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DATOS PARA UNA TEOLOGi’A TRINITARIA
EN LOS ESCRITOS JOANICOS

INTRODUCCION

Cémo llegb la Iglesia a formular su fe en la divina Trinidad?
En el Nuevo Testamento no se habla, o mejor, no se emplea el tér-
mino Trinidad para designar el misterio de Dios, y sin embargo,
se trata de la revelacién fundamental, la cual si se pone en cues-
tién, cae al suelo todo el edificio de la fe cristiana, puesto que «la
confesion trinitaria es el resumen y la suma de todo el misterio cris-
tiano, y de ella depende el conjunto de la realidad soteriolégica
cristiana~» . El Nuevo Testamento, con lenguaje y féormulas diver-
sas, confiesa que Dios es Padre, que Dios es Hijo, que Dios es Espi-
ritu Santo. Ciertamente, <el mensaje neotestamentario no aparece
como mensaje trinitario en cada una de sus afirmaciones, sino en
su estructura fundamental» 2. Pero si el Nuevo Testamento no sus-
tentara claramente la confesién de fe trinitaria, junto con la unici-
dad absoluta de Dios, la fe en la divina Trinidad se haria insoste-
nible como puro artificio dogmaético eclesiastico 3.

De entre los escritos del Nuevo Testamento, el cuarto evange-
lio destaca por su relevancia trinitaria: Dios es no sélo el Padre;

1 W. Kasper, El Dios de Jesucristo, Sigueme, Salamanca 1985, 267.

2 Ibid., 283.

3 Es lo que piensa K.-H. Ohlig, Ein Gott in drei Personen? Vom Vater Jesu
zum ‘Mysterium’ der Trinitdt, Matthias-Griitnewald, Mainz 2000. Para este autor
el Misterio de la Trinidad no tiene ningun fundamento biblico: «Das Neue Tes-
tament kennt noch keine trinitarischen Vorstellungen. Sie entwickelten sich
vielmehr erst im Verlauf des zweiten christlichen Jahrhunderts, als dltere Ras-
ter aus dem Frithjudentum ibernommen und —vor allem im Kontext einer
Ausbildung der christologischen Zwei-Naturen-Lehre— vertieft wurden» (10).

sta es la tesis que desarrollard a lo largo del libro.
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también lo es el Hijo que como Palabra suya estaba junto a él y
era Dios (Jn 1, 1-2); y también lo es el Espiritu Santo que el Padre,
o Jesus mismo, enviara a los discipulos después de su ‘partida’ de
este mundo a través de la muerte y resurreccién (Jn 7, 39; 14, 16.26;
19, 30; 20, 22). Dios se nos ha revelado con hechos y palabras intrin-
secamente ligados (DV 2) en la Historia de la salvacién. Ella es el
testimonio vivo de Dios mostrandose a si mismo obrando la salva-
cion. Por tanto, conocemos a Dios por lo que él nos ha dicho de si
mismo y ha hecho por nosotros. Atendiendo al testimonio de la
Historia de la salvacién, el principio de todo (ser, accién y deci-
sién) es el Padre, que actia por medio del Hijo, en el Espiritu
Santo. Los tedlogos llaman a esta inmersién de Dios en la historia
‘Trinidad econémica’, por cuanto se refiere a la automanifestaciéon
de Dios cumpliendo su plan de salvacidn, la oixovouia a favor de los
hombres. En la realizacién de la ‘economia salvifica’ Dios se nos
ha revelado como es en si —Trinidad inmanente’—, aunque sin
agotar su infinito misterio divino. Ciertamente, la Trinidad econé-
mica es la inmanente, y por eso podemos decir algo verdadero del
misterio absolutamente trascendente de Dios, pero la Trinidad
inmanente es mas grande que la que se nos ha revelado en la his-
toria de la salvacién *.

El cuarto evangelio es el testimonio del Hijo respecto del
Padre que habla y actia por él, testimonio de una relacién unica
entre ambos (el Padre/el Hijo en formulacién absoluta), que el

4 Cf. La discusién de W. Kasper con K. Rahner a propdsito del axioma
de éste ultimo: «la trinidad econémica es la trinidad inmanente, y viceversas
[Escritos de Teologia IV, 117/MySal 11/1, 370}, en El Dios de Jesucristo, Sigue-
me, Salamanca 1985, 311-315. Kasper considera que tomar al pie de la letra el
axioma rahneriano comporta al menos dos peligros: llevaria a «disolver la tri-
nidad inmanente en la trinidad econémica, como si la trinidad eterna se cons-
tituyera en la historia y mediante la historia» (313). Podria también conducir
a <relegar mas o menos la doctrina de la trinidad inmanente y limitarse a la
trinidad soteriolégica. Pero de ese modo se despojaria también de todo senti-
do a la trinidad soteriolégica» (313-314). También, L. F. Ladaria, El Dios vivo y
verdadero. El misterio de la Trinidad, Secretariado Trinitario, Salamanca 1998,
23-39; Ip., Trinidad, misterio de comunién, Secretariado Trinitario, Salamanca
2002; cf. cap. I: <La relaciéon entre la Trinidad econdémica y la Trinidad inma-
nente» (11-64); G. Greshake, El Dios uno vy trino. Una teologia de la Trinidad,
Herder, Barcelona 2001, 179-186. Antes, en p. 75s., cita a von Balthasar, para
quien «si se identifica sin mds y por todos conceptos el ser-en-si y el ser-para-
nosotros de Dios, ‘la Trinidad inmanente y eterna corre riesgo de reducirse a
la Trinidad econémica: més claramente, Dios corre el riesgo de ser absorbido
en el proceso del mundo y de no poder llegar a si mismo més que a través
de dicho proceso’. Por tanto, es preciso ver el ‘ser-en-si’ de Dios como condi-
cion de su ‘ser-para-nosotros’».
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Paraclito ayudard a profundizar en el corazén de los discipulos a
lo largo de la historia (Jn 14, 26; 16, 13). En este articulo nos referi-
mos a la Trinidad revelada, no a la inmanente, segiin podemos
entreverla en los escritos jodnicos, concentrandonos en particular
en Jn 3, que contiene el primer discurso ‘cristolégico-trinitario’ del
ministerio puiblico de Jesus, ampliando su doctrina con algunas
incursiones en las Cartas y el Apocalipsis. Ateniéndonos a la
estructura de este capitulo, organizamos el discurso trinitario a
partir del Hijo, revelador-redentor (vv. 11-15), que anuncia el nuevo
nacimiento en el Espiritu (vv. 3-10), para terminar en el Padre (16-
21), de cuyo amor procede la iniciativa de enviar a su Hijo unigé-
nito al mundo .

1. EL HIJO REVELADOR-REDENTOR

Nicodemo, del partido fariseo, miembro del sanedrin de los
judios (3, 1; cf. 7, 50; 19, 39), acude a Jesis de noche ®, y nada mas
encontrarle hace la primera confesién «de fe parcial» : «<Rabi,
sabemos que has venido de Dios como maestro» g7 feod - Sibcoxa-
Aogl (3, 2b). Y fundamenta. la razén de su ‘confesiéon’ en las obras-
signos que Jesus hace: «porque nadie puede realizar los signos

5 Segun R. Bultmann, en el Nuevo Testamento sélo en Jn 3, 16.18 y 1Jn 4,
9 (quiza también en Jn 1, 18) «aparece monogenes (‘hijo unigénito’) como carac-
teristica de Jesus» (Teologia del Nuevo Testamento, Sigueme, Salamanca 1981,
452. «<En cualquier caso la expresién griega monogenes, ‘unigénito’, ‘tinico’,
pone de relieve la peculiaridad y singularidad de las relaciones del Hijo Jests
con Dios Padre» (J. Blank, El Evangelio segun san Juan, 1, Herder, Barcelona
1984, 279).

6 La interpretaciéon de este adverbio ‘rusrdc’, que reaparece en 19, 39, gira
en torno a dos motivos principales: Nicodemo va de noche donde Jesis por
temor a los colegas; indica, por tanto, una cierta cobardia; o bien, con el adver-
bio se quiere aludir al tiempo, la noche, en que con més serenidad se puede
estudiar las cuestiones relacionadas con la Escritura; cf. G. Ferraro, Gli Autori
Divini dell’insegnamento: Il Padre, Cristo, lo Spirito. Studi di esegesi e di teolo-
gia biblica, Libreria Editrice Vaticana, Citta del Vaticano 2001, 106.

Segun J. Mateos - J. Barreto, El Evangelio de Juan. Anélisis linglistico y
comentario exegético, Cristiandad, Madrid 31992, 189: «La noche significa la
resistencia a dejarse iluminar por Jests, la luz, por causa de una ideologia que
se opone al amor de Dios por el hombre». En cambio, G. Zevini, Vangelo secon-
do Giovanni, I, Citta Nuova, Roma 1992, 138, cree que el dato cronolégico «allu-
de sopratutto, nella prospettiva della teologia giovannea, al fatto che Nicode-
mo si muove dalle tenebre dell'incredulita verso la luce che & Cristos.

7 R. E. Brown, El Evangelio segun san Juan, I-XIl, Cristiandad, Madrid
1979, 331.
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)

lonueiel que tu realizas si Dios no esta con él» [édr up 7§ 6 feoc uer
20robl (3, 2¢). Evidentemente, Nicodemo no piensa en la proceden-
cia divina de Jesis como Hijo del Padre, sino en la acreditacién
de su mensaje de salvacién por parte de Dios. En opinién de
aquel ‘maestro de Israel’ (v. 10), Jesis es un enviado de Dios para
ensefiar al pueblo el camino de la salvacién sin salirse de la Ley®.
En este punto, cumple con los requisitos exigidos a un profeta o
a un maestro: Jesis hace obras o signos que testifican que su
mensaje es verdadero, procede de Dios (cf. 2, 18; 6, 30; Mt 12, 38;
16, 1s. par). Parece ser que esta era la opinién de algunos miem-
bros del sanedrin representados por Nicodemo [‘sabemos’ -
oléauerl. Jesus no niega esta procedencia (<has venido de Dios»),
sino que la profundiza més alla de lo imaginado por el magistra-
do judio. Empleando por tercera vez en su didlogo con Nicodemo
la férmula solemne de revelacion «dguny aump~ (v. 11) 2, afirma Jesus
su condicién de revelador fundada en su conocimiento directo de
las ‘cosas de arriba’: «<En verdad, en verdad te digo: nosotros
hablamos de lo que sabemos y damos testimonio de 1o que hemos
visto». Jesus le responde empleando el mismo verbo con que
Nicodemo habia empezado la conversacién: «<sabemos» [oidauer].
Si en el caso del magistrado podia corresponder a la opinién de
un grupo de fariseos cercanos a Jesus (cf. 12, 42), en el ‘sabemos’
del Senor se esconderia la comunidad cristiana en polémica con
los judios !° (a no ser que Jesis hubiera adoptado irénicamente

8 R. Schnackenburg, El Evangelio segun san Juan, I, Herder, Barcelona
1980, 416, opina que Nicodemo no puede ser considerado «como ‘tipo’ del juda-
ismo incrédulo, sino a lo sumo como tipo del judaismo versado en la ley, al que
segun sus presupuestos, no le es facil plegarse a la nueva revelaciéon ‘de arri-
ba’, inclinarse ante este revelador de la salvacién, que reivindica la autoridad
inmediata de Dios».

Segun L. Bouyer, Nicodemo «il reste bien marqué par le réalisme terre a
terre de la sagesse juive». Por eso su afirmacién de que Dios esta con Jests
«est bien insuffisant pour la réalité sous-jacente a toute son oeuvre» (Le Qua-
trieme Evangile. Introduction a 1'évangile de Jean, traduction et commentaire,
Ed. De Maredsous, Casterman 51963, 90-91).

9 «El Amén doble, introduciendo una revelacién, es propio de Juan» (X.
Léon-Dufour, Lectura del Evangelio de Juan. Jn 1-4, 1, Sigueme, Salamanca 1993,
229, nota 22).

