Se quiera o no, los “Novisimos” si-
guen ocupando un lugar preponderan-
te entre las preocupaciones del hom-
bre de hoy. Las llamadas “realidades
Gitimas™ —muerte, resurreccion, juicio,
paraiso, infierno, purgatorio— gravitan
sobre el presente, indicando a éste su
direccion, determinindolo y cuestio-
nandolo, de tal manera que nuestra
mirada al futuro definitivo es de la m4a-
xima importancia para nuestra situa-
cion actual.

El hombre se pregunta, y seguira
siempre preguntandose, ;qué hay més
allad?, jqué es lo que sucede y qué es lo
que podemos esperar después de la
muerte? Hay en el hombre algo que se
resiste a admitir que la falta de sentido
sea la realidad Ultima y a extraer de
ello la consecuencia de la extrema de-
sesperacion.

Para fundar su esperanza, la fe ape-
“la al hecho de que el futuro esperado
ya ha comenzado, ha tenido un antici-
po, una primera aparicién. Por eso,
so6lo en la medida en que haga visibles
en este mundo los signos de la espe-
ranza, puede ésta justificarse como ac-
titud humana. La esperanza en un
“maés alld” tiene, por tanto, necesidad
de la esperanza en el “més acé”, a fin
de hacer accesible a la experiencia hu-
mana la plenitud de su sentido.
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«Singular virtud la de la esperanza, singular
misterio. No es una virtud como las otras, sino una
virtud contra las otras.

Contradice a todas las otras. Da la espalda,
por asi decirlo, a todas las otras.

Y les hace frente. A todas las virtudes. A todos
los misterios.

Va, por asi decirlo, en sentido opuesto; nada
contra corriente.

Remonta la corriente de todas ellas.

No es nada sumisa; tiene cardcter, la pequenia.

Hace frente, si asi puede decirse, a sus herma-
nas; a todas las virtudes, a todos los misterios.

Cuando ellas bajan, ella asciende (es una gran
cosa).

Cuando todo desciende, tan solo ella se remon-
ta y, de este modo, duplica, decuplica a todas las
otras, agrandandolas hasta el infinitor.

Charles Péguy

Prenotando

Los catecismos, los tratados de teologia y las
exposiciones sistematicas del dogma suelen con-
cluir con un capitulo acerca de las llamadas «reali-
dades ultimas», acerca de lo que en el lenguaje de
los tedlogos se designa con el nombre de «escatolo-
gia» (doctrina de la «realidad ultima»). Este capitu-
lo de la dogmatica versa especialmente sobre lo
que habra de suceder al término de la historia perso-
nal de cada uno o de la historia universal: muerte,
resurreccion, juicio, segunda venida de Cristo, fin
del mundo, nueva creacion, purgatorio, cielo, infier-
no... Pero la «realidad ultima» no es tan solo térmi-
no y conclusion, algo que habra de verificarse uni-
camente en un futuro lejano. La realidad ultima,
como meta de toda la historia, se perfila ya desde
ahora, en el presente, indicando a éste su direccion,
determinandolo y cuestionandolo, de tal manera
que nuestra mirada al futuro definitivo es de la ma-
yor importancia para nuestra situacion presente.

Como tantos otros capitulos de la dogmatica,
también la concepcion de las «realidades ultimas»
ha sufrido ultimamente profundos cambios. Una vi-
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sion mas honda del proposito que inspira las afir-
maciones de la Sagrada Escritura, una renovada re-
flexion sobre la tradicion de fe de la Iglesia, una
apasionada confrontacion con concepciones no
cristianas del futuro, asi como un esfuerzo por tras-
ladar la fe cristiana a los interrogantes y problemas
actuales (lo cual significa siempre, ademas, una
transposicion de la concepcion antigua a la actual),
todo esto ha conducido no sélo a formular de un
nuevo modo la doctrina tradicional de las «realida-
des ultimas», sino también a descubrir en ella nue-
vos aspectos y perspectivas que son hoy de capital
importancia para que pueda desarrollarse plena-
mente la fe cristiana.

En una serie de conferencias, seminarios y en-
cuentros académicos (por ej. en Gerlos, Graz, Inns-
bruck, Linz, Neukirchen, Viena y Zurich) he trata-
do de hacer ver los aspectos mas relevantes de esta
re-meditacion teologica sobre las «realidades lti-
mas» a un circulo mas amplio de personas. No pre-
tendia tratar todos los problemas relativos al area
de la escatologia, sino reflexionar sobre aquellos
problemas que para muchos cristianos suponen
realmente un interrogante y que inciden profunda-
mente en el modo de desarrollarse la fe individual y
eclesial. Las presentes paginas resumen las confe-
rencias citadas, incluyendo algunas de las cuestio-
nes suscitadas en los debates subsiguientes a las
mismas.

He tenido buen cuidado en formular los proble-
mas y los temas de modo que resulten comprensi-
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bles a cualquier cristiano interesado en ellos. Esto,
naturalmente, ha requerido dejar aparte determina-
dos puntos del debate que resultan importantes
para los tedlogos «profesionales», pero que son de
dificil comprension para los no tedlogos; también
ha hecho necesario circunscribirse a un nivel de re-
flexién que no se moviera en las abstraccion de los
conceptos, sino que fuera facilmente verificable en
la experiencia. Por ultimo, he renunciado amplia-
mente al aparato cientifico (notas, referencias bi-
bliograficas, etc.) Dado que me he ocupado de los
problemas de la escatologia en una serie de publica-
ciones de caracter cientifico, quien esté interesado
podra facilmente encontrar en ellas abundantes da-
tos, fundamentaciones y detenidos examenes. Al fi-
nal de estas paginas encontrara el lector una lista de
mis publicaciones y una pequenia bibliografia sobre

- escatologia.

