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El proleg com a pauta de lectura de I’Evangeli
segons Joan

Oriol Tufi
Jesuita i biblista

POQUES OBRES LITERARIES DE LA HUMANITAT han sus-
citat I'interés que ha desvetllat 'anomenat proleg (Jn 1,1-18) de
I’evangeli segons Joan (EvJn). Almenys, I’allau de literatura que li ha
dedicat no solament ’¢poca critica (1850-2010)," sind també els pri-
mers segles cristians, resulta esborronador. Qualsevol tema del proleg
esdevé, per tant, complex 1 compromes de tractar i desenvolupar. Les
opinions sobre aquesta pega literaria sén variades i amb matisos que
no podem passar per alt. Per aixo, resulta indispensable enunciar cla-
rament els aspectes que volem exposar en aquest treball.

Aquest article voldria esbrinar la funcié hermeneutica del proleg
joanic per a la lectura de PEvJn. La ra6¢ d’escollir aquest tema ¢és rela-
tivament clara: en els darrers vint-i-cinc anys s’ha donat el que po-
driem qualificar com a consens sobre el paper del proleg. Aquest con-
sens arriba de forma sorprenent i podriem dir que inesperada, atés
que el proleg era considerat com una pega literaria aliena (d’un altre
origen) que s’afegia a I'Evangeli, un cop aquest ja havia adquirit la
forma amb qué ens ha arribat.? Una consideraci6 més unitaria de
Pobra (EvJn) que porta a una lectura més retorica de ’EvJn (sincroni-
ca), 1 també una disposicié més favorable a acceptar el rerefons jueu
que li confereix la personalitat que el caracteritza, han portat a una
valoracié més compartida per I'exegesi joanica, que gosem qualificar
com a consens.’
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En I’época critica sempre s’ha parlat del proleg com d’una intro-
ducci6 a PEvJn.* Val a dir, pero, que en els darrers anys aquest taran-
na introductori ha estat qualificat com a «guia de lectura» (K. Wengst,
1981), o tamb¢ «finestra des de la qual convé llegir 'Ev]n» (J. Dunn,
1983), «programa de lectura» (T. Onuki, 1984), «pauta de lectura»
(U. Schnelle 1987), «marc hermeneéutic» (A, Dettwiler, 1990, 1 J.
Zumstein, 1995). La varietat d’exegetes citats dona peu a parlar d’un
cert consens, malgrat que les concrecions siguin diverses 1 fins 1 tot
divergents. Aquest taranna introductori que apunta a una introduc-
ci6 hermenecutica a ’EvJn és el que em mou a presentar el tema.

Les pagines segiients pretenen exposar dues qiiestions relaciona-
des, pero diverses. En primer lloc, illustrarem el paper del proleg com
a presentacié del protagonista de I’obra, Jests. Es una funcié impor-
tant que el proleg exposa 1 que la resta de PEvJn presenta de forma
narrativa. Es tracta d’un aspecte central, tant del proleg com de la
resta de ’EvJn. La plena coincidéncia entre ambdods escrits és una
primera dada que recollirem per a avaluar el paper proemial de I’ano-
menat proleg.

La segona qiiestié que volem esmentar molt més breument és una
definicié de ’EvJn mitjancant el text del proleg que parla de «la gra-
ciailaveritat» (1,14.17). Seguint la proposta d’un bon nombre d’exe-
getes traduirem aquesta férmula com «el do de la veritat» 1 enuncia-
rem la forma com aquesta descripcié de PEvJn correspon a un dels
trets més caracteristics 1 ensems més ignorats d’aquesta obra.

Amb aquestes dues consideracions es descriuen dos aspectes relle-
vants de la funci6 del proleg com a marc hermeneutic de I'EvJn.
L’aportacié d’aquest article pretén ajudar a llegir PEvJn amb més
claredat 1 amb un punt de mira més precis.

