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Il. Un Dios redentor

El Dios Uno se ha manifestado como Trinidad para mostrarse a los hombres y darles a conocer su voluntad
amorosa Yy redentora [62]. Asi pues, «la revelacién y manifestacién de Dios en la historia no es revelacion de
verdades ajenas o diferentes al ser de Dios, sino la historia de su autorevelacion y autocomunicacion» [63]; es
decir, Dios se revela en la economia de la salvacion y se da tal y como El es en la vida divina, de tal forma que la
Trinidad econdmica es la Trinidad inmanente y viceversa [64]. Por tanto, el misterio trinitario tiene un componente
soteriolégico, relevante para el ser humano, principal destinatario de esta salvacion ofrecida por Dios. Por ello, es
posible hablar de una trinidad salvifica, pues Dios se manifiesta en la economia de la salvacién libre y
graciosamente, sin que se agote su revelacién en la historia [65].

Dios, desde la creacion, ha decidido revelarse y autocomunicarse, a través de su Palabra, llegando a su
culmen en la encarnacién del Hijo, comunicandose plenamente y manifestando su voluntad redentora para con la
humanidad. Asi, el centro del misterio es Cristo, muerto y resucitado por la salvacién de los hombres, verdadero
Dios, junto al Padre, que lo envia a cumplir el misterio de su voluntad, y al Espiritu Santo que da a conocer el
misterio en los corazones de los hombres [66]. Por consiguiente, el misterio es Dios y su plan de salvacion
mediante el acontecimiento redentor de Jesucristo, el Hijo. Afirmamos, pues, la centralidad de la segunda persona
en la reflexion sobre el misterio de Dios, asi como la conveniencia de comenzar nuestra reflexion sobre el Dios
Uno y Trino, desde el tratado sobre Jesls de Nazaret, Hijo de Dios y Redentor de los hombres, revelador de la
Trinidad. Al fin y al cabo, si tenemos acceso a Dios y conocimiento de El es gracias a que El mismo, con el envio
de su Hijo, ha decidido formar parte de la historia para revelarse definitivamente (cf. Jn 1, 18). Asi pues, en virtud
gue la Palabra de Dios se hizo carne, los hombres han sido capaces de comprender el misterio insondable de la
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Trinidad Inmanente en su despliegue econémico: es gracias a Jesucristo que la humanidad ha logrado conocer el
rostro de Dios Padre, Hijo y Espiritu Santo.

[l.I. El Hijo redentor

Toda la vida de Jesucristo estara orientada a este fin: dar a conocer a los hombres a Dios y su plan de
salvacion. Mediante su predicacion (en hechos y palabras) y sus acontecimientos pascuales (su muerte y
resurreccion), el ser humano ha recibido una revelacion plena y definitiva no sélo de la vida intratrinitaria de Dios,
sino también de su insercién en la historia de la humanidad. Desde ella, la reflexion teologica y la tradicion
comenzaran un largo camino de afianzamiento y confirmacién de cuanto fue expresado por Jesucristo, verdadero
Dios y verdadero hombre, el Hijo del Padre, el Sefior, el Redentor del género humano. Toda esta reflexion ira
igualmente orientada a la repercusion que toda su persona tiene sobre los hombres, de tal manera que Jesucristo
se convierte en modelo prototipico de toda la humanidad y anticipo escatoldgico de cuanto Dios ha prometido a los
hombres desde el inicio de los tiempos.

El mensaje redentor de JesUs de Nazaret

El Reino de Dios fue el tema central de la predicacién de Jesus (cf. Mc 1, 14-15), el eje primordial y articulador
tanto de su mensaje como de su actuacion, y, en definitiva, de su pretension [67]. «JesUs concentra las multiples
esperanzas de la salvacién en una sola, en la participacion en el Reino de Dios» [68]. Asi pues, es necesario
atender a la praxis de JesUs de Nazaret durante su vida terrena, con vistas a su muerte redentora y su
resurreccion.

hallamos referencias a él en otros textos, especialmente proféticos: Ex 15, 18; 1S 8, 7; Is 24, 23; Ez 20, 33; Sal 47,
9... Por tanto, aunque no se trate de un tema central veterotestamentario, muchos de sus temas pueden
conectarse con la soberania y el reinado de Yahveh. De ello se sirvi6 Jesis como caldo de cultivo para elaborar la
misién y proclamacién de éste en continuidad con la esperanza escatologica, basada en la congregacién del
pueblo por parte de Yahveh. Por consiguiente, Jesus predicd, desde la alegria y el optimismo de la salvaciéon, un
Reino, que se muestra a la vez futuro y presente (cf. Mc 1, 15), identificado con su persona y con la gracia y la
bondad de un mensaje de redencion.

A) Redencion en palabras y hechos

Jesus es el mensajero del Reino y el revelador de su contenido: la salvacion de los hombres por la conversién
[69]. Por tanto, el Reino es una metafora para expresar a Dios en su obrar y comunicarse con la humanidad, cuya
base hermenéutica es Cristo como cumplidor de las promesas y esperanzas de Israel [70]. Si bien no es hasta su
resurreccion cuando su mensaje adquiere sentido y legitimacion [71], podemos hablar de una cristologia implicita
[72] en su actuacién como revelador y salvador escatologico enviado por Dios; al fin y al cabo «la soteriologia va
implicita en sus actos» [73]. Asi pues, es a través de sus palabras y hechos como se nos revela la voluntad
redentora de Dios por el Hijo (cf. DV 17).
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Entre las palabras de Jesus podemos encontrar, principalmente, su oracién, especialmente el Padrenuestro (cf.
Mt 6, 9-13; Lc 11, 1-4), que expresa una visién futura escatoldgica, asi como la inminente venida del Reino de
Dios («Venga a nosotros tu reinox), vinculada estrechamente a la intimidad paternal con Dios (Abba) [74]. De igual
modo hablamos de las Bienaventuranzas (cf. Mt 5, 3-11; Lc 6, 20-23), también unidas inseparablemente a la
venida del Reino y al caracter misericordioso de Dios en su opcién por los pobres y afligidos: Dios llegara en el dia
escatoldgico y actuara para restituir la justicia y el amor. Por su parte, las parabolas expresan con metaforas cémo
sera el Reino, cuya instauracion ya ha comenzado, y el cual esta desarrollandose hasta su manifestacion definitiva
[75].