Gisbert Greshake
Viena



Futuro
y esperanza

1. El problema del futuro

Antoine de Saint-Exupéry, escritor y aviador
francés, refiere cOmo, con algunos comparieros, ha-
bia criado gacelas en un oasis de los confines del
Sahara. «Las teniamos encerradas al aire libre, en
un cercado de canas, porque las gacelas tienen ne-
cesidad de que circule libremente el aire, y no hay
animal mas sensible. Si se las captura cuando son
jovenes, siguen viviendo sin dificultad y llegan in-
cluso a comer de tu mano. Se dejan acariciar y to-
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can la palma de tu mano con su humedo hocico. De
este modo crees que las has domesticado... Pero lle-
ga un dia en que las sorprendes apretando sus pe-
quefios cuernos contra la cerca, en direccion al de-
sierto. Parece como si estuvieran imantadas. No
son conscientes de que te rehuyen; de hecho, beben
la leche que les llevas, se dejan todavia acariciar,
hunden su hocico en tu mano aun mas carinosa-
mente que antes... Y sin embargo, en cuanto las de-
jas, compruebas que, tras un breve retozar aparen-
temente felices, vuelven hacia la cerca. Y si no in-
tervienes, se quedan alli, sin tratar siquiera de lu-
char contra el obstaculo, sino limitandose a apoyar
contra €l sus cuernecillos, humillando la cerviz, has-
ta que mueren... Lo que buscan, y lo sabes, es el es-
pacio que ha de completarlas. Desean ser gacelas y
danzar su propia danza. Quieren conocer, a ciento
treinta kilometros por hora, la huida rectilinea, sal-
picada de pequerios brincos, como si aqui y alla
brotasen llamas de la arena. {Qué importan los cha-
cales, si la verdad de las gacelas consiste en experi-
mentar el miedo, que es lo unico que las obliga a su-
perarse y las hace dar los mas fantasticos saltos...!
iQué importan los leones, si su verdad consiste en
ser despedazadas por un zarpazo bajo el sol...! En-
tonces las observas y piensas: ‘miralas, presas de la
nostalgia...”»

El relato de Saint-Exupéry encierra una agudisi-
ma observacion: /no nos reconocemos en gran par-
te a nosotros mismos en esas gacelas? Hemos sido
habituados, educados y sometidos a lo que llama-
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mos «nuestro mundo», con sus mil comodidades y
limitaciones; estamos narcotizados y fascinados
por todas las ocasiones de placer, felicidad y satis-
faccion que el mundo nos ofrece. Pero también a
nosotros nos sucede que acabamos dandonos cuen-
ta de que este mundo no se abre, que en el fondo se-
guimos siendo extrafios a él, que existe un anhelo de
espacio y de libertad que se proyecta mas alla de
todo cuanto es posible aqui v ahora. En este senti-
do, la experiencia que tenemos de nuestra vida, del
mundo y de la historia es la experiencia de una rea-
lidad pentltima; y de aqui nace la inquietud y el an-
sia de una patria ultima y definitiva.

Que este ansia de un futuro plenamente dotado
de sentido constituye la «verdad de nuestra vidav,
del mismo modo que el espacio del desierto consti-
tuye la verdad de la vida de una gacela, podemos
confirmarlo si reflexionamos con atencion.

Nadie puede vivir sin preguntarse: ;Qué sera
—manana, pasado manana, dentro de poco, al cabo
de unos anos, de unos decenios, en un futuro leja-
no— de mi mismo, de mi familia, de mi trabajo, de
mis proyectos y mis aspiraciones, de mis semejan-
tes, a los que estoy ligado, del estado y de la socie-
dad, de la evolucion politica de nuestro planeta? El
problema del futuro —ya se plantee explicitamente
o de un modo implicito, en la forma temerosa y lle-
na de esperanza de mirar a lo que ha de venir— esta
inseparablemente unido a la vida humana. Precisa-
mente al hacerse esta pregunta, el hombre se mani-
fiesta como un ser historico, como alguien que aun
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no esta acabado en si, sino que se ve recorriendo un
camino en el que puede encontrarse o perderse a si
mismo. No podria emprenderse ningun trabajo,
concebir ningun ideal, realizar ningln proyecto, si

el hombre, en su mas profunda esencia, no estuvie- -

se orientado hacia el futuro como algo capaz de
producir satisfaccion, pero también decepcion; ga-
nancia, pero también pérdida.

