. Un cop més, la critica va dirigida directament
contra el seu mestre.

Fins aqui un resum molt i molt esquematic de I'argumentacié de Kése-
mann. La imatge del tema de la gloria teologal que acompanya Jesus ofereix
un horitzé d’'una forca extraordinaria. La gloria de Déu s’encarna en Jests,
acompanya Jesus al llarg de tota la seva vida, es fa especialment densa i pre-
sent en els gestos extraordinaris de Jesus i, el que és més important, mostra
una especial intensitat en la passi6 i la mort de Jesus. Aixo tltim ho té direc-
tament present Kdasemann que diu: «<En I'EvJn, la presentacio6 de la gloria de
Jests domina de tal manera en el seu conjunt i des de sempre que la integra-
ci6 del relat de la passi6 li ha d’haver plantejat un greu problema... S’ha sortit
de la dificultat imprimint en el relat els trets de la victoria de Crist».'” Evi-
dentment, aquesta gloria de Jesus és el que omple el marc de la situacié vital
de la comunitat que experimenta la preséncia de Jestis amb una plenitud ini-
maginable. En una paraula, la gloria és la clau de volta de la persona de Jests
i de la plenitud que experimenta la comunitat joanica.'® Per aixo una de les
afirmacions més punyents de Kdsemann és que l'encarnacié s’ha d'interpre-
tar a la llum de la cristologia, no viceversa. Una formulacié que, sense dir-ho
s’adreca directament contra Bultmann: «La cristologia no es pot interpretar
des de les nostres representacions sobre I'encarnacié o des d’'un espiritualis-
me joanic imaginat siné a l'inrevés, 'encarnacio... s’ha de comprendre des de
la cristologia»." El primat de la Cristologia dogmatica reprén un cop més la

17. KASEMANN, Wille, 19.

18. El meu objectiu en presentar succintament el nucli de la interpretacié que fa Kédsemann de
I'EvJn no és polemitzar amb ell. Perd ha de quedar clar que aquesta presentacié de la inter-
pretacié de 'EvJn que oferim no vol amagar les implicacions d’aquesta visi6 tan radical i tan
unilateral. Vet aqui algunes de les formulacions de Kidsemann «Locultacié d'un ésser divi en
la baixesa pot semblar paradoxal, perd no és real» (KASEMANN, Wille 27). «En veritat Ell no
canvia en si mateix siné que només canvia el lloc on s’esta i és entregat al desti huma per a
sortir-ne vencedor i per a superar-lo» (Wille 28). «Abaixament en si mateix (en el cas de Jesus)
no té cap altre sentit que saber-se en terra estranya» (KASEMANN, Wille, ibid.). «<Encarnacio,
en aquest evangeli, no pot voler significar la plena incardinacié en la terra siné més aviat
la trobada entre alldo que és celestial i el que és terrenal» (KASEMANN, Wille, 116). D’aqui que
Kisemann treu les implicacions d’aquesta presentacié: «El gran perill d’aquesta visié cris-
tologica és evident: el docetisme; un docetisme que no és encara reconegut com a perill6s»
(KASEMANN, Wille, 51). Per aixd Kidsemann I'anomena «docetisme no reflex» (Wille 83 i 118)
o també «docetisme ingenu» (KASEMANN, Wille, 52,124 i 137). Per aix0d no ha d’estranyar que
Kéasemann digui que aquesta obra va entrar en el Canon dels llibres inspirats «errore homi-
num et providentia Dei» (Wille 132). Una visié més amplia i detallada del llibre de Kdsemann
la podeu trobar a: J. O. TuNi, «El cuarto evangelio: balance de un decenio (1964-1973)», pu-
blicat a Actualidad Bibliogrdfica 22 (1974) 263-274.

19. KASEMANN, Wille 77. Aquesta formulacié resulta sorprenent i sembla directament dogmatica.
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cristologia joanica de F. Chr. Baur que ha estat la principal font d’inspiracié
de Kidsemann en aquesta interpretacié altament polemica de I'EvIn.

La interpretaci6 de Kisemann pot semblar excessivament unilateral.
I pot donar la impressié que deixa de banda de forma radical la humanitat
de Jesus. Tanmateix ell és plenament conscient d’aixd. Per aquesta raé dira
sovint, al llarg del llibre, que la doctrina de I'EvJn és una doctrina doceta.
Perd hi afegira que ho és ingénuament o almenys no reflexivament. Essent
conseqiient amb aquesta apreciacié, dira cap al final del llibre que I'entrada
de I'EvJn en el Canon dels llibres inspirats es va fer «errore hominum et pro-
videntia Dei».?

La visi6 de Kisemann sembla no solament unilateral, siné també clara-
ment extrapolada. En qualsevol cas ens serveix com a punt de referencia.
Perque la interpretacié de Kidsemann és la més coherent després de prendre
nota de la importancia de la doxa theou en la interpretacié de I'EvIn i del seu
paper central en una valoracio estrictament teoldgica d’aquesta obra.?!

2. LA GLORIA DE JESUS A LA LLUM DELS METODES HISTORICOCRITICS

Ja I'any 1965 va ser testimoni de la publicacié de l'obra de F. Mussner, Die
johanneische Sehweise und die Frage nach dem historischen Jesus (La perspec-
tiva joanica i la giiestié del Jestis historic). Aquesta obra, publicada signifi-
cativament en la col-leccié Quaestiones Disputatae, proposava una pauta de
lectura de 'EvIn basada en la hermeneutica de H. G. Gadamer en la seva obra
Wahrheit und Methode, segons la qual els documents d'una eépoca allunyada
de la nostra només es poden comprendre a la llum de la fusié de 'horitzé del
text en qiiestié amb 'horitzé del lector-lI'interpret.?? Mussner aplica aquest
principi, adaptant-lo, a 'EvIn: aquesta obra és el resultat de la fusi6 de 'ho-
ritz6 de les tradicions joaniques sobre Jesus i de 'horitzé de 'autor (redactor)
de 'EvJn.

En el fons, la proposta de Mussner no fa més que aplicar el fet herme-
neutic a la lectura de 'Evln, en la seva maduracié6 al llarg del segle xix i en

20. KASEMANN, Wille 132.

21. Malgrat que no podem baixar a detalls, la interpretaci6 de Kidsemann és compartida per
molts exegetes que fan de la teologia la clau de volta de la interpretacié de 'EvIn. Aixd pot
estar justificat a la llum de la classica qualificacié de 'EvIn com l'obra del teoleg, pero no re-
sulta gens clar en un plantejament que tingui en compte la utilitzacié dels metodes historico-
critics com veurem a continuacio.

22. H. G. GADAMER, Wahrheit und Methode. Grundziige einer philosophischen Hermeneutik, Tiibin-
gen 1960 (n’hi ha traduccié6 castellana)
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la seva aplicacio a la Biblia en les darreries del segle Xix (manifest de la Reli-
gionsgeschichtliche Schule [Escola de la historia de les religions], Gotinga, el
1886). Segons aquesta apreciacié, I'EvIn no transmet simplement les dades
que la tradicio6 joanica ha emmagatzemat sobre Jesus siné que les actualitza
en el marc i en la problematica que envolta la redaccié de I'EvIn. En el fons,
la proposta de Mussner posa damunt de la taula el punt de mira (Selweise)
des del qual convé llegir 'Ev]n si es vol enllacar amb la intencié de 'autor.

El tema del punt de mira, com a tema hermenéutic, ocupara un bon nom-
bre d’aportacions i propostes dels anys 1965-1980. No és possible ni neces-
sari baixar aqui a més detalls que es poden trobar facilment en la literatura
d’aquells anys sobre I'EvIn.?> Tanmateix totes aquestes aportacions varen
quallar en una nova proposta d’interpretacié del tema de la gloria de Jests en
I'EvIn que resumeixo en les seves linies més importants.

La presentacié del tema de la gloria en 'obra d’E. Kdsemann ofereix, en
el fons, un esquema de desenvolupament cronologic de la gloria de Déu: esta
en Déu des de sempre, fa la seva aparicié en 'encarnacié i arriba al seu punt
culminant en l'exaltaci6.?* Es veritat que el fons teologic, segons Kisemann,
és sempre el mateix i que les etapes no tenen consisténcia en elles mateixes
(s6n «projeccions» de la gloria de Déu, diu Kidsemann). Ara bé, si deixem
de banda aquesta revelacio lligada a la trajectoria de Jesus i en comptes
d’aixd ens fixem més de prop en el que 'EvIn diu sobre la gloria de Jesus,
obtindrem una visié diferent sobre aquesta gloria. Es el que 'exegesi ha fet,
seguint diferents camins i diversos accents. Aqui no podem explicar-ho amb
detall,® pero podem recollir els aspectes més importants de I'exegesi joanica,
per mostrar el cami d'una nova interpretacié de la gloria de Jesus en aquesta
obra.

23. Podeu veure els butlletins bibliografics d’aquells anys publicats en Actualidad Bibliogrdfica
1974, 1977 i 1984. Perd també el resum d’aportacions d’aquella eépoca ressenyats en la lli¢é
inaugural Exegesi i hermenéutica de I'Evangeli segons Joan en l'época critica, Lli¢6 inaugural,
Curs academic 2008-2009, Facultat de Teologia de Catalunya, Barcelona 2008.

24. Aixo no ho acceptaria Kdsemann de cap manera, perd sembla ser una implicacié cabdal de la
seva presentacié del tema de la doxa en 'EvIn. El taranna dogmatic i hegelia de F. Chr. Baur
deixa una petjada indeleble en la interpretacié de Kidsemann.

25. Cito, a tall d’exemple, tres exegetes que han adoptat aquest punt de mira per a la interpreta-
ci6 de la doxa en 'EvIn: J. BLANK, Krisis. Untersuchungen zur johanneischen Christologie und
Eschatologie, Freiburg im Breisgau: Lambertus Verlag 1964, 272-273; T. ONUKI, Gemeinde
und Welt im Johannesevangelium. Ein Beitrag zur Frage nach der theologischen und pragma-
tischen Funktion des johanneschen «Dualismus» (WMzANT 56), Neukirchen: Neukirchener
Verlag, Neukirchen-Vluyn, 1984, 190-193, on presenta la proposta critica de G. Bornkamm
arran del llibre d'E. Kdsemann; finalment J. Frey, també utilitza aquest horitzé hermeneéutic
en l'article citat en la nota 5 supra.
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2.1. La glorificacié de Jestis en 'Evin

La primera dada que convé retenir és que, en 'EvJn, la glorificacié de Jesus,
és a dir el fet que Jesus sigui glorificat o sigui objecte del do de la gloria de
Déu, en I'EvIn, només es dona al final d’aquesta obra. Ni el proleg ni la seccié
central de I'EvIn parlen d’'una gloria que es confereix a Jests. En canvi, en
el darrer tram de la narracié hi ha referencies clares i explicites a I'’hora de
la glorificaci6 de Jesus. Es I'’hora de Jesus, que en aquesta part de 'evangeli
passa a ser 'hora de la glorificacié de Jestus (12,23) i 'hora de la seva taraché
(12,27), una hora que ha estat esmentada al comencament de la narracio, en
el primer episodi de Cana (2,4). Després s’ha recordat que aquesta hora no ha
arribat encara (7,30; 8,20) i, finalment, arriba (12,23 cf. 12,27). El text reitera
que ha arribat, que s’ha atansat i s’ha fet present (13,1; 17,1).