Qui és_Jesus segons el proleg
Ningu no negara que la pregunta per la identitat de Jestis —«gqui

diu la gent que séc jo?»— és una de les qiiestions centrals dels Evan-
gelis. L’Ev]n no espera que la pregunta I’adrecin a Jesus els seus inter-
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‘ ‘ Les pagines segllients pretenen exposar, en
” primer lloc, el paper del prolegcom a
presentacio del protagonista de 'obra, Jesus.

locutors —« qui ets tu?» 8,25 (cf. 8,54). Ja la primera linia de I'EyJn
és una resposta a aquesta pregunta. Jesus és la Paraula (1,1a), que esta
amb Déu (1,1b) 1 que, com a tal, pertany a Pambit de Déu: «I el qui
ésla Paraula era Déu» (1,1c). Pero al llarg del proleg, aquesta primera
resposta és completada: «El qui és la paraula es va fer un de nosaltres
1 hem contemplat la seva gloria... 1 tots nosaltres hem participat de la
seva plenitud de forma msospitada» (1,14.16). Amb aquestes poques
linies es donen totes les dades perque el lector pugui llegir el que hi ha
a continuaci6 sabent qui és el protagonista de la presentacié6 1 ho pu-
gui entendre. Vegem-ho.”

Primer s’anuncia el «temps» del qui és la Paraula. El temps
anunciat, «en el comengament», ¢és abans del temps, perque en la
mesura que podem parlar aixi, en el comencament (del temps) ja exis-
tia el qui és la Paraula. L’existéncia del qui és la Paraula se situa, per
tant, fora del temps, «abans» del comencament. Es a dir, se situa en
un ambit divers de I’ambit temporal. El qui és la Paraula no pertany
a l'ambit de la temporalitat. La seva existéncia no es pot mesurar
quantitativament, no ofereix la possibilitat de ser «cronometrada».

Ara bé, aquest pertanyer a un ambit cronologic diferent no és
obstacle perqué el proleg també anuncii: «el qui és la Paraula» no
solament «es va fer un de nosaltres» (sarx vol dir la condicié humana,
efimera 1 moridora), com diu 1,14, sin6 que la seva dinamica el porta
a estar sempre venint al mon («el qui és la Paraula esta venint al mon
1 illuminant tots els humans» 1,9). Esta sempre fent-se present a la
nostra realitat opaca 1 fosca. I s’hi fa present com a llum que brilla
(malgrat que la tenebra la vol fer fonedissa, 1,5), en la mesura que és
la vida (1,4). El qui pertany arreu, esta sempre fent-se present.

El proleg, per tant, introdueix el lector a la lectura de ’EvJn mit-
jancant 'afirmacié que el temps de 'aparicié de Jesus és un temps
fonamental, un temps de plenitud i de manifestacié sense parid

‘ MONOGRAFIC



94

Oriol Tufi

‘ MONOGRAFIC

(1,14.16). Pero que ho és, per damunt de tot, perqué en ell es fa pre-
sent el comencament que no en té, de comengament. Com ha dit
Jjustament ’exegesi joanica, el que la teologia anomena escatologia és
presentada en ’EvJn com a protologia. Ens situa en el comengament
de tot, abans de la creacid, abans de I'existencia del mén. Alla ja hi és
el qui és la Paraula.’

A continuaci6 es parla del «lloc» del qui és la Paraula: el qui és la
Paraula estava amb Déu (la preposici6 grega pros remarca una relacié
dinamica del qui és la Paraula amb Déu, 1,1b). El darrer verset del
proleg subratlla que, fins i tot en la seva existéncia terrenal, el qui és
la Paraula, 1 que és qualificat com a fill inic, esta sempre amatent al
més minim detall del que hi ha en el si del Pare (la preposicié utilitza-
da és una altra, ezs, pero té encara més forca dinamica: esta girat vers
el si del Pare, 1,18). Aquesta imatge és una presentacio plastica de la
realitat de Jesus com el qui esta sempre amb els ulls fits en el Pare, en
actitud de contemplaci6 (cf. 5,19-20 1 8,29).

Pero el lloc del qui és la Paraula és també, paradoxalment, la
condici6 humana 1 efimera de la «carn moridora». Aquesta condicié
humana contrasta fortament amb la realitat de Déu. Més encara, es
tracta d’una condicié humana que «no val per a res» (6,63). La huma-
nitat és un lloc impensable per a la presencia del qui pertany a 'ambit
de Déu. Tanmateix, amb aquesta presencia del qui és la Paraula en
I’ambit huma i en la condici6 humana 1 moridora, s’estd anunciant
també irremeiablement que aquesta humanitat és el lloc de la presen-
cia del qui ¢és la Paraula. La condiciéo humana ha esdevingut el lloc de
la preseéncia d’aquell que existeix des de sempre 1 que pertany a I’am-
bit de Déu.