Normalmente, la pregunta acerca de lo que ha
de venir se refiere a un futuro proximo o, al menos,
previsible, y no abarca toda la realidad, sino unica-
mente determinados sectores de ella. La pregunta
que se hace es: ;qué sucedera con tal o cual cosa al
cabo de un periodo de tiempo previsible? Pero en
toda vida humana hay también situaciones en las
que el problema del futuro se hace mas agudo y la
pregunta ya no se refiere a tal o cual cosa concreta,
sino a todas las cosas; en que ya no esta en juego el
futuro proximo, sino el futuro en general. El proble-
ma del futuro se convierte entonces en el problema
del «futuro ultimo», del sentido y el objeto de la rea-
lidad en general. Situaciones en las que la mirada al
futuro se hace mas intensa pueden ser, por ejemplo,
la muerte de un ser querido, un sufrimiento inexora-
ble, una vejez vivida en soledad, la experiencia de
una vida fracasada, la experiencia de la propia im-
potencia o inutilidad; pero pueden serlo también ex-
periencias positivas, como el amor, el éxito, la felici-
dad suprema... Mientras que en las situaciones ne-
gativas la pregunta es si habra todavia un futuro,
aunque parezca que todo ha llegado al final, que ya
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no hay esperanza, que la vida humana y la historia
son absurdas, carentes de sentido y de finalidad, las
experiencias positivas hasta tal punto tienen carac-
ter de excepcionalidad, de rareza y de fragilidad,
que indefectiblemente uno se pregunta: ;habra un
futuro en el que esto, que ahora experimento de una:
manera fragmentaria y como si fuera una suerte
inestimable, tenga una realizacion definitiva y per-
manente?

Por eso, el problema del futuro se radicaliza
inevitablemente en el problema de un futuro ultimo
que todo lo abarca y lo completa, capaz de dar sen-
tido incluso a lo que, humanamente considerado,
carece de sentido y de esperanza, hasta la misma
muerte, y capaz también de garantizar cumplimien-
to y plena realizacion a todo lo que no ha tenido
mas que un desarrollo fragmentario. Sin este futuro
ultimo, la vida humana, mas aun, toda la historia
humana ;no acaba resultando absurda?

Con su razonamiento sobre las «realidades ulti-
masy, la fe cristiana afronta este problema del futu-
ro, originariamente connatural al hombre, y da la
respuesta del mensaje de la esperanza definitiva y
universal.

Pero —y aqui es donde debe entrar nuestro exa-
men critico— el mensaje cristiano de las «realidades
ultimas» jes realmente creible o es mas bien pura
mitologia carente de todo valor de realidad para el
pensamiento culturalmente evolucionado del hom-
bre moderno? Piénsese en las habituales representa-
ciones del final de los tiempos: el mundo celeste, el
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mundo del mas alla, irrumpe en el mundo del mas
aca poniendo término a la historia, acompainiado
por portentosas sefiales cosmicas; la segunda veni-
da de Cristo sobre un blanco corcel entre las nubes
del cielo; el sonido de las trompetas; los muertos
que resucitan y son sometidos a juicio en un drama-
tico escenario apocaliptico; el fin del mundo, que
sobreviene entre el estruendo de los relampagos y el
estallido del fuego. O piénsese en las representacio-
nes del infierno y el paraiso y todo lo relacionado
con ello. Todas estas representaciones ;no son tal
vez unicamente creaciones fantasticas de una época
aun no iluminada por las luces de la razon y perte-
necientes a una concepcion del mundo ya supera-
da? ;Puede el hombre de hoy seguir tomando en
serio todo esto? ;Constituye verdaderamente una
respuesta a su pregunta sobre el futuro?

2. La doctrina tradicional
de las «realidades ultimas»

No puede negarse que la doctrina tradicional de
las «realidades ultimas», tal como ha sido formula-
da al menos a partir de la escolastica tardia (en tor-
no al siglo XV), segun la cual las afirmaciones so-
bre las «realidades uitimas» son esencialmente con-
cebidas como informaciones reveladas por Dios
acerca del final de la vida individual y de la historia
universal del mundo, se le antoja a la actual con-
ciencia critica como absolutamente discutible, no
solo en el terreno extra-teoldgico, sino incluso den-
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tro de la misma teologia. La exégesis historico-criti-
ca y una profunda reflexion sistematica revelan hoy
que en el pasado muchas veces se ha malinterpreta-
do radicalmente el lenguaje en imagenes de la Sa-
grada Escritura y de la tradicion eclesiastica, bus-
cando en cifras y elementos simbolicos, y acaso en
fragmentarias alusiones imaginativas, su valor de
informacion sobre el futuro ultimo, y combinando-
los en un sistema hasta el punto de que dieran la
impresion de que la Escritura y la tradicion conte-
nian ya las previsiones, reveladas en términos preci-
samente vaticinadores, de la supervivencia del futu-
ro ultimo.

No esta muy lejano el tiempo en que en los cate-
cismos, devocionarios y compendios dogmaticos, al
llegar al capitulo sobre las «realidades ultimas», se
Juntaban las alusiones escrituristicas para formar
una unica imagen, como si se tratara de un rompe-
cabezas, de manera que se llegaba a pergenar un
grandioso y acabado relato del drama final venide-
ro y de la ultima y definitiva situacion. Como en
ningun otro campo de la dogmatica, las afirmacio-
nes acerca de las «realidades ultimas» se quedaba al
nivel de una primitiva «teologia para parvulos» en la
que todo cuanto se afirmaba a proposito de las pos-
trimerias era «sospechosamente embellecido», en lu-
gar de ser interpretado segun la intencion del men-
saje transmitido (A. Kolpin). De este modo, a partir
de imagenes y simbolos se obtenia una vision del
futuro hasta tal punto materializado que repelia y
alejaba al hombre dotado de espiritu critico, en lu-
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gar de convencerle y tocarle el corazon, como seria
lo propio de la Buena Nueva.