10 «Nel passaggio dall'lo’ del discorso precedente al ‘noi’ di quello attuale
avviene il fondersi della testimonianza di Geslu con quella dei discepoli; 1'lo’ di
Gesu € presente nel ‘noi’ della comunita come nel suo prolungamento nel
tempo dello Spirito. Insieme con la cristologia e la pneumatologia si trova in
questo brano una ecclesiologia, che si esprime come esperienza vissuta relati-
va a Gesu e animata dallo Spirito quale fonte della rinascita dall’alto» (G. Ferra-
ro, o. ¢, 119).
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la misma pose mayestatica de su interlocutor ''). En todo caso,
aqui nos interesa destacar el fundamento de su ser-revelador y
de su doctrina-revelacion, de la que Jesis habla [{aiojuerl v da
testimonio luzprupoiuer] ante Nicodemo: porque lo ha visto
léwpdrauerl. La visién, como el oido, es la causa y razén de su ser
revelador de Dios !2. Su conocimiento es directo, inmediato, no
inferido ni aprendido. Resuena aqui el final del Prélogo: «A Dios
nadie le ha visto jamas (8edr obéeic édpaxer mamore cf. 1Jn 4, 12): el
Hijo Unigénito, que estd en el seno del Padre, él lo ha contado»
(1, 18), porque sélo él lo ha visto (6, 46). Jesus es el revelador, el
que nos ha dado a conocer el misterio de Dios por dentro, com-
pletamente inaccesible al ojo y oido humanos (cf. 5, 37). Pudo
hacerlo porque él mismo pertenece a ese misterio, forma parte
de él, «estd en el seno del Padre» lrér «diror rob rarpécl. Y por
eso pudo decir también, anticipandose a la revelacién jodnica,
«como me conoce el Padre y yo conozco a mi Padre» (Jn 10, 15),
que «nadie conoce al Hijo sino el Padre, ni al Padre le conoce
nadie sino el Hijo, y aquel a quien el Hijo se lo quiera revelar [47o-
‘wedvyarl» (Mt 11, 27) 3. En su didlogo con Nicodemo, Jestis se sitia
por encima de la serie de profetas; no es un mero enviado al que
Dios ha habilitado para ensefiar la recta doctrina y predicar la
conversién (cf Is 6, 8ss.; Jr 1, 5ss.; Ez 3, 1ss.; Jn 1, 6-8). El puede
hablar de ‘las cosas del cielo’ [ra érovpdrial, las que se refieren a
Dios mismo y a su plan de salvacién sobre los hombres, porque
viene de alli: <Nadie ha subido al cielo sino el que bajé del cielo, el
Hijo del hombre» (3, 13). Jesus es «el que viene de arriba» [0 drwber
épyduerocl, y por eso «estd por encima de todos» (3, 31a); él es «el
que viene del cielo» léx 100 obparod épyduero¢l (3, 31c), y por eso
puede dar «testimonio de lo que ha visto y oido» [ édpanxer «ai

11 «Nada impide admitir aqui un plural figurado, oidamen, para respon-
der al oidamen de Nicodemo (v. 2)» , «el intelectual vacilante» (M.-J. Lagrange,
Evangile selon Saint Jean, Gabalda, Paris 1925, 79). R. E. Brown, o. ¢., 327, es
menos diplomadtico: <El ‘nosotros’ [de Jesusl] vendria a ser una parodia del aire
de arrogancia que se insinta en las palabras de Nicodemos».

12 El Hijo ‘vio’ lédpaxer] (3, 32; cf. 5, 19s,; 8, 38) y ‘0oyd’ lijkovaer] (3, 32; cf. 5,
30; 8, 26.40). Como me indicé el prof. Jacinto Nufiez Regodén, con ambos ver-
bos, que a veces son intercambiables, se quiere poner de relieve el caracter
unico de Jesis como revelador del Padre; es lo que sugiere Jn 8, 38 cuando
dice que Jesus ‘habla’ [izial lo que ‘vio’' [épaxa] junto al Padre.

13 Al término del andlisis de este texto, J. Jeremias afirma: «Por consi-
guiente, podriamos tener ante nosotros uno de los ‘16gia’ de Jesis de los que
nacié la teologia jodnica. En efecto, sin puntos de arranque en la tradicién
sinéptica, el origen de esta teologia seria un completo enigma» (Teologia del
Nuevo Testamento, 1. La predicacién de Jesis, Sigueme, Salamanca 1974, 77).
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Axovoer robro ueprupeil (3, 32) 4. Todas estas expresiones acerca,
por una parte, de la absoluta invisibilidad-trascendencia de Dios
y, por otra, de su pertenecer al misterio divino aludido en la
metafora del seno del Padre y en los giros locales de subir, bajar
y venir del cielo, ponen de relieve el papel unico de revelador
escatolégico: Jesucristo es el Gnico que nos puede contar ‘las
cosas de arriba’, porque las conoce personalmente. Lo invisible
de Dios es para él visible, lo inefable de Dios él lo ha oido 's. Kl
es, por tanto, <la maxima autoridad para hablar de Dios» '¢. En el
cuarto evangelio el caracter Unico de la revelacién de Cristo
estriba en que él reivindica, por su origen divino, el haber visto y
oido las cosas del cielo, recayendo el acento revelatorio més en
el ver que en el oir '7, pues la vista engafia menos que el oido
(cf. 20, 25). La plenitud del conocimiento estd en la visién que hace
superflua la fe (conocimiento oscuro e imperfecto: 1Cor 13, 12;
2Cor 5, 7), la cual se apoya en el oido (Rm 10, 17). En todo caso,
porque ha visto y oido es obligado aceptar su testimonio, pues no
hace otra cosa que <hablar las palabras de Dios» (3, 34), 0 como
dijo més tarde a los judios: «Yo hablo lo que he visto junto a mi
Padre» (Jn 8, 38). La capacitacién para actuar de este modo se

14 En opinién de J. Blank, «el sentido peculiar de la existencia de Jesus,
segun Jn, es el ser testigo auténtico de Dios en el mundo» (0. c., 263).

15 «Para Jn, Jesaus de Nazaret es el ‘lugar’ donde se realiza la revelacién
de Dios entre los hombres. Venido del cielo, posee su autoridad; expresandose
humanamente, puede ser visto y oido. ;No estd en comunién constante con el
cielo abierto por encima de él (1, 51)? Por tanto, puede revelar las epourdnia»
(X. Léon-Dufour, Lectura del Evangelio de Juan. Jn 1-4, I, Sigueme, Salamanca
1993, 238s.).

16 F. Fernandez Ramos, El Nuevo Testamento, II. Presentacién y conteni-
do, Atenas, Madrid 1989, 36.

17 «La férmula ‘oir del Padre’, 8, 26.40; 15, 15, es menos fuerte y podria
decirse de un simple profeta» (BJer nota a Jn 3, 11). También en los relatos de
la resurreccién se subraya el ‘ver’ al Resucitado como fundamento del testimo-
nio apostélico (Jn 20, 8.18.29; Lc 24, 34; Hch 9, 17; 13, 31; 1Cor 15, 5-8). De un
modo particular se acentia esta dimensidn sensorial del testimonio en el
comienzo de la 1Jn 1, 1-3: oir, ver, contemplar, palpar. Si Jests le dice a Nico-
demo de lo que sabemos, porque lo hemos visto, damos testimonio (3, 11), la
primera carta afirma que «<nosotros la hemos visto y damos testimonio..., lo que
hemos visto y oido, os lo anunciamos» (1, 2.3). Se refiere a la Palabra de la vida,
que estaba junto al Padre lrpéc rér maréoel y se nos manifesté (1, 2), o como dice
el Prologo «la Palabra estaba junto a Dios» l7pd¢ rov 8edil y «se hizo carne» (1,
1.14). El testimonio de Juan en el Apocalipsis se funda también en el oir y ver
(1, 2.10). En definitiva, «en el testimonio celestial del Revelador viene antepues-
to deliberadamente el ‘ver’, porque éste expresa todavia con mas fuerza que el
‘oir’ la inmediatez del Hijo con el Padre, pero también porque el ‘oir’ conduce
a la notificacién de palabra, momento que en el ‘testimoniar’ se da siempre
concomitantemente» (R. Schnackenburg, o. c., 435).

Universidad Pontificia de Salamanca



DATOS PARA UNA TEOLOGIA TRINITARIA EN LOS ESCRITOS JOANICOS 395

funda en el hecho de que el Espiritu esta en él (1, 32) y ademas
Dios le ha dado el Espiritu sin medida (3, 34) '® y porque <«el Padre
ama al Hijo y ha puesto todo en su mano» (3, 35). Esta intima rela-
cién del revelador con el Padre y el Espiritu implica que la acep-
tacién de su testimonio certifica que Dios es veraz [eos 2inéric éo-
rwl (3, 33). En la revelacién del Hijo se manifiesta verdaderamente
el Padre: oyéndole a él oimos al Padre, porque su doctrina es la
del Padre (7, 16; 12, 49s.; 14, 24); a través de sus obras, actia el
Padre (5, 19.36); en definitiva, viéndole a él vemos al Padre (12,
45; 14, 9) '°. La concentracién de la funcién como revelador esca-
tolégico de Jesucristo la pone de relieve el ultimo libro de la
Biblia: que es, sin mas, «revelacion de Jesucristo» ["Aroxdivyc In-
oob Xpiorobl, autor y contenido de la revelacién escatolégica 0.
Por tanto, «no es... la revelacién acerca de Dios lo que él trans-
mite, sino que es la misma realidad de Dios que se revela, que se
regala en él» 2!

Frente a la revelaciéon que trae y es Jesucristo mismo, revela-
cién como luz (1, 9; 3, 19; 8, 12; 12, 46) y vida (6, 48; 14, 6; 1Jn 1, 1; 5,
12), los hombres pueden adoptar dos actitudes radicalmente con-
trapuestas: abrirse a ella y acogerla, entrando asi en comunién con
él, o sea, en el «reino de Dios» (3, 3.5) que Jesuis anuncia y a través
de él se abre paso. Esta actitud —aceptar el testimonio de Jesus
acerca del Padre y de su voluntad salvifica (3, 16; cf. Tim 2, 4)— es

18 <Al otorgar Dios a su enviado la plenitud del Espiritu, le ha confiado al
mismo tiempo el pleno conocimiento de la salvacién que se ha de revelar a los
hombres, de modo que para todo hombre sélo hay una consecuencia: creer en
el Hijo para alcanzar la salvacién, la vida eterna Iv. 36)... La ilimitada comuni-
cacién del Espiritu se efectiia por el amor del Padre al Hijo» (R. Schnacken-
burg, o. c., 438).

19 Que Jesucristo sea el iinico revelador se explica «por el amor que el
Padre profesa al Hijo [3, 35; 5, 20; 10, 17; 15, 9; 17, 23-24.26]. Ese amor ha hecho
que el Padre pusiera en sus manos todas las cosas; en otros términos, el Padre
obra en el Hijo, en tal forma que las obras de éste son obras del Padre»
(A. Wikenhauser, El Evangelio segun San Juan, Herder, Barcelona 1972, 156).

20 Atendiendo a los paralelos de los libros proféticos (visién de Isaias,
de Abdias, de Nahun, etc.), P. Prigent aconseja entender el comienzo de este
libro ‘Revelaciéon ['Aroxdivgicl de Jesucristo’ como referida a Jesucristo en el
sentido de que €l es el «autor (sujeto) de la revelacién. El relativo ‘que Dios le
ha dado’ recomienda la misma comprensién. Y, sin embargo, ..., el contenido
(el objeto) de esta revelaciéon no es otro que Jesucristo. Es él el que se revela,
conforme a la voluntad de Dios» (L’Apocalypse de Saint Jean, Labor et Fides,
Geneéve 2000, 80).

21 R. Bultmann, Teologia del Nuevo Testamento, Sigueme, Salamanca
1981, 434. Y mas adelante: Jesus «no transmite algo, sino que llama hacia él; o
cuando promete un don, el don es él mismo [6, 35; 8, 12; 11, 25; 14, 6]» (458).
«Sus palabras son automanifestaciones, porque su palabra es él mismo» (481).
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la fe que conduce a la salvacion: «el que cree en el Hijo tiene vida
eterna» (3, 38). O bien, encerrarse en si mismo y rechazarlo, lo
cual lleva consigo el juicio condenatorio. Ciertamente, «Dios no
ha enviado a su Hijo al mundo para juzgar al mundo, sino para
que el mundo se salve por él» (3, 17) 22. O como dice Jests de si
mismo: <Porque no he venido para juzgar al mundo, sino para sal-
var al mundo» (12, 47). Pero ante el don total de Dios en la perso-
na del Hijo el rechazo del mismo lleva consigo inevitablemente la
perdicién. No porque Dios dicte una sentencia condenatoria, sino
porque el hombre desprecia el don: si uno no acepta la salvacién
que Dios le ofrece, Dios no se la impone. Por eso «el juicio esté
en que la luz vino al mundo, y los hombres amaron mas las tinie-
blas que la luz» (3, 19) 2%, Segun R. Bultmann, «el juicio no es... un
acontecimiento dramatico césmico, sino que se realiza en la con-
ducta del individuo respecto de Jesus» **. Para el que es del
‘mundo’ y vive en la oscuridad, el juicio consiste en no acoger la
palabra de revelacion-luz de Jesus dicha de parte del Padre (12,
49s.): «<el que me rechaza y no recibe mis palabras, ya tiene quien
le juzgue: la palabra que yo he hablado, ésa le juzgara el dltimo
dia» (12, 48). Por la fe, que es vivir en la luz de Cristo irradiada
por su palabra de vida eterna, llegamos a la salvacién; por la
incredulidad, que es caminar en las tinieblas, se va a la condena-
cién (12, 35), de modo que <«el que cree en €l [en el Hijol, no es juz-
gado; pero el que no cree, ya esta juzgado, porque no ha creido
en el nombre del Hijo unigénito de Dios» (3, 18). Y las consecuen-
cias no pueden ser mas terribles: «El que resiste al Hijo, no vera
la vida, sino que la ira de Dios permanece sobre él» (3, 36b). En
definitiva, «el juicio consiste... en que el hombre que no cree se
cierra al amor de Dios, manifestado en la venida de su Hijo, con-
denandose asi a permanecer en la muerte. En tales condiciones,
no hay siquiera necesidad de pronunciar una sentencia judicial» 2.