La identitat del qui és la Paraula. El proleg no s’acontenta
d’afirmar que el qui és la Paraula existeix abans del comen¢ament 1
esta sempre amb Déu. Tampoc no en tindra prou amb dir que el qui
és la Paraula, en la seva condici6 humana, esta sempre girat vers el si
del Pare. Va més enlla 1 diu que el qui és la Paraula és Déu (1,1c). Pero
no solament ho diu de bell antuvi sin6 que també ho reitera al final,
de forma que no admet cap dubte: «un fill inic, que és Déu... és qui
I’ha donat a conéixer» (1,18).
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“ «El qui és la paraula es va fer un de nosaltres i

” hem contemplat la seva gloria... i tots nosaltres
hem participat de la seva plenitud de forma
insospitada» (1,14.16). Amb aquestes poques
linies es donen totes les dades perque el lector
pugui llegir el que hi ha a continuaci6 sabent qui
és el protagonista de la presentacio i ho pugui
entendre.

En aquesta darrera afirmacié tenim la justificacié de traduir el
mot grec Logos per «el qui és la paraula», és a dir, en forma de confes-
s10.” Aquest matis de la traduccié val la pena de retenir-lo perque
doéna el to 1 el sentit del proleg: estem davant d’una confessio de fe, no
davant d’una descripcid, 1 menys encara davant d’un text narratiu.

Fins aqui tres aspectes que caracteritzen la presentacio del proleg
1 que ens poden ajudar a una lectura més aprofundida de ’EvJn. El
que volem mostrar ara és que aquests tres vectors apunten a una lec-
tura de I'EvJn que va molt més enlla de la presentacié narrativa que
hi tenim 1 també molt més enlla de la materialitat de les intervencions
dialogals 1 homiletiques de Jests. Ho farem seguint els tres aspectes
que hem esmentat: temps, espai 1 identitat de Jesus com a protagonis-
ta de ’EvJn.

Qui és_Jesus segons la resta de ’Eyjn

La resta de I'EvJn sembla a primer cop d’ull que, havent celebrat
la fe en Jesus en els versets del proleg, deixa aquest marc 1 es decanta
per una presentaci6 de Jesus que depén de la tradicié que ha arrelat
en aquesta comunitat. La resta de PEvJn semblaria fer una presenta-
ci6 molt diversa de la que acabem de recordar. En els nostres dies es
diu, amb forga superficialitat, que el cos narratiu de I’'Ey]n ofereix un
text biografic.® Tanmateix, mirades les coses més de prop, la presen-
taci6 de ’EyJn subratlla fil per randa els tres trets que acabem de
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veure en el proleg. Ho veurem forcosament per damunt, pero resse-
guint els tres aspectes que hem escollit.

El temps de Jesuas.” La narracio de ’EyJn ens guia per la cro-
nologia de les festes jueves. Hi ha fins a sis festes jueves esmentades al
llarg de la narraci6 (tres pasqiies: 2,12; 6,4; 11,55; una festa de pele-
grinatge, sense especificar 5,1; la festa dels tabernacles 7,1-9,41; 1 la
festa de la dedicacio: 10,22-42). Per altra banda, hi ha multiples refe-
réncies a diversos anys (2,205 5,5; 8,57), a ¢poques de 'any (10,22), a
mesos (4,35), a setmanes (1,19-2,1; 7,1-37; 12,1-19,14), a dies (2,1;
2,12; 4,40; 4,43, etc.), 1 també a hores del dia (1,39; 4,52; 11,9, etc.).
Sembla que I'activitat de Jesas esta plenament inscrita en el temps del
judaisme, amb les seves festes, els dies cabdals de les festes 11a celebra-
ci6 del repos del dissabte (5,9; 9,14, etc.) .