En les diferents formulacions d’aquesta hora aprenem que és també 'ho-
ra de l'exaltacié de Jesus, amb textos prou significatius, que fan referéncia
a l'exaltacié de Jesus en la creu i el seu pas al Pare. Cito els textos perque la
referéncia a la creu i a la mort de Jesuis sén aqui prou explicits perd amb una
terminologia diferent:

- «Aixi com Moises va aixecar la serp en el desert, també el Fill de 'home
ha de ser enlairat perque tots els qui creuen tinguin en ell vida eterna»
(3,14-15). La referencia a 'exaltacié6 salvifica de Jests en la creu és clara
(cf. 19,31-37).

- «Quan vosaltres (els jueus) haureu enlairat el Fill de I'home, aleshores
coneixereu que jo séc i que no faig res pel meu compte...» (8,28). La
crucifixié de Jesus deguda a la persistent acusacié dels jueus mentre
Pilat el vol alliberar.

- «“T jo, quan seré enlairat de la terra, atrauré tothom cap a mi”. Deia
aixo indicant de quina manera havia de morir» (13,32-33). Un text dia-
fan en la seva significaci6. Tanmateix, no deixa de ser significatiu que
la narraci6é de I'EvIn fa una referéncia explicita a la figura del «Fill de
I’home» .2

26. No és possible dedicar aqui un espai a aquest tema tan gruixut i enigmatic. Tanmateix, ofe-
reixo un paragraf especialment clarificador de J. Blank en el seu comentari a I'EvIn: «Juan
enlaza la idea de revelacion con el titulo de Hijo del hombre. Como el Hijo del hombre, Jests
es el revelador de Dios, que trae la revelacion escatolégica, la definitiva “verdad” y que comu-
nica a los hombres la salvacion, la “vida eterna” mediante la fe. A esto se anade el motivo de la
“subida y bajada” del Hijo del hombre: desciende del mundo divino al mundo terrenal de los
hombres y desde éste vuelve a subir hasta aquél y, finalmente, Juan habla de la “exaltacion”
y “glorificacién” del Hijo del hombre para expresar asi la primitiva predicacion cristiana de
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En el fons, sense arribar a dir-ho explicitament, 'EvIn es refereix a I'hora
de Jestis com a un esdeveniment que apunta ensems tant a la glorificacié com
a la mort de Jesus en la creu. En aquest sentit, la mort de Jesus és també,
paradoxalment, la glorificacio, és a dir, el ser objecte del do de la gloria de
Déu. La paradoxa joanica no és que «l’hora de la doxasthénai és I'hora de la
passio, siné exactament a l'inrevés: I'’hora de la passi6 és I'hora de la doxas-
thénai».?” Amb aquesta puntualitzacié J. Blank no esta dient que la resurrec-
ci6 és el significat de la creu (Bultmann) sin6é que subratlla que la mort en
creu i la resurreccié constitueixen un esdeveniment tnic. I esta implicant
que la glorificacié de Jesus és el que fa que la mort en creu de Jests sigui la
plenitud de la vida per a tothom, és a dir, la resurreccié.

Per tant, la glorificacié-exaltacié de Jests és el vessant transcendent de
la mort de Jesus. I aix0 es dona en un moment determinat que cal situar al
final de la vida terrenal de Jesus, és a dir, en el moment en qué Jesus «passa
d’aquest mén al Pare» (13,1).

2.2. La gloria de Jestis en la seva existencia terrenal

Ates el que acabem d’exposar, quin sentit té parlar de la gloria de Jesus en
la seva existéncia terrenal com ho fa explicitament 'EvJn (2,11; 11,4)? La
pregunta, evidentment, no és retorica. Sobretot, si tenim en compte que la
majoria d’autors donen per suposat que la gloria de Déu acompanya Jesus des
del seu naixement (cf. 18,37 i també 1,14).

Una de les coses que hem apres en els darrers cinquanta anys és el paper
i funcié6 dels discursos de comiat de I'EvIn.?® Ningti no negara que es tracta
d’'uns fragments importants de I'EvJn, amb una personalitat propia. Sense
baixar a detalls que no ens interessen aqui, val la pena recordar que l'estudi

la cruz y la resurreccién de Jests. Encontramos, pues, en la concepcién joanica del Hijo del
hombre una mezcla singular del titulo (apocaliptico) del Hijo del hombre con la tradicién
de Jests, con la primitiva predicacion cristiana y con la idea de revelacion (...). Pero se trata
siempre de la importancia permanente de la revelacién de Jesus», J. BLANK, El evangelio segiin
san Juan (El nuevo testamento y su mensaje, 4/2), Barcelona: Herder 1979, 57-58.

27. Val la pena tenir en compte el que diu J. Blank en la nota 12 de la p. 269 de la seva obra Krisis,
citada en la nota 25 supra.

28. La literatura sobre aquests capitols de I'EvIn és senzillament inabastable. Tanmateix no po-
dem deixar de citar el treball pioner d'E. CorTES, Los discursos de adiés de Gn 49 a Jn 13-17:
Pistas para una historia de un genero literario en la Antigua literatura judia, Barcelona, Herder
1976. Vegeu també: J. O. TuNi, Exegesi i hermenéutica de I'Evangeli segons Joan en 'época cri-
tica, Lli¢é inaugural, Facultat de Teologia de Catalunya, Barcelona 2008, amb la bibliografia
que s'ofereix en la nota 56 de la p. 29.
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dels models del génere literari «discursos de comiat» ens ha ensenyat que els
comiats, com a tals, ofereixen una clara i decidida referéncia al futur dels qui
escolten les consideracions i exhortacions del qui s’acomiada. En el cas de
I'EvJn resulta forca clar que el Jests que parla és el Jests que ja ha passat,
ja s’ha allunyat, ja ha marxat (15,25.26; 17,11; 17,22). I que il-lustra els seus
amics sobre les caracteristiques de I'existéncia dels seus seguidors després de
la seva exaltacio.

Dos temes sobresurten sobre l'existéncia dels cristians joanics després de
la mort-marxa de Jesus: a) el tema del creure, la fe dels seus seguidors i b) el
comprendre el missatge de Jestis que més que probablement no han acabat
de copsar (14,26 cf. 16,31-32). Aquest tema ocupa sobretot el capitol 14, pero
també el capitol 15 il-lustra el creure mitjangant la coneguda al-legoria del
cep i les sarments.?

Ara bé, el nucli d’aquests capitols sobre el creure i el comprendre dels dei-
xebles de Jests és un personatge que resulta relativament nou i, en qualsevol
cas, notablement central del procés que s‘enceta amb la marxa de Jesus: el
que 'EvJn anomena I'Esperit de la veritat o també el Paraclit, és a dir, aquell que
tant I'AT com el NT anomenen I'Esperit Sant.

2.3. L'Esperit de la veritat i la gloria del Jestis terrenal

La figura de I'Esperit de la veritat va ser objecte de presentacié en les Jornades
de Biblistes catalans del 2012 i, per tant em limitaré a citar les aportacions
més rellevants de I'EvIn en utilitzar aquesta figura per a clarificar el missat-
ge cristologic central. El subtitol de la meva ponéncia volia ser significatiu:
«LEsperit de la veritat com a principi hermeneéutic de la tradicié joanicax.
Penso que no és una simplificacié dir que el missatge central del comiat de
Jests en I'EvIn és «me’n vaig perd torno» (14,2-3; 14,18.28; cf. 16,16.17.22).
La pregunta aqui és: com torna Jesus? I la resposta és clara: Jesus torna amb
la vinguda de I'Esperit de la veritat, 'Esperit Sant. Jestis ha promes 'Esperit
Sant perqué romangui sempre amb els deixebles (14,16-17). Els deixebles el
podran coneixer perqué «habita en vosaltres i esta en vosaltres» (14,17). Ara
bé, la tasca més important d’aquest enviat és «recordar el que jo us he dit i
fer-ho comprendre» (14,26; cf. 15,26; 16,13). Aquesta formulacio és justa: es

29. Vegeu la meva obra, El do de la veritat (Jn 1,17). L'evangeli segons Joan com a revelacié de Jestis
(Col-lectania Sant Pacia 98), Barcelona: Facultat de Teologia de Catalunya 2011, 143-149.

30. «La figura de 'Esperit Sant en l'evangeli segons Joan», en I'obra L'Esperit Sant en la Biblia
(Scripta Biblica 13), Associaci6 Biblica de Catalunya, Barcelona 2013, 234-255.
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tracta de recordar (memorial) i de comprendre el sentit més profund de les
actuacions i de les paraules de Jesus. Aquesta és la funcié més important i
més tipica de I'Esperit de la Veritat en I'EvIn. El nom troba aqui la seva justi-
ficaci6: els seguidors de Jesus copsen el sentit de la veritat mitjancant la llum
de I'Esperit.

Fins aqui, molt sinteticament, el que podem dir de la funcié fonamental
de I'Esperit de la veritat en 'EvJn. La figura, com ja vaig subratllar en l'es-
mentat treball sobre 'Esperit Sant, té antecedents clars en la imatge de l'an-
gelus interpres de I'apocaliptica. El que interpreta els gestos o les imatges que
resultaven incomprensibles als qui eren objecte de la revelacié: els somnis,
les visions, les imatges. En el cas de 'EvIn: els gestos i les paraules de Jests.
Ni els gestos ni les paraules havien estat plenament copsades pels contempo-
ranis de Jests. Tampoc els deixebles varen comprendre el que Jesus els deia
(cf. 16,28-33).