Los pecados teologicos que se han cometido y
siguen cometiéndose en el terreno de la escatologia
son dificilmente superables. Ningun otro tema
teologico puede ofrecer tantos y tan faciles motivos
de hilaridad como un examen del contenido y los
métodos de la doctrina dogmatica tradicional acer-
ca de las «realidades ultimas». Hace ya tiempo, un
conocido exegeta aleman que en los Giltimos anos se
ha ocupado asiduamente en cuestiones escatologi-
cas, me preguntaba en broma si los especialistas en
dogma habian conseguido por fin determinar si la
trompeta del dia del juicio habra de sonar en tono
mayor o menor, En realidad, cuestiones de este tipo
se han tratado en serio durante mucho tiempo.
Ante mi observacion, un tanto molesta, de que la
época de tales extravagancias teologicas pertenecia
al pasado, él me recordaba ciertos manuales y de-
vocionarios no tan vigjos, y que incluso se siguen
usando en parte, en los que se tratan con toda serie-
dad, si no cuestiones precisamente como ésta, si al
~ menos otras cuestiones que, en punto a insensatez,
son muy parecidas. Aun hoy pueden encontrarse
no pocos libros en los que, con un enorme desplie-
gue de sagacidad, se elucubran serisimas considera-
ciones acerca de la sucesion de los acontecimientos
en el llamado dia del juicio universal. Se pregunta,
por ejemplo, si tendra lugar primero el incendio del
mundo o la resurreccion de los muertos, y qué rela-
_cion temporal y factica hay entre esto y el sonido
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de la trompeta y la venida de Cristo sobre las nubes
del cielo. Elucubraciones de este tipo evidencian
como determinadas afirmaciones en forma de ima-
genes han sido malinterpretadas y objetivadas, en
una especie de cronica anticipada de los futuros
acontecimientos del dia del juicio.

Todavia poco antes del final del siglo pasado,
un profesor de dogmatica de Miinster, llamado
Baus, hacia un calculo, basandose en ciertas indica-
ciones biblicas, de la temperatura del fuego del in-
fierno. Aunque hayan pasado ochenta afios desde
entonces, aun sigue habiendo un cierto numero de
tedlogos que afirman que el fuego del infierno no
debe interpretarse simbolicamente, sino de un modo
extremadamente real, tan real como la reanimacion
de los restos mortales en la resurreccion universal
de los muertos, cuando el alma, a partir de los res-
tos terrenos, se formara un nuevo cuerpo, el cuerpo
de la resurreccion. Estas y otras semejantes consi-
deraciones, que aun pueden verse en la Gltima edi-
cion del acreditado Lexikon fiir Theologie und Kir-
che, manifiestan con toda claridad en qué sentido
tuvo lugar la malinterpretacion de las afirmaciones
sobre las «realidades ultimas», al extremo de que el
tedlogo francés Yves Congar no tiene reparos en
designar a la doctrina tradicional de las «realidades
ultimas» con el nombre de dfisica de las realidades
ultimas». Pero si precisamente estas aberraciones
hacen particularmente evidente la malinterpreta-
cion de este capitulo de la doctrina de la fe, con tan-
to mayor rigor habra que preguntarse: ;cual es el
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sentido real de las afirmaciones de la Biblia y la
Tradicion acerca de las «realidades ultimas»?

3. Esperanza e imagen

Lo primero que la teologia moderna llego a
comprender, de la mano de la exégesis, fue el carac-
ter de imagen de las afirmaciones referentes a las
postrimerias. La Sagrada Escritura no es una espe-
cie de vaticinio que anticipe el conocimiento del fu-
turo, nuestro o del mundo, prediciendo, por tanto,
lo que sucedera el dia D, es decir, dia de nuestra
muerte, o el dia del juicio. En ninguna parte —y esto
se puede demostrar— nos proporciona la Escritura
una vision profética del futuro.

Por lo que se refiere a las afirmaciones de la Es-
critura acerca de las «realidades ultimas», ocurre
algo muy parecido a lo que sucede con los primeros
capitulos de la misma Escritura, que tratan de los
origenes (la llamada historia de la creacion, los rela-
tos del paraiso y del estado original). Tampoco aqui
se nos ofrecen simplemente —y esto es algo hoy ge-
neralmente admitido— informaciones de caracter
* historico-descriptivo acerca de «como se produje-
ron los hechos», sino que, en forma de imagenes, es-
tos relatos expresan cosas mucho mas fundamenta-
les, como por ejemplo la absoluta dependencia del
hombre con respecto a Dios, el caracter directo de
su relacion con €l, la dignidad de su libertad, la na-
turaleza del pecado y sus consecuencias. En estos
relatos de los origenes, por lo tanto, se retroproyec-
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tan al inicio de todo acontecer determinadas expe-
riencias historicas actuales de la fe de Israel acaeci-
das en la relacién con su Dios, para demostrar que
dichas experiencias de fe del presente tienen una va-
lidez fundamental para todos los tiempos.