Con respecto al modo de actuar de Jesls, podemos destacar, en primer lugar, sus milagros, como
presentacion de la irrupcion del Reino de Dios asociada a su ministerio. Jes(ls es, el «realizador escatolégico»
(Peterson), ya que por sus obras tienen lugar los acontecimientos propios de los tiempos futuros y definitivos;
dentro de ellos, los exorcismos y las curaciones dan cuenta del poder de JesUs y su autoridad sobre el mal [76],
son, manifestacién de la llegada del Reino que trae la liberacion y la redencién a los oprimidos, signos proféticos
gue muestran el poder de Dios [77], su presencia escatoldgica, prometida y esperada, que ya ha comenzado y
empieza a darse en el presente, siendo Jesls el portador de esta Buena Noticia de redencién. En segundo
término, destaca su cercania con los pecadores y marginados, con quienes comparte la mesa como signo de la
participacion de éstos en el banquete escatologico del Reino de Dios [78], que hace posible unas relaciones
humanas alternativas de liberacién a través de la justicia, la paz, la fraternidad y la solidaridad. En tercer lugar,
mediante la llamada a los discipulos [79], JeslUs se rodea de un grupo de seguidores que, mas adelante,
continuaran su labor; de entre ellos, elegira un grupo de Doce como representacion del Israel escatologico y
renovado, manifestando asi la voluntad de Dios de congregar definitiva y escatolégicamente a su Pueblo [80]. Por
ultimo, Jesus trae consigo una ruptura de las tradiciones judias, que expresa una libertad y autoridad frente a las
instituciones y grupos sociales de su época (Shabbat, Torah, templo, etc.) para anunciar la llegada de los tiempos
mesianicos.

Por consiguiente, su modo de obrar, como sus palabras, reflejan la autoridad de JesuUs y su mision, asi como
su autoconciencia de saberse actuando en el puesto de Dios.

Todo ello manifiesta una identidad en la accién salvifica entre Dios y Jesus, que alcanzara su culmen en el
Misterio Pascual mediante los acontecimientos redentores de su muerte y resurreccion.

B) Su muerte redentora

JesuUs de Nazaret se identifica con una figura mesianica y proclama el acontecimiento de la llegada del Reino
mesiénico a través de su persona, siendo a su vez figura escatologica: en El acontece la salvacion prometida por
Dios por su muerte [81].

Para entender correctamente la muerte de JesuUs, debemos tener en cuenta la perspectiva de su entrega,
resultante de las libertades de los hombres, del mismo JesUs y del propio Dios [82]. Asi pues, tanto el sistema
politico de su época, como el religioso, se sintieron amenazados por El y su mensaje; la traicion de Judas, la
condena del pueblo, etc., son ejemplos en los que encontramos el sentido de esta entrega por parte de los
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hombres. A su vez, JesUs se entrega a si mismo, pues, consciente de su muerte, la previo, la comprendio y, por
consiguiente, fue libre ante ella para realizarla. Por dltimo, podemos afirmar que el Padre entrega al Hijo y, por
tanto, El mismo se entrega con El. El Padre se ofrece a si mismo mediante el Hijo, implicandose, desde el don
gratuito y el amor: «Das Kreuz des Sohnes ist Offenbarung der Liebe des Vaters (Rm 8, 32) und die blutige
Ausschittung dieser Liebe vollendet sich innerlich durch die Ausschittung des gemeinsamen Geistes in die
Herzen der Menschen (Rm 5, 5)» [83].

Centrandonos en la condena religiosa y politica, vemos que en ésta intervienen primordialmente dos factores:
su pretension mesianica y su critica al templo [84]. En la primera (cf. Mc 14, 61; Mc 15, 17-20; Mc 15, 26...), JesUs
es presentado a las autoridades romanas como un peligro politico para los intereses del Imperio, ante la
incapacidad legislativa judia de condenarlo a muerte. En la segunda, (cf. Mc 13, 1-2; Lc 21, 5-6), se deduce un
disentimiento teolégico: se rechaza la imagen de Dios que presenta su concepcion escatoldgica y el puesto que
éste ocupa en ella. Por todo ello, JesUs se sometié a una muerte propia de criminales sin derechos y de malditos
(cf. Dt 21, 22-23). No obstante, la cruz es, precisamente, el lugar primordial donde acontece la redencion de la
humanidad, pues «la significacion salvifica de JesuUs experimenta en su muerte su claridad y definitividad» [85], al
asumir esta Ultima dimensién del hombre para su salvacion. Por tanto, su muerte representa el Ultimo servicio al
Reino de Dios [86] y supone la superacion de nuestra muerte, y la redencion de nuestros pecados.

Por su parte, JesUs acept6 esta condena voluntariamente como forma necesaria para garantizar la libertad del
Hijo, pues, sin esta conciencia, la redencion hubiera acontecido sin que él lo supiera [87]. Asi pues, su muerte fue
consecuencia de su modo de vida; JesUs tuvo que ser consciente muy pronto de que su fracaso era esperable en
cuanto que su mensaje, fruto de su actitud pro-existente, chocaba con la mayoria de los grupos judios
contemporaneos [88]. Por tanto, no se puede entender su muerte como algo predeterminado, ni necesariamente
consecuente a la Encarnacion, sino que es efecto de su vida proexistente y su fidelidad al Reino.

Ahora bien, Jesus, consciente de la proximidad de su muerte, le da un sentido y una interpretacién durante la
Ultima Cena mediante palabras y gestos [89]. Asi, ésta supone una condensacion e interpretacion de su vida y
muerte expiatoria y redentora por nosotros, nuestros pecados y nuestra salvacién [90].

En lo relativo a los gestos, Jesls toma el pan, que parte y entrega, identificandolo con su propia persona en su
totalidad como su cuerpo. En la mentalidad judia, se entiende por cuerpo (???) la totalidad de la persona; de este
modo, Jesus confirma que su persona se va a entregar conscientemente en favor de los hombres. A su vez, Jesus
toma el vino, su sangre, dada y derramada, la cual es la vida, también para la concepcidn judia. Por tanto, beber
de ella expresa comunién y participacion en su vida, desde la unidad fraterna y el compromiso de unir su destino al
de su Sefior [91]. Con respecto a sus palabras, éstas manifiestan especialmente los destinatarios de esta accion
salvifica y expiatoria de Jesus. Asi pues, la redencion de Jesus, hecha efectiva por su muerte, asumida libremente,
se realiza en favor de [92] toda la humanidad, por todos los hombres: Jesls se entrega «por muchos», es decir,
por la totalidad de Israel (cf. Is 52, 13-Is 53, 12), y «por vosotros», o sea, los presentes en la Ultima cena, los
Doce, como simbolo del Israel renovado. Por consiguiente, la salvacion de JesUs es una oferta de amor universal
gue a todos afecta, una Nueva Alianza [93] que se forjara con su muerte redentora e intercesora, mediante su
entrega salvifica y expiatoria para el perdén de los pecados de una vez para siempre (cf. Hb 10, 12) [94].

C) La Resurreccion, garante de la redencion
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La resurreccion supone la ratificacion de JesUs y todo su mensaje y pretension [95]: el crucificado ha sido

estan en intrinseca unidad: Cristo muere hacia la resurreccion y ésta significa la permanencia salvifica de la Unica
vida de Jesus, que precisamente por la muerte libre y obediente logré este permanente caracter definitivo de su
vida [96].