22 «A partir del v. 17 entramos en los dominios de la teologia joanica de
la escatologia realizada. La misma presencia de Jesus en el mundo es ya un
juicio, en el sentido de que obliga a los hombres a juzgarse a si mismos al deci-
dirse a favor o en contra de Jesis» (R. E. Brown, o. c., 345s.). En el mismo senti-
do G. Zevini, o. c., 149: «Il giudizio non & compiuto da Dio, ma dall'uomo stesso
attraverso il suo atteggiamento di accoglienza o di rifiuto di Gesu».

23 La 1 Jn juega con la imagen de la luz y las tinieblas: la primera es sim-
bolo del ser divino: «Dios es Luz, en él no hay tiniebla alguna~ (1, 5). La tiniebla
es expresion del pecado, de la mentira, de la injusticia, del principe de este
mundo. Para entrar en comunién con Dios-Luz hay que caminar en la luz, ale-
jarse de las tinieblas, romper con el pecado, vivir en la verdad y caridad.

24 Teologia del Nuevo Testamento, 455.

25 A. Wikenhauser, o. ¢., 140.
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San Agustin lo expresé de forma magistral: «<Si no quieres ser sal-
vado por él, por ti mismo seras juzgado» [salvari non vis ab ipso,
ex te iudicaberis]l (In Io. Evang. Tr. 12, 12).

Ademas de revelador del Padre y del Espiritu, revelacién que
tiene lugar al tiempo que él mismo se presenta como el Hijo,
Jesus «es verdaderamente el Salvador del mundo» lofrds éorw
2Anbd¢ o owrnp rob xdéouov] (4, 42). Dios lo ha enviado «para que el
mundo se salve por él» (3, 17). O segtn el testimonio de 1Jn 4, 14:
«el Padre ha enviado a su Hijo como Salvador del mundo» lowripa
rob xdouovl 8. Pero jcémo realizé Jesus la salvacién de los hom-
bres? Por su muerte en la cruz. En los sinépticos como en Pablo
la cruz es el signo de la humillacién suprema, «y una muerte de
cruz» (Flp 2, 8); en Juan, por el contrario, es vista como principio
de la glorificacién al consumar la obra que el Padre le encomen-
dé (17, 4) 27, A esta futura ‘exaltaciéon’ se refiere Jesus cuando
alude a la serpiente de bronce que Moisés levantd en el desierto
(Num 21, 4-9; Sab 186, 5-7), signo de salvacion para todos los sen-
tenciados a muerte por la mordedura de las «serpientes abrasa-
doras» enviadas por el Sefior «por haber hablado contra Yahvé y
contra Moisés» (NUm 21, 6.7): «asi tiene que ser elevado el Hijo del
hombre» (3, 14) %8, precisamente aquel Hijo del hombre del que se
acaba de decir que «bajé del cielo» (3, 13) en alusidén clara a la
encarnacion. Significativamente, «esta tipologia, a la que se recu-
rre con bastante frecuencia en el periodo postapostélico, es tinica
en el NT y probablemente se debe a la propia meditacién del
evangelista... E]l punto de comparacién no es el poste ni la ser-
piente en si misma, sino Unicamente la ‘elevacién’; y con ello se
asocia la idea de que de esta ‘elevacién’ proviene la salvacién

26 «Se presupone, sin duda, que el cosmos en su estado presente se halla
alejado de Dios, pertenece a ‘las tinieblas’, pero no en un sentido radical onto-
16gico, sino en su cerrazén frente a Dios y, por tanto, en su pecado» (J. Blank,
0. c., 283).

27 Los sinépticos sitian la manifestacién gloriosa del Sefior al final de los
tiempos, en la parusia; Pablo la localiza en la resurreccién; en cambio «para
Juan tiene lugar desde la muerte. La elevacion del Hijo del hombre en la cruz
‘simboliza’ (en el sentido fuerte de la palabra) la elevacién gloriosa» (X. Léon-
Dufour, o. c., 240).

28 Mientras que la expresion central de la predicacion de Jesus, segun los
sindpticos, ‘reino de Dios’, se encuentra sélo dos veces en el cuarto evangelio
(3, 3.5), la perifrasis ‘Hijo del hombre’ aparece trece veces, y comenta J. Jere-
mias: «<En el actual texto griego de los evangelios, la expresién 6 viog rob dvfparov.
se entiende en todas partes como un titulo» (J. Jeremias, Teologia del NT, 303).
Para un estudio mas amplio de este titulo, cf. R. Schnackenburg, o. c., 448-461:
Excursus 5: El Hijo del hombre en el Evangelio de Juan.
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para muchos» ?°. Segin el evangelista, aquel primitivo signo de
salvacién se realiza plenamente en la cruz de Cristo, por eso tiene
que ser ‘elevado’; asi cumple Jesis el designio salvifico de Dios
(s¢i): «para que todo el que crea tenga en él la vida eterna» %
(3, 15); para que todos lo reconozcan como el Hijo: «cuando hayadis
levantado al Hijo del hombre, entonces sabréis que Yo Soy» (8,
28a); para atraer a todos hacia si: <y yo cuando sea elevado de la
tierra, atraeré a todos hacia mi. Decia esto para significar de qué
muerte iba a morir» (12, 32s.). Estas tres alusiones a la elevaciéon
en la cruz se corresponden con las tres profecias de la pasién en
los sinépticos (Mt 16, 21; 17, 22s.; 20, 17-19 y par.). Exaltado en la
cruz, Jesus realiza la obra de la salvacién y revela el misterio de
Dios situdndose él, el Hijo del hombre, en el mismo plano de Dios,
‘Yo Soy’ (8, 24.28.58; 13, 19; cf. Ex 3, 14), el Hijo.

Denunciando las pretensiones puristas-iluministas de los sec-
tarios gnoésticos que tratan de aguar la obra redentora de Cristo
negando su venida (y muerte) en carne, la 1Jn afirma que todos
somos pecadores, y nadie puede decir que no tiene pecado (I,
8.10) 3!, por eso el Hijo de Dios «se manifestd para borrar los peca-
dos» (3, 5), «<para deshacer las obras del diablo» (3, 8); por eso la
obra de la salvacién por él realizada consiste en el perdén de los
pecados: «la sangre de su Hijo Jesus nos purifica de todo peca-
do» (1, 7), pues «él es victima de propiciacién por nuestros peca-
dos... y por los del mundo entero» (2, 2; 4, 10) *2.

La imagen o ideograma con que Juan describe el destino y la
obra redentora de Cristo es la del Cordero (zuro¢, en el Evangelio
[dos vecesl, y gprior en el Apocalipsis 128 veces referida a Cristo y
una al anticristo [13, 111, también aparece una vez en Jn 21, 15}) 33,

29 R. Schnackenburg, o. c., 446.

30 Es la misma finalidad del Evangelio, que ha sido escrito «para que cre-
ais que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios, y para que creyendo tengais vida en
su nombre» (21, 31).

31 Cf R. Schnackenburg, Cartas de San Juan, Herder, Barcelona 1980, 122s.

32 Cf. ibid., 129s., 255s.

33 «Le mot arnion a exactement le méme sens que amnds... Le choix du
mot n’est... dii qu'aux habitudes littéraires de I'auteur. Il faut traduire tout sim-
plement ‘agneau’» (P. Prigent, L'Apocalypse de Saint Jean, Labor et Fides, Gene-
ve 2000, 191). Sobre la simbologia del Apocalipsis, cf. F. Fernandez Ramos, o. c.,
319-321. En relacion con el simbolo del ‘Cordero’, Fernandez Ramos hace una
interesante observacion: «<La imagen del Cordero ‘como degollado’ es al mundo
jodnico lo que ‘la cruz’ es al mundo paulino y el ‘perder la vida para ganarla’
al mundo sinéptico (Mc 8, 35ss. y par.)» (324). Desarrolla ampliamente esta sim-
bologia A. Garcia-Moreno, El Cuarto Evangelio. Aspectos teolégicos, Eunate,
Pamplona 1996, 38-67.
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No cabe duda de que el titulo ‘Cordero de Dios’ con que el Bau-
tista presenta a Jesus (1, 29.36) alude a su muerte sacrificial. Jesus
es crucificado —elevado— en el dia de la Preparacién de la Pas-
cua, a la hora sexta, cuando se sacrificaban los corderos pascua-
les en el Templo, y muere como el Cordero de Dios para quitar
los pecados del mundo, sin que le quebraran ni un hueso (cf. 19,
14.36), como mandaba la Ley que se sacrificase el cordero pascual
(Ex 12, 46; Num 9, 12). En el libro del Apocalipsis es el titulo cris-
tolégico principal. En él se unen dos afirmaciones aparentemente
contradictorias del kerygma apostélico: la muerte redentora y la
victoria escatolégica del Mesias sobre los poderes del mal. Por
€so, ya en su primera aparicién es presentado, en una escenogra-
fia absolutamente divina, como sacrificado o degollado «de pie, en
medio del Trono y de los cuatro Vivientes y de los Ancianos» (5, 6).
Llamativamente, el Leén de la tribu de Jud4, el Retofio de David
(5, 5), es el Cordero degollado. En esta paradoja simbdlica se
expresa el contenido del misterio: muerte y vida, derrota y victo-
ria. El Cordero degollado lleva los signos del sacrificio pero esta
vivo, y por su victoria sobre la muerte y el pecado recibe del que
esta sentado en el Trono el libro de «los decretos divinos referen-
tes a los acontecimientos de los ultimos tiempos» 4. Sélo él puede
«tomar el libro y abrir sus sellos» (5, 9): el destino de la historia
de los hombres esta en sus manos. Por su sangre derramada ha
comprado para Dios <hombres de toda raza, lengua, pueblo y
nacién» (5, 9), haciendo de ellos «<un Reino de sacerdotes [quel rei-
nan sobre la tierra» (5, 10) 3. Ante tan magnifica hazafia la multi-
tud incontable de los dngeles junto con los cuatro Vivientes y los
Ancianos, con todas las criaturas del cielo y de la tierra, entonan
el himno de alabanza «al que esta sentado en el trono y al Corde-
ro... Y los cuatro Vivientes decfan: ‘Amén’; y los Ancianos se pos-
traron para adorar» (5, 13s.). El Cordero, es decir, Jesucristo,
muerto y resucitado, recibe la misma adoracién que el que esta
sentado en el trono, Dios Padre %¢. Como del sacrificio del corde-

34 Nota de la BJer a Ap 5, 1. El plan salvifico de Dios se concreta «en la
realizacion histérica a través de Cristo, del Cordero (cap. 5), que recibe de Dios
el poder de abrir los siete sellos del libro que contiene el juicio divino sobre la
historia» (F. Ferndndez Ramos, o. c.,, 324).

35 El Autor trata de despertar la conciencia de la dignidad de los discipu-
los ante la gran prueba de la persecucién del anticristo, que promueve el culto
imperial: ‘reyes y sacerdotes’ son los martires que reproducen en si el martirio
de Cristo y por eso estan llamados a participar de su misma victoria.

36 Juan conoce sé6lo un trono de Dios y del Cordero, de aqui la impor-
tancia que para el discurso del Apocalipsis sobre Dios tiene la cristologia, de
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ro en la pascua primera surgié el pueblo de Dios salvado por su
sangre del exterminio en la noche de la liberacién (Ex 12, 23), asi
el Cordero degollado es el precio del nuevo pueblo de Dios, de la
Iglesia, esposa del Cordero (Ap 21, 9). El «<nos ha lavado con su
sangre de nuestros pecados y ha hecho de nosotros un Reino de
sacerdotes para su Dios y Padre» (1, 5s.). La referencia al sacrifi-
cio por medio del cual consiguié la victoria aparece en su propia
vestidura «tefiida de sangre» (19, 13). Es la sangre de la victoria:
los poderes aliados de la Bestia <haran la guerra al Cordero, pero
el Cordero, como es Sefior de sefiores y Rey de reyes, los vencera
en unién con los suyos, los llamados, los elegidos y los fieles» (17,
14), o sea, «los que no se mancharon con mujeres, pues son virge-
nes. Estos siguen al Cordero a dondequiera que vaya» (14, 4). La
victoria escatolégica del Cordero se celebra como una gran fiesta
nupcial: <Alegrémonos... porque han llegado las bodas del Corde-
ro, y su Esposa se ha embellecido... Dichosos los invitados al ban-
quete de bodas del Cordero» (19, 7.9).