Pero si ens atansem al text amb una certa cura, 1 el llegim amb
detall, el que presideix tota la narraci6 és 'hora de Jesus (2,4; 7,30;
8,205 12,23; 12,27; 13,1; 17,1). Es aquesta hora la que marca per dins
la plenitud de la realitzacié de la seva tasca. Es 'hora de Jests el que
déna 'abast de les seves actuacions 1 la que fa que els diversos mo-
ments temporals siguin marcats per una plenitud sense escletxes (2,4;
12,23; 13,1; 17,1). No sén les hores o els dies el que marca el text: és
Jests qui es constitueix en el referent cronologic fonamental (les hores
es recorden per la preséncia de Jesus o la seva actuacié: 1,39; 4,6;
4,53; 19,14). Fins 1 tot Abraham ha vist el dia de Jesus (8,56). El temps
de Jesus esta per damunt del temps cronologic (cf. 7,5-7, un text que
remarca la transcendéncia del temps de Jesus).

Aquesta hora, que presideix tota I’actuacié de Jesus, esta en ’ho-
ritz6 de la narraci6 (2,4; 7,30; 8,20 cf. 4,23-25; 5,25) 1 finalment arriba
(12,23.27; 13,1; 17,1). El moment culminant de I’hora no s’identifica
amb una dada cronologica (el lector sap molt bé que I’hora de Jesus no
son les dues o les tres de la tarda) sin6 que ve definida per una dada
cristologica: és I’hora de la glorificacié i de I'exaltacié de Jesus (13,31-
32). Es un moment privilegiat de comunicacio del seu misteri més pre-
gon: ¢és ’hora de la plenitud de la revelacio. «Quan haureu exaltat el
fill de ’home, aleshores comprendreu...» (8,28). Es el moment de la fe
«quan sigui exaltat de la terra, atrauré tothom cap a mi» (12,32).
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La condici6é humana ha esdevingut el lloc de la
” presencia d’aquell que existeix des de sempre i
gue pertany a 'ambit de Déu.

El temps de Jesus en PEvJn és un temps que esta per damunt del
temps. L’hora de Jesus és el que marca tota la seva existéncia com a
manifestacié plena de la seva identitat més pregona. L’hora de Jesus
és un concepte cristologic 1 subratlla que Jesus viu en el temps jueu,
pero propiament esta per damunt del temps jueu. El temps de Jests és
I’hora de la revelacio. Ara bé, ’hora de la revelacio és tota la seva vida
1 sobretot el seu tornar al Pare, la seva mort (13,1-3).

Aquest concepte de I’hora de Jesus coincideix plenament amb el
comencament abans de tot comencament que hem trobat en el pro-
leg. Jesds pertany a un altre ambit, la seva temporalitat no és crono-
meétrica. No correspon a la concepcié del temps del mén en que viu.
Que Jests s’emmotlli al temps jueu no vol dir que el temps del judais-
me sigui el temps de Jesus. El temps de Jesus és un comencament que
esta en un altre ambit 1 en un altre nivell.

Diguem també una paraula sobre ’espai de Jests en els textos
narratius. Perque s’ha notat sovint que, en 'Ey]Jn, Jests esta sempre
en moviment 1 que es mou sobretot per Judea 1 en la ciutat de Jerusa-
lem. Una de les propostes d’aquests darrers anys apunta a una estruc-
tura de viatges entre Judea i Galilea.'” El moviment de Jesus és entre
Galilea (1,43; 4,1-2; 7,1-2) 1 Judea (2,13; 5,1; 7,10), per romandre a
Judea fins a la darrera Pasqua (11,11-19,40). Tanmateix, aquests mo-
viments no deixen entreveure una trama clara i definida de la narra-
¢i6."' Podem preguntar-nos, doncs: quin és propiament Pespai de Je-
sus? Hi ha aqui un parallel amb el tema del temps?

L’EvJn respon a aquesta pregunta de forma clara i precisa. Ho fa
mitjangant una férmula que es repeteix fins a cinc vegades 1 que és
completada per altres referéncies del text al lloc on Jesus és. «Alla on
jo soc vosaltres no hi podeu venir» (7,34). El text esta en present. Sant
Agusti ja notava que Jests «no diu alla on jo seré¢, siné alla on jo soc.
Perque Crist estava sempre alla on havia de tornar; ve de tal manera
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que no ha de retornar-hi».'? Aquest text, que déona peu a la incom-
prensio dels jueus (7,35), té el sentit de present, com ho mostra que els
jueus la repeteixen al peu de la lletra: «jqué significa aixod que ha dit:
Em buscareu 1 no em trobareu. «Alla on jo soéc» vosaltres no hi podeu
venir?» (7,36). Jests apunta a un lloc que transcendeix el lloc geogra-
fic. Apunta a un espai seu.