Quan es redacta 'Ev]Jn, tant la preséncia de I'Esperit de la veritat com el
recordar els gestos i les paraules de Jesus era un fet. LEvIn és fonamental-
ment aixo. Doncs bé, en alguns textos especialment significatius 'Evin dona
testimoni que els deixebles de Jesus van recordar el que Jests havia dit i van
comprendre (van creure) en la paraula de Jesus (p. ex. 2,22). O van recordar
que el que li havien fet a Jesus era exactament el que deia I'AT sobre 'escena
de l'entrada de Jests a Jerusalem (12,16). Es en aquest sentit que la plena
captacié del que s’esdevé en els gestos i les paraules de Jesus és la gloria.
Aquest esclat de la plenitud de Déu que donava raé de les actuacions i dels
ensenyaments de Jestis només va ser copsat amb el record il-lustrat de I'Es-
perit. Pero, aleshores, és tot I'EvIn el que presenta la plenitud de Jests en
tot el seu abast. Aqui hi ha la raé per la qual I'EvIn presenta un Jesus que és
sempre plenitud. Aqui hi ha el fonament de la gloria que acompanya Jesus al
llarg de tota la seva actuacio.

Penso que la interpretacié que he resumit en aquests densos paragrafs res-
pon a la intencié d'un bon nombre d’autors que han presentat aquest esclat
de la gloria de Déu en Jesus que tenim en 'EvIn com a «retroprojeccié» a la
Ilum de I'Esperit.?! La formulacié no m’acaba de fer el pes, per aixo he pre-
sentat aquesta proposta amb benvolenca per fer-ho entenedor perd en I'apar-

31. Formulacié de G. BorNKAMM: «“Wenn auch sein irdisches Leben bereits unter den Zeichen
der Herrlichkeit geschildert wird, so bedeutet dies, dass die nachésterliche lebende Gemeinde
es von Zeugen des Parakleten aus “im Riickblick” schaut», «Zur Interpretation des Johannes-
evangelium. Eine Auseinandersetzung mit Ernst Kdsemanns Schrift Jesu lezter Wille nach
Johannes 17», publicat per primera vegada en Evangelische Theologie 28 (1968) 8-25 (cf. Ge-
schichte und Glaube I (Gesammelte Aufsditze I1I, Miinchen 1968, 104-121, cita de la p. 113);
segueix aquesta opinié T. ONUKI, Gemeinde und Welt im Johannesevangelium, 191-192; també
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tat segiient faré una proposta sensiblement diferent. Ara vull cloure aquest
apartat amb un text de 'EvJn i amb un interrogant. El text és ben conegut
i molts de vosaltres segurament haureu trobat a faltar que no I'hagi citat en
la meva exposicio. El cito ara perqué queda clar el lligam entre el tema de la
glorificaci6 de Jesus i la figura de 'Esperit:

El darrer dia de la festa, que era el més solemne, Jesus es posa dret i exclama: «Si
algu té set, que vingui a mi; el qui creu en mi, que begui. Perque diu I'Escriptura:
Del seu interior brollaran rius d'aigua viva». Deia aixd referint-se a I'Esperit que
havien de rebre els qui creurien en ell. Llavors encara no havien rebut 1'Esperit,
perque Jesus encara no havia estat glorificat (7,37-39).

Linterrogant és que, amb el que hem presentat en aquest apartat, no acaba
de quedar clar el sentit d'un text i d'una referéncia que no podem deixar de
banda. El text és aquest: «jo t'he glorificat a la terra, duent a terme 'obra que
m’havies encomanat; ara glorifica’'m tu, Pare, al teu costat, amb la gloria
que jo tenia vora teu abans que el mon existis» (17,5). El text fa referéncia a
un tram de l'existéncia de Jesus que 'EvIn no ha presentat més que de forma
implicita en el proleg: el que —amb una clara perioditzacié que no correspon
a la presentacié de 'EvIn— anomenem maldestrament la preexisténcia de
Jesus. El record dificilment es pot evocar en el tram d'una pretesa preexistén-
cia de Jesus.?? Aquest forat en la proposta que acabem de fer resulta, si més
no, un interrogant que caldra tenir en compte en I'apartat segiient d’aquesta
contribucid.

Amb aquest interrogant tanquem la presentacié d’'una solucié al tema de
la gloria de Jesus en 'EvIn que s’allunya decididament de la proposta d’E.
Kiasemann i que ofereix una alternativa si més no interessant, ancorada en la
mateixa estructura hermeneutica de 'EvJn i més en concret en la funcié de
revelacio de la figura de I'Esperit de la veritat com a angelus interpres de la
tradicié joanica.?

3. LA GLORIA DE JESUS EN L'EVIN, ¢(UNA CATEGORIA NOMES TEOLOGICA?

Per a encetar aquest apartat, sigui'm permes de fer referéncia a un article que
es va publicar en el primer volum de la Revista Catalana de Teologia del 1976.

J. Frey adopta aquesta optica de lectura, «... Dass sie meine Herrlichkeit schauen (Joh 17,
24).», 658-659.

32. Aquesta observacio6 la fa amb gran émfasi J. FrEY, Ibid., 654.

33. Cf. «La figura de 'Esperit Sant en l'evangeli segons Joan», citat supra en la nota 29.
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En aquest article sobre el relat de la passié de Jests en I'EvIn feia referencia
a una funcio6 cabdal del tema de la gloria. Deia aixi:

Uno de los problemas que mas acuciaron al autor de esta obra (sc. El Evangelio
segtin Juan) fue precisamente el de hacer accesible a la segunda generacién cris-
tiana el hecho salvifico. La gloria de Dios, que se habia manifestado en Jesus, era
también alcanzable por la segunda generacién («Bienaventurados los que creen
sin haber visto»). Precisamente porque el concepto de gloria caracterizé la vida
terrestre de Jesus, y la fe consistia en esta visién de la gloria, también para los
cristianos de la segunda generacién tenia que ser posible «ver la gloria». El Jests
exaltado tenia que ser también el Jestus penetrado de la gloria de la vida terres-
tre. 3

Aquest paragraf esta tret del darrer apartat de I'article, just abans de la con-
clusié. Lapartat es titula La intencion del evangelista. La meva proposta era,
per tant, que la categoria de «gloria» de Jesus era el punt més important per
fer I'enllag entre I'evangeli i la segona (tercera?) generacio cristiana. El Jestus
de I'Ev]In és el mateix que el Jests que experimenten els cristians joanics. La
categoria de la «gloria» és el pont més important entre el Jesus terrenal i el
Jesus present en la comunitat joanica. La gloria de Jesus és subratllada per la
presentaci6 joanica de forma que el Jestus present i el Jesus terrenal puguin
ser identificats.

Abans de desenvolupar aquest aspecte que en la cita que he transcrit
només esta insinuat, sigui'm permeés de traduir un text de J. Ashton que expli-
ca de forma més narrativa el que acabo de formular.

No ens ha d’estranyar que la comunitat joanica o, millor dit, 'evangelista que era
el seu portaveu més qualificat, amb una consciéncia molt clara de la continuada
preséncia del Glorificat en el seu si, va amorosir els aspectes més cantelluts de les
tradicions sobre el Jests historic i va convertir les llumenetes en estels. Tenim
aqui 'explicacié més versemblant de 'enorme diferéncia entre la seva presentacié
de Jesus i la dels evangelis sinoptics... La imatge de Jesus en el quart evangeli va
emergir de la seva consciéncia permanent, que compartia amb els membres de la
seva comunitat, que estaven vivint en la preséncia del Glorificat. Aquesta gloria
era tan enlluernadora que qualsevol record d'un Crist menys gloriés va quedar
eclipsat. Aquesta és la veritable explicacié de la transformacié d'un Crist plena-
ment huma en una persona que era virtualment divinal... un home que manifes-
tava, per aquells que el coneixien, la gloria de Déu. La comunitat joanica, i parti-
cularment I'evangelista, s'adonaven que la veritat que tenien com a valor suprem

34. J. O. TuNi, «Pasién y muerte de Jesus en el cuarto evangelio: papel y significacién», RCaT 1
(1976) 393-419, cita de la p. 414.
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i com a font de la seva vida havia de ser identificada, no amb el Jesus terrenal sind
amb el Crist ressuscitat i glorids, i que aquest Crist estava alliberat de tota feblesa
humana.®

Dit aix0 a tall d'introduccid, i com a referéncia significativa al context en
el qual es va escriure 'EvIn, passo a exposar el meu punt de vista sobre el
tema de la gloria en I'EvIn.

3.1. Contemplar la gloria

Diguem primer quelcom que no podem donar per suposat, encara que ja ha
quedat indicat. La gloria de Jesus és la gloria de Déu, la doxa theou, és a dir,
la versio grega de la Kevod Adonai que es refereix a la identitat de Jahve. En
aquest sentit convé recordar que la tradicié més arrelada de I'AT sobre la doxa
theou és la de la revelacid.’® Tanmateix, la imatge de la gloria no s’aclareix
mitjancant tradicions d’oracles o de discursos de Jahve. No hi ha presenta-
cions discursives del contingut de la doxa Kyriou. La revelacié de la gloria es
dona mitjangant la visi6 o contemplacié de la doxa Kyriou. La imatge que hi
ha al darrere de la gloria-Kavod és quelcom que es fa visible o que s’ofereix
a la vista dels humans.’” Lagosarada peticié de Moiseés és poder contemplar
la gloria (Ex 33-34). Pero no és donat a Moisés de contemplar la gloria. Amb
poques excepcions, el contingut de la gloria escapa a la contemplaci6 dels
profetes o dels vidents, malgrat que hi ha visions solemnes com les d’Ezequiel
(1; 10, etc.), pero sempre amb imatges espaordidores i amb comparacions poc
aclaridores. En aquest punt, la proposta de 'EvIn és molt diferent. Vegem,
mitjangant uns textos especifics de I'EvIn, com aquesta obra centra 'atencié

35. J. AsHTON, The Gospel of John and Christian Origins, Minneapolis: Fortress Press 2014, 198-
199. El que he traduit com a «convertir les llumenetes en estels» («expanded points into
stars» en l'original anglés) és una cita de la poesia de R. BROWNING, «A Death in the Desert»,
treta de la publicacié d’aquest autor: Poetical Works 1833-1864, ed. Ian Jack, 818-36, Oxford
University Press 1970. Els matisos necessaris al text d’Ashton aniran apareixent en la meva
aportacié6.

36. Art «Doxa», G. VON RAD — G. KiTTEL, TWNT (versi6 anglesa) II, 238-242.

37. Art. «Doxa», G. KiTTEL, dins del TWNT (versi6 anglesa), II, 249: «As regards the OT promise,
when man is set in a relation of Kavod, all the emphasis lies on sight». Ophthésetai en hymin é
doxa Kyriou (Lev 9,6)... In the case of Isaiah we simply read that he eiden ton kyrion (Is 6,1)».
No em deturo a recordar que les manifestacions de Déu en I'AT utilitzen imatges visuals: la
tempesta, el llamp, el foc, el fum, el ntvol, la columna de foc. La gloria es fa, d’alguna manera,
visible: fins i tot el manna sera la visi6 de la gloria promesa per Déu el dia abans: Ex 16,7.
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del lector en el tema de la gloria i la glorificacié de Jests precisament en la
contemplacié de Jesus glorificat en la seva exaltacié en la creu.