2. EL EspPiRITU DE vVIDA

Segun el exegeta G. Ferraro, «la revelacién de la persona del
Espiritu y de su accién en la obra y en la ensefianza de Jesis, en
el NT alcanza su vértice en el cuarto evangelio donde Jesus y el
Espiritu son revelados de modo inseparable. No se puede hablar
de Jesus sin hablar del Espiritu y no se puede hablar del Espiritu
sin hablar de Jesus» 37. Hemos planteado el discurso trinitario de
Jn 3 empezando por el Hijo como revelador-redentor. Asi aparece
claramente que lo que de Dios conocemos proviene de él mismo
actuando en la historia de la salvacién. Pero si Jesus es el revela-
dor escatolégico es porque el Espiritu estaba con él (1, 32; cf. 3, 34),
y realiza la obra de la redencién por el Espiritu eterno (Hb 9, 14)
que él comunica a la Iglesia al morir en la cruz (Jn 19, 30; 7, 39).

modo que no se puede hablar de Dios devaluando la cristologia. El Apocalip-
sis testimonia con toda claridad que no se puede anunciar la revelacién de la
voluntad y accién de Dios sin el kerygma cristolégico, sin la salvacién por
la muerte sacrificial de Jesus y su exaltacion. Pues sélo en el acontecimiento
de Cristo llega a su plena revelacién la accién benevolente de Dios en el
mundo (cf. A. Végtle, «Der Gott der Apokalypse», en J. Coppens (ed.), La
notion biblique de Dieu. Le Dieu de la Bible et le Dieu des Philosophes, Pee-
ters, Leuven 1985, 395).
37 O. c., 200.
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Como revelador del Padre y como redentor de los hombres, Jesus
estd intimamente ligado al Espiritu.

En el didlogo con Nicodemo, Jesus alude al Espiritu que hace
renacer al hombre, concebido en el pecado (Sal 51/50, 7). En rela-
cién con ‘ver’ lideirl o ‘entrar’ leioeifeir]l en el Reino de Dios (3, 3.5),
Jests habla de la necesidad de nacer ‘de nuevo’ [#vwéerl 38, dando
lugar a una grosera incomprensién por parte de su interlocutor,
como si se le hubiera invitado a volver al vientre materno «siendo
ya viejo» (3, 4). Llama poderosamente la atencién que a una perso-
na sensata como Nicodemo se le hubiera pasado por la cabeza
pensar una cosa semejante. Para deshacer este absurdo Jesis
aclara qué entiende por nacer ‘de nuevo’: se trata de nacer «de
agua y de Espiritu» (éf Zéaroc ral mreduaroc] *°. Aqui ya no hay lugar
a confusién: nacer de nuevo es nacer de arriba, de lo alto, de Dios
(cf. 1Jn 3, 9; 5, 1.18). Es, por tanto, otra clase de nacimiento, no car-
nal, sino espiritual, pues «lo nacido de la carne, es carne; lo naci-
do del Espiritu, es espiritu» (3, 6). Aqui se habla de los que «no han
nacido de la sangre, ni de deseo de carne, ni de deseo de hombre
sino de Dios» (1, 13). Pero ;cémo puede suceder esto? Para san
Agustin no hay duda: <Nacemos espiritualmente, y en el Espiritu
nacemos por la palabra y el sacramento [in Spiritu nascimur verbo
et sacramentol. El Espiritu estd presente [adest]/ para que nazca-
mos; el Espiritu, de quien naces [unde nascerisl, estd presente invi-
siblemente, pues ti también naces invisiblemente» (In Io. Evang.
Tr. 12, 5). Para entrar en el Reino de Dios, para acceder al ambito
de Dios, se necesita una regeneracion que nos asemeje a Dios; eso
es nacer de nuevo con otro ser distinto de la ‘carne’ *°. Esta rege-
neracién es la obra del Espiritu que actia en el agua, es decir, en

38 Todos los autores se refieren a la ambigiliedad de este adverbio, que
puede significar ‘de nuevo’ o ‘de lo alto’, ‘de arriba’. Ahora bien, esta ambigiie-
dad sélo se da en el término griego que, por supuesto, no empleé Jesis. La tra-
duccién latina prefiere leer la primera vez como ‘de arriba’ ‘desuper’ (v. 3)
mientras que en la siguiente traduce por ‘de nuevo’ ‘denuo’ (v. 7).

39 «<Il senso della frase nascere dall’acqua e dallo Spirito € un invito a
Nicodemo perché si lasci rigenerare dalla fede che, tramite lo Spirito, porta
l'uomo ad incontrare la rivelazione di Gesi e a vivere con lui un’intima espe-
rienza di comunione» (G. Zevini, 0. c., 142).

40 <'Carne’ se refiere al hombre tal como nace en este mundo, un estado
en que participa de lo espiritual y de lo material, como recalca Gén 2, 7. El con-
traste entre carne y Espiritu se refiere a la oposiciéon que hay entre el hombre
mortal... y entre el que ha llegado a ser hijo de Dios, entre el hombre como es
de por si y este mismo hombre tal como Jesis puede hacer que llegue a ser al
darle el don del Espiritu Santo» (R. E. Brown, o. c., 338; cf. J. Mateos - J. Barre-
to, 0. c., 195).
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el sacramento del bautismo *!, pues aunque en el didlogo de Jesus
con Nicodemo la referencia directa al bautismo no apareceria en
primer plano, sino mas bien la accién vivificante del Espiritu divi-
no, los destinatarios del cuarto evangelio no podian dejar de evo-
car el acontecimiento bautismal como fuente y origen del nuevo
nacimiento. La vinculacién del agua y del Espiritu ya habia apare-
cido con ocasién del bautismo de Jesus: «Juan dio testimonio
diciendo: He visto al Espiritu que bajaba del cielo como una palo-
ma y se quedaba sobre él. Yo no lo conocia pero el que me envié a
bautizar con agua, me dijo: Aquel sobre quien veas que baja el
Espiritu y se queda sobre él, ése es el que bautiza con Espiritu
Santo» (1, 32s.). En los relatos paralelos de los sindpticos este des-
censo del Espiritu sobre Jesus acontece en su bautismo (Mt 3, 16
par.; cf. Mt 3, 11). El Espiritu se queda sobre &l {éuciver ér’ abrovl,
para significar que Jesis no es s6lo un carismatico poseido por el
Espiritu, sino que se convierte en su portador y comunicador esca-
tolégico (Is 11, 2ss.; 42, 1ss.; Jn 14, 16.26; 15, 26; 16, 7). Sobre el sim-
bolo de vida que es el agua actia el Espiritu vivificante (cf. Gén 1, 2).
Pero la accién regeneradora del Espiritu tendra lugar sélo tras la
muerte del Sefior, cuando, después de haber cumplido todas las
cosas lreréieoradl, entregue el Espiritu l7apédwrer ro mrebual (19, 30;
cf. 7, 39). Evidentemente, esta regeneracién espiritual o renaci-
miento por el Espiritu no es perceptible a primera vista ni verifi-
cable al modo del nacimiento carnal visible, por eso Jesus alude
al viento, rreiud, «que sopla donde quiere, y oyes su voz, pero no
sabes de donde viene ni a dénde va» (3, 8a). El soplo del viento
no se ve, pero se perciben sus efectos. Pues «asi es todo el que nace
del Espiritu» lofrws éoriv mic O yeyevvnuévos éx rob mreduarocl (3, 8b).
No podemos ver al Espiritu actuando en el hombre que es engen-
drado de nuevo en el sacramento del bautismo, pero en la medida
en que se da esta regeneracién el hombre que nace es otro, es un
hombre ‘espiritual’. Nicodemo, «maestro en Israel», como le llama
irénicamente Jesus (3, 10), deberia entender este lenguaje, pues los

41 «Extrafia al helenismo, el nuevo nacimiento del Espiritu no era cono-
cido en el AT... Pero el AT contenia ya, sin embargo, la accién del Espiritu
Santo no sélo por las proezas o ensefianzas divinas, sino también como un
principio permanente de santificacién». La doctrina del nuevo nacimiento sélo
podia surgir en el cristianismo: «aplicacién de la muerte del Hijo de Dios y
de su vida al hombre por el cual él ha muerto y que ahora cree en él, y cre-
encia en el poder de Dios de crear en el fiel una segunda naturaleza espiri-
tual injertada en el hombre natural-. Para este autor Jn 3, 3.5 es una «verda-
dera sintesis de la fe cristiana» (M.-J. Lagrange, Evangile selon Saint Jean,
Gabalda, Paris 1925, 85-86).
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profetas ya hablaron de la accién renovadora del Espiritu sirvién-
dose precisamente del simbolo del agua (cf. Is 44, 3; Ez 36, 25.27;
Za 12, 10; 13, 1; 14, 8). La presencia del Espiritu en el sacramento
del bautismo que, como dice el Catecismo de la Iglesia Catdlica, es
«el fundamento de toda la vida cristiana, el pértico de la vida espi-
ritual y la puerta que abre el acceso a los otros sacramentos»
(n. 1.213), estd estrechamente ligada a su presencia en el culto,
segun la palabra de Jesus a la Samaritana: «<los verdaderos adora-
dores adoraran al Padre en espiritu y en verdad (& 7veduar: kel dip-
Geigl» (4, 23.24). Si el Espiritu es el principio del nuevo nacimiento,
lo es también del nuevo culto. O mas bien, si no hay culto cristiano
que no esté animado por el Espiritu, tampoco podré concebirse la
celebracién de ningin sacramento sin la presencia y accién del
Espiritu del Senor (cf. eucaristia 6, 63; penitencia 20, 22-23).

El Espiritu en el mensaje de Jesus es principio de vida nueva,
pero esta vida brota de la cruz. Asi lo anuncié él mismo: «el ulti-
mo dia de la fiesta [de las Tiendasl, el méas solemne, Jesis puesto
en pie, grité: ‘Si alguno tiene sed, que venga a mi, y bebera el que
cree en mi, como dice la Escritura: De su seno [de Jesus] correran
rios de agua viva'. Esto lo decia refiriéndose al Espiritu que iban a
recibir los que creyeran en él. Porque atin no habia Espiritu, pues
todavia Jests no habia sido glorificado» (7, 37-39). El Espiritu es el
fruto de la Pascua, del paso de Jesus de este mundo al Padre, por
eso, en el mismo dia de resurreccién Jesus lo infunde sobre los
discipulos encerrados en el Cenaculo (20, 22).

Frente a la amenaza de disolucién de la comunidad por la pro-
paganda corrosiva de los anticristos que han salido de ella (1Jn 2,
19}, negando que «Jesus es el Cristo» y por tanto, negando <«al
Padre y al Hijo, [puesl todo el que niega al Hijo no posee al Padre»
(2, 22s.), el autor de la 1Jn apela a la fuerza del Espiritu: los desti-
natarios de la carta se han mantenido fieles confesando a Jesus
venido en carne (4, 2; cf. 2Jn 7), porque «vosotros tenéis la uncién
del Santo» [ypioué ... éro rob ayiovl (2, 20), recibida de él, del Sefior
Jesus (2, 27). Este don —la uncién del Santo— permanece en los
discipulos alertandolos contra los falsos maestros e instruyéndoles
interiormente «acerca de todas las cosas» (2, 27). Ademads, el Espi-
ritu, a todo el que ha nacido de Dios le hace invulnerable frente al
pecado, porque habita en él como el ‘germen’ o ‘semilla’ lo7épunl
de Dios (3, 9) 2. En el cumplimiento de los mandamientos, el Espi-

42 R. Schnackenburg cree que <las dos expresiones metaféricas ypioua y
orépua rob Geob enlazan con la terminologia gnéstica. En tal caso, el autor opon-
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ritu «que nos ha dado» hace experimentar a los creyentes la pre-
sencia de Dios en lo intimo del corazén (3, 24; 4, 13). El Espiritu
dentro de nosotros da testimonio de la verdad de Cristo: vino en
carne y murié realmente como lo confirma el hecho de que, des-
pués de morir, «uno de los soldados le atraveso el costado con una
lanza y al instante salié sangre y agua» (Jn 19, 34). A este episodio
alude probablemente el autor de la 1Jn cuando escribe: <Este es el
que vino con agua y con sangre: Jesucristo; no solamente con
el agua, sino que con el agua y con la sangre=» (5, 6). De modo que
tres son los testigos de la verdad de Cristo: «el Espiritu, el agua y
la sangre, y los tres convergen en lo mismo-» (5, 8). En la contem-
placién del corazén traspasado del Salvador, el autor de la carta
ve simbolizados los dos sacramentos mayores de la obra de Cris-
to: el bautismo y la eucaristia, ambos sostenidos por la presencia y
accién del Espiritu, «pues el Espiritu es el principio vital del que
reciben su fuerza sobrenatural esos dos sacramentos (cf. Jn 3, 6; 6,
63). De esta forma las tres realidades mencionadas pueden consi-
derarse de un modo metaférico como otros tantos ‘testigos’ coinci-
dentes, es decir, que colaboran a favor de las generaciones futu-
ras, méas alla del tiempo de la venida histérica de Jesus» 3,
actualizando su obra de salvacién, vinculada siempre a su muerte
en la cruz.