Siaquest text no es repetis fins a cinc vegades, potser no hi dona-
riem tanta importancia. Pero la mateixa formulacié es repeteix en al-
tres llocs: «S1 algu es vol fer servidor meu, que em segueixi, 1 s’estara
“alla on jo s6c¢”» (12,26). El seguiment de Jests té com a objecte estar
on Jesus és. Com s’havia fet palés en la primera trobada dels deixebles
amb Jesus: «es quedaren amb ell aquell dia» (1,39). Encara hi ha dos
textos que reprenen la mateixa formulaci6: «quan hauré anat a prepa-
rar-vos un lloc, tornaré 1 us prendré amb mi perque també vosaltres
estigueu ‘alla on jo soc’» (14,3). «Pare, vull que els qui m’has confiat
estiguin amb mi “alla on jo soc¢” 1 vegin la meva gloria...» (17,24).

Vet aqui un aspecte central de la presentacié de Jests en I'EyJn.
Jests té un lloc, el seu lloc per excelléncia, que no coincideix amb el
lloc geografic de la seva actuacié. Aquest lloc és objecte d’émfasi 1
d’ensenyament: «Jo estic en el Pare 1 el Pare esta en mi» (10,38); «cre-
ieu-me: jo estic en el Pare 1 el Pare esta en mi... » (14,11); «aquell dia
coneixereu que jo estic en el meu Pare 1, vosaltres en miijo en vosal-
tres» (14,20). Per aixo Jesus subratlla que no esta mai sol: «el qui m’ha
enviat estd amb mi 1 no em deixa mai sol, perqué faig sempre el que
li és plaent» (8,29 cf. 16,32). El lloc de Jesus és la casa del Pare (8,35 1
14,2). Jesus pertany propiament al Pare 1 aquest «espai» és el seu, el
que més el defineix. El Pare, per a Jesus, és més un punt de referéncia
que no pas un espai fisic.

També aqui hem trobat que el cos de ’'EyJn compta amb un lloc
de Jesus que no pertany a la geografia de Judea 1 de Galilea (1 Sama-
rial). Jesds pertany a un altre espai. L’espai de Jesus és un espai teolo-
gal. I’espai de 'acompliment de la voluntat de Déu (4,34; 17,3).

Finalment, el tema de la identitat de Jests també és objecte d’in-
terés 1 d’atenci6 per part del cos de 'EyJn."* L’exegesi fa temps que
reivindica ’EvJn com I'evangeli de la divinitat de Jesus. No solament
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No son les hores o els dies el que marca el text:
” és JesUs qui es constitueix en el referent
cronologic fonamental.

en formulacions que resulten sorprenents en qualsevol cas («El Pare 1
jo som u», 10,30; «perque siguin u, com tu Pare, estas en miijo en tu»
17,21), o també en I'atribuci6 que Jests fa del «jo soc» de la tradicid
de ’Antic Testament grec (LXX): 8,24; 8,28; 8,56; 13,19. Pero és que
és tot el pes de I'actuacio de Jesus el que apunta en aquest sentit.

En la presentacié joanica, els gestos de Jesas subratllen la seva
grandiositat (tots els gestos de Jesus son, per dir-ho d’alguna forma,
extraordinaris: més de sis-cents litres d’aigua convertits en vi (2,1-11);
el fill del funcionari reial guarit de lluny estant (4,46-54); ’home im-
possibilitat de trenta-vuit anys que recobra la salut (5,1-9) etc). Pero
no es deturen en una consideraci6 de la seva grandiositat: tots apun-
ten més enlla d’ells mateixos (per exemple, en el discurs sobre el pa 1
el mana del desert, Jesis va aprofundint el sentit del gest fins a arribar
al sentit eucaristic, 6,25-58). Els gestos de Jesus no séon presentats com
a gestos plens de poder (aixi en la tradici6 sinoptica de Mc 1 Q), sin6
que son «signes» que subratllen la manifestacio de la gloria de Jesus
(2,11; 11,40). Sén senyals com els de I'Exode. Per aixo, quan Jests
parla dels seus gestos els anomena «obres del Pare»: son obres del
Pare (10,37), que les mostra al fill (5,19-20), les déna al fill (5,36; 17,4).
El fill les realitza (5,36; 7,3.21; 10,25.32-33.37-38; 14,10-11; 15,24),
les porta a terme 1 perfeccié (4,34; 5,36; 17,4). En aquest sentit les
obres que Jests fa donen testimoni (5,36; 10,25). Les obres duen els
humans a la fe (6,28-29; 10,38; 14,11 cf. 15,24). Una fe que porta al
coneixement del Pare que ha enviat Jests (6,29; 10,38). La dinamica
dels gestos de Jesus porta al coneixement de Déu com a Pare. Porta a
I'ambit de Déu. Jests ve de Déu i pertany a Déu. '