3.2.Jn 12,37-41

El primer text que vull citar és el de Jn 12,41, un text extraordinariament sig-
nificatiu de 'EvIn.*® El recordo amb el seu context perqué convé tenir present
la seva formulacio:

Tot i que li havien vist fer tants senyals, encara no creien en ell. Aixi es van complir
aquestes paraules del profeta Isaies: Senyor, qui ha cregut allo que hem sentit? A qui
s’ha revelat la poténcia del brag del Senyor? (Is 53,1) No podien creure per alldo que
també deia Isaies: Els ha encegat els ulls i els ha endurit el cor, no fos cas que els seus
ulls hi veiessin, el seu cor comprengués, i es convertissin. I jo els guariria! (Is 6,10)
Isaies parlava d’ell quan deia aixd, perque havia vist la seva gloria (12,37-41).

El text ens ha de resultar familiar (cf. Mc 4,11-12par., cf. també Ac 28,26-
27). En ell hi ha dues cites d'Isaies, la primera treta del quart cantic del servent
(Is 53,1) i la segona es troba al final de la visi6 d'Isaies en el temple, en el lloc
classic del trisagi (Is 6,1-10). Ara bé, ens interessa sobretot el comentari final
de l'evangelista: «aix0 ho va dir Isaies perque va veure la seva (autou) glo-
ria i va parlar sobre ell (autou)». El primer pronom d’aquest text (autou)
podria referir-se a Déu, pero el segon és necessariament Jesus i, de retruc, el
primer autou només pot ser Jesus perque no consta que hi hagi un canvi de
persona respecte de l'autou de l'inici d’aquest paragraf, en el v. 37. Amb aixo,
la visi6 d'Tsaies té com objecte Jests, no Déu (TM) ni tampoc la gloria de Déu
(yegara) del Targum.

Lafirmacié6 del text és directa. L'exegesi joanica segueix vacil-lant sobre si
es tracta del Jesus preexistent (el Logos, diu normalment)* o del Jests dels
signes. Pero la pregunta a fer aqui és: aquesta distincié té algun sentit en la
presentaci6 de I'EvIn? Aquestes dues etapes (?) es poden projectar com trams
autonoms de la trajectoria del Jests joanic? Jesus, en I'EvIn, no és sempre el
mateix subjecte dels textos de I'EvIn? En el que segueix dins d’aquest treball

38. Per aquest apartat, veieu sobretot R. SCHNACKENBURG, Das Johannesevangelium, col. «Herders
theologischer Kommentar zum Neuen Testament, IV,4 Verlag Herder Freiburg im B. 1984.
Utilitzo la versi6 castellana: «Jn 12,39-41. La interpretacién cristologica de la escritura por
parte del autor del EvJn», en la seva obra El evangelio segiin Juan. Exégesis y excursos comple-
mentarios, tomo IV, Barcelona: Herder 1987, 152-162.

39. Ibid.,159-160.
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veurem que aquesta distincié no és adient.* Una referéncia a la visié d’Abra-
ham que tenim a Jn 8 ens pot ajudar a comprendre que vol dir la visié mis-
sional d’Tsaies: «Abraham va veure el dia de Jesus i es va omplir de joia»
(8,56). El dia de Jesuis no pot tenir a veure amb un Jesus preexistent. Pero, en
canvi, I'afirmacié sobre Jesus si que resulta important: abans que Abraham
vingui a existir, jo s6c. Jesus esta en un nivell diferent que Abraham, pero
el dia continua essent I'objecte de la visi6 d’Abraham. Es el Jestis de I'EvIn
I'objecte de la visié6 d’Abraham. Podem dir, doncs, que la visi6é de la gloria
de Jesus per part d'Isaies resulta un text profetic, perd també programatic.
Vegem-ho.

3.3.Jn 19,31-37

Aquest és un text que hom no esperaria trobar en un treball sobre la gloria de
Jests en 'EvJn. I, tanmateix, és un text summament rellevant per al nostre
treball. El cito:

Per als jueus era el dia de la preparacid, i els cossos no es podien quedar a la creu
durant el repos del dissabte, més quan aquell dissabte era una diada solemnissima.
Per aixo els jueus van demanar a Pilat que trenquessin les cames dels crucificats i
traguessin els seus cossos. Hi anaren, doncs, els soldats i van trencar les cames del
primer i les de I'altre que havia estat crucificat amb Jesus. Quan arribaren a Jesus,
es van adonar que ja era mort i no li trencaren les cames, pero un dels soldats li
traspassa el costat amb una llanga, i a I'instant en va sortir sang i aigua. El qui ho
veié en dona testimoni, i el seu testimoni és digne de fe. Ell mateix sap que diu la
veritat, perqueé també vosaltres cregueu. En efecte, tot aixo va succeir perque s’ha-
via de complir allo que diu 'Escriptura: No li han de trencar cap os (Sl 34,21 i Nm
9,12) I en un altre lloc I'Escriptura diu: Miraran aquell que han traspassat [Za 12,10]
(19,31-37).

Com és ben conegut, I'episodi només el tenim en 'EvIn. Es tracta d'una
escena que se centra en dos textos de I’AT. El primer sembla una combinacié
del SI 34,21 sobre el just sofrent, protegit en la prova, amb Ex 12,46 i Nm 9,12
sobre l'anyell pasqual; el segon text és una cita de Za 12,10 en la qual, en un
servent pobre i traspassat, es pot descobrir el qui funda els temps messianics.
Sense menysprear el sentit del primer text, ens centrarem en el segon.

40. Cf. la meva obra Jesiis y el evangelio en la comunidad jodnica (Biblia y Catequesis 12), Sa-
lamanca: Sigueme 1987, 89-100, on es mostra amb claredat que aquesta distincié no és viable
en 'EvJn.

RCatT 45/2 (2020) 447-480 465



Josep OrioL TuNi

Lexegesi, a la llum del text de Zacaries que clou el fragment de I'EvIn que
acabem de citar, ha atribuit sovint el sentit del «miraran aquell que han tras-
passat» als jueus (19,31). Tanmateix, aquesta proposta no acaba de convéncer.
Quin seria l'objecte de la contemplacié del crucificat per part dels jueus que
precisament demanen que baixin els ajusticiats de les creus? En canvi, amb
I'emfatica referéncia al testimoni del qui «ha contemplat» —ho eérakés— l'es-
cena, que subratlla que «el que ho veié dona testimoni» i insisteix en que «ell
mateix sap que diu la veritat», almenys hem de considerar la possibilitat que
el text faci referéncia als lectors que també poden contemplar I'escena en base
al testimoniatge que se’ls ofereix. I, per tant, com diu el text, «perque vosaltres
també pugueu creure» (19,35). Aquest vosaltres som nosaltres, els lectors.

Hi ha diversos motius que afavoreixen aquesta interpretacié. En primer
lloc la tipologia de la serp de bronze enlairada en el desert (3,14) que implica
una contemplacio salvifica del crucificat-exaltat.*' Perd també, segon, la refe-
réncia de Jn 12,31-32: «quan jo sigui enlairat de la terra, atrauré tothom cap
a mi», amb el comentari del narrador: «deia aixd significant la mort amb qué
havia de morir» i amb una referéncia inconfusible al «creure» com atraccioé
(cf. 6,44). En tercer lloc, el text de 7,37-39 que ja hem citat més amunt: «El
darrer dia de la festa, que era el més solemne, Jests es posa dret i exclama:
“Si algu té set, que vingui a mi; el qui creu en mi, que begui. Perque diu I'Es-
criptura: Del seu interior brollaran rius d'aigua viva”. Deia aixo referint-se a
I'Esperit que havien de rebre els qui creurien en ell. Llavors encara no havien
rebut I'Esperit, perque Jesuis encara no havia estat glorificat». IEsperit ha
estat lliurat per Jesus en el moment de la mort («inclinant el cap va lliurar
I'Esperit», 19,30). Estem en el moll de 1'6s de la fe joanica: el do de I'Esperit,
la presencia del qual fara sorgir el creure.

A la llum d’aquestes referéncies sembla legitim dir que I'escena de la llanca
que obre el costat de Jestis mort apunta als creients com els qui contempla-
ran el qui ha estat travessat. Ara bé, si aixd és possible, també podem adduir
un darrer text del mateix Jesus en la pregaria que clou el seu comiat i que
lliga I'escena de la contemplacié de Jests traspassat amb el tema de la gloria:
«Pare, vull que els qui m’has confiat estiguin amb mi alla on jo séc i vegin
la meva gloria, la gloria que m’has donat perqué m’has estimat des d’abans
de la creaci6 del mén» (17,24, cf. en el context 17,22 amb la referéncia a la
donacié de la gloria a Jesus per part del Pare). El text, convé remarcar-ho, no

41. J. O. TuNi, «Apeéndix: La serp aixecada per Moises i Jesus exaltat (Jn 3,14-15)», en el treball:
«Us i sentit de I'Antic Testament en I'evangeli segons Joan», publicat en Relectures de I'Es-
criptura a la Llum del Concili Vatica II (2), «La Serp d’Aram» (Scripta Biblica 15), Barcelona:
Associacié Biblica de Catalunya 2015, 127-154.
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parla directament de la donacié de la gloria des de I'eternitat, siné de 'amor
que uneix el Pare i el Fill des de sempre. Ara bé, aquest amor es manifesta de
forma excepcional en I'exaltacié de Jesus, és a dir, en la seva glorificacio (cf.
els textos del manament de donar la vida, objecte del manament en 10,17-
18). Es aquesta manifestacié el que els creients joanics poden contemplar.
La gloria és el que revela 'amor mutu entre el Pare i el Fill que és més fort
que la mort. Jests passa per la mort, perd no hi queda atrapat. Per tant, és
la contemplaci6 del Jesus exaltat-glorificat el que ha evocat la gloria de Jesus
que pot passar per la mort sense quedar anorreat. La contemplaci6 de la doxa
de Jesus és el moll de 1'6s del que anomenem la fe joanica.*? La referéncia
al «creure» dels lectors que tenim en el text citat sembla que abona aquesta
interpretacio.