Como no puede ser de otro modo, en el Apocalipsis el Espi-
ritu forma parte del misterio divino. Asi aparece en el saludo ini-
cial estructurado trinitariamente: «Gracia y paz de parte de
Aquel que es, que era y que va a venir, de parte de los siete Espi-
ritus que estdn ante su trono, y de parte de Jesucristo» (1, 4s).
Entre el Padre, origen y fin de todo lo que existe, y Jesucristo
aparecen los ‘siete espiritus’, simbolo de la plenitud del Espiritu

dria a la falsa pretension de los gnésticos la certeza de que los cristianos pose-
en realmente las fuerzas internas que los capacitan para la verdadera gno-
sis... Por lo que hace a nuestra carta, basta seguramente la hipétesis de que
té6 chrisma es un simbolo del Espiritu Santo conferido en el bautismo, sobre
todo cuando dificilmente puede separarse de ese simbolo el otro de spérma
autou (3,9). Para el autor lo verdaderamente importante no es una ‘uncién
sacramental’, sino la ‘uncién’ del Espiritu Santo que (desde el bautismo) estd
presente en los cristianos» (Cartas, 184; cf. el excursus 9: Concepto de Espiritu
en 1Jn, 234-240).

43 R. Schnackenburg, Cartas, 283. Cf G. Ferraro, o. ¢, 231: «L'acqua e il
sangue significano i sacramenti del battesimo e dell’eucaristia; la testimonian-
za dei sacramenti, associata a quella dello Spirito € sempre presente nella vita
della chiesa per comunicare la salvezza ai credenti. Questi tre testimoni sono
concordi, cioé rendono una identica testimonianza mediante la quale Dio rive-
la la sua vita divina e la comunica-.
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de Dios 4. Del Padre llegamos al Hijo por el Espiritu, pues «nadie
puede venir a mi si el Padre que me ha enviado no lo atrae» (Jn 86,
44.65), 0 en expresion del Apéstol, «<nadie puede decir Jesucristo
es Senor sino es en el Espiritu» (1Cor 12, 3). La revelacién de
Jesucristo que el Padre le entregé 'Aroxdivyic Incoé Xpioroi™ 1, 1)
tiene lugar en el Espiritu.

Aunque de manera menos clara, también en la visién conclu-
siva del libro podemos contemplar al Espiritu vivificante en el seno
de Dios: «<Luego me mostré el rio de agua de vida, brillante como
el cristal, que brotaba del trono de Dios y del Cordero~» (22, 1). La
imagen estd tomada de Ez 47, 1-12. Segun J. P. Charlier, «es obvio
que la metéafora del rio expresa la vida que anima la Comunién de
los santos. Esta vida viene de Dios y del Cordero y, si se entienden
bien las referencias evangélicas, esta vida es también la que da el
Espiritu, él mismo agua viva. El Espiritu, tan presente en el pri-
mer septenario (doce menciones), ;no seria mencionado en el ulti-
mo mas que a través de algunas timidas alusiones (19, 10; 21, 10;
22, 6.17)? Si puede ser identificado con el rio que riega y fertiliza
la Ciudad nueva, entonces tiene el sitio que le corresponde... [Y
concluye el andlisis de Ap 22, 1-2 destacando su trasfondo trinita-
riol. Asi, Cristo (el lefio de la cruz) y el Espiritu (el agua viva) se
conjugan para asegurar la vida a todos bajo la tienda de Dios: la
fe trinitaria habita en plenitud en la Jerusalén nueva- %5. Por tanto,
‘el rio de agua de vida’, ademaés de la salvacién escatolégica,
podria entenderse como una figura del Espiritu (cf. 21, 6b; 22, 17b),
del cual posteriormente el simbolo de la fe dird que «procede del
Padre ldel trono de Diosl y del Hijo [y del Corderol», en su versién
occidental antiarriana *6. San Juan de la Cruz en el poema «jQué
bien sé yo la fonte que mana y corre: / aunque es de noche!», canta

44 «Con la formula originale dell’Apocalisse dei ‘sette Spiriti’ unica nel
Nuovo Testamento, si ha una designazione simbolica che significa la pienez-
za dello Spirito Santo nel suo rapporto con Dio Padre e con Cristo e la tota-
lita della sua multiforme azione salvifica nei credenti e nella chiesa. Median-
te questa espressione siamo tenuti in contatto con il mistero della Trinita»
(G. Ferraro, o. ¢, 234). Cf. P. Prigent, 0. ¢., 88: «<Les sept esprits sont une
maniére de parler du St-Esprit». Ampliamente trata este punto F. Contreras
Molina, El Espiritu en el libro del Apocalipsis, Secretariado Trinitario, Sala-
manca 1987, cap. I: «<Los siete espiritus» (17-56). Sobre el significado del nime-
ro siete, cf. E. Lohse, L'Apocalisse di Giovanni, Paideia, Brescia 1974, 47.

45 J.-P. Charlier, Comprender el Apocalipsis, II, Desclée de Brouwer, Bil-
bao 1993, 210-211. Cf. también F. Contreras, La nueva Jerusalén. Esperanza de
la Iglesia. Ap 21, 1-22, 5, Sigueme, Salamanca 1998, 171.

46 La férmula del ‘Filioque’ procede de los concilios toledanos, cf. DS 470,
485, 490; 568: «... Spiritum Sanctum ex Patre Filioque... procedentems».
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a las tres divinas Personas. Al Padre: <Aquella eterna fonte estd
escondida.../ Su origen no lo sé, pues no lo tiene, / mas sé que todo
origen della viene...». Al Hijo: «El corriente que nace de esta fuen-
te / bien sé que es tan capaz y omnipotente...». Al Espiritu Santo:
«El corriente que de estas dos procede sé que ninguna de ellas le
precede, aunque es de noche» **. El Espiritu no sélo sondea las pro-
fundidades de Dios (1 Cor 2, 10), sino que también impulsa la vida
de la Iglesia. El es el que pone en guardia a las siete iglesias, sim-
bolo de toda la Iglesia, para suscitar en ellas la fidelidad en la fe y
en la conducta al Sefior Jesus hasta la muerte (Ap 2, 7.11.17.29;
3.6.13.22; 14, 13) *8 Cristo se hace presente a la Iglesia en su Espi-
ritu, que es el que recuerda sus palabras y actualiza su obra
(Jn 14, 26; 16; 13). En unién con la Iglesia, la novia del Cordero (Ap
21, 2.9-10), el Espiritu clama por la venida del Sefior, el Esposo. El
Espiritu inspira a la Iglesia este grito, que es como la sintesis de
todo el libro: «Ven, Sefior Jesus» [épyov xipie 'Inoodl (22, 20; cf. 22,
17). El Espiritu impulsa incesantemente a la Iglesia al encuentro
con el Sefior: si él es el principio de la vida nueva surgida en el
bautismo como inmersién en la muerte de Cristo para participar
de su resurreccién (Rom 6, 3s.), también es el artifice de su consu-
macién cuando presente al Cordero a la nueva Jerusalén «engala-
nada como una novia ataviada para su esposo» (21, 2).

3. EL AMOR DEL PADRE

Jesucristo es el revelador y la revelacién personal del Padre
porque es su Palabra que «estaba en el principio junto a Dios» (1,
1.2; cf. 1Jn 1, 2) y, al llegar la plenitud de los tiempos (G4l 4, 4), «se
hizo carne, y puso su morada entre nosotros» (1, 14); él es el que
da testimonio de lo que ha visto (3, 11.32), «<el que bajé del cielo, el
Hijo del hombre» (3, 13; cf. 3, 31). Jesus realiza esta revelacién bajo
el impulso del Espiritu que desciende sobre €l al comienzo de su
misién (1, 32.33). Pero ;,qué rostro de Dios nos ha manifestado
Jesis? Nos dirda mas tarde que el Padre y él son uno (10, 30), y por

47 San Juan de la Cruz, Obras Completas. Ediciéon de José Vicente Rodri-
guez, Ed. de Espiritualidad, Madrid 1988, 72s.

48 Las siete cartas terminan con la misma invitacién a escuchar la voz
del Espiritu: «Richiede che si ascolti cié che lo Spirito dice alle comunita. Si
tratta dello spirito profetico che si esprime attraverso le parole di Giovanni.
Colui che parla per mezzo dello Spirito & il Signore glorificato (14, 13; 19, 10;
22, 17)» (E. Lohse, o. c., 52s.).
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eso quien le ve a él ha visto al Padre (14,9), puesto que «la gloria
de Dios se refleja en el rostro de Cristo» [riy 8déns rob Geoi év
mpoodne [Inoobl Xpiorodl (2Cor 4, 6). Segun esto, la revelacién del
Padre en el envio del Hijo tiene dos momentos principales: la
encarnacién (1, 18; 3, 13) y la cruz: Jesuis se presenta como aquel
signo de salvacion que tiene que ser levantado para atraer a todos
hacia si (3, 14). Detrds de ambos acontecimientos esta el Padre
entregandonos al Hijo *°, en ellos se revela no sélo el Hijo encar-
nado y muerto en la cruz, sino también el Padre como amor que
se da sin reservas y hasta el fondo. El Padre se despoja de si des-
pojandose de lo maéas intimo, propio y querido que tiene: el Hijo.
«Porque tanto amé Dios al mundo que dio a su Hijo unigénito {ror
viov abrob rov povoyevii Ebwxevl» (3, 16) %0, Estamos aqui ante una ver-
dadera profesién de fe, en la que se resume admirablemente el
sentido y camino de la historia de la salvacién iniciada por Dios al
comienzo con la creacién del hombre y la promesa de redencién
después de la caida (Gén 1, 26; 3, 15). Segun R. Schnackenburg, «el
mejor comentario [a este textol lo ofrece 1Jn 4, 9s., pasaje que
coincide en la forma y el contenido con 3, 16. El meollo de la idea
se va desgranando con mayor claridad: el amor solicito y miseri-
cordioso de Dios, que se materializa en el envio de su Hijo unico
al mundo y esta resuelto a entregar a este Hijo a la muerte expia-
toria. En el Evangelio la idea de este amor de Dios, que esta dis-
puesto a llegar hasta el extremo, daria lugar a la sustitucién de
‘Hijo del hombre’ por ‘Hijo’ a secas: el ‘Hijo’ es lo més querido y
més valioso que Dios puede dar al mundo» 5'. En los versiculos
anteriores, desde la perspectiva del Hijo y hablando de si mismo
dice que «tiene que ser elevado [Jywbira: Seil» (3, 14), «para que
todo el que crea tenga en él la vida eterna~ (3, 15). Desde la pers-
pectiva del Padre se explica el don del Hijo «para que todo el que
crea en él no perezca, sino que tenga vida eterna~ (3, 18). El fruto

49 <«El amor de Dios es el fundamento del envio del Hijo» (R. Bultmann,
Teologia del NT, 452). «Dios, segin el punto de vista constante de san Juan, tiene
como caracteristica esencial un amor sin medida por su criatura, amor cuya
fuerza incomparable y cuya libertad soberana se unen en un don tan gratuito
como total: el don del Hijo tnico» (L. Bouyer, Le Quatriéme Evangile, 94).

50 «Juan prefiere el verbo al sustantivo con el fin de destacar el aspecto
activo del amor. ;De qué amor se trata? Es un amor que sale de si mismo, efi-
ciente, de autoentrega... Un amor que estd inquieto hasta que encuentra el
modo de manifestarse» (F. Fernandez Ramos, o. c., 69).

Segun R. E. Brown, o. c., 329, «el verbo didonai se refiere aqui no sélo a la
encarnaciéon (Dios envié al Hijo al mundo; cf. v. 17), sino también a la crucifixién
(lo entregé a la muerte, idea que subyace al ‘ser levantado’ de los vv. 14-15)».