El Resucitado es primicia (1Co 15, 20) y primogénito de entre los muertos (Rm 8, 29) [97], con El se inicia una
novedad radical que culmina con El (resurreccion universal), aunque no se ve finalizada con El, pues, si bien es
iniciador de la fe, también es consumador de ésta (Hb 12, 2), pues El es el alfa y la omega (Ap 1, 8), todo ha sido
creado en El y para El (Col 1, 1-20), llegando a ser el gran recapitulador de la historia (Ef 1, 10). Por ello, la
resurreccion da comienzo a un nuevo tiempo escatolégico para los hombres, de tal manera que los cristianos se
incorporan a la fe, a este modo de vida y relacion intima con Dios, gracias al resucitado, participando asi de su
filiacién, de su Espiritu, de su vida. Desde ahora, para los cristianos la verdadera predicacién es la confesién de fe
de que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios. Por este motivo, a partir de la resurreccion cobran nuevo sentido todos
los titulos de majestad que se empiezan a predicar del resucitado para indicar la divinidad de Jesus, a la par que
su soberania escatoldgica sobre toda la historia: «Sin la resurreccién, el cristianismo seria un noble moralismo, no
la Buena Nueva para los hombres; JeslUs seria uno de los mas grandes genios de la humanidad y no “El
Sefior"» [98]. Gracias a la resurreccion se concluye el proceso de revelacion de Dios al ser humano; es decir, sélo
desde el resucitado se revela definitivamente quién es Dios, el Dios uno y trino [99], por ello «en Jesus tenemos la
revelacion del misterio de Dios cuando contemplamos la gloria que le corresponde como unigénito del Padre»
[100].

A la hora de hablar de la resurreccion, son especialmente relevantes los testimonios del Nuevo Testamento
[LO1]. Entre ellos, encontramos confesiones de fe, consideradas como los relatos mas antiguos de la resurreccion
y que consisten, primordialmente, en formulas bautismales. Estos afirman la resurreccion de Jesis como una
realidad que se transmite por el testimonio creyente, proclamando que el resucitado, cuya humanidad pasa a
morar junto a Dios, sigue presente y actuando. A su vez encontramos himnos que expresan el kerigma cristiano a
raiz de la resurreccién de Jesucristo (por ejemplo, 1Co 15, 3-8). En ellos se recoge la transmision apostolica, las
apariciones, etc., asi como que, con la resurreccion de Jesucristo, comienza un nuevo tiempo escatoldgico [102],
porque la resurreccion, esperada para el final de los tiempos ya ha acontecido en Jesus tras vencer a la muerte.
Ahora bien, siendo de por si un hecho escatolégico, perteneciente al futuro Gltimo, actGa, sin embargo, en la
historia [103]: Por medio del Misterio Pascual de Jesus también ha muerto y resucitado la humanidad entera, lo
que conlleva la redencioén definitiva del género humano y su salvacion en Cristo [104].

Asimismo, gozan de especial importancia las narraciones sobre la resurreccién que encontramos de modo
singular en los Evangelios. Se trata de relatos post-pascuales, surgidos a partir de una reflexion mas profunda
teologizada, entre los que destacan los testimonios escritos del sepulcro vacio y las apariciones del resucitado
[LO5]. El primero se trata de una tradicién que remarca la historicidad de la muerte y sepultura de Jesis como
apoyo a nuestra fe. Por su parte, las apariciones constituyen un elemento central de la experiencia de la
resurreccion y la fe que de ella se deriva, son la vivencia pascual de los discipulos, tras las cuales los discipulos se
atreverdn a creer y confesar su resurreccion [L06]. Tienen un caracter revelador, a modo de teofania
veterotestamentaria, en las que es importante la fe de aquellos ante quienes se aparece, pues el resucitado se
hace visible ante sus ojos.
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Dios se hace presente en JesUs resucitado y exaltado [107], se revela en su realidad humana, pero de forma
espiritualizada (habitada y configurada por el Espiritu de Dios); es decir, hablamos de una corporalidad semejante
a la nuestra, pero a la vez distinta, de forma que guarda y muestra la identidad del Crucificado en el Resucitado
(cf. In 20, 20- 27). Jesus es el mismo, pero con un cuerpo glorioso (porque habita en la gloria de Dios y la
difunde), sentado a la derecha del Padre, participando plenamente de su ser y de su gloria. Por ello, el modo de
relacionarse con Jesus resucitado no es fisico, sino entrando en comunion intima con El [108]. De esta forma, si la
muerte de Jesls tuvo un caracter soteriolégico y redentor para el género humano, y siendo la resurreccion
confirmacion de todo cuanto llevé a cabo en su vida, la resurreccion es el garante que acredita la redencion
definitiva de Cristo para la humanidad.

La divinidad y la humanidad de Jesucristo para nuestra salvacion

Asi, en el desarrollo de la confesion de fe cristiana, gozan de especial importancia los llamados titulos
cristologicos atribuidos a Jestis como modo de afirmar su divinidad y, por tanto, la efectividad de su obra redentora
[109]. La Iglesia primitiva comienza una reflexion sobre la persona de Jesus, tras la experiencia de la resurreccion,
con el fin de justificar toda su existencia [110]: El es el Mesias, el Sefior, el Hijo de Dios. De igual modo, nos
ofrecen una confesion de fe postpascual, fruto de una teologia llevada a cabo por las primeras comunidades; sin
embargo, éstos no abarcan la persona entera de Jesus, por lo que se hace necesario el recurso a multitud de
términos complementarios, cada cual centrado en una perspectiva concreta. Jesus nunca los reclamé para si, sino
gue surgieron de la conciencia de sus seguidores a raiz de las experiencias postpascuales, en continuidad con la
mentalidad del Antiguo Testamento.

JesUs de Nazaret es el Cristo, el ungido por Dios (cf. Lc 4, 16), expresion que remite al Antiguo Testamento, en
el que varios personajes (reyes, sacerdotes, profetas) son ungidos (???7?); sin embargo, JeslUs entendié su
mesianismo de manera totalmente novedosa con respecto a las expectativas del pueblo judio: desde la humildad
sufriente. No obstante, tampoco se aparta de los parametros de comprension veterotestamentarios: ungido por
Dios, hijo de David, congregador de Israel... (cf. Sal 17 y 18). Ahora bien, «JesUs tuvo una conciencia mesianica,
pero sin atribuirse el titulo de mesias. Después de la Pasién, los discipulos le atribuyeron la dignidad del mesias
paciente cuya muerte tuvo una significacién soteriologica» [111]. Asi pues, en JeslUs se da una pretension
mesianica [112], no de orden politico, sino escatoldgica y salvifica, redentora: murié por nosotros y por nuestros
pecados (Rm 9, 6).