3.4.Jn 1,14c <hem contemplat la seva gloria»

A la [lum del text de la contemplaci6 de la gloria en la mort de Jestis com
a experiéncia dels creients, cobra sentit la confessié de fe del proleg: Kai
etheasametha tén doxan_autou (1,14c). La contemplacié de la gloria és el que
mou la confessié. Els creients joanics (no solament el deixeble que dona tes-
timoni) també han pogut contemplar la doxa. I han pogut fer-ho en la sarx
de Jests, és a dir en la seva condicié humana moridora. Vet aqui un sentit
que no es podia copsar amb tot el seu abast en una primera lectura de I'EvJn,
perd que després de llegir el final de la trajectoria de Jesus, cobra tota la seva
dimensié. El proleg de 'EvIn (<hem contemplat la seva gloria», 1,14¢) resulta
que ve a dir el mateix que l'escena de la llanga que obre el costat de Jesus. El
proleg, doncs, és una represa de 'escena de I'exaltacié de Jesus: la contempla-
ci6 de la doxa i, per tant, la fe en el crucificat-exaltat. El proleg és una versio
molt arrodonida del Jesus de 'EvIn: perd ho és sobretot perque la confessié
«<hem contemplat la seva gloria» és una confessié que només sera plena al
final de I'EvIn. Perque és precisament alla on els creients poden contemplar
la doxa. Pero, aleshores, aquesta contemplacié de la gloria es constituira en
el fil conductor de tota la presentacié de 'EvIn. I, per tant, de la lectura de
I'EvJn que vulgui enllagar amb la intencié fonamental de I'obra.

Hi ha aqui una caracteristica de 'EvIn que no tenim tan clarament
subratllada en els evangelis sinoptics. Lexaltacié de Jesus, interpretada en

42. Per aquest verset de 'EvIn vegeu: R. SCHNACKENBURG, «Gloria y unidad», en la seva obra EI
evangelio segiin San Juan. Volum IV: Exégesis y excursus complementarios, Barcelona: Herder
1987, 183-193.
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clau de glorificacio, es constitueix en un pol de referéncia que apunta vers
el comencament. El télos implica un arché. O, el que és el mateix, la mort
comporta un naixement (cf. 18,37). Lestructura interna de 'EvJn parteix del
final per desembocar en un comencament. Perque, en el fons, la resurreccié
és I'endinsament de Jesus en el mén al qual pertany com a fill; pero el seu
naixement és la resurreccié a l'inrevés. Tanmateix, ambdés esdeveniments
sén el mateix misteri: el del més enlla que s’apropa al més enca o el més en-
¢a que s’enlaira al més enlla. Naixement i mort-exaltacié es corresponen.
D’aqui que s’hagi parlat d'una estructura de 'EvIn en dos pols: encarnaci6 i
exaltacié (R. Schnackenburg).** En qualsevol cas no podem prescindir ni de
I'un ni de l'altre en un intent d’explicitar I'estructura interna de I'EvIn. Pero
aixo ens mostra una dinamica de fons de 'EvJn que no es pot trencar ni es pot
destriar en diferents trams autdonoms. En 'EvJn no podem llegir el comenga-
ment sense tenir en compte el final. Ni tampoc podem llegir el final ignorant
el comencament. Pero, aixo encara no ho és tot.*

3.5. Una lectura de U'EvJn en clau contemplativa

Si 'EvJn posa en boca de Jesus que els futurs creients joanics han de poder
contemplar la gloria de Jesus exaltat i glorificat en la creu, ¢on se’ls ofereix
aquest Jesus exaltat i intimament amarat de la doxa theou, fins al punt de
poder-la qualificar com a gloria de Jestis? La resposta és clara: en el mateix
evangeli segons Joan.* Es alla on hi tenim l'escena que ja hem llegit (19,31-

43. «La imagen de dos polos la debo a una comunicacién epistolar de R. Schnackenburg», obser-
vacié de W. THUSING en la seva obra Die Erhéhung und Verherrlichung Jesu im Johannesevan-
gelium, Miinster 21970, nota 98 de la p. 317.

44. La dinamica entre I'encarnacié i 'exaltacié i el lligam intern entre aquests dos esdeveniments
és tan fort que dificilment es pot parlar de 'un sense implicar l'altre. Hi ha nombrosos textos
de 'EvJn que ho deixen entreveure: «Ningd no ha pujat al cel fora d’aquell que n’ha davallat,
el fill de 'home» (3,13); «¢I quan veureu el Fill de 'home pujar alla on era abans?» (6,62); «jo
sé d’'on vinc i on vaig» (8,14); «sabent Jesus que el Pare li ho havia posat tot en les seves mans
i que havia sortit de Déu i tornava a Déu...» (13,3); «he sortit del Pare i he vingut al mén, ara
deixo el mén i me’n torno al Pare» (16,28). Tots aquests textos inviten a una consideracié molt
lligada entre encarnaci6 i exaltaci6. Les imatges emprades per la cristologia de I'EvIn (fill, fill
Gnic, agent enviat...) apunten a que la sortida del Pare és també el retorn al Pare («la sortida
és el retorn» va escriure H. U. VON BALTHASAR, Das Herz der Welt), vegeu J. O. Turi, El evangelio
es Jestis. Pautas para una nueva comprension del evangelio segiin Juan (Estudios Biblicos 39),
Estella (Navarra): Verbo Divino 2010, cita de la p. 199.

45. Diu J. Ashton: «The evangelist’s own insight into the meaning of the Gospel message is not
borrowed from an alien religion, nor is it detachable from his story. He knows that the mean-
ing is a mystery, and a heavenly mystery at that: it is a truth from God, entrusted to a single

468 RCatT 45/2 (2020) 447-480



«QUI M'HA VIST A MI, HA VIST EL PARE» (Jn 14,9)

37 cf. 17,24) i que ens ha portat a constatar que els creients joanics han de
poder contemplar la gloria de Jesus en la seva exaltacié. Tanmateix, 'enllag
innegable de I'escena de la mort-resurreccié de Jestis amb el proleg ens diu
encara quelcom més: que la doxa pertany a Jests des del comencament. Pero
no d'un comengcament cronolodgic siné d'un comencament sense comenga-
ment, d'un comencament essencial. Es l'en arché que vol dir, com molt bé
ho formula R. Bultmann, un mil-limetre més enrere que el comencament
primordial* i s’endinsa en la plenitud de Déu: theds én ho logos.

En aquest sentit 'exaltacié-glorificacié de Jesus no és una dada només teo-
logica. Lexaltacié-glorificacié de Jestus és una dada primariament mistagogi-
ca, una dada que ofereix la possibilitat de contemplar per poder comprendre.
Per tant, i aix0 és important, no ens encarem amb una dada directament meta-
fisica (teologica) siné que estem davant d'un terreny primariament mistago-
gic. Aquest és un terreny de copsar la densitat (el pes!, la doxa) d’'una realitat
que no s’havia percebut mai en totes les seves dimensions perqué pertany a
un altre ambit.

Tanmateix, encara hem de remarcar una dada molt rellevant: en aquesta
contemplacié hi ha una llum, hi ha una penetracié (contemplacié) que es
percep com a donada. Una comprensié que s'experimenta com a rebuda. La
seva novetat colpeix i impressiona el que contempla. Precisament en tant que
donada al que contempla, en tant que nova, aquesta visié és una revelacié.
Convé remarcar que aquesta revelacié no sén dades noves: és una nova evi-
dencia, una nova claredat. Hi ha en aquesta contemplacié una densitat, una
plenitud que ja hi era, perd que els que la contemplen no havien estat capagos
de veure-la ni de copsar-la. Es el que I'EvJn ha detectat com a fruit de l'accié
d’un do que Jesus ja havia promes: 'Esperit de la veritat, el Paraclit que Jests
havia anunciat abans de marxar, abans de passar al Pare. La llum de 'Esperit
de la veritat ('Esperit Sant en la terminologia biblica de I'AT i del NT). La
contemplaci6 de la doxa es viu com un do perque és, en el fons, un ambit al
qual hom no té accés directe, 'ambit de 'Esperit.

Messenger. Hence a further paradox: there is no extra revelation above and beyond the tradi-
tion concerning Jesus that the evangelist has inherited and is anxious to transmit to others.
His own understanding of the tradition was acquired gradually and painfully from a profund
reflection upon his faith», Understanding the Fourth Gospel, Oxford: Oxford University Press
1991, 552. Aquesta confessié d’Ashton té molt a veure amb el que avui proposo en aquest
treball.

46. «Das én zwingt die Vorstellung womdoglich noch einem Strich riickwarts. Und lauft dies auf
den rein negativen Begriff der Vorzeitlichkeit hinaus», R. BULTMANN, Das Evangelium des Jo-
hannes (Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das Neue Testament [Wilhelm Meyer], 19.
Auflage), Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1968, nota 2 de la p. 15.
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Que aquesta contemplacié és un do ho certifica I'EvIn en un dels textos de
I'exaltacio de Jesus: «I jo, quan seré enlairat damunt la terra, atrauré tothom
cap a mi. Deia aix0 indicant de quina manera havia de morir» (12,32-33).
Aquest text explicita que la contemplacié és un do, és una atraccio: «ninga
no pot venir a mi si el Pare que m’ha enviat no l'atreu» (6,44). Dit de forma
més teoldgica: «ningt no pot venir a mi si no li ho concedeix el Pare» (6,65).
La contemplaci6 de I'exaltat és una atraccié que exerceix el glorificat-mort
des de la creu. En aquest sentit, «veuran el qui han traspassat» comporta una
mirada d’adhesi6 a I'exaltat-glorificat. Pero I'accié principal la fa I'exaltat-glo-
rificat. Aix0 té conseqiiéncies de cara a la comprensi6é de I'EvIn.

3.6. La relectura de 'EvIn®" i la mirada mistagogica sobre Jestis exaltat

Que I'EvJn ofereix dos nivells de significacié no ho mostrarem avui, perqué
ho hem fet palés un munt de vegades.*® Tanmateix, normalment hem presen-
tat I'accié de I'Esperit Sant, el Paraclit, com la clau d’aquest segon nivell de
comprensio6 de I'existencia terrenal de Jests. Avui gosem concretar una mica
més aquesta proposta: és la contemplacié «gloriosa» de la mort de Jesus el
que condueix a una relectura de la vida de Jesus en clau d’exaltacié-glorifica-
ci6, és a dir, en clau de gloria. Es la mirada al que ha estat traspassat el que
descobreix la vida a través de l'aigua i la sang que brollen del costat de Jests
mort-exaltat. Hi ha aquf una experiéncia que no es pot deixar de banda. Es en
rellegir la tradicié joanica a la llum d’aquesta glorificacié-exaltacié de Jestus
experimentada el que detecta la plenitud de la doxa que es manifesta a través

47. Com és ben sabut, la categoria de relectura la va proposar per primera vegada J. ZUMSTEIN,
«Le processus de relecture dans la littérature johannique», Recherches de Science Réligieuse
73 (1998) 161-176 (cf., en alemany, NTS 42 [1996] 394-411). Des d’aleshores hi ha hagut au-
tors que han utilitzat explicitament aquest estri hermenéutic: A. Dettweiler (1995), K. Schol-
tissek (2000)... Es pot veure una darrera aportacié de J. ZUMSTEIN, com a Presidential Address
de la trobada de la SNTS a Atenes pronunciada amb el titol: “Mémoire, histoire et fiction dans
la litterature johannique”, publicada a NTS 65 (2019) 123-138.