51 El Evangelio segun san Juan, 461s.
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de la elevacién-entrega es la ‘vida eterna’, o ‘el Reino de Dios’ (3,
3.5), a la que se accede por la fe (3, 18.36), es decir, mirando al que
atravesaron (19, 37), acogiendo el don del Padre, «porque Dios no
ha enviado a su Hijo al mundo para juzgar al mundo, sino para
que el mundo se salve por él» (3, 17). El mundo {«douos] es objeto
del amor de Dios, porque es obra suya ‘muy buena’ (Gén 1,31), aun-
que ahora, por causa del pecado (Gén 3; Sab 2, 24), esta necesita-
do de redencién. El rostro de Dios que Jesus nos reveld se mani-
fiesta como amor al ‘mundo’ herido por el pecado (cf. Lc 15), y por
eso su maxima expresioén acontecera en la obra de la redencién:
«Yo te he glorificado en la tierra, llevando a cabo la obra que me
encomendaste realizar» (17, 4). Segun esto, «el ser de Dios, ines-
crutable para nosotros los hombres en cualquier aspecto, estd inti-
mamente ligado a la muerte de Jesus en cruz, como el amor que
se ha hecho simplemente visible; a partir de ahi y de modo defini-
tivo, a Dios hay que entenderlo y aceptarlo como amor personal» 52.

La revelacion de Dios como amor de donacién hasta la muerte
manifestado en la entrega del Hijo, la pone de relieve también la
1Jn %3, Es en esta carta donde se nos ofrece una especie de defini-
cién de la naturaleza de Dios. Para su autor, «Dios es amor [6 deog
dyary éorivl» (1Jn 4, 8.16) %, pero no un amor de posesién {épw¢l, sino
de donacién l4yaryl. Dios es esta clase de amor [‘caritas’ en la tra-
duccién latina, o ‘dilectio’ en el comentario de san Agustinl y por
eso es comunién de personas: el Padre se da al Hijo, el Hijo se
entrega al Padre, y el Espiritu es el Amor personal del Padre y del
Hijo. El cuarto evangelio dice que el Padre ama al Hijo (3, 35), que
el Hijo ama al Padre (14, 31), y el Espiritu aparece en intima rela-
cién con ambos (14, 26; 15, 26). (Cémo llegé el autor de la Carta a
definir la naturaleza de Dios como amor? No ciertamente remon-
tandose, cual dguila imperial, a la cumbre del Misterio divino, sino
contemplando asombrado su rebajamiento supremo [kénosis]. Por
eso la Unica razén que encuentra para hacer una afirmacién tan

52 J. Blank, o. c., 280.

53 Cf. R. Schnackenburg, Cartas, Excursus 10: El amor como esencia de
Dios, 256-264.

54 Comentando esta ‘definicién’ dice san Agustin: «,Qué mads podia decir-
se? Si no hubiera en toda esta Epistola y en todas las paginas de la Escritura
ninguna otra alabanza de la caridad mas que esta sola palabra que hemos escu-
chado de la boca del Espiritu, o sea, que Dios es caridad, no deberiamos bus-
car mas [nihil amplius quaerere deberemusl» (In Io. Ep. Tr. 7, 4). Segun R. Sch-
nackenburg, esta frase, [Dios es amorl, junto con Jn 4, 24 [Dios es espiritul y
1Jn 1, 5 [IDios es luzl, «pertenece a las afirmaciones béasicas sobre la esencia
divina» (Cartas, 254).
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rotunda la encuentra en el envio del Hijo: <En esto se manifesté
entre nosotros el amor de Dios; en que Dios envié al mundo a su
Hijo dnico para que vivamos por medio de él. En esto consiste el
amor: no en que nosotros hayamos amado a Dios, sino en que
él nos amé y nos envié a su Hijo como victima de expiacién por
nuestros pecados lidaouor mepl rdv dumpriov nuovl» (1 Jn 4, 9-10;
cf. Jn 3, 16). Lo que el autor entiende por la afirmacién de Dios-
amor «se comprende claramente ahora (v. 16}, después de las repe-
tidas afirmaciones (v. 9.10.14) sobre la misién del Hijo de Dios. Ama
Dios hasta tal punto que entrega lo que le es méas querido, a fin de
salvar a los hombres. En este dar y darse a si mismo, en este com-
padecerse y querer salvar, esta el verdadero amor, y es justamen-
te ese amor lo que constituye su esencia» %,

Como Dios nos ha revelado en la entrega del Hijo que su
esencia divina es el amor, entonces «todo el que ama ha nacido
de Dios y conoce a Dios» (4, 7). Al conocimiento de Dios se llega
por la via del amor, y en concreto, por el amor fraterno, frente a
los gnoésticos que pretenden ascender directamente hasta Dios sin
Cristo y sin los hermanos. Las repercusiones para la vida cristia-
na del misterio de Dios-amor son evidentes: actuar contra el amor
es actuar contra Dios %; el que ama vive, el que odia estd muerto
para Dios. Y la muerte eterna seria la absoluta ausencia de amor,
mientras que la vida eterna es entrar en el amor y vivir del amor
que es Dios por medio de Cristo. Pues este es «el testimonio que
Dios ha dado acerca de su Hijo...: que Dios nos ha dado vida eter-
na y esta vida esta en su Hijo» (5, 10s.). Pero sen qué consiste la
vida eterna? Jesus, en la llamada oracién sacerdotal, dice que
la vida eterna no es otra cosa que el conocimiento-amor de Dios
y de su Enviado (Jn 17, 3). Segin el autor de esta Carta, la esen-
cia divina del amor se demuestra también en el grande amor que

55 R. Schnackenburg, Cartas, 269. W. Kasper, que tiene presente el
comentario de Schnackenburg, dice que la afirmacién de 1Jn 4, 8.16 «sugiere
que Dios se manifesté en el hecho de la revelacién por Jesucristo como amor.
Pero este hecho de la revelacién consiste en manifestar la comunién eterna de
amor, de vida y de glorificacién comun entre el Padre, el Hijo y el Espiritu,
para integrar a los discipulos, y mediante éstos a la humanidad, en la comu-
nién de amor y de vida. La verdad revelada ‘Dios es amor’ es, pues una afirma-
cién ontica y, como tal, una afirmacién soteriolégica. Porque Dios es amor, se
nos puede manifestar y comunicar como amor» (El Dios de Jesucristo, Sigue-
me, Salamanca 1985, 283).

568 «Facere contra dilectionem, facere contra Deum est» (San Agustin, In
Io. Ep. Tr. 7,5), y lo aplica directamente a aquellos que piensan que pueden no
amar al préjimo sin dejar por eso de amar a Dios. Pero si Dios es amor, enton-
ces «si audes, fac contra Deum, et noli diligere fratrem tuums-.
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el Padre nos ha tenido «para llamarnos hijos de Dios, pues jlo
somos!» (3, 1), o sea, en la filiacién adoptiva por la que estamos
llamados a la transformacién total en Dios —de la fe a la vision
(cf. 1Cor 13, 12)— hasta ser «semejantes a él, porque le veremos
tal cual es» (3, 2). El amor de Dios a los que aman a su Hijo (Jn 14,
21; 16, 27) es amor de paternidad que supone una intensidad e inti-
midad inimaginables. En efecto, «el amor especial del Padre, que
se hace patente en la colacién del nombre y de la realidad de
hijos, hay que diferenciarlo del amor compasivo y redentor de Dios
a la humanidad en general, hundida en la muerte (Jn 3, 16; 1Jn 4,
9.14.16). Este amor completo, que otorga la filiacién divina, supone
la fe en el Hijo (Jn 1, 12) y exige demostrar la pertenencia gracio-
sa a Dios mediante la practica de la justicia (1Jn 3, 10)» 57,

Pero, ante todo, el amor que es Dios en si mismo se manifies-
ta y expresa como amor al Hijo: él es el objeto primero y fruto
pleno de su amor eterno. Varias veces en el cuarto evangelio se
hace esta afirmacién: «<El Padre ama al Hijo [6 rarip dyerd rov viovl
y [por eso] ha puesto todo en sus manos» (3, 35); «porque el Padre
quiere al Hijo [0 yap rmarnp ¢udel ror viorl Ipor esol le muestra todo
lo que él hace» (5, 20); el Hijo unigénito luoroyerscl es fruto del amor
de donacién del Padre: <me has amado antes de la creacién del
mundo» (17, 24; cf. 10, 17; 15, 9; 17, 23.26), ha nacido de él y Ipor
esol] le conoce, porque amor y conocimiento se implican mutua-
mente.

Precisamente desde esta relacién de amor, el Padre ama al
Hijo y el Hijo ama al Padre en una reciprocidad de entrega total y
absoluta, se superan los riesgos de subordinacién del Hijo al Padre
que el lenguaje del cuarto evangelio puede a veces provocar. El
Hijo no puede hacer nada por si mismo, sino lo que ve hacer al
Padre (5, 19; 8, 28), habla sélo las palabras del Padre (12, 49s.; 17, 8),
su doctrina no es suya sino del Padre que lo ha enviado (7, 16), no
ha venido a hacer su voluntad sino la del Padre (8, 38; 12, 27; 14,
31), el Padre es mas grande que él (14, 28), etc., afirmaciones que
en una lectura superficial dan la impresiéon de que el Hijo es infe-

57 R. Schnackenburg, Cartas, 197.

58 El primer concilio ecuménico, Nicea 325, ya tuvo que afrontar esta
cuestion, pero la semilla arriana nunca ha sido del todo arrancada del corazén
de la Iglesia. Cf. E. Romero Pose, Arrianismo, en X. Pikaza - N. Silanes (dirs.),
Diccionario teoldgico El Dios Cristiano, Secretariado Trinitario, Salamanca
1992, 95-101. Una actualizacién de la tendencia arriana puede considerarse la
obra de K.-H. Ohlig, Ein Gott in drei Personen? Vom Vater Jesu zum ‘Myste-
rium’ der Trinitét, Matthias-Griitnewald, Mainz 2000.
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rior al Padre y esta sometido a é1 5. Evidentemente, este lenguaje
de sometimiento y obediencia es el lenguaje de la encarnacién o
de la real kénosis del Hijo (UJn 1, 14; Flp 2, 6-11), porque si el Hijo
forma parte del tinico misterio de Dios (10, 30.38), como el Padre y
el Espiritu, en unidad indisoluble, no puede hablarse de inferiori-
dad o subordinaciéon entre las Personas divinas. Porque se llegaria
al absurdo de establecer una especie de jerarquia divina (monar-
quianismo *°) en la que el Padre solo seria Dios en plenitud, mien-
tras que el Hijo y el Espiritu asociados a él constituirian un Dios
disminuido y, por tanto, en rigor no se podria hablar de Trinidad
divina. Pero en el amor no hay jerarquia, sino don y comunién, por
eso el Hijo se considera y actia en consecuencia como aquel que
todo lo recibe del Padre. No por recibir es inferior al Padre, pues
el ser-amor del Padre se realiza precisamente amando al Hijo y
poniendo todo en sus manos (3, 35; 5, 20; 13, 3; 17, 2). Ahora bien, si
el Padre se realiza dandose al Hijo, y por el Hijo al ‘mundo’ (3, 16;
cf. 1Jn 4, 9), el Hijo se realiza acogiendo el don del Padre en total
disposicién y obediencia. La ‘respuesta’ del Hijo es también expre-
sién del ser-amor de Dios del que él participa (13, 1.34; 15, 9.13;
cf. 1Jn 3, 16). Con palabras soélo se dice una vez que el Hijo ama al
Padre: «<Ha de saber el mundo que amo al Padre {dyerd rov rarépal»,
pero es toda la vida de Jesus cumpliendo la voluntad salvifica del
Padre a favor nuestro la expresién suprema de este amor: «<Yo obro
segun el Padre me ha ordenado» (14, 31). En el cuarto evangelio, la
obediencia es el lenguaje del amor del Hijo al Padre. Porque ama
al Padre, el Hijo es enviado a los hombres hasta dar la vida expre-
sando en su amor <hasta el extremo» le/c rédog] (13, 1), el amor del
Padre por nosotros.

En el Apocalipsis la figura de Dios Padre aparece como ‘ravro-
«parwp’ (1, 8; 4, 8; 11, 17; 15, 3; 16, 5-7; 16, 14; 19, 6.15; 21, 22), omni-
potente y todopoderoso %, para expresar la indestructible sobera-
nia divina; pero su rostro jamas se describe, para no violar su
trascendencia, tan sélo se indica que estéd sentado en el trono [rg
Kkabnuévy éml tg Gporyl (4, 2.9; 5, 1.7.13; 6, 9.10.15; 19, 4; 20, 11; 21, 5)

59 Cf. S. del Cura Elena, <Monarquia», en X. Pikaza - N. Silanes (dirs.),
Diccionario Teolégico El Dios Cristiano, Secretariado Trinitario, Salamanca
1992, 929-935; W. Kasper, El Dios de Jesucristo, 332s.