JesuUs de Nazaret es el Hijo de Dios. En el Antiguo Testamento este titulo se enmarca en la familiaridad y
cercania con Yahveh (cf. 2S 7, 14; Sal 2, 7...), a modo de filiacién adoptiva; no obstante, para el cristianismo, dicha
filiacibn es ontoldgica: Jesls es Dios desde siempre. Se trata de un titulo postpascual que expresa lo
caracteristico de la relacién filial y divina de JesUs con Dios como Padre [113]: obediencia y fidelidad, para llevar a
cabo la salvacion como Hijo de Dios, como Dios mismo [114]. La teologia primitiva entendera que Jesus es el Hijo
en sentido absoluto, el cual nos hace participar de su relacién especial con Dios por filiacion adoptiva, en el
Espiritu Santo [115], acreditando su mediacion en el plan de salvacion definitivo de Dios en favor de los hombres
[116].

Jesuls de Nazaret es el Sefior. En el Antiguo Testamento aparece Yahvé como Sefior Dios, traducido al griego
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como Kyrios, de tal manera que el término hace referencia directa a Dios y a Jesus como tal; sin embargo, Jesls
no hace uso de él para referirse a si mismo, salvo en contadas ocasiones, especialmente en relacion con la actitud
discipular del seguimiento como muestra autoritativa del apostolado (cf. Lc 6, 46; Mt 8, 21; Mt 11, 1...) [117]. Mejor
gue cualquier otro, el titulo Sefior expresa el hecho de que Cristo ha sido exaltado a la derecha de Dios y que, en
su condicién divina de glorificado, intercede actualmente por los hombres. Con él, los primeros cristianos
proclamaban que no es solo alguien del pasado de la historia de la salvacion, ni un simple objeto de esperanza
futura (cf. Marana tha, 1Co 16, 22), sino una realidad del presente, viva y vivificante para la salvacién de todos los
hombres [118].

De este modo, la Pascua se convierte en el catalizador de la vida de Jesus de Nazaret, confiriéndole autoridad
y legitimidad a su obra redentora [119]. A su vez, se constata como el Padre es el centro del mensaje de JesUs,
gue identifica su modo de obrar con el de Dios, siendo el Hijo el verdadero revelador del rostro del Dios y su plan
de salvacién: «detras de la autoentrega trinitaria de Dios en la historia de la salvacion, una mirada de lejos es
capaz de vislumbrar la autoentrega trinitaria intradivina» [120]. Asi, estos titulos demuestran la necesidad de
formular la identidad dltima de JesUs, dandose una apertura expresa de la cristologia a la fe ftrinitaria, y la
comprension la singularidad Unica de JesUs de Nazaret, el Redentor.

La afirmacion de la divinidad de Jesucristo a raiz de los acontecimientos pascuales trae consigo una
preocupacion y reflexién sobre el misterio de su persona: Jesucristo es Dios, pero a la vez hombre nacido de
mujer (cf. Ga 4, 4) [121]. Los primeros siglos de vivencia y anuncio del kerigma no estan exentos de controversias
teoldgicas [122] para aclarar lo que seria este dilema sobre la convivencia de dos naturalezas en una Unica
persona [123]. La definicién de ésta serd de capital importancia para salvaguardar la intercesion de Dios en la
historia para redimir a los hombres por medio de Jesucristo, verdadero Dios y verdadero hombre. Como dice
Gregorio Nacianceno, «lo que no es asumido, no es redimido» (Epist. 101, 87).

En un primer momento, frente a las afirmaciones arrianas, que niegan la divinidad plena de Jesus de Nazaret,
el Concilio de Nicea (325 d.C.) defendera en su simbolo la procedencia del Hijo del Padre, con quien guarda una
misma naturaleza, y la preexistencia del Hijo, frente a los grupos adopcionistas, en virtud de su divinidad (DH 125).
Ahora bien, la reflexion no pudo quedar en la plena divinidad de Jesucristo, dados especialmente los
acontecimientos de su nacimiento, pasion y muerte. Se vio, por tanto, necesario aclarar la condicion de Jesus de
Nazaret como, a su vez, perfecto hombre, frente a los ataques docetistas y gnosticos, asi como ante los
partidarios del monofisismo (Apolinar entre ellos) [124]. El Concilio de Constantinopla (381 d.C.), en su simbolo,
con la base de Nicea, aclarara al respecto la humanidad completa de Jesls de Nazaret, salvaguardando sus dos
naturalezas y superando el peligro de subordinacionismo, a la vez que abre la puerta para la reflexion trinitaria (DH
150) [125]. Los siguientes concilios pondran su atencién en la ontologia cristologica respecto de sus
consecuencias para la encarnacion, la soteriologia y la antropologia (cf. GS 22).

El concilio de Efeso (431 d.C.), dadas las controversias entre Nestorio y Cirilo, supone un intento de
conciliarismo y una afirmacién de la plena unidad de las dos naturalezas (cf. DH 250). Por tanto, la unién no es por
amor, ni por asuncion, sino en el ser [126]. El Logos toma la carne y deviene dos naturalezas: «porque no nacio
primeramente un hombre cualquiera y luego descendid sobre él el Verbo, sino que unida desde el seno materno
se sometid a nacimiento carnal» (DH 251). El Concilio de Calcedonia | (451 d.C.), remarca con mas insistencia la
distincion de las dos naturalezas en la unidad, frente a quienes afirman monofisistamente la absorcién o
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superposicion de una por otra (Eutiques), salvaguardando las propiedades que le son de suyo en virtud de la
unidad del sujeto y la comunicacién de idiomas, «sin confusién, sin cambio, sin divisién y sin separacién» (DH 302)
[127].

Por su parte, el Concilio de Constantinopla Il (553 d.C.) ratifica la reflexion teolégica interconciliar hasta el
momento: la unién no se da en la naturaleza divina, sino en «en-hipéstasis» [128], de tal manera que la hipdstasis
divina del Hijo es compuesta (a diferencia de la del Padre y el Espiritu que es simple), cuya separacion solo se
puede hacer en el entendimiento. A su vez, afirma la férmula teopascita: «uno de la Santisima Trinidad ha
padecido» (DH 432), de modo que es posible concluir que la redencion fue llevada a cabo por el mismo Dios, a
través de Cristo en la cruz, para la salvacion de los hombres. El Concilio de Constantinopla Ill (681 d.C.)
respondera a nuevas formas de monofisismo, especialmente en lo concerniente a la voluntad [129]. Asi pues,
basandose en la teologia de Maximo el Confesor, concluye que en Cristo se dan dos voluntades: la divina y la
humana, que quieren lo mismo. De esta manera salvaguarda la voluntad humana de JesUs y se le da peso a su
obediencia redentora: nuestra salvacion fue querida humanamente por una persona divina, porque el querer del
Salvador, no se contrari6 a Dios, pues todo en El esta divinizado (cf. DH 556-559).