Aquesta presentacié amb profunditat de la identitat de Jests no
s’acontenta, per tant, amb una referéncia al messianisme de Jesus,
no es detura en els titols messianics, ni en la identitat de Jesus com a
profeta o en la realitzacié de senyals inequivocs del seu poder. Va

‘ MONOGRAFIC



100

Oriol Tufi

‘ MONOGRAFIC

sempre més enlla. Subratlla la identitat de Jesus com a enviat amb
plens poders, que realitza les obres del Pare 1 se li deu un tracte sensi-
blement idéntic. Per aixo I'EvJn se centra en la imatge de la filiacié de
Jests respecte de Déu, en un sentit nou 1 inusitat fins aleshores (més de
cent vint-i-cinc textos que presenten la paternitat i la filiacio)."”

Ara bé, convé dir almenys, que aquestes dues imatges («enviat
amb plens poders» 1 «fill») tampoc no donen encara tot I’abast de la
identitat de Jesus. Jests no solament és I'enviat. La vinguda de Jesus
¢és volguda en ella mateixa. Jesus és la missio. La imatge de enviat no
arriba a expressar el misteri d’identitat que hi ha entre Jesus 1 aquell
que anomena Pare. La imatge del fill tampoc no arriba a expressar
que Jesus no és només el fill. La imatge vol expressar una identitat que
va més enlla que la metafora: «perque tu, essent com ets un home, et
fas a tu mateix Déu» (10,33). I’EvJn ha esgotat totes les imatges per a
expressar 'objecte de la seva confessio.!°

Em sembla que amb aquests trets pot quedar clar que el cos de
IEv]n presenta la identitat de Jests amb la mateixa fondaria que el
proleg. En el proleg, la imatge ¢és la de la Paraula de Déu. En el cos de
I’Evangeli, la metafora més profunda és la del fill Gnic enviat. Amb-
dues imatges apunten en la mateixa direccié: el que es vol transmetre
¢és la proximitat 1 la identitat entre Jesis 1 aquell que ell anomena
Pare. La teologia dels segles 1v 1 v aprofundira aquestes imatges en la
cristologia del Logos-Fill, fins a trobar formules minimament satisfac-
tories per a tothom (Calcedonia, a.D. 451). No hi ha dubte que, quan
Calcedonia decreta que la doctrina que exposa no vol fer altra cosa
que expressar els ensenyaments dels textos sagrats, s’esta referint a
IEvJn. Pero aleshores hauran passat gairebé quatre segles! Aixo diu
molt en favor de I'Ev]n.

Conclusio
La nostra pregunta inicial era sobre el proleg en tant que ofereix

un marc hermeneutic de lectura de 'EvJn. Els tres aspectes escollits
(temps, espai 11identitat) poden haver deixat ben clar que el proleg vol
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“ En el proleg, la imatge de Jesus és la de la

” Paraula de Déu. En el cos de I'Evangeli, la
metafora més profunda és la del fill Unic enviat.
Ambdues imatges apunten en la mateixa
direccio: el que es vol transmetre és la proximitat
i la identitat entre Jesus i aquell que ell anomena
Pare.

ser una pauta de lectura de 'EvJn 1 que els tres aspectes enunciats
troben una justa correspondéncia en el cos de 'EvJn. Tanmateix, re-
sulta prou rellevant que hagim fet aquesta constataci6. Per moltes
raons. N’esmentaré dues que em semblen especialment clares.