48. La primera vegada en l'article, «El quart evangeli i el temps», Butlleti de I'Associacié Biblica
de Catalunya, Suplement 1 (1981) 71-85. Perd també en l'article, «La estructura hermenéutica
del evangelio de Juan: reflexiones y planteamiento», EE 62 (1987) 215-235; ho vaig reprendre
a Jestis y el evangelio en la comunidad jodnica (Biblia y Catequesis 12), Salamanca: Sigueme
1987, 34-58; Una presentacié més assequible la podeu retrobar en: J. O. TuNi, «Tiempo de es-
critura y clave de interpretacién», en I'obra, Escritos jodnicos v cartas catdlicas (Introducciéon
al estudio de la Biblia, 8), Estella (Navarra) 1995, 54-60; finalment en l'article «La figura de
I'Esperit Sant en 'evangeli segons Joan», publicat dins 'obra: L'Esperit Sant en la Biblia (Stu-
dia Biblica 13), Barcelona: Associacié Biblica de Catalunya 2013, 233-255. Aquests treballs
tenen un fons comu, pero la presentacié té matisos diversos.
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de l'esclat de la seva mort. La mort de Jestis no és només la culminacio de la
seva vida terrenal («tot s’ha acomplert» 19,30), és també el «pas al Pare», i és
també l'esclat de la plenitud que va més enlla de la mort, és també «l’encara
que mori viura» que Jesus personifica: «jo soc la resurreccié i la vida».

Ara bé, el redactor (autor) de I'EvJn aixo ho ha vist, ho ha assimilat i ho
ha constituit en clau de lectura de la vida de Jests. Per aixd ho vol explicitar
en la tradicié sobre Jesus perque els lectors «també puguin creure». D’aqui
la relectura que ofereix 'EvJn. Perd és una relectura que vol que I'eventual
lector de 'EvJn també la pugui fer i, d’aquesta forma, pugui arribar al punt
culminant, la mort-exaltacié. En una paraula, 'EvJn ofereix una manera de
veure la vida de Jestus (Sehweise, cf. el llibre de F. Mussner citat més amunt)
que fa possible que el lector també «contempli» el qui han traspassat i, per
tant, també pugui creure.

El que hem exposat en I'apartat anterior explica el que podriem qualificar
com a «plus» de penetracio i de comprensié de la realitat de Jesus que advé al
lector de 'EvJn amb la contemplaci6 de I'exaltat-crucificat (el que hem ano-
menat una nova «evidéncia», una nova llum). I es fa realitat en la relectura de
les dades de la tradici6 joanica que presenta I'EvIn i que va assenyalant mit-
jangant les notes, comentaris i aclariments que es van disseminant al llarg de
I'EvJn i il-luminen els gestos i les paraules de Jesus i les aprofundeixen.* En
el fons, projecten la llum de la glorificacié de Jestis com a revelacié de Jests
en els esdeveniments de la trajectoria de Jests. La gloria que es manifesta en
els gestos i les paraules de Jesus és la gloria del crucificat-glorificat.

Es aquesta relectura de les dades tradicionals de I'EvIn la que descobreix
la densitat de Jesus en les seves actuacions. Per aixo els gestos extraordinaris
de Jestis s6n no solament molt gruixuts siné que sén signes que assenyalen
un origen insospitat, sén obres del Pare que Jests realitza i per aixd apunten
vers la gloria que es manifesta precisament en ells. I els oracles de Jests sén
no solament dites solemnes siné que sén oracles que venen, que s’apropen des
de l'origen del seu parlar que és el que el Pare li ha donat «jo no parlo pel meu
compte siné que només dic allo que he sentit prop del Pare» (8,28-29). Es en
aquesta dinamica de l'origen celestial del que Jesus fa i del que Jests diu on
apareix el que en diem tan inadequadament «la preexisténcia de Jesus». La
preexisténcia de Jesus s’arriba a copsar a la llum de la vida de Jests i, més en
concret, mitjancant la seva marxa que és també la seva mort. Es a la llum de

49. El primer treball en aquesta linia del qual tinc noticia és el de B. OLSSON, Structure and Mean-
ing in the Fourth Gospel, Lund 1974, 259-274. Perd després s’hi ha sumat una série d’autors
que treuen l'entrellat del sentit de les notes i comentaris de 'EvIn: Vegeu El evangelio es Jestis,
nota 91 de la p. 45.
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la seva marxa i de la seva ulterior preséncia en la vida dels cristians joanics
com s’evoca la preexisténcia de Jesus. No és una dada «diferent», és una dada
que es detecta en una relectura de la vida de Jesus a la llum de la seva exal-
tacié vista en profunditat.®

Per tant, és en la relectura de la vida de Jesus a la llum de I'exaltacié-pas-
glorificacié que es llegeix en Jests una densitat inusitada, una fondaria ini-
maginable. T és aqui on els creients joanics contemplen la plenitud de Jesus.
Es aqui on formulen en boca de Jestis «qui m’ha vist a mi, ha vist el Pare».
LEvJn ha fet una presentacié de Jesus centrada en I'experiéncia de Déu que
fa el mateix Jests. I en el seu endinsament i la seva penetracié en aquesta
relacid, ha anat subratllant que Jestus ho fa tot a la llum del que veu i ho diu
tot a la llum del que sent. Aquest és el «secret» de la vida de Jests que, en una
formulacié justa, descriu E. Jiingel:

Partirem de la relacié de Jestis amb Déu, veritablement tinica, en la qual s’expressa,
segons l'apreciacié del mateix Jesus, una relacié veritablement tnica de Déu envers
ell. Podriem dir amb tota exactitud que la relacié de Jesis amb ell mateix i, per
tant, el seu ésser persona, es realitza fonamentalment com a relacié respecte de
Déu, basada en una relacié tnica (precedent) de Déu respecte de Jests.!

Aquest text, escrit al marge de I'interés que m’ha guiat en la meva exposicio,
s’aplica a I'experiéncia de Jesus. Aquesta experiéncia de Jesus és el que I'EvIn
ens transmet. Més encara, és el moll de l'os de I'EvIn. I és aqui on es per-
cep la fondaria més gruixuda de la identitat ultima de Jesus. Es aqui on es
pot copsar el sentit d'un doble motiu propi de la persona de Jests que tenim
en 'EvIn. El nucli que dona raé de ser i fa palés l'origen de tot el que Jesus
fa i tot el que Jesus diu és que Jesus s’ha sentit profundament estimat, prego-
nament empes vers els humans («donar la vida per aquells que estima»). En
una paraula, Jesus ha rebut 'embranzida que dona raé de la seva actuacio en
un fons d'unié i d’estimacié que I'EvJn considera el nucli més profund de la
seva vida. UEvJn ha copsat aquest fons de la vida de Jesus i 'ha presentat al
llarg de tot 'evangeli. Hi ha aqui el que I'EvIn qualifica com «amor» del Pare
vers Jesus. El text clau d’aquesta apreciacié ja 'hem citat més amunt, pero

50. Cal recordar els cinc textos de I'EvJn i la lectura «lligada» dels dos pols de 'EvIn que hem
citat més amunt, cf. supra nota 44.

51. E. JUNGEL, Dios como misterio del mundo, 454. Un text en el mateix sentit d’E. SCHILLEBEECKX,
Jestis, 617: «La importancia de la vivencia de 'Abba és el fet que aquesta donacié tnica de
Jests al Pare va ser “precedida” amb prioritat absoluta i intimament sostinguda per una
donaci6 tnica del Pare a Jesus. Lantiga tradici6 cristiana anomena aquesta comunicacié6 del
Pare —fonament i font de I'experiéncia de 'Abba de Jestis— el Verb».
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convé tenir-lo especialment present perque esta formulat amb una conviccié
Gnica en tot I'EvJn:

Pare, vull que els qui m’has donat estiguin amb mi alla on jo soc i vegin la meva
gloria, la gloria que m’has donat perqueé m’has estimat des d’abans de la creacié del
moén (17,24 cf. 17,22 on s'esmenta el do d’aquesta gloria a Jests i de Jesus als
creients).

Si els discursos de comiat presenten el llegat de Jesus de cara als deixebles
«estimeu-vos els uns als altres sobre el fonament de I'amor que jo he tingut
vers vosaltres», aquesta tltima voluntat de Jesus (Jesus diu «vull», no «dema-
no»), presenta el que Jesus ofereix als cristians de tots els temps com a testa-
ment seu unic i peculiar: que puguin contemplar la seva gloria que ha rebut
del Pare perque el Pare I'ha estimat des de sempre. Cal remarcar que Jests
parla amb emfasi de la «seva» gloria: tén doxan tén emén (cf. també doxa mou
[8,50.54] i doxa autou [1,14; 12,41(bis)]). Hi ha aqui el nucli fonamental de la
persona de Jesus, el que ofereix I'EvIn el qual, a la llum de I'AT, ha contem-
plat la gloria de Jesus, és a dir, aquella participacié en 'amor de Déu, el Pare,
que constitueix la seva identitat més seva: «Déu és amor». Deixeu-me citar
Jiingel un cop més: «Jesus és no solament un membre de la comunié amb
Déu, siné la persona en la que es realitza aquesta comuni6».>? La gloria de
Jests és I'amor del Pare vers Jesus. Aix0, si no tinguéssim el text que venim
de citar, potser no gosariem dir-ho. Potser ens semblaria fruit d'una pietat
poc fonamentada.