Las afirmaciones neotestamentarias, la tradicion y la consolidacién del dogma cristolégico recogen la
singularidad de Jesus, el Redentor y Salvador de los hombres [130]. En Jesucristo se da una humanidad nueva y
verdadera, que se perfecciona en su devenir histérico, donde, a través de la uncién del Espiritu Santo, Jesus toma
conciencia de su filiacion y misién [131], que ya se inicié con la encarnacion. Tras la resurreccion, la humanidad de
JesuUs ha quedado glorificada, mostrandonos a los hombres su destino y esclareciendo, asi, el misterio del ser
humano en su persona (cf. GS 22). Jesucristo, desde su libertad y obediencia [132], abiertas al Padre e
impulsadas por el Espiritu, fue semejante en todo a nosotros, menos en el pecado, venciendo las tentaciones, sin
gue su voluntad divina anulara la humana, pues es necesaria la voluntad humana libre para que la obra redentora
sea meritoria. Asi, Jesucristo se convierte en piedra angular de toda la historia de la salvacion, y su obra redentora
nos abre directamente al misterio del Dios trinitario como revelacion del Padre y del Espiritu Santo [133].

[.Il. Dios Uno, Trino y Redentor

Como afirma Hans Urs von Balthasar, «no existe otro acceso al misterio trinitario que el de la revelacién en
Jesucristo y en el Espiritu Santo, y ninguna afirmacion sobre la Trinidad inmanente se puede alejar ni siquiera un
apice de la base de las afirmaciones neotestamentarias, si no quiere caer en el vacio de las frases abstractas e
irrelevantes desde el punto de vista historico-salvifico» [134]. Dado que no hallamos textos en la Sagrada Escritura
gue nos expresen clara y explicitamente el misterio de la trinidad, es preciso atender a la revelacion manifestada
en ellos para desarrollar la revelacion del Hijo con respecto a las otras dos personas, ya que «a Dios nadie lo ha
visto, es el Hijo, Palabra Encarnada, quien lo ha revelado» (Jn 1, 18).

La revelacion del Hijo es «intrinsecamente trinitaria en su contenido, movimiento y estructura» [135], por eso
Jesucristo nos revela por completo a Dios, pues «la historia personal de Jesus es la transposicion, a nivel humano,
de la vida interpersonal del Dios Uno y Trino» [136]. Por consiguiente, nos situamos en la Trinidad Econémica
como punto de partida para llegar a la Trinidad Inmanente, pues: «s6lo puede ser revelador absoluto de Dios
quien con él comparte ser, conocimiento y voluntad. Sé6lo puede ser Salvador absoluto quien comparte la vida con
Dios, porque la salvacién es Dios y no otra cosa» [137].
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Dios revela su redencion en la Sagrada Escritura

La revelacion del Dios cristiano comienza ya en el Antiguo Testamento [138]. A Israel, Dios se ha revelado
como su Unico Sefior (cf. Dt 6, 4-6), Yahvéh, el cual confiere al pueblo identidad frente a otras naciones,
subrayando su presencia en medio de ellos y la continuidad con sus antepasados y sus promesas. Es el Dios que
crea (??7?), promete (??7?), libera )???), ordena (???), y guia (??7?), él es el terrible (???7?), el poderoso (????), rey
(??7?), padre (??), madre (??), misericordioso (??? ?7?)... pero, sobre todo, es el Dios que salva, que redime (??7?)
[139] (cf. Ex 15, 13; Ex 20, 20-3). La concepcion de la paternidad de Dios por parte de Israel se centra mas en una
perspectiva soteriolégica de eleccion y liberacion/redencion divina (cf. Ex 20, 2-3; Dt 4, 7-8; Dt 5, 6-7), desde la
autoridad y la bondad que le son propias a Yahveh [140]. Asi pues, Yahveh manifiesta y revela su nombre (a si
mismo) progresiva y paulatinamente en la accion salvifica por su pueblo, alcanzando su plenitud en el envio del
Hijo y del Espiritu Santo. Hasta entonces, como preparacion, y en vistas a la salvacion, Dios se ha servido de
diferentes mediaciones. En primer lugar, por la Palabra de Dios, creadora, eficaz, perdurable, performativa..., Dios
mismo se hace presente y anuncia su voluntad a su pueblo: es palabra de salvacién para lIsrael [141], su
intervencién en la historia. En segundo, la Sabiduria se concreta en el conocimiento de Dios para comprender y
llevar a cabo su voluntad. Por ultimo, el Espiritu es la fuerza de vida, el poder de Dios, presente en el ser humano
y en la historia de la humanidad. Por tanto, en la revelacion que Dios hace de si mismo a Israel, se conjugan su
transcendencia, mostrandose siempre superior, inalcanzable e inefable, y su imnanencia en la historia,
insertandose en ella y comprometiéndose en favor de los hombres y su salvacion.

Por su parte, el Nuevo Testamento recogera y mantendra ambas concepciones, pues mantendra firmemente la
fe monoteista de Israel, en la que Dios sigue siendo el Unico, y el Hijo participa de este misterio, siendo el Espiritu
Santo el envidado desde el Padre por Jesls Resucitado [142]. No obstante, comenzard una nueva comprension
de la total trascendencia de Dios, y de su total inmanencia con los hombres, a partir de la encarnacion. El conjunto
de la vida de Cristo, recogida en el Nuevo Testamento, nos ofrece una novedad radical en la forma de entender a
este Dios, ya que toda la persona de Cristo es reveladora del misterio de Dios y el misterio del ser humano (cf. GS
22). Asi pues, la revelacion del Dios trinitario en el Nuevo Testamento muestra que ésta se lleva a cabo a través
de la economia salvifica, presente en el Antiguo Testamento pues «el AT prepara y anuncia proféticamente la
venida de Cristo, asi como Cristo culmina y lleva a su consumacion la revelacion que se inicié en el AT» (DV 3).

A) Redencién por voluntad del Padre

El Hijo nos revela al Padre. JesUs establece una relacion con Dios, Yahveh, que se manifiesta en su mensaje.
Vivié una inmediatez divina, un sentimiento de fraternidad y confianza en Dios, con una naturalidad expresada con
el término Abba, expresién que denota, pues, esta clara transcendencia, pero, mas aun, una absoluta inmanencia
con él. En este sentido encontramos cierta continuidad con el Antiguo Testamento, dado que JesUs de Nazaret era
judio y, por tanto, no se puede desligar su humanidad de este modo de piedad, expresién, comprension de Dios,
etc., el cual no es otro que el Dios de Israel, el Dios de los Padres (cf. Mt 22, 36-40); sin embargo, lo novedoso del
cristianismo no se encuentra tanto en la utilizacién del vocablo Abba (o Padre [143]), sino en su significacion,
funcion y trasfondo para la comprension de Dios, es decir, para la revelacion de la relacién con Dios, la cual nos
dice no qué es Dios, sino quién es Dios tal cual nos lo ha revelado Jesucristo.
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Jesus habla de Dios como Abba. Para algunos autores, como J. Jeremias, es uno de los rasgos decisivos y
propios que mejor dan a entender su autoconciencia de filiacién y su identidad [144]. Algunos autores, como
Schlosser, contradiran esta teoria, presentando las siguientes connotaciones para entender la paternidad de Dios:
obediencia, inmediatez y cercania familiar, sin que ello suponga un uso problematico por parte de Jesus. Por
consiguiente, «la inmediatez es también una de las caracteristicas de esta relacién que afirman esta filiacion de
manera unica» [145], dando un indicio de la conciencia de JesuUs sobre su proximidad Unica a Dios en el plano
existencial [146]. Al fin y al cabo, la intimidad con la que JesuUs se dirige a Dios con la palabra Abb4, es lo mas
caracteristico de su relacion con El [147].