En primer lloc, el proleg té un caire de text arrodonit. Més enca-
ra, el proleg té totes les caracteristiques d’un text retrospectiu, que
mira enrere, vers quelcom que ja ha tingut lloc 1 que s’ha realitzat. En
aquest sentit, no resulta pas aventurat insinuar que el proleg és més
que probablement un text afegit a ’'EvJn. Si més no, hem de dir que
la forma com parla del misteri de la revelacié (el qui és la Paraula),
déna per descomptat que aquest misteri ja s’ha realitzat (no solament
«hem contemplat la seva gloria», 1,14, siné sobretot, «de la seva ple-
nitud tots n’hem rebut dons sobreabundosos», 1,16"). La ra6 més
fonda d’aixo és I'enunciada del final del proleg: «La llei fou donada
per mitja de Moises, el do de la veritat ha esdevingut realitat a través
de Jests Messies» (1,17). La traduccio «do de la veritat»'® explicita
quelcom que el cos de 'EyJn fara palés: que és només mitjancant la
llum de I’Esperit de la Veritat (14,26 cf. 16,13) com accedim al conei-
xement de la veritat (8,32 cf. 17,3). Aixi podrem llegir 'EvJn com «el
cami», en la mesura que ens atansa la veritat que condueix a la vida
(14,6)."” Aquesta constatacié dona contingut als «dons sobreabundo-
sos» que hem esmentat abans (1,16). En una paraula: considera que
la confessio de fe que es fa mijancant I’Ey]n és un do que no s’explica
per la capacitat intellectual dels cristians joanics. La lectura de I'Ev]n
s’ha de fer en 'admiracié 1 en l'accié de gracies. Només aixi sintonit-
zarem amb el taranna amb el qual s’ha escrit aquesta obra. Només
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aixi la tractarem com el que és: un do gratuit al qual no teniem ni dret
ni possible accés.

La segona conseqii¢ncia és més planera. Malgrat el que continu-
en afirmant alguns exegetes, no es pot llegir ’EvJn com una biografia
sense més ni més. L’EvJn és una revelaci6 (com acabem de dir, la que
fa I'Esperit de la Veritat). Tanmateix, és cert que el format amb el
qual es fa avinent aquesta revelacié és el de les biografies de persones
celebres (bi07). En aquest sentit la presentacié narrativa de I'EvJn ens
allunya de les visions gnostiques que després esdevindran ‘de moda’.
En I'EvJn estem arrelats en la vida de Jesus, perd una vida que ens
atansa una revelacio insospitada: «qui m’ha vist a mi, ha vist el Pare».
I’EyJn és una revelacié en forma de biografia. Perd no podem pas
considerar-la una biografia sense més ni més. Perqué el que caracte-
ritza ’Ev]n és per damunt de tot el seu contingut de revelaci6. Penso
que, per a definir el génere literari de ’'EyJn, aixo té molt més pes que
el format biografic.

NOTES

1. No considero escaient oferir aqui una bibliografia sobre el
proleg que depassaria les caracteristiques d’aquesta aportacio. Vegeu,
tanmateix, Kl Evangelio es fesis. Pautas hermenéuticas para comprender el
Evangelio segiin Juan, Verbo Divino, Estella (Navarra) 2010, 'apendix
al capitol 5 (en premsa).

2. Aquest parer ha estat I'opinié clarament majoritaria fins fa
pocs anys. Els matisos no son rellevants per al que volem explicar.
Amb tot, al final de l'article oferirem alguna qualificaci6 d’aquest
tema.

3. Malauradament hem de renunciar a exposar ni que sigui mi-
nimament els aspectes de exegesi joanica que han portat a aquest
«consens». Vegeu 'obra citada en la nota 1, supra.

4. Ja al comengament del segle XX, es considerava el proleg com
una «captatio benevolentiae» de lectors hellenistes (A. von Harnack)
i el segle X1x havia parlat del proleg com d’una obertura musical (W.
Heitmiiller).



El proleg com a pauta de lectura de I'Evangeli segons Joan

103

5. El parallel entre el cos de I’Evangeli i1 el proleg el vaig elabo-
rar en article L'evangeli segons Joan, un evangeli diferent, dins del Butlleti de
UAssoctacid Biblica de Catalunya, nim. 69 (novembre 2000) 3-14, sobre-
tot 7-13, pero I'optica des de la qual es desenvolupa aqui és forca di-
versa.

