Si Jesus es Dios épor qué al
resucitar dijo que subiria a
su Dios y Padre? Juan 20:17

La Implicacion Directa de la Deidad de Cristo en
«Mi Padre»

Es curioso cémo algunos, al intentar negar la divinidad de
Jesus, pasan por alto la profunda implicacién de su
declaracién «mi Padre«. Esta expresidn, lejos de disminuir su
estatus, revela de forma directa su plena deidad. Un ejemplo
contundente se encuentra en Juan 5:18: “Entonces, por esta
causa, los judios aln mas procuraban matarle, porque no sélo
violaba el dia de reposo, sino que también 1llamaba a Dios su
propio Padre, haciéndose igual a Dios” (La Biblia de 1las
Américas).

En esencia, el Hijo de Dios debe ser divino; al igual que los
hijos de 1los seres humanos son humanos. Progenitores vy
descendientes comparten inherentemente la misma naturaleza, un
concepto que los oyentes de Jesus comprendieron tan claramente
que decidieron matarlo por blasfemia.

La Ruptura Radical de Jesus al Llamar a Dios
«Padre»

Jesus de Nazaret fue el primer rabi judio en dirigirse
directamente a Dios como «Padre«. Esto representé una ruptura
radical con la tradicion. De hecho, en casi todas las
oraciones registradas de Jests, salvo una excepcidén, él se
refiere a Dios como «Padre«. Esta fue la razén principal por
la que muchos de sus enemigos buscaron destruirlo; él afirmaba
tener una relacién intima y personal con el Dios soberano del
cielo y creador de todo, atreviéndose a hablar con El en
términos tan familiares.
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Adn mas significativo es que Jesus instruye a sus discipulos:
“Orad de la siguiente manera: Padre nuestro”. En efecto, Dios
se convierte en nuestro Padre a través de la adopcidn,
haciéndonos coherederos con su Hijo unigénito (Rm 8:17)?.

La Distincidén Consistente de Jesis entre «Mi
Padre» y «Vuestro Padre»

Felder destaca la concepcién Unica que Cristo tenia de Dios
como su Padre: “tan frecuentemente como Jesus habla de sus
relaciones con su Padre él usa de manera constante y sin
excepcidén la expresidén “Mi Padre”; y en las ocasiones que
llama la atencidén a sus discipulos por la relacion infantil
que ellos tienen con Dios, aparece la caracterizacidn
igualmente definida, “vuestro Padre”. Nunca se asocia con los
discipulos y con los hombres por medio del uso natural de 1la
expresién “nuestro Padre”?.

Felder continda: “Aln en aquellas ocasiones en que Jesls se
une con los discipulos ante Dios, y cuando por consiguiente se
esperaria que usara la expresién colectiva, “nuestro Padre”,
aparece por el contrario “mi Padre”: “No beberé mas de este
fruto de la vid, hasta aquel dia en que lo beba de nuevo con
vosotros en el reino de mi Padre” (Mt 26:29). “Yo enviaré la
promesa de mi Padre sobre vosotros” (Lc 24:49) “Venid benditos
de mi Padre, heredad el reino preparado para vosotros desde la
fundacién del mundo” (Mt 25:34). De esta manera, Jesus
establece una clara distincién entre su divina calidad de hijo
y la de los discipulos y hombres en general3.”

Las Dos Naturalezas de Jesiis y Su Relacién Unica
con el Padre

Antes de 1la encarnacién, Cristo poseia una naturaleza divina
(Jn 1:1), y en la encarnacién (Jn 1:14), anadidé una naturaleza
humana. Al ser verdadero hombre (Flp 2:6-8), pudo referirse al
Padre como “mi Dios”; después de todo, Jesus “debia ser en
todo semejante a sus hermanos” (Heb 2:17). Sin embargo, como



persona divina, también lo reconoce como Padre (Jn 10:30)4.

En resumen, el texto analizado no solo aclara la coexistencia
de las dos naturalezas (divina y humana) en Jesds, sino que
también establece una distincién entre su relacidén directa con
el Unico Dios y Padre (1 Cor 8:6) y la de los demds creyentes,
quienes son hijos de Dios por adopcién (Ef 1:5).
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