A su vez, para mejor comprender al Padre revelado en JesUs de Nazaret, es necesario atender a los hechos y
palabras que éste llevé a cabo y pronuncio, pues tanto unos como otros dan cuenta de si reciprocamente, a la vez
gue proclaman el Reino de Dios, inseparable, por su parte, del término Abba, ofreciendo, asi, una conjuncion
vertical y horizontal de la vida proexistente de Jesus. Asi pues, nos podemos fijar en las parabolas, las cuales
muestran el rostro del Padre, la justificacion del obrar y ser de Dios, infinitamente bondadoso y misericordioso, que
ofrece salvacién a quienes se dirigen a él; los dichos, los cuales revelan la actitud de Dios que acoge y busca a los
pecadores, siendo revelacién de Dios y Cristo; y los hechos, que hacen presente y eficaz la salvacién de Dios y el
inicio de una nueva creacién redimida. Todos ellos nos dicen quién es Dios a la luz del estilo de vida de Jesus
[148]. Asi pues, Cristo es la clave y el mediador del misterio de Amor, la puerta para acceder al Padre, de manera
que nosotros, en Cristo, a través del Espiritu, bendigamos al Padre (cf. Ef 1, 3-14).

B) El Espiritu redentor

El Hijo nos revela al Espiritu Santo; gracias a El se revela la estructura trinitaria de Dios en el Nuevo
Testamento. Con El se establece una relacion de dependencia como la fuerza e impulso para el ejercicio de su
misién, y como aliento y don del Resucitado a los discipulos. «El Espiritu forja la entrafia de Jesus y lo acompafa
en su mision. El don del Espiritu a Jesus es permanente y constituyente. Sobre El viene y permanece (Jn 1, 33)»
[149].

El Espiritu Santo tiene una funcion determinante en la filiacion de Jesus con el Padre, pues esta acontece en el
Espiritu por propia decisién voluntaria y libre del Padre de convertir a los hombres en hijos de Dios. JesUs de
Nazaret ha sido Hijo de Dios por el Espiritu Santo; es el ungido por el Espiritu (cf. Lc 4, 16), que le dota de
identidad y autoridad para desempefiar su mision. De ahi que, siguiendo el testimonio sinéptico, JesUs es portador
del Espiritu, es decir, desde una cristologia pneumatoldgica, ha descendido sobre El y le mueve a cumplir con el
plan de redencion para los hombres. Asimismo, desde una pneumatologia cristologica, Jesus es el Sefor y dador
del Espiritu, dado que El lo posee por su glorificacién en virtud de los acontecimientos redentores acaecidos en su
Misterio Pascual [150]. Gracias a su relacion con el Espiritu, Jesus es fuente de vida y salvacion, aliento y don (Jn
20, 22), una nueva creacion que se manifiesta en una nueva vida de redencion, de participacion en la vida del
resucitado (cf. 1Co 15, 45). Cristo es, pues, «el hombre del Espiritu, que aparece en la historia ungido y sale de la
historia dandonos su espiritu y enviandonos el Espiritu» [151]. Por tanto, el Espiritu es memoria viva de Jesus, el
cual actualiza, interioriza, guia hacia la verdad y da testimonio de la redencién el mundo. La idea central viene
dada por la adopcion filial, por la cual el Espiritu nos capacita para escuchar el evangelio de la verdad desde la fe,
de manera que nos sepamos destinatarios y receptores de la promesa de salvacion de Dios (cf. Ef. 1, 3-14)
convirtiéndose en principio constituyente de la Iglesia [152]. Asi pues, «el Espiritu act(a en la glorificacién del Hijo
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por el Padre, y del Padre por el Hijo, a la vez que actla y obra en la transformacion del hombre a imagen de Cristo
y de la creacion en su consumacion definitiva» [153].

C) El Misterio Pascual como condensacion y culmen de esta revelacion

En la muerte y resurreccion de Cristo, la relacién del Hijo con el Padre y el Espiritu Santo llega a su plenitud.
Por tanto, el Misterio Pascual es el acontecimiento trinitario por el cual se manifiesta plenamente el misterio de
Dios como un misterio de comunion trinitaria, el cual abarca y toma en su ser la historia del ser humano, tanto en
su debilidad como en su pecado, para llevarlo, por la redencion obrada en Cristo, a la salvacién prometida por
Dios [154].

Desde la Trinidad se contempla el misterio mismo del abajamiento del Hijo, en el cual participan plenamente el
Padre y el Espiritu, tanto en la muerte, como en su resurreccion, pues, si en la muerte es el Hijo el que por
obediencia se entrega al Padre en el Espiritu (cf. Hb 9, 14), en la resurreccién es el Padre quien responde a esa
obediencia y fidelidad del Hijo, resucitandolo por la fuerza del Espiritu Santo (cf. Rm 1, 3-4) y exaltandolo a su
derecha [155]. Por su parte, en la resurreccion, esta presente, de igual modo, toda la Trinidad: «La resurreccion
del Hijo muerto se ve como la obra del Padre. Y en estrecha relacién con la resurreccién esta la infusion del
Espiritu divino» [156].

Con ello, se hace evidente al hombre el amor intrinseco e incondicional de Dios por la humanidad y su deseo
de salvacion para toda ella: «la crucifixion, muerte y resurreccion constituyen el “sacramento de la salvacion
humana», segun Tertuliano (Adv. Marc, Il, 27). Es en el misterio pascual donde se obra la liberacién de toda la
creacion y llegamos a la plena revelacion de la Trinidad [157]; es en él donde llegamos a comprender que la
teologia trinitaria es un despliegue y desarrollo de la afirmacién «Dios es amor» (1Jn 4, 8) [158].