En aquest fons que acabem d’esmentar, en aquesta plenitud sense fronte-
res, rau la justificacié dels «jo soc» de Jesus. En molts d’aquests textos hi ha
un predicat: «la llum», «la resurreccié», «la vida», «la veritat», el cami, «el
bon pastor», etc. Tots aquests textos son el resso de la doxa i s’escauen en
moltes automanifestacions de Jahve en I'AT. Tanmateix, com és ben sabut,
hi ha altres textos en els quals Jesus es presenta simplement i senzilla com
«jo soc» (8,24.28.58; 13,19). Vet aqui uns textos en els quals es pot percebre
amb tota la seva plenitud l'esclat de la doxa en Jesus. Aquests textos estan
distribuits al llarg de 'EvJn de forma que el lector sapiga que esta davant de
la manifestacié de la doxa theou.>

52. E. JUNGEL, Dios como misterio del mundo, 454.

53. Pero hi ha una altra férmula envoltada de la solemnitat del «jo soc» que és propia de I'EvIn:
«Amén amén lego hymin...». També aqui ens trobem en preséncia de la doxa theou d'una
forma menys sorprenent, perd amb una fondaria semblant per no dir identica, amb un toc
d’autoritat inigualable.
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Fins aqui, el programa d’una la lectura mistagogica del text de 'EvIn que
no exclou el taranna teologic de la interpretacié de I'EvIn. Pero, en canvi,
subratlla el sentit mistagodgic de la lectura de 'Evin que promou. No és una
visi6 tan diferent de la que hem ofert com a interpretacié de la doxa segons
els metodes historicocritics. Pero em sembla que ofereix una comprensié més
justa del tema de la gloria de Jesus en I'EvIn. I, sobretot, apunta a un taranna
de lectura mistagogic de 'EvIn que pot ser il-luminador i pot connectar amb
el to més caracteristic de I'EvJn. Si el nucli de 'EvIn és la relacié de Jests
amb el Pare, el moll de I'os d’aquesta relacié és el que 'EvIn anomena 'amor
de Déu envers Jesus, que és el fonament dltim de I'amor de Jesus vers els
humans (15,9-10). Aixo és el que es percep en una lectura de I'EvIn que es
deixi guiar vers la identificacié amb Jests. Es el tema de la doxa theou que
passa a ser la doxa Iésou.

4. CONCLUSIONS

Sigui'm permes, primer, fer una referéncia a I'exegesi joanica. Cal reconeixer
que Bultmann, malgrat la seva deriva vers el mandeisme i l'influx innegable
del luteranisme en la seva proposta, va copsar com ningu el taranna parado-
xal de I'EvIn en el tema central de la revelacié: que la doxa es fa accessible
en la sarx de Jesus i, més en concret, en el punt culminant d’aquesta condicié
humana: la mort de Jestus. Tanmateix, cal recordar i subratllar que I'EvIn no
ha posat cap émfasi en la creu i la passié com ignominia, més aviat a I'inrevés.
La creu i la passi6 s6n un tron i una marxa triomfal. Tanmateix, la revelacié
de la doxa roman indefectiblement lligada amb la mort de Jestis. Malgrat
aix0, pero, cal recongixer també que Kisemann, tot i anar de bracet amb
F. Chr. Bauri la seva interpretacié dogmatica (hegeliana) de 'EvJn, ha copsat
més que el seu mestre la centralitat de la doxa en la presentacié de 'EvJn i
la seva presencia al llarg de tota 'obra. Amb aquesta accentuacié, Kdsemann
ha empes l'exegesi joanica a esbrinar com la doxa de I'exaltacié i de la mort
de Jesus es fa palesa des del comencament com a clau de volta de la revelacié
que és el nucli més gruixut de 'EvJIn.

Dit aix0, em limito a fer dues conclusions del que considero el més relle-
vant d’aquest treball. Una fa referéncia a la doxa Iésou. Laltra incideix direc-
tament en la naturalesa de 'EvJn.

La primera conclusio6 és que, efectivament, la gloria de Jestis en I'EvIn és
la gloria de Déu, la doxa theou que ha estat conferida a Jesus pel Pare en el
punt culminant de 'EvJn: la glorificacié de Jesus, és a dir la seva mort-exal-
tacié. En aquest sentit he citat J. Blank en la seva observacié: «’hora de la
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passié és I'hora de la glorificacié de Jests». Es a dir, que 'esdeveniment de
la mort de Jesus és ensems la seva glorificacié. I aquesta constatacié té dues
conseqiiéncies que convé explicitar: a) que la gloria de Jestis que s’esmenta
en el decurs de 'EvIn és la gloria de I'exaltat-glorificat. I, per tant, que I'EvIn
descobreix la gloria del Jesus terrenal (la gloria dels signes) en el Jesus exaltat
en la creu, o sigui, en el seu pas al Pare. I que aquesta és la gloria que han
contemplat els autors de 'EvIn (etheasametha tén doxan autou, 1,14); b) que
si Jesuss en la creu és el qui revela (manifesta) la gloria de Déu de forma pale-
sa, aquesta manifestacié no es pot donar al marge del Jesus glorificat-exaltat.
Es a dir, que la revelaci6 plena de la doxa theou, en tant que doxa Iésou, esta
lligada a la glorificaci6 de Jestus i no se’n pot deslligar. Pero, aleshores cal con-
templar en aquesta manifestacié 'amor que el Pare té a Jests des de sempre
(17,24). D’aquesta forma la mort-glorificacié de Jesus revela la gloria de Déu,
és a dir el seu amor, fonamentalment en la mort de Jesus en la creu, en tant
que glorificacié de Jesus: «no hi ha amor més gran que el de donar la vida
per aquells que hom estima» (15,13). Lamor de Déu, és a dir, la gloria de Déu
que es revela, esta intimament enllacat amb la mort de Jesus. Pero, com ja
hem remarcat, el félos demana un arché. Comencament i final sén el mateix
misteri des de dues optiques que defineixen la vida dels humans, també la
vida de Jesus.

Anem ara a la segona conclusio, que fa referéncia a 'evangeli segons Joan
com un tot. El tema de la gloria de Déu que és també la gloria de Jesus, ve
a dir explicitament que I'EvIn no vol ser només ni principalment una obra
teologica. Vol ser una obra teologal, una obra que introdueix en l'experiéncia
de 'amor de Déu, és a dir, 'amor de Jesus, o sigui, de la gloria de Jesus. En
aquest sentit, 'EvJn vol atansar al lector la figura de Jesus glorificat-exaltat.
Ara bé, la contemplacié de la gloria de Jests en el Jesus exaltat porta de
retruc a contemplar aquesta gloria també en el Jestis encarnat i en el Jesus
terrenal. Pero, en tant que gloria del Pare, aquesta gloria de Jesus és tam-
bé inexorablement la gloria del Pare que estima Jesus-el fill des de sempre.
En Jests aquest «des de sempre» es fa actual. Es el que en diem la preexisten-
cia. Jesus, en tant que estimat des de sempre pel Pare, pertany des de sempre
a I'ambit de Déu. Per tant, el tema de la gloria de Jests ens porta a una lec-
tura mistagogica de 'EvIn. Una lectura que ens atansa el misteri de Déu, el
Pare, i que es fa accessible en la vida de Jesus. Es tota la vida de Jesus el que
s'ofereix al lector perque pugui contemplar la gloria. Vet aqui un programa
de lectura que introdueix el lector en el misteri de la gloria de Jests. D’aqui
el titol d’aquest treball: «Qui m’ha vist a mi, ha vist el Pare». En altres parau-
les, 'EvJn s’ofereix al lector com una veritable mistagogia. Aixd0 només pot
quedar insinuat aqui, sense possibilitat de desenvolupar-ho. Tanmateix no hi
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ha dubte que la proximitat del creure al veure (recordem que hi ha en I'EvJn,
ni més ni menys, cinc verbs sobre el «veure»)** que ens dona pistes de cara
a aquest tipus de lectura és el que es fa més solida en la proximitat entre el
creure i el comprendre. El tema de la immanéncia mutua aprofundira encara
més aquesta lectura mistagogica, sobretot mitjancant la imatge del cep i les
sarments. Pero aixo és un programa de lectura mistagogica que no es proposa
com una alternativa a la lectura teologica siné com a cami vers un aprofun-
diment del que I'EvIn anomena «creure» i mai «fe» com a realitat assolida i
acabada. «Aquest llibre s’ha escrit perque cregueu» (20,30).

Per acabar, al llarg dels mesos en qué he estat elaborant aquest treball,
sovint m’ha vingut a la ment la imatge del Crist en majestat del romanic,
amb tota la seva magnificéncia i solemnitat. Perque es tracta d'una imatge
investida d’'una grandesa inigualable. Potser aquesta imatge és el que millor
interpreta el tema de la doxa en 'EvIn. I ho fa perqué més que una imatge
és una icona. Precisament per aixo cal aprofundir el taranna mistagogic de
I'EvIn. No per oposar-lo al seu nucli teologic sin6 més aviat per afinar una
mica més el tipus de lectura que cal fer de I'EvIn per arribar a copsar la doxa
Iésou com a mitja ineludible de poder contemplar la doxa Theou. Potser una
lectura mistagdgica correspon molt més de prop al taranna d’introduccié a
I'experiéncia del Jesus exaltat i present que és el nucli més profund del quart
evangeli, perdo que també és el marc en el qual l'autor ha acabat de compren-
dre la profunditat i I'abast de I'amor de Jests i, per tant, de la seva obra, la
que el Pare li havia encomanat.

5. APENDIX: ELS TEXTOS DE LA DOXA I EL DOXATZO EN L'EVIN

En un treball com el que he presentat, no hi ha lloc per a una analisi detallada
dels conceptes de doxa i doxatsé en 'EvIn. Tanmateix, per oferir una dimen-
si6 més global de I'abast del tema presentat cal que fem esment de les carac-
teristiques de I'is d’aquesta terminologia en I'EvJn, ni que sigui amb una visi6
enunciativa. D’aqui aquesta nota que situi el lector en les coordenades de la
utilitzacié d’aquesta terminologia en I'EvJn.

54. Es pot veure C. TRAETS, Voir Jésus et le pére en Lui selon 'évangile de St. Jean, Roma: Pontificia
Universita Gregoriana 1967 que tracta el sentit i els matisos dels cinc verbs amb el significat
de «veure» utilitzats en 'EvIn. Un resum dels verbs i del seu significat es poden trobar a R. E.
BROWN, The Gospel according to John I-XII (Anchor Bible NT 29), New York: Doubleday 1966,
501-503 (n’hi ha traduccié castellana). Cal subratllar, tanmateix, que Brown no considera que
es puguin detectar significats estrictament especifics de cada un d’aquests verbs.
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5.1. El mot Doxa

Apareix fins a 19 vegades en 'EvIn. D’aquestes 19 vegades, n’hi ha fins a 9
que fan referencia a I'honor, la fama, el renom.>> Aquest significat va a cavall
entre el sentit del molt hebreu Kavod que vol dir pes, densitat i que s’aplica a
la manifestacié de Déu en les seves obres extraordinaries i el mot grec doxa
que vol dir coneixement defectués, i d’aqui opini6.>® El significat d’aquests
textos no influeix en el sentit de 1'is de doxa en referéncia a la revelacié que
ofereix un sentit fonamentalment biblic.’” Per tant, els deixem de banda en la
nostra analisi. La formulacié de 9,24 «dos doxan t6i Thedi» té un sentit dife-
rent (accepta la veritat) i tampoc el tindrem en compte. Finalment hi ha dos
textos que resulten poc clars i que també ometrem (5,44 i 7,18).