El «comienzo» descrito con las imagenes de los
relatos del Génesis no tiene, pues, el significado de
un comienzo temporal, sino que alude al fundamen-
to siempre vigente y al nucleo mas intimo de todo
acontecer. Comienzo y fin, sin embargo, estan en
una intima relacion mutua, y hay entre ambos una
correspondencia de estructura y de funcion. Ya
esto permite suponer que las afirmaciones acer-
ca del fin no pretenden simplemente dar informa-
ciones sobre el fin temporal de la historia, sino
que también ellas brotan de una experiencia actual
de la fe, prolongandola en la esperanza hacia el fu-
turo: el Dios que ahora y en el pasado abraza la
vida humana y la historia entera, gue da fundamen-
to y soporte, sentido y objeto, guia y ayuda a toda
la realidad, que escoge al hombre como la otra par-
te del pacto, para revelarse a él personalmente, este
Dios sera también el futuro de toda la creacion, su
sentido y su objeto ultimo; nada, ni la muerte ni el
fin del mundo, podra oponerse a la voluntad de
Dios de revelarse al hombre; quien ha sido elegido
por Dios para la comunion con él, esta inevitable-
mente situado ante Dios ahora y en el futuro, en la
vida y en la muerte. Las afirmaciones acerca del fu-
turo ultimo, tal como las hallamos en la Escritura y
en la Tradicion, no nacen, pues, de una visidn
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profética del futuro. Se trata, mas bien, de extrapo-
laciones y proyecciones (1), en forma de imagenes,
de la fe que ahora sostiene al hombre, al final de la
historia de la vida individual y del mundo, para ex-
presar la esperanza y la promesa, que son parte
esencial de la fe. En este sentido, las afirmaciones
sobre las «realidades ultimas» son imagenes de es-
peranza.

Esta definicion tiene un doble significado:

1. No se trata de un saber, de un conocimien-

to profético del futuro, sino que se trata de esperan-

za. Esperar es distinto de saber y de conocer. El
que sabe, sabe que una cosa es de tal modo y no de
otro: el que conoce, constata, argumenta, define,
deduce. El conocer tiende a unos resultados claros,
univocos y lo mas rotundos posible; el conocer es
un fijar limites. Por el contrario, el que espera lo
deja todo abierto. Para el que espera, no hay nada
irrevocablemente fijo, nada esta concluido. Para el
que espera, la realidad tal como es, con sus contra-
dicciones, sus quiebras y sus insondables vacios, su
oscuridad y sus absurdos, no es definitiva: el que
espera, confia en que todo puede trocarse en bien;
en que lo que aparentemente carece de esperanza y
de perspectivas no es definitivo, sino que todo res-

(1) Por extrapolaciones entendemos las afirmaciones re-
feridas al futuro que se obtienen en base a los valores de la ex-
periencia tenida hasta el momento presente. Proyecciones, por
el contrario, se refieren a la prolongacion en el futuro de los
procesos que actian ya en el presente.
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ponde a un sentido ultimo, todo confluye hacia una
conciliacion y una salvacion definitivas, aun sin sa-
ber cOmo y de qué manera han de ser. La sabiduria
popular ha acunado el proverbio: «quien vive de es-
peranza, muere de hambre», cuyo equivalente ale-

-man seria, mas o0 menos, «quien espera demasiado,

se vuelve loco». Aqui encuentra su expresion una
profunda sabiduria que intuye que quien espera
suele estar entre los locos, y no hay que buscarle
entre los que saben y conocen, entre los que consi-
guen adaptarse, razonable y distanciadamente, al
mundo tal como es. El que espera, esta muchas ve-
ces en el lado opuesto, cuestiona incluso el conocer
definitorio, el saber incontrovertible; para él, todo
esta abierto; confia en un desenlace feliz, muchas
veces contra toda esperanza. En este sentido, las
afirmaciones de la Escritura acerca de las postrime-
rias son imagenes de esperanza: expresan como el
curso de la historia personal y de la historia del
mundo camina hacia un final afortunado.

2. La definicion de «imagenes de esperanza»
significa, ademas, otra cosa: jse trata de imdgenes!
La imagen esta ligada de un modo realmente esen-
cial a la esperanza. Propios del conocer son la for-
mula, la definicion, la proposicion invariable, la te-
sis, el dogma... Por el contrario, caracteristico del
esperar es la imagen. La esperanza no puede expre-
sarse mas que por medio de la representacion de
imagenes, en suefios y signos, simbolos y cifras. De
hecho, todo esto no puede pretender competir con
el conocimiento, sino tan solo aludir a lo que el
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hombre, de por si, no es capaz de representarse;
pretende mantener la realidad dispuesta y abierta a
lo que puede sucederle al hombre por encima de to-
das las posibilidades y expectativas humanas. Una
imagen puede expresar, ademas de la realidad tal
como se presenta aqui y ahora, lo que el hombre, de
por si, no es capaz de expresar y realizar de manera
definitiva. Las imagenes hablan, pues, de una reali-
dad que no pertenece, o no pertenece aun, al campo
de la experiencia humana del conocer y de las fa-
cultades humanas. Mas aun, puede afirmarse que
esta grandiosa realidad futura se esboza de manera
anticipada precisamente en imagenes, y en image-
nes se presenta al hombre, de manera que es por
medio de imagenes como se despierta y se mantiene
viva en nosotros la esperanza en un futuro definiti-
vo portador de salvacion.