La tradicion consolida la revelacion trinitaria de la Redencion

De igual manera que la revelacién del Dios Trino en la historia es progresiva y ha quedado plasmada en la
Escritura, asi también ha tenido que ser aclarada y concretizada por la reflexién teoldgica cristiana, con el fin de
mantener la fidelidad al monoteismo desde la manifestacion trinitaria en la historia de la salvacién. Asi pues, desde
los primeros siglos se reconoce la unicidad de Dios, presentando unidos al Padre, al Hijo y al Espiritu Santo en los
acontecimientos redentores y salvificos (cf. Mt 28, 19).

De esta manera, los padres apostélicos (Clemente el Romano, Ignacio de Antioquia, la Didajé...), reflexionan
especialmente sobre la relacion Padre-Hijo, afirmando la preexistencia de Cristo, al que califican como Dios. Por
su parte, los padres apologetas (Justino, Taciano, Atenagoras, Tedfilo de Alejandria, etc.) comienzan propiamente
la reflexion trinitaria, desde la teologia del Logos encarnado, dando razén de la verdadera filiacion divina de Jesus,
explicando su «generacién» desde el engendramiento por el Padre, con quien guarda una misma naturaleza
espiritual divina. Asimismo, la Teologia prenicena (lreneo, Tertuliano, Origenes, et al.) estudiara mas
profundamente la unidad y distincién en Dios, a la vez que se impulsa la teologia del Espiritu Santo, consolidando
la fe trinitaria inmanente, siempre en vistas a la salvacion del hombre. Asi, Ireneo ahonda en la historia de la
salvacion y el valor de ésta en la carne humana, estableciendo una vinculacién estrecha entre la Trinidad
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Econdmica y la Trinidad Inmanente [159]; Tertuliano afirmara que Padre, Hijo y Espiritu Santo son diversos entre
si, a la vez que inseparables, sin haber entre ellos division, aunque si distincion (Adv. Prax.); Origenes manifestara
la posicién relevante del Padre, que es el tnico que es Dios en si, pues s6lo Dios Padre es principio, es decir,
superior al Hijo y al Espiritu Santo [160].

Con todo, el conjunto de estas reflexiones traera consigo concepciones erréneas tales como el
monarquianismo, modalismo, adopcionismo, subordinacionismo, triteismo, etc., que haran necesario un Concilio
gue delimite la ortodoxia. EI mas resefiable de todos ellos sera Arrio [161], quien sostendra que el Padre es el
principio, ????, el origen Unico, que excluye toda dualidad (Hijo y Espiritu Santo), por tanto, sélo la primera
persona es Dios en sentido pleno. Por tanto, el Hijo sélo existié a partir de ser engendrado; sin embargo, no
procede del Padre, sino que es creado de la nada, de modo que no pertenece a la esencia del Padre, sino que es
un acto de la voluntad de éste. Cristo, pues, no seria Dios por esencia (origen), sino por participacién (divinizacion
en un momento dado).

Debido a esta crisis arriana, amén de otras, el Concilio de Nicea (325 d.C) tuvo que aclarar la doctrina sobre la
unidad de Dios desde la revelacién trinitaria para afirmar la divinidad plena del Hijo y, consecuentemente, su papel
efectivo en la redencién del género humano. Para ello, se sirve de un antiguo credo bautismal con el fin de
mantenerse fiel a la Escritura y a lo transmitido por la Iglesia [162], sin afiadir nada nuevo, sino interpretando lo ya
existente [163]. De este modo, desarrolla un simbolo trinitario que reafirma la divinidad del Padre, del Hijo y del
Espiritu Santo [164]. En cuanto a las dos primeras personas, la referencia al Padre recoge la herencia
veterotestamentaria, afirmando que éste es origen y fuente de todo. Con mas relevancia aclarara la persona del

identidad. Por ende, sélo porque el Hijo es verdadero Dios, ha sido posible y efectiva su redencion dando a los
hombres la salvacion [165].

Con todo, Nicea deja abiertas un par de cuestiones (divinidad del Espiritu Santo, relacion entre las tres
personas, la generacién eterna...), que traerdn consigo nuevas formas de herejias: pneumatoémacos,
macedonianos, neoarrianos, etc. Estos, desde lo manifestado en dicho concilio, acabaran por negar la divinidad
del Espiritu y del Hijo y, por consiguiente, su participacion en la economia de la salvacion.

Seran los padres capadocios (Basilio de Cesaréa, Gregorio Nacianceno, Gregorio de Nisa), quienes daran
respuesta a estos posicionamientos heréticos. Por un lado, Basilio de Cesaréa, en sus obras «Contra Eunomio» y
«Sobre el Espiritu», comenzara una reflexién sobre el Espiritu Santo, que sentara las bases para el desarrollo
ulterior de la teologia trinitaria desde la unidad sustancial de las personas. Su reflexion no se apoyara en la
consubstancialidad, sino sobre la homotimia (misma adoracion, distinguiendo entre procedencias y sucesion
cronoldgica, para acabar afirmando que Padre, Hijo y Espiritu Santo son Dios, aunque de forma diferente): Padre,
de quien todo procede, que crea mediante el Hijo y perfecciona la creacion por el Espiritu Santo, remarcando asi
el papel activo de las tres personas en la economia salvifica. Por otro, Gregorio Nacianceno, en sus cinco
discursos teolégicos, sera el primero en recoger la expresion «procesién» (ekporeumenon) del Espiritu Santo
basandose en Jn 15, 26, para indicar su origen, poniendo asi el acento soterioldgico desde la cristologia y la
pneumatologia. Por ultimo, Gregorio de Nisa [166], continua su reflexién sobre la unidad de la esencia y el ser
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increado con orden intradivino, de tal forma que, continta subrayando, sin subordinaciones, la plena divinidad del
Hijo y el Espiritu.

Aun asi, dadas las controversias suscitadas, se vio precisa la convocatoria del Concilio de Constantinopla |
(381 d.C.), el cual supone una aclaracién de las dos primeras personas, pero, especialmente, un desarrollo del
articulo sobre el Espiritu Santo (Cf. DH 150); en él se confiere al Espiritu Santo un caracter personal, afirmando su
sefiorio [L67] y su caracter santificador y vivificador, asi como su procedencia del Padre por «ekporeuesis». De
igual manera se dice que es co-adorado y conglorificado con las otras dos personas (estando la homotimia en
sinonimia con el homoousios niceno). Asi pues, el Espiritu es don del Padre y el Hijo, Dios junto a ellos, y, por
tanto, agente efectivo de la salvacion de los hombres.

En conclusién, todas estas reflexiones y determinaciones de los primeros siglos guardan una especial
relevancia vital pues la salvacion del hombre sélo puede garantizarse desde la confesion de fe en el Dios Uno y
Trino. De esta forma, se muestra la conexién entre Trinidad y soteoriologia, y su relevancia para la vida de los
seres humanos.