680 «Dans I'Apocalyse c’est bien un des rares qualificatifs de Dieu qui ne
soit jamais formellement attribué au Christ. Ceci est d’autant plus curieux que
l'iconographie, continuant I'interprétation d'Hippolyte, a retenu de I'Apocalyse
le theme indéfiniment répété du Christ Pantocrator! Les artistes ont fait 14 une
erreur, mais non un contresens» (P. Prigent, L'Apocalyse de Saint Jean, Labor
et Fides, Genéve 2000, 94).
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dominando el escenario césmico e histdrico ®!. Por eso abarca las
tres dimensiones del tiempo, no tanto para mostrar su contempo-
raneidad con todas las edades, sino para confesar su atemporali-
dad, sin principio ni fin %. Evocando el nombre divino revelado a
Moisés, ‘Yo soy el que soy’ (Ex 3, 14), el autor del Apocalipsis pone
en boca de Dios su propia definicién: <Yo soy el Alfa y la Omega...
Aquel que es, que era y que va a venir, el Todopoderoso» (1, 8; cf. 4,
8; 11, 17; 16, 5; 21, 6). En este modo de presentarse ‘Yo soy’ se pone
de relieve la dimensién personalista de Dios: es un Dios que habla,
decide y actia; un Dios que no permanece indiferente ni insensi-
ble frente a la injusticia, por eso vuelca su ira sobre los poderes
hostiles de este mundo (los cuatro jinetes [6, 1-8], las siete trompe-
tas [8-11], las siete copas del furor de Dios [16], el castigo de Babi-
lonia [18], el exterminio de las naciones paganas [19, 11-21-20;
1, 151. Aunque el autor evita caracterizar con rasgos humanos al
que estd sentado en el trono, sin embargo la sola mencién de esta
figura evoca por fuerza Alguien personal. El Dios del Apocalipsis
no es una pura sustancia divina inconmovible e inalterable, imper-
sonal. Como los destinatarios del Apocalipsis estdn sometidos a
una grave prueba, en este libro se pone de relieve la sublimidad
de Dios todopoderoso por encima de todo lo creado y de todos los
poderes de la tierra. <Las grandiosas e impresionantes imégenes
[representando a Dios y su intervencién judicial-salvifical son abso-
lutamente funcionales: tienen la funcién de destacar la soberania
tnica de Dios, que estd por encima de todo y a cuyo control no
escapa nada ni nadie» %3, sirven para infundir confianza en medio
de los peligros: el Dios grande vela por los discipulos de Jesus que
no se someten a la Bestia (13, 15; 17, 14). Esta conviccién de fe atra-

61 En efecto, el simbolo del ‘trono’ en el Apocalipsis «indica non tanto una
dignita in assoluto, quanto la capacita di influire sulla storia» (G. Ferraro, o. c.,
233). «Dios se preocupa de los hombres con eficacia; es el omnipotente que lo
domina todo y es precisamente a esta caracteristica suya a lo que se refiere la
expresion repetida ‘sentado en el trono’» (U. Vanni, Apocalipsis. Una asamblea
litirgica interpreta la historia, Verbo Divino, Estella 1982, 115).

62 A. Votgle considera que el Apocalipsis entiende la descripcién de Dios
como el que es, era y vendra «als Bekenntnis zu Gottes anfangs- und endlosen
Dasein». Pero ahondando en el sentido de esta férmula temporal afiade que
«mientras que el tnico verdadero Dios absolutamente ‘es’, abraza todos los
tiempos, pasado y futuro con su eterna presencia {Gegenwartl, y por eso tam-
bién es el que viene, el que demuestra su absoluto senorio, frente a él el ser ‘de
la fiera’, exponente del imperio romano, es s6lo apariencia; su subir del abismo
no es mas que muerte, camino hacia la perdicién del juicio (17, 8.11) [Hingang
in das Verderben des Gerichtsl» (Der Gott der Apokalypse, en o. c., 380-382).

63 F Fernandez Ramos, o. c., 324.
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viesa todo el Apocalipsis. Al final, el Sefior Dios todopoderoso esta-
blece su reino y se celebran las bodas del Cordero (19, 8-7) y los
que permanezcan fieles «seran sacerdotes de Dios y de Cristo y
reinaran con él mil afios» (20, 6; cf. anuncio: 5, 9-10; y consumacion:
21, 9-22,2; 22, 6-15).

Siguiendo la pauta marcada por el cuarto evangelio, la figura
de Dios como Padre en el Apocalipsis nunca se refiere a los dis-
cipulos, sino sélo a Jesucristo, al Hijo de Dios, al Cordero (1, 6; 2,
28; 3, 5.21; 14, 1). Esta reserva de la paternidad divina al Hijo
Unico hace que la relacién entre ambos sea muy estrecha de tal
modo que «es necesario concluir que desde el comienzo del libro,
cuando por primera vez el nombre secreto de Dios es revelado,
éste [Dios como el que va a venir: 1, 4] alcanza una resonancia
cristolégica [22, 12.201. Este cristocentrismo, o mas exactamente
este teocentrismo cristoldégico es una de las grandes constantes
del Apocalipsis» %4, Esta vinculacién aparece especialmente cuan-
do el Vidente se refiere al que esta sentado en el trono y al Cor-
dero (5, 6; 7, 9): ambos reciben la misma adoracién (5, 13s.; 22, 3).
Si el Apocalipsis habla frecuentemente de la ira de Dios, también
se refiere a la del Cordero (8, 16). De ambos viene la salvacion (7,
10.15-17; 12, 10); los salvados «llevan escrito en la frente el nom-
bre del Cordero y el nombre de su Padre» (14, 1); son «las primi-
cias para Dios y para el Cordero» (14, 4); del Sefior y de su Cristo
es la victoria final (11, 15); por eso el reinado de Dios todopode-
roso estd unido a las bodas del Cordero (19, 6-7); en la Jerusalén
celeste «no vi Santuario alguno, porque el Sefor, el Dios Todopo-
deroso, y el Cordero, es su Santuario» (21, 22); «el rio de agua
viva» brota «del trono de Dios y del Cordero» (22, 1). Por ultimo,
la méds intima compenetracion entre el Padre y el Hijo aparece
en el intercambio de titulos: si al comienzo de la Revelacién Dios
dice de si que es «el Alfa y la Omega» (1, 8) y al final lo recalca
de nuevo completandolo con el Principio y el Fin (21, 6), en la con-
clusién del libro es el mismo Cristo el que se apropia el titulo:
«Yo soy el Alfa y la Omega, el Primero y el Ultimo, el Principio y
el Fin» (22, 13) %, si bien, también al comienzo del libro el que apa-
rece «como un Hijo de hombre» (1, 13) se aplica el titulo «el Pri-

64 P. Prigent, o. c, 87s.

65 Comentando la aplicacién de este triple titulo a Cristo, P. Prigent dice:
«L'intéresant est de reveler que, une fois de plus, notre auteur insiste sur la
qualité et le role vraiment divins du Christ. On a pu remarquer que seuls le
titre de Tout-Puissant et la formule: celui qui est et qui était, sont exclusive:
ment réservés a Dieu dans 1'Apocalypse» (0. c., 493).
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mero y el Ultimo» (6 7p@roc xai 6 &oyaroc) (1, 17; 2, 8), que, sin
embargo, nunca se dice de Dios.

Asi pues, el Vidente del Apocalipsis pone en estrecha relacién
Dios y Cristo, pero siempre destacando el primado de Dios. Cono-
ce s6lo un trono de Dios y del Cordero, de ahi la importancia que
en este libro tiene la cristologia para comprender correctamente
el misterio y la accién salvadora de Dios: ni uno ni otra se cono-
cen sin Cristo .

4. DEeL Dios uno AL Di1os TRINO, DEL D1os TRINO AL Dios uNoO

A Dios, «a quien nadie le ha visto jamaéas» (Jn 1, 18; cf. 6, 46;
1Jn 4, 12; Ex 33, 20), le conocemos por lo que él nos ha revelado
de si mismo y ha hecho por nosotros; la historia de la salvacién
es el testimonio de las palabras y obras de Dios para nosotros y
en favor nuestro. No podemos partir de una idea abstracta de la
divinidad, remontandonos a una sustancia o esencia divina sin
contornos ni figura. Dios en abstracto no existe; sélo existe como
misterio personal actuando en el mundo, conduciendo la historia
hacia su consumacién en él, de quien todo toma origen y alcanza
su fin (cf. Rom 11, 36; 1Cor 8, 6; 15, 24; Ef 3, 15; 4, 6). S6lo desde la
‘vikorouie’ podemos decir algo verdadero de Dios por cuanto se
fundamenta en su autorrevelacién. Fuera de ella el discurso teo-
l6gico se reduce a una mera palabra nuestra sobre Dios. La
Sagrada Escritura no es, pues, un corolario para adornar nues-
tras disquisiciones sobre Dios, sino el punto de partida de toda
auténtica reflexion teolégica. ;Qué imagen de Dios se nos revela
en el primer discurso joanico de Jesis completado con algunas
aportaciones de las Cartas y del Apocalipsis? Aparece, ante todo,
la figura de Jesis como el Hijo del hombre (que alude a su con-
dicién de encarnado —bajado del cielo— y exaltado) o como el
Hijo (en formulacién absoluta para destacar la filiacién divina
ontolégica), que habla del Espiritu y del Padre, y no como de tres
‘dioses’ en competencia, sino como una perfecta e indivisible
comunidad divina cuyo principio es el Padre que entrega al Hijo,
el cual, elevado en la cruz, es la fuente del Espiritu. No son tres
agentes divinos que obran por separado, sino en perfecta comu-
nién de ser y accién. El Dios que conocemos a través del revela-

66 Cf. A. Vogtle, o. ¢, 395.
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dor escatolégico es un Dios interesado por los hombres, volcado
hacia nosotros hasta el punto de negarse a si mismo, o sea, de
renunciar a lo més propio y querido, al Hijo amado, el Elegido
(Jn 1, 34; Mt 3, 17; 17, 5 par.), para entregarnoslo como rescate y
prenda de vida eterna. La caracterizacién principal de un Dios
que actia asi se describe como ‘agdpe’, ‘caritas’, ‘amor’. El Padre
ama al Hijo entregandole todo: la revelacién y la salvacién, el don
del Espiritu y el juicio, la vida y la muerte. El amor del Padre es
el propio Hijo: si en la historia de la salvacién ha puesto todo en
sus manos (Jn 3, 35) para realizar su proyecto de salvacién, pode-
mos pensar que en el seno del misterio divino el Hijo es el Padre
entregado: la generacién del Hijo no es otra cosa que la expan-
sién del amor infinito que es el Padre. Pero el amor no se impo-
ne, sino que se propone, se acepta o se rechaza. Por eso mismo
la figura del amor se abre paso en la debilidad. El Hijo es el amor
débil, expuesto al rechazo y a la muerte. Pero es precisamente
en la fragilidad donde se manifiesta el poder de Dios (2Cor 12,
9). E1 Apocalipsis, en el momento de mayor debilidad del amor
perseguido, presenta a Dios como ‘rerroxperwp’, como Dios todo-
poderoso que crea el universo y rige los destinos de la historia
hacia su plenitud desde su trono excelso. No hay contradiccién
entre debilidad y potencia del amor, como no la hay entre la
muerte de Cristo y su resurreccién; si el amor fuera sélo debili-
dad triunfarian las fuerzas del mal, la bestia se haria cargo del
mundo. Los poderes hostiles a Dios sélo confian en la fuerza, y
precisamente aqui reside su flaqueza ontolégica y la causa de su
fracaso definitivo al creer que podian acabar con el amor débil
crucificandolo. Este se convirtié en su mortal enemigo. El todo-
poderoso en la historia es «el que era y es y viene», o sea, el eter-
no sin principio ni fin. El Padre, Dios-amor, es la fuente y origen
de la vida divina y de toda forma de ser y existir.