Al hombre moderno occidental le causan difi-
cultades las imagenes, los simbolos y los signos.
Tiene siempre el peligro de considerar la imagen ex-
clusivamente como una ilustracion en el fondo su-
perflua, como una metafora o transposicion cifrada
de una realidad que se puede captar en si misma, de
un modo mas profundo y adecuado, en forma de
conceptos; o el peligro de considerar la realidad que
la imagen nos desvela, exclusivamente como una
realidad difusa, extremadamente incierta y hasta
«enrarecida». jCuantas veces, después de reflexio-
nes como ésta, he oido a ciertas personas decir:
«entonces, (todo esto es tan solo una imagen?»!
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Ese «tan solo» es extremadamente revelador de
hasta qué punto nuestra comprension de la realidad
se ve dominada por la ratio, por el concepto, por la
abstraccion. Pero si deseamos entender correcta-
mente la Escritura y la antigua tradicion cristiana
(e incluso la praxis sacramental de la Iglesia, que es
una praxis simbolica), hemos de esforzarnos por
penetrar el mundo de las imagenes. La imagen no
nos transmite, con relacion al concepto, un «me-
nos», sino un «mas» de realidad. De hecho, la reali-
dad que es objeto de nuestros conceptos, es decir, la
realidad abierta a nuestra intervencion, es unica-
mente una parte de lo real. Lo que hay de mas pre-
cioso en nuestra vida y en el mundo no lo podemos
comprender y afirmar, sino que liega a nosotros
como un incomprensible don de la fortuna: el amor,
lo hermoso, lo fascinante, el futuro prenado de sen-
tido. Por eso el lenguaje apropiado para el amor, la
belleza, la emocién y la realizacion definitiva del
sentido, no es el concepto, sino la imagen. Por con-
siguiente, si la fe cristiana responde a la pregunta
del futuro ultimo por medio de imagenes, la razon
de ello hay que buscarla en la naturaleza de las co-
sas, porque la esperanza, el futuro ultimo, el sentido
universal y las imagenes estan vinculados entre si
por una profundisima relacion.

Pero, aunque las imagenes no pueden traducirse
en conceptos, alin queda ciertamente en pie la cues-
tion de como y en funcion de qué hay que entender
las imagenes. Las imagenes significan algo, preten-
den algo, desean que estemos abiertos y prestemos
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atencion a algo. Incluso pueden comprenderse erro-
neamente las imagenes cuando se considera impor-
tante algo que en realidad es secundario, o hasta
impropio, y se ignora el auténtico proposito de esta
forma de expresion. Por eso se pregunta: ;en fun-
cion de qué hay que leer las imagenes de esperanza
de la fe cristiana que anuncian un futuro de realiza-
cion definitiva?

Pues bien, tales imagenes no hay que interpre-
tarlas —al estilo de la antigua teologia— como infor-
maciones sobre acontecimientos futuros (el fin del
mundo) o lugares (el paraiso, el infierno) entendidos
de un modo material, sino que —dado que nacen de
la fe en el Dios personal— es preciso interpretarlas
en un sentido estrictamente «personal». Es decir: la
fe cristiana no espera en tal o cual cosa que haya de
suceder en un futuro mas o menos lejano, sino que
confia en una persona y en una definitiva comunion
con ella, es decir, con Dios. De un modo sintético
puede afirmarse que quien espera, no espera en el
paraiso como en un mundo feliz, sino que espera en
Dios, el cual, en cuanto que se le conquista y se le
alcanza, es ya el paraiso, es decir, la realizacion de
todas las aspiraciones del hombre a la comunica-
cion personal, al amor y a la perfeccion. Dicho de
otro modo: el creyente no tiene miedo al infierno,
sino que teme no encontrar a Dios, lo cual constitu-
ye precisamente el infierno. El que espera no aguar-
da siquiera un juicio, entendido como un gran dra-
ma escénico que ha de tener lugar al final de los
tiempos, aunque sabe que ha de responder ante
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Dios de si mismo y de su vida, y que esta responsa-
bilidad es para él, que ha sido siempre y sigue sien-
do culpable, algo realmente abrumador y angustio-
so. En este sentido, el que espera no aguarda el jui-
cio y el purgatorio como un acontecimiento final o
un lugar en el que habra de vivir, sino como el en-
cuentro con el Dios que juzga y que es, al mismo
tiempo, fuente de purificacion. Y en este mismo
sentido, el encuentro personal con Dios es el juicio
y el purgatorio. Es decir: el que espera no sabe
nada acerca de un futuro y espectacular aconteci-
miento césmico final, no tiene tampoco necesidad
de imaginarse en qué ha de consistir y como ha de
ser; simplemente confia en que, cuando todo lo
creado llegue a su fin, Dios vendra a él y él ira a
Dios; éste es precisamente el significado de la ima-
gen de la venida de Dios a este mundo al final de
los tiempos. Las imagenes de esperanza de la Escri-
tura hay que interpretarlas, pues, en un sentido per-
sonal. Por consiguiente, también las relaciones in-
terpersonales aqui y ahora vigentes entre los hom-
bres, asi como el modo que las caracteriza, propor-
cionan la auténtica analogia y la base experiencial
que permiten una vision mas profunda de la reali-
dad ultima y definitiva.

Estas primeras consideraciones pueden bastar
para comprender lo que se entiende al hablar de
una interpretacion personal de las afirmaciones en
imagenes acerca del futuro altimo: no se trata de
profecias, ni de la espera de algun dramatico acon-
tecimiento final, sino de la expresion de la esperan-
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za en que el Dios personal es el futuro del hombre,
y que este futuro es un futuro feliz, precisamente
porque es el futuro de Dios.

4. El fundamento de la esperanza

Pero (en qué se funda esta esperanza?