6. L. KASEMANN, L/ Testamento de Jesis. El lugar historico del evan-
gelio de fuan, Salamanca 1983, 53-54.63 (original de 1966). Aquesta
interpretacié coincideix en molts punts amb la de J. BLANK, Krisis.
Untersuchungen zur johanneischen Christologie und Eschatologie, Freiburg 1.B.
1964, sobretot 134-142 (sobre el tema del temps 1 de ’hora de Jesus).

7. Aquest caracter de confessio del proleg és aportacié sobretot
d’E. KASEMANN, Aufbau und Anliegen des Johanneischen Prologs, accessible
en la seva obra FExegetische Versuche und Besinnungen, Gottingen 1964,
vol. II, 155-180 (original de 1957).

8. Es pot veure la proposta de R. BAUCKHAM, Historiographical
Characteristics of the Gospel of John, dins New Testament Studies 53 (2007)
17-36, ara reproduit en la seva obra The Testimony of the Beloved Disciple.
Narratwve, History and Theology in the Gospel of John, Baker Academic,
Michigan 2007, 93-112, pero també és util llegir-me la introduccio,
9-31 per a fer-se carrec de 'opini6 de R. Bauckham.

9. «Ll Quart evangeli i el Temps. Noles per a un estudi de la concepcid del
temps en el Quart evangel», Butlleti de I’Associacid Biblica de Catalunya, Suple-
ment 1 (1981) 71-86.

10. F. SEcoVIA, «The Journey(s) of the Word of God: A Reading of the
Plot of the Fourth Gospebs, dins Semeia 53 (1991) 23-54.

11. Com reconeix 'autor que més ha contribuit a una lectura
retorica de 'EvJn: R. A. CULPEPPER, Anatomy of the Fourth Gospel. A Study
wn Laterary Design, Philadelphia 1983, sobretot 77-98. I també, ulterior-
ment, en I'article del mateix autor, The Plot of John’s Story of Jesus, dins
Interpretation 49 (1995) 347-358, sobretot 351-352.

12. Tractatus in Johannem XXXI, 9, PL 35, 1640.

13. J. O. TuNt, El Testimoniatge de l'evangeli de foan, Barcelona 1980,
vol. I, 35-37.52-55. Vegeu, també, «;Quin és el genere literart de levangeli
segons foan?, dins Revista Catalana de Teologia, 2010, en premsa.

14. Hi ha una descripcié de Jesus en PEvJn que respon molt de
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prop a la consideracié que fem: Jesus és el qui ve «de part de Déu
(6,46)» (ho dn para tou Theow), és a dir, el qui té I'origen en Déu. Vegeu
també la descripcié del proleg que ja hem citat: o dn eis ton kolpon tou
patros (1,18) 1 altres textos semblants a 7,29; 8,38 1 9,16. Tots aquests
textos subratllen que Jesus té Porigen en Déu. Es el «des d’on» (pothen:
Mt 5X; Mc 3x; Le 4x; Jn 12x) de Jests, que interessa remarcar (sobre-
tot 7,27-28; 8,14; 9,29-30).

15. Vegeu, per exemple, J. O. TuNi, El Testimonatge, vol. 11,
33-37.

16. J. O. TuNi, El Testimonialge de Uevangelz, vol. 11, capitol V, «La
revelacio de Jesas», 25-39.

17. Sobre la traduccié de charis per «do» es pot veure 1. DE LA
PoTTERIE, Charis paulina y Charis joanea, dins la seva obra La Verdad de
Jesiis. Estudios de cristologia joanea, Madrid 1978, 243-268 (original de
1975).

18. I. DE LA POTTERIE, La Vérité dans Saint Jean, 2 vols. Roma,
1977, vol. I, 117-141, sobretot 139-141, amb referéncia a I'obra de
S.A. PANIMOLLE, 1! dono della Legge ¢ la Grazia della Verita (Giov. 1,17),
Roma 1973, 380-383.

19. Aquest apropament entre 1,17 1 14,6 el desenvolupa la pro-
posta de J. ASHTON, The Story of Wisdom, dins Understanding the Fourth
Gospel, Oxford 22007, 366-383, sobretot 377-381.