4C6émo hubiéramos podido conocer nosotros la hondura del
misterio divino si no nos hubiese sido revelado? El Hijo es el reve-
lador absoluto del misterio del Padre por su condicién ontolégica
de Hijo. El cuarto evangelio es todo él testimonio de esta verdad, de
la filiacién divina de Cristo, que no es extrafia a los otros evan-
gelios (Mt 11, 27 par) ®. El Hijo es el que estd junto al Padre, en

687 <En la tradicién joanea del nuevo testamento encontramos ya inicios
de reflexién trinitaria. La primera mitad del evangelio de Juan (caps. 1-12)
desarrolla en el fondo un tema unico: las relaciones del Hijo con el Padre; el
discurso de despedida de la segunda parte (caps. 14-17) desarrolla, en cambio,
el envio del otro abogado (14, 18), su procedencia del Padre (15, 28), el envio
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el seno del Padre (1, 18), el que ha bajado del cielo y conoce las
cosas de arriba (3, 12s.). Si él no lo hubiera contado, nada sabria-
mos del misterio intimo de Dios (Jn 1, 18). El conocimiento de
Dios pasa por él: «<Yo le conozco, porque vengo de él» (7, 29). Asi,
pues, conocemos a Dios por la escucha y contemplacién del Hijo,
por la recepcién en la fe de su testimonio: él es la Palabra (logos)
de Dios. Jesus se presenta como luz (Jn 1, 9; 3, 19; 8, 12; 9, 5; 12,
46) y como vida (Jn 1, 3; 6, 48; 14, 6) porque es reflejo de Dios luz
(1Jn 1, 5) y vida (Jn 5, 26; 8, 57). Por eso dijo: «Si me conocierais a
mi, conoceriais también a mi Padre» (Jn 8, 19; cf. 12, 45; 14, 7). No
hay otro modo de conocer al Padre si no es a través del Hijo,
pero, a la vez, al Hijo no lo podemos conocer sin escuchar el tes-
timonio del Padre (Jn 5, 32.37; 8, 18; cf. Mt 11, 27 par.), sin dejar-
nos ensefnar por Dios (6, 45) que habla en las Escrituras (5, 39.46).
Jesus es sobre todo la expresién personal del amor del Padre: en
su amor a los discipulos (vocacién al seguimiento, dialogo con
Nicodemo, los amigos de Betania, lavatorio de los pies y discurso
de la ultima cena, en la oracién del huerto y la entrega de la
Madre en la cruz) y a la gente {(en Cand, con la Samaritana, en
la piscina de Betesda, con la multitud hambrienta, con la mujer
adultera, con el ciego de nacimiento) se revela el amor del Padre.
Asi termina la oracién sacerdotal: <Yo les he dado a conocer tu
nombre y se lo seguiré dando a conocer, para que el amor con
que td me has amado esté en ellos y yo en ellos» (17, 26). Pero el
amor de Jesus no sélo se revela en relacién con los hombres
como amor redentor (1Jn 1, 7; 2, 2; 4, 10), sino sobre todo en rela-
cioén con el Padre que lo ha enviado (3, 17.34; 5, 37; 6, 39; 7, 16; 10,
36). Jesus ama al Padre (14, 31} y por eso vive pendiente de él, en
perfecta obediencia a su voluntad que «quiere que todos los hom-
bres se salven y lleguen al conocimiento de la verdad» (1Tim 2,
4). El amor de Jesus al Padre que ama a los hombres se realiza
dando su vida en rescate por todos (Jn 6, 51; Lc 22, 19 par.). La
cruz es la revelaciéon suprema del amor de Cristo por los hom-
bres, pero antes, y més radicalmente, es la revelacion del amor
del Hijo al Padre que ama a los hombres hasta entregarlo por
nosotros (3, 16; Rom 8, 32): «para la fe cristiana, Jesucristo o, mas
exactamente, la cruz de Jesucristo pasa a ser el lugar donde se
decide todo en la cuestién de Dios» ®. La implicacién del Padre y

por Jesucristo (16, 7) y su tarea de actualizar la obra de Cristo (14, 26; 15, 26;
16, 13s.)... El punto culminante es la oracién sacerdotal de Jesus» (W. Kasper, El
Dios de Jesucristo, Sigueme, Salamanca 1985, 281s.).

68 Ibid., 192
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del Hijo en el misterio de la redencién aparece en el Apocalipsis
al presentar en intima unidén al que estd sentado en el trono y al
Cordero: la salvacién brota de esta unica fuente divina. Si Dios-
amor se revela en el amor obediente que es elevado en alto en
la cruz, en el Cordero degollado, podemos imaginar la relacién
eterna del Hijo con el Padre como un estar vuelto y volcado del
Hijo hacia el Padre en el mismo amor (7po; rov Gedr: Jn 1, 1.2). Es
el amor que se da y es respondido con la misma intensidad de
entrega personal.

La figura del Espiritu que se desprende del didlogo de Jesis con
Nicodemo tiene que ver con la nueva vida que Dios infunde en noso-
tros por el bautismo: él es principio de esta vida nueva que brota
del costado abierto del Sefior, o sea, el que la comunica y hace flo-
recer, pues el Espiritu siempre estd referido a la persona y obra de
Jesus (14, 26; 15, 28; 18, 13), de modo que podamos confesarlo como
el Cristo (1Jn 2, 20s.; 1Cor 12, 3), a su presencia ‘profética’ en la Igle-
sia hasta su vuelta (Ap 2, 7.11.17.29; 3, 6.13.22; 14, 13; 22, 17). El Espi-
ritu Santo no tiene rostro ni rasgos humanos; aparece simbolizado
por el agua de vida o el rio de agua viva (7, 38; Ap 21, 6; 22, 1); en el
bautismo desciende sobre Jesus «como una paloma- (1, 32; cf. Mt 3,
18 par.). Es como el viento «que sopla donde quiere, y oyes su voz,
pero no sabes de dénde viene ni a dénde va» (3, 8). El Resucitado
infunde el Espiritu a sus discipulos soplando sobre ellos (21, 22). En
el relato de pentecostés, ademas del viento recio, acompana la efu-
sion del Espiritu unas como llamaradas de fuego (Hch 2, 2-3). El
Espiritu es lo profundo de Dios (1Cor 2, 10), la perfecta expresion
del dicho de Jesus a la Samaritana: «<Dios es espiritu» (4, 24), por eso
no lo podemos representar con trazos corporales, a semejanza
nuestra, sino s6lo experimentar su presencia renovadora. En efec-
to, él es la fuerza transformadora de Dios: por él renacemos a la
vida de Dios, la vida que Cristo nos alcanzé con su muerte y resu-
rreccién, él hace que el amor que es Dios sea conocido en el amor
a los hermanos (1Jn 3, 23s.): conocemos a Dios si amamos al préji-
mo. De la percepcién de la accién del Espiritu en la Iglesia y en
cada uno de los creyentes tal como se nos ha manifestado en la his-
toria de la salvacién, desde los origenes (Gén 1, 2) hasta la consu-
macién (Ap 21, 6; 22, 17), como fuente y principio de vida, ;podemos
decir algo de su ‘actividad’ en el misterio mismo de Dios? Aqui
todavia hay que ser mas discretos que en el caso del Padre y del
Hijo, precisamente por la absoluta discrecién del Espiritu. Si el Hijo
estd referido al Padre, y el Padre al Hijo (relaciones de paternidad
y filiacién), el Espiritu aparece referido al Padre y al Hijo (relacién
de procedencia: del Padre por el Hijo o del Padre y el Hijo, espira-
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cidén activa, espiracién pasiva) ®. Por tanto, si en la ‘cicorouia’ él es el
comunicador de la nueva vida, la vida de Dios alcanzada para los
hombres por Cristo, en el seno de la Trinidad el Espiritu seria ese
rio de agua viva que procede del trono y del Cordero. El Padre es
la fuente de la vida que se comunica al Hijo, siendo el Espiritu el
canal por el que circula la vida, asi como también decimos que
el Padre es el amor que se expresa en el Hijo y el Espiritu el lazo
que une y estrecha ese amor. Si en la historia de la salvaciéon el
Padre actua por el Hijo en el Espiritu Santo, en el seno de Dios
el ‘en’ propio del Espiritu seria el ambito constitutivo de la relacién
del Padre y del Hijo, o sea, Dios se comunica al Hijo y el Hijo se
vuelve al Padre en una comunicaciéon mutua de tal hondura e inten-
sidad que de esa relacién brota el Espiritu: en él, por tanto, se cons-
tituye el misterio divino como misterio de amor del Padre y del Hijo.

En definitiva, a la luz de Jn 3 y su ampliacién con otros textos
del corpus iohannicum podemos justificar la confesién del miste-
rio trinitario en la persona del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo
sin que por ello sufra quebranto la unidad divina, una confesién
de fe que se sostiene y apoya en la acogida del testimonio del reve-
lador escatolégico que se presenta como el Hijo que procede del
Padre y nos invita a dejarnos transformar por el Espiritu naciendo
de nuevo y de lo alto para la vida de Dios. Las tres figuras divinas
estan delineadas cada una con su actividad histérico-salvifica pro-
pia pero destacandose la principalidad y fontalidad del Padre en
el ser y actuar (misiones) del Hijo y del Espiritu. El camino reco-
rrido por la revelacion va de la unidad a la trinidad: el inico Dios
—Yahvé— se revela en Jesucristo como Padre, Hijo y Espiritu
Santo sin quebrantar la unicidad divina. El problema se presenta
al intentar conjugar la trinidad de personas con la unidad de la
naturaleza divina (problema ‘resuelto’ por algunos antiguos y
modernos reconociendo unicamente al Padre la condicién divina
y al Hijo y al Espiritu como meros intermediarios —demiurgos—
simbélicos). Pero «la Trinidad no estd en contra de la unidad ni la
relativiza, sino que es, como lo ensefia la fe, justamente la forma
suprema de unidad» ?°. Evidentemente, nos movemos siempre en
el ambito del misterio mas profundo. Por eso toda palabra en este
campo es pura aproximacion, hasta el punto que ciertas corrien-

89 Cf J. M. Rovira Belloso, Relaciones subsistentes, en X. Pikaza - N. Sila-
nes (dirs.), Diccionario Teolégico El Dios Cristiano, Secretariado Trinitario, Sala-
manca 1992, 1227-1237.

70 G. Greshake, El Dios uno y trino. Una teologia de la Trinidad, Herder,
Barcelona 2001, 243.
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tes teolégicas defendieron el apofatismo como el conocimiento
propio de Dios 7'. Teniendo esto presente, una explicacién para
conjugar la trinidad de las personas y la unidad de naturaleza
podria elaborarse en torno al concepto de comunién que se apoya
en la comprensién jodnica de Dios como amor. Si Dios es amor, y
amor de donacién (gyzry), la esencia divina no puede ser soledad
absoluta (pues la relacién ad extra con sus criaturas no colmaria
esa soledad), ha de ser ‘comunién’ 72, por tanto, apertura a Otro
igual que alcanza su perfeccién no en una relacién ‘binaria’, sino
precisamente ‘trinitaria’, que es la que hace saltar, como quien
dice, la soledad, que en una relacién de sélo a dos no seria plena-
mente superada. La comunién da razén de la trinidad de perso-
nas sin por ello romper la unidad, pues siempre se trata de la
comunién en el inico amor que es Dios. En todo caso, «tiene sen-
tido que se distinga en Dios entre esencia y persona, en cuanto la
esencia de Dios designa justamente la communio, el entramado
de la relacién, mientras que la persona es en cada caso un miem-
bro, un ‘ritmo’ en ese entramado, no debiendo comprenderse tal
condicién de miembro-en-el-entramado mediante la imagen de
‘parte y todo’». Pues cada una de las divinas Personas es Dios en
plenitud, no parte de Dios, pero lo es a «a partir de las otras y
hacia las otras, con lo cual realiza su propio ser en y a través de
la mediacién de las otras, y por lo cual no existe ni puede pensar-
se sin las otras» . La realizacién de la communio es la perikhére-
sis entre las tres divinas Personas y, por tanto, la expresién plena
de la unidad divina: el monoteismo verdadero es el monoteismo
trinitario, porque «Dios es amor» (1Jn 4, 8.16).
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71 Cf. M. M.# Garijo Guembe, Palamismo, en X. Pikaza - N. Silanes (eds.),
Diccionario Teoldgico El Dios Cristiano, Secretariado Trinitario, Salamanca
1992, 1032s.

72 «El Dios cristiano es communio: él realiza su ser en el didlogo de amor
de tres personas». La communio «es la mediacién reciproca de unidad y plu-
ralidad a partir de si mismo. Aqui se presenta, al menos desde la perspectiva
de la experiencia humana, la trinidad de personas como la forma mads simple de
la communio. Ella esté frente al uno, que significa soledad, o bien encierro en
si mismo, y estd también frente al dos, que significa o bien divisién y exclusién
(jyo no soy ta!) o bien presenta indicios de narcisismo (jti eres para mi!). La
trinidad supera tanto la soledad y el encierro en si mismo cuanto también la
divisién, la exclusién y toda forma de narcisismo, en cuanto trasciende una
vez mas la simple diferencia y une a los dos en una comunidad. De este modo,
lo uno y lo mucho, unidad y diversidad, sin reducirse una a la otra, constitu-
yen la unidad de la communio» (G. Greshake, o. c., 227s.).

73 Ibid., 244s., 247.
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SUMMARY

The fourth gospel is the witness of the Son to the Father who spe-
aks and acts through Him, testimony to a unique relationship between
the two (the Father/the Son as an absolute relationship), which the
Paraclete will help to deepen in the hearts of the disciples throughout
history (Jn 14, 26; 16, 13). In this article we refer not to the immanent
Trinity, but to the Trinity as revealed, as we see it in the Johanine wri-
tings, concentrating in particular on Jn 3, which contains the first
‘christologico-trinitarian’ discourse of the public ministry of Jesus,
adding to this doctrine with some examination of into the Johanine
letters and the Apocalypse. In accordance with the structure of this
chapter, we organise the Trinitarian discourse beginning with the Son,
Revealer-Redeemer (vv. 11-15), who proclaims new birth in the Spirit
(vv. 3-11), to end with the Father (vv. 16-21), from whose love comes the
initiative to send his only-begotten Son to the world.
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