Podria recurrirse, y tal vez no habria dificultad,
al hecho de que ya la vida humana, en cuanto tal,
se funda en una esperanza ultima, en una originaria
confianza profundamente enraizada. Es popio de lo
humano que alli donde hay hombres haya también
esperanza. Y no solo la esperanza en tal o cual co-
sa, sino la esperanza definitiva, es decir, la esperan-
za de que todo tendra un buen fin, que ni siquiera la
muerte significa el final de la esperanza. Es bien sa-
bido que en paleontologia se aplican diversos crite-
rios para, en caso del hallazgo de restos Oseos, de-
terminar si se trata de primates del mundo animal o
de seres ya especificamente humanos. Junto a los
criterios del empleo del fuego y de utensilios, se re-
curre también a un tercer criterio que se basa en la
particularidad de que, desde sus origenes, es decir,
desde donde se pueden hallar huellas del hombre,
éste ha enterrado a sus muertos. Mientras que el
animal muere y permanece en el lugar en que ha
muerto, abandonado por sus congéneres, €l hombre
entierra a sus muertos. Evidentemente, esto solo
puede explicarse del siguiente modo: alli donde hay
vida especificamente humana, existe también la es-
peranza de que la muerte y la falta de sentido no
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son la realidad ultima. Puede afiadirse, ademas, el
hecho de que, a lo largo de la historia, el hombre ha
padecido y puede aun padecer indecibles sufrimien-
tos, a pesar de lo cual posee una enorme capacidad
de resistencia, una seguridad originaria, connatural
al ser humano en cuanto tal, de que la desespera-
cion no es una actitud justificada. Es cierto que se
dan la desesperacion y el suicidio, pero en cualquier
caso son excepcion, y la mayor parte de los hom-
bres los considera inadecuados. Si se piensa en las
terribles situaciones que los hombres han sabido so-
portar sin recurrir al suicidio como solucién tltima,
inevitablemente hay que preguntarse: ;por qué?

Evidentemente, porque hay en el hombre algo
que se resiste a admitir que la falta de sentido sea la
realidad ultima y a extraer de ello la consecuencia
de la extrema desesperacion. Existe, pues, una espe-
ranza que se da generalmente en el hombre. Pero
esta esperanza es ambigua y debe defenderse conti-
nuamente de la desesperacion. Si se la pregunta
acerca de su fundamento, dicha esperanza habra de
reconocer que, en definitiva, en la vida humana si-
gue siendo imposible determinar si la actitud funda-
mental conforme a las experiencias de la vida es la
obstinada desesperacion o la esperanza. Por eso,
tampoco la Escritura motiva su esperanza —expre-
sada en innumerables imagenes vinculadas a las
promesas y al futuro— simplemente con las expe-
riencias de esperanza de la vida humana. Esto pue-
de hacerlo y lo ha hecho siempre la filosofia. La fe,
para fundar su esperanza, apela al hecho de que el
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futuro esperado ya ha comenzado, ha tenido un
anticipo, una primera aparicion. (Qué significa
esto?

En el fondo, es una verdad obvia: del futu-
ro solo se puede afirmar algo con cierta seguridad
si es ya presente, si ya se anuncia y se manifiesta, si
esta a punto de hacerse realidad en una tendencia 'y
en un proceso. Lo mismo puede decirse, por ejem-
plo, de la técnica. Si los cientificos afirman hoy algo
acerca del futuro técnico, pueden hacerlo porque
existen ya tendencias y procesos que caminan en un
determinado sentido, de manera que es posible ex-
trapolarlos, por asi decirlo, en el futuro. Las cosas
son parecidas en otros terrenos: solo se puede ha-
blar responsablemente del futuro cuando éste de al-
guna manera ya se ha iniciado y esta actuando.
También la esperanza en el futuro de la fe sigue esta
norma. La certeza de la esperanza en la existencia
de un futuro que da a todo sentido, realizacion y
cumplimiento definitivos, la adquiere la fe del hecho
de que este futuro esperado esta ya a punto de ha-
cerse realidad, mas aun, ya se ha realizado.

A lo largo de su historia, Israel experimento a
Dios como al Dios del futuro, como al Dios vivo y
dispensador de vida que siempre, cuando todo pa-
recia haber llegado al final, creaba nuevos comien-
zos, con lo cual se manifestaba como el poder que
inauguraba un nuevo futuro y un nuevo sentido de
liberacion y realizacion a todo lo que a los ojos del
hombre parecia carente de sentido, oscuro y sin
perspectivas. Es verdad que en el Antiguo Testa-
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mento persistia una fundamental indecision e inse-
guridad acerca de lo que ultima y definitivamente
podia esperarse de este poder futuro de Dios que ya
estaba actuando: ;tiene también poder Dios mas
alla de la muerte?; ;es realmente valido su futuro
para todos los hombres o, mejor dicho, para todo el
mundo?

A estas preguntas solo responde con claridad el
Nuevo Testamento. En la resurreccion de Jesus se
ha hecho ya realidad lo que significa el futuro tlti-
mo y acabado de Dios; por eso en la misma resu-
rreccion es posible conocerlo, mas aun, percibirlo.
La resurreccion significa algo mds que la mera in-
fraccion del limite de la muerte. La resurreccion es
la respuesta ultima de Dios a una vida que —vista
tan solo desde fuera— se perdia en la falta de senti-
do. Jesus anuncia el «Reino» como el mensaje ulti-
mo y definitivo de Dios. Pero Israel lo rechaza; sus
discipuios le abandonan; él mismo se ve condenado
a morir en la cruz; su mensaje del Dios de la vida 'y
del amor parece ser impugnado. ;Carece todo,
pues, de sentido?; ;es todo vano y destinado a de-
saparecer?