La vida interna de Dios por la redencion

Tras la consolidacion y aclaracion de la realidad del misterio de Dios revelado en la economia de la salvacion,
comienza en la reflexion teoldgica un intento de comprender mejor la realidad inmanente de éste, tanto por deseo
de busqueda de la verdad, como por dar razén de la fe (cf. 1P 3, 15). De este modo, se pretende justificar la
pretension de verdad salvifica para los hombres desde la vida interna divina, partiendo del hecho de que el acceso
al misterio de Dios y su redencion sélo es posible a través de la economia de la salvacion.

Para ello, en primer lugar, hay que afirmar que Dios es capaz de salir de si (como muestran la creacién y la
encarnacion) y de enviar [168]. Por este motivo, podemos hablar de la categoria de misiébn como categoria
trinitaria y fundamento por el cual se presupone un origen (el Padre) y un fin (el Hijo y el Espiritu en la historia). En
este origen comun se basa la unidad de ambas misiones: el Hijo es enviado del Padre (Ga 4, 4; Jn 3, 17; Jn 5, 23)
y el Espiritu es enviado del Padre (Ga 4, 6; Jn 14, 26) y por el Hijo de parte del Padre (Lc 4, 29; Jn 15, 26).
Aunque relacionadas, sendas misiones son distintas, pues presentan dos formas diferentes de aparecer: la
primera, de modo visible (por la encarnacion), exterior, histérica...; la segunda, de manera inmanente,
conformando e inhabitando a la persona, y trascendente, manifestada en la comunién de la presencia de Dios en
la historia. Ambas son inseparables pues forman parte del Unico proyecto salvifico de Dios: la voluntad redentora
del Padre.

A su vez, de estas dos misiones, se deducen dos procesiones en su ser mas intimo [169]. Asi pues, en la
relacion personal que Jesus instaura con Dios y en su mision temporal, se revela la relacion eterna del Hijo con el
Padre y con el Espiritu: el Padre es origen y fuente de la historia de la salvacién y, por consiguiente, de las otras
dos personas y su divinidad, pues la esencia unitaria de Dios es el amor. A raiz de esto, podemos hablar de una
procesion ad extra (la creacién) [170] y una procesion ad intra para referirse al movimiento interno de Dios. Este
no necesita de la procesién ad extra para su plenitud, pues la completitud de su existencia es su vida ad intra, la
cual puede comunicar con absoluta gratuidad y libertad desde el amor interpersonal [171]. Es decir, el Padre es el
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origen del amor intradivino (donacién), es amor que se da; el Hijo es el amor que recibe y a la vez da y entrega
(donacion y recepcion); el Espiritu Santo es el puro amor que sélo recibe (recepcion). En virtud de esta donacion y
recepcioén gratuita, afirmamos la voluntad salvifica del Padre por pura gratuidad desde la entrega redentora del
Hijo y la donacién del Espiritu a la humanidad [172].

Por su parte, las procesiones dan lugar a la reflexiéon sobre las relaciones divinas [173]. Asi pues, podemos
hablar de paternidad (relacion del Padre con el Hijo), filiacion (del Hijo con el Padre), de espiracion activa (del
Padre y el Hijo) y espiracion pasiva (del Espiritu con el Padre y el Hijo). De estas cuatro, sélo tres son, en Dios,
relaciones distintas entre si: la paternidad, la filiacion y la espiracion pasiva. Por ello, las diferencias en Dios no se
dan en el &mbito de la sustancia, sino en el de las relaciones:

«En Dios nada se afirma segun el accidente, porque nada hay mudable en El; no obstante, no todo cuanto hay
en El se anuncia y se dice segun la sustancia, se habla a veces de Dios segun la relacion» [174]. Las relaciones
son, pues, la esencia misma de Dios, Dios es relacién, su esencia es la relacion, lo que significa que El es amor y
comunicacion, por eso se comunica y ama para llevar a cabo su plan salvifico para el género humano.

Las tres relaciones opuestas entre si nos conducen hacia la reflexion sobre las personas. Se trata de un
término introducido por Tertuliano (Adv. Prax.), para designar lo plural y distinto en el ser mismo de Dios, con
varios intentos de definicion en la historia: «sustancia individual de naturaleza racional» (Boecio, Contra Eutychen
et Nestorium 3), «existencia incomunicable de naturaleza intelectual» (Ricardo de San Victor, De Trinitate, 1V, 21)
0 «la persona divina significa la relacion en cuanto subsistente» (cf. STh 1, 29, 4) [L75]. Desde la época moderna,
dadas las connotaciones sociales y psicoldgicas que adquiere el término, surgen diferentes propuestas para
hablar de la persona divina: relacién (Gunton), reciprocidad (Pannenberg, Greshake), donacién (Balthasar,
Ladaria) y comunién (Zizioulas). Actualmente podemos decir que persona seria un ser auténomo, dialdgico,
relacional, dependiente de las otras dos personas en un «serse dandose» [176]. Lo que Dios vive en su vida
interna acaba manifestandose en la economia de la salvacion: creacién, redencién, amor. Asi pues, no podemos
dejar de lado que los nombres Padre, Hijo y Espiritu Santo tienen su origen en la experiencia histérico-salvifica
con Dios y pasan a ser nombres de la Trinidad econémica [177]

Con todo, el conjunto de las categorias descritas podria resumirse con el término englobante «perijoresis»: la
«presencia mutua permanente de inhabitacion reciproca entre las personas divinas» [178]. Es decir, no solo se
relacionan entre si, sino que existen en y desde las otras: la esencia de Dios son las personas en comunién [179].
Asi, «el Padre esta todo en el Hijo y todo en el Espiritu Santo; el Hijo esta todo en el Padre y todo en el Espiritu
Santo; el Espiritu Santo esta todo en el Padre y todo en el Hijo; ninguno precede al otro en eternidad o lo supera
en grandeza o le excede en poder» (Concilio de Florencia, DH 1331). Por tanto, Dios es comunion e integracion,
por eso puede entrar en comunion con la historia, integrarla y llevarla a la plenitud de la vida divina desde el amor
hacia la salvacion prometida. Por consiguiente, la reflexion sobre la vida interna de Dios sirve para volver a nuestro
punto de partida: la economia de la salvacién, y justificarla desde la trinidad inmanente y constatar su eficacia y
significacion para los hombres.

Asi pues, podemos hablar de que en Dios hay diferencia, cuyo contenido es la relacién, la donacion y la
comunion [180]. Dado que en Dios hay unidad y diferencia, puede integrar el mundo en unién con El gracias a la
encarnacion y a la redencion traida por Cristo. Esto se debe a que Dios se hace historia, se introduce en ella sin
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dejar de ser Dios y sin que la creacion deje de ser lo que es [181]. Dios se convierte en un «Dios con nosotros»
gue lleva a plenitud la obra de la creacién pues, gracias a que Dios ha compartido nuestra condicién humana,
podemos los hombres llegar a compartir su vida divina en el Espiritu y entrar en comunién con El y los hombres
[182] en espera de la consumacion por la gracia.
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