5.2. Deu textos del mot Doxa

— Kai etheasametha tén doxan autou (1,14c). LEvIn en el proleg ofereix el
testimoniatge dels qui han contemplat la doxa d’aquell que és la paraula.
Cal subratllar que la doxa pertany al qui és la Paraula (autou).

— Doxan 6s monogenous para patros (1,14d). Aqui hi ha un pas important.
El qui és la paraula (ko logos) és descrit com a fill tnic del Pare. La
imatge del proleg (el qui és la Paraula) i la imatge de la resta de 'EvIn
(el fill [tnic]) sén identificades. Hem donat un pas notable. Enllacem
la revelaci6 del proleg amb la revelacié de tot I'EvIn. Perd, endemés, la
gloria que posseeix el qui és la paraula li pertany com a fill inic. Aquesta
afirmaci6 és rellevant.

— Ephanerésen tén doxan autou (2,11). Es molt important que el comen-
cament dels senyals de Jesus (arché) és també una clara referencia a
la manifestaci6é de la gloria de Jesus. Jestis manifesta (revela) la seva
gloria.

— Auté é astheneia ouk estin pros thanaton all’hyper tés doxés tou Theou
(11,4). El text és una clara referéncia a la revelacioé: la revelacio del poder

55. Els textos son: 5,41.44(bis); 7,18(bis); 8,50.54; 9,24 i 12,43(bis)

56. Art. «Doxa», TDNT, vol. II (G. Kittel i G. von Rad), 232-255.

57. Diu G. Kittel en l'article citat en la nota anterior: «Quan el traductor de I'AT va pensar per
primera vegada a utilitzar doxa per traduir kavod, va posar en marxa un canvi lingiiistic
d’'una enorme significacié, que conferia al mot grec una peculiaritat de sentit molt dificil de
superar. Prenent un mot que vol dir opinié, que implica tota la subjectivitat i, per tant, tota
la vacil-lacié dels punts de vista humans, el va transformar en un mot que expressa quelcom
totalment objectiu, és a dir, la realitat de Déu», Ibid., 245.
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de Déu que es fa palesa en el domini sobre la mort. La gloria de Déu, en

aquest text, és clarament la revelaci6 del poder de Déu.

Ouk eipon soi hoti ean pisteuséis opséi tén doxan tou Theou; (11,40).

Lenlla¢ entre creure i veure a gloria de Déu ja 'hem trobat en el tercer

text. Tanmateix aqui el creure és condicié per veure la gloria de Déu. En

2,11, el creure és el fruit d’haver vist la gloria de Jestis. Hi ha matisos

diferents.

- Tauta eipen Hsaias hoti eiden tén doxan autou (12,41). Aquest text resul-
ta sorprenent i interessant. La visi6 d'Isaies en el temple (Is 6,1-10) és
interpretada com una visi6é profetica de la gloria de Jesus. El text no
parla de la visi6 de Déu (TM), ni tampoc de la gloria (yekara) de Déu del
Targum.

- Egapesan gar tén doxan tom anthrépoén mallon hyper tén doxan tou Theou
(12,43). El text esta enllacat amb l'anterior. C. H. Dodd ho compara amb
I'amor a la tenebra més que a la llum (Jn 3,19-21).

— Kai nyn doxason me sy, pater, para seautdi téi doxéi héi eichon pro tou ton

kosmon einai para soi (17,5). Aquesta referéncia resulta sorprenent. El

text parla de la gloria que Jests tenia amb el Pare abans de I'existencia
del mén. Sobre aixo no se’ns ha dit res en el cos de I'evangeli.

Tén doxdn én dedokas moi dedoka autois hina 6sin hen kathds hémeis hen

(17,22). Aqui se subratlla que la doxa, l'esclat de la identitat del Pare, és

el que Jesus ha donat a coneixer als deixebles. Un text important que

reprendrem més endavant.

— Pater, ho dedbkas moi thel6 hina opou eimi egb kakeinoi ésin met'emou
hina thebrésin tén doxan tén emén hén deddkas moi hoti égapesas me
pro katabolés kosmou (17,24). El neutre singular /o, per a expressar
els deixebles ja I'hem trobat al comencament de la pregaria (pan ho
dedokas autéi, 17,2). Laccent del text és que els deixebles vegin la gloria
que Jesus ha rebut del Pare perque I'ha estimat des de sempre. Aquesta
afirmaci6 de Jesus no situa el do de la doxa a Jesus abans de la creacié
del mén. Es 'amor del Pare al Fill el que se subratlla.

Resumim les dades més importants que ens aporten aquests textos: a) la
doxa és la doxa tou theou de I'AT, perd clarament és també la doxa autou,
és a dir, de Jesus (1,14; 2,11, 12,41) que es refereix a la «meva» doxa en tres
textos: 8,50; 8,54; 17,24. La identificacio de la doxa tou theou amb la doxa tou
Iésou és una dada molt important. b) Sorprén que la doxa que en I'AT no era
contemplada directament, aqui sigui objecte de contemplacié per part dels
cristians joanics (1,14; [2,11]; 11,40; 17,24) i, el que és més sorprenent, per
part d'Isaies (12,41). ¢) Tanmateix, no hi ha indicacions que apuntin a que la
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contemplacio6 de la gloria comporti un coneixement més proper i intim de la
realitat de Déu o de Jesus.

5.3. El verb doxatso

Aquest verb s'utilitza fins en 23 textos en 'EvIn. No hi ha espai en un treball
com aquest per fer una presentacié ni que sigui esquematica del ventall de
textos que ofereix 'EvIn.*® Tanmateix, els textos amb aquest verb es concen-
tren en la darrera part de I'EvIn (a partir de 7,39), perod és després de I'entrada
de Jesus a Jerusalem quan hi ha una concentracié més gran (en tres frag-
ments clarament marcats per aquest verb: primer a 12,16.23.28(ter); després
a 13,31-32 doxa (quingue); i finalment en Jn 17: 17,1(bis).4.5.10). Aquests
tres fragments ofereixen el sentit que 'EvIn vol donar a aquest concepte. Els
reproduim a fi que el lector els pugui tenir presents:

a) —«Els deixebles, de moment, no ho varen comprendre; perd quan Jests
fou glorificat van recordar que li havien fet allo que I'Escriptura deia d’ell»
(12,16).

—«Jesus respongué: “Ha arribat I'’hora que el Fill de I'home sigui glorifi-
cat”» (12,23).

—«Ara em sento contorbat. Qué he de dir? Pare, salva’'m d’aquesta hora.
Pero jo he vingut per arribar en aquesta hora. Pare, glorifica el teu nom.»
Aleshores una veu va dir del cel estant: «Ja I'he glorificat i encara el glorifi-
caré» (12,27-28).

b) —«Jests digué: “Ara el Fill de 'home és glorificat, i Déu és glorificat en
ell. Si Déu és glorificat en ell, també Déu mateix el glorificara, i el glorificara
ben aviat”» (13,31-32).

c) —«Jesus digué: “Pare, ha arribat I'hora. Glorifica el teu Fill, perque el teu
Fill et glorifiqui”» (17,1).

—«Jo t'he glorificat a la terra, duent a terme 'obra que m’havies encoma-
nat» (17,4).

—«Ara glorifica’'m tu, Pare, al teu costat, amb la gloria que jo tenia vora teu
abans que el moén arribés a existir» (17,5).

58. Els textos son: 7,39; 8,54(bis); 11,4; 12,16.23.28(ter); 13,31-32(quinque); 14,13; 15,8; 16,14;
17,1(bis). 17,4.5; 17,10; 21.19.
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Fins aqui els tres grups de textos. Diguem tres coses sobre el verb doxatso
en aquests textos:

d) La referéncia dels tres grups de textos és a un temps especialment dens
que 'EvIn anomena I'hora de Jesus, sigui explicitament, sigui en la mesura
que aquesta hora encara no ha arribat (7,39) o, a l'inrevés ja ha arribat (ara!
12,23, cf. 13,1; 17,1.5); o, finalment hi ha una referéncia a aquesta hora com
un moment que ha d’arribar immediatament (13,32). Aixi com el substantiu
doxa no sembla oferir pistes per copsar el seu contingut especific en I'EvIn,
el verb doxatsé pot ser una clau d'interpretacié del contingut del tema de la
doxa en la mesura que apunta a un moment determinat de l'existéncia de
Jesus: «l’hora (de Jests)».

e) El verb doxatsé té, en general, el sentit de glorificar en tant que Déu
atorga la seva gloria o també en la mesura que Jesus glorifica el seu Pare en
el sentit de buscar la gloria del Pare o sigui, la seva manifestacié o revelacié.
Hi ha, per tant una mutua glorificacié: el Pare glorifica el Fill en la mesura
que li dona la propia gloria (17,24); pero el fill glorifica el Pare, en la mesu-
ra que dona a coneixer la gloria o la plenitud del Pare

f) Cal remarcar també que el verb doxatsé esta intimament lligat amb el
verb hypsothénai que té el sentit d’exaltar o també aixecar. Val la pena pren-
dre nota de la proximitat entre ambdés verbs i I'is d’aquesta bina en el segon
Isaies i, més en concret, en el quart cantic del servent, que ofereix un rerefons
molt important per a I'is d’aquesta bina en I'EvIn.>

Aquest apéndix és una informacié necessaria per al lector d’aquest treball i
s'ofereix aqui per donar raé de I'abast del tema de la gloria de Jesus en I'EvIn.
Una analisi més detallada dels textos resultaria desproporcionada amb els
limits d'una visi6 global i essencial del tema que és el que vol oferir el cos del
treball.

59. La referéncia al quart cantic del Servent com a rerefons de 1'ts joanic de la bina glorificar-
exaltar és un lloc comu dels comentaris i dels estudis sobre el tema de I'exaltaci6-glorificacio
de Jests en I'EvIn. Vegeu la darrera referéncia, amb ampliacié de textos del 2Is: J. FRrEy,
«... Dass sie meine Herrlichkeit schauen (Joh 17,24)», 650-655. En aquestes pagines fa notar
J. Frey que el tema del rerefons de la visi6 de la gloria d'Tsaies es planteja més especificament
arran de les dues cites d’Isaies de Jn 12,39-41. Subratlla Frey que el punt de referencia no és
només Is 6,10 sin6 també i sobretot Is 52,13-53,12 i els molts llocs d'Tsaies en que es fa refe-
réncia tant a la glorificacié com a l'exaltacio, ja en el text hebreu: cf. Is 4,2; 5,16; 10,15; 33,10:
Ibid., nota 54 de la p. 650.
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