La oscura experiencia de la ausencia de Dios en
la cruz y su impotente grito de muerte parecen ser
los sintomas extremos del fracaso con que culmina
la vida de Jesus. Unicamente reflexionando sobre
esto es como queda claramente de relieve lo que
significa la resurreccion: la resurreccion significa
que Dios no abandona a Jests al absurdo y a la fu-
tilidad del destino humano, sino que el Dios de
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Jesus hace posible que todo, aun cuando parezca
que ha llegado a su fin, tenga ante si un futuro de
salvacion y de realizacion. Jesus, a quien la muerte
trata de sumergir en la nada, es acogido en la gloria
del Padre, donde crucificado, es decir, a pesar de su
fatal destino humano, tiene eternamente su futuro
en Dios. Su vida, aparentemente bajo el signo de la
inutilidad, es sancionada por Dios como «el cami-
no» que conduce a la meta; el reducido circulo de
sus discipulos es nuevamente congregado por obra
y gracia del espiritu de la resurreccion y destinado a
constituir la célula originaria de la Iglesia, que ha
recibido la promesa irrevocable de la vida. En su-
ma, Aquel que despoja a la muerte de su nombre,
recibe un nuevo nombre: Jesus es el Sefior que en
adelante, y por toda la eternidad, determina el futu-
ro del mundo como un futuro de salvacion, de vida
" definitiva y de plenitud absoluta.

En la resurreccion de Jesus Dios se revela, pues,
de un modo sumamente claro, como Dios del futu-
ro: su futuro no excluye nada y se impone a todos
los poderes de las tinieblas y del absurdo. Y esto no
se refiere Unicamente a Jesus, sino a todos nosotros,
como ya hemos visto. En su resurreccion habita ya
la promesa de nuestro futuro. Lo que ha sucedido a
Jesus lo tenemos ante nosotros como objeto cierto
de la esperanza; mas aun, esta actuando ya antici-
padamente en nosotros como fuerza del espiritu, es
decir, en el gozo, en el amor, en la esperanza, en la
voluntad y en la capacidad de seguir a Cristo, en la
perseverancia y en el compromiso activo.
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La esperanza de los cristianos se funda, pues,
en la resurreccion de Jesus. En este acontecimiento
se ha anticipado ya nuestro futuro. La meta de
nuestra esperanza, por consiguiente, es en ultimo
término la comunion con el Sefor resucitado. Esto
precisamente es lo que significa la imagen del retor-
no de Cristo, de la venida del Sefior en su gloria.
Aqui se expresa la esperanza de que la venida de
Cristo a nosotros y nuestra vuelta a él, es decir,
nuestra comunion con Jesus en la casa del Padre, es
lo que constituye el futuro Gltimo. Por lo tanto, si
Jesus no hubiese resucitado, ciertamente habria una
esperanza humana, pero ésta seguiria siendo pro-
fundamente incierta y, en definitiva, no seria posible
pronunciarse mas por ella que por la desesperacion.

La resurreccion de Cristo es, por consiguiente,
fundamento, nucleo y eje de toda esperanza cristia-
na. Es esto lo que expresa San Pablo cuando dice:
«Si Cristo no ha resucitado, vana es vuestra fe... y si
solamente para esta vida tenemos puesta nuestra
esperanza en Cristo, jsomos los mas desgraciados
de todos los hombres! ...comamos y bebamos, que
manana moriremos» (1 Cor 15, 17.19.32). Es ver-
dad que, al poner tal esperanza en Dios y ser éste
esencialmente el Inconcebible, el Oculto y el Vela-
do, el cristiano sabe muy poco del futuro. Mucho
menos que los que piensan poder tomar en sus pro-
pias manos, programar y llevar a feliz término el fu-
turo de la humanidad. Un rasgo esencial de la doc-
trina cristiana sobre la «realidad ultima» es la «po-
breza de su saber» (J. B. Metz). El creyente no esta
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mejor «informado» sobre los acontecimientos, los
lugares y las situaciones del futuro, como equivoca-
damente solia presuponer la escatologia tradicional,
sino que es propio de la fe cristiana la esperanza de
que el Dios que resucito a Jesus de entre los muer-
tos habra de llevar todo a buen fin.

5. El caracter problematico
de una esperanza en el «mas alla»

La respuesta de la fe cristiana a la pregunta del
hombre acerca del futuro, la firme seguridad de una
esperanza incondicional en la realizacion definitiva
en Dios, resulta para muchos contemporaneos, cre-
yentes o no, extraordinariamente abstracta, lejana
a la realidad, extrana y hasta alienante. Parece per-
tenecer a una imagen de un mundo ya superado
que no tiene ya verdadero lugar en nuestro mundo
de hoy y, consiguientemente, es practicamente irre-
levante para una comprension historica de la reali-
dad. ;No conserva acaso el mensaje cristiano sobre
el futuro una imagen mitica del mundo que tuvo su
valor hasta el advenimiento de la época moderna,
pero que después se ha transformado progresiva-
mente en el sentido de una comprension historico-
secular de la realidad? Veamos con mas precision
la modificacion de la imagen del mundo y, con ella,
el cambio que se ha producido en la forma de con-
cebir el futuro y la esperanza.

Hasta la época moderna, la realidad se conce-
bia principalmente segiin el esquema de los dos
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mundos: el mas aca y el mas alla. Se concebia el
mas aca como un espacio destinado y preordenado
por Dios para el hombre y que, en sus estructuras
esenciales, era inmutable y estatico. Dentro de este
espacio, la historia humana se desarrollaba como
un incesante devenir y pasar que, en si mismo, no
tiene ningn sentido ni meta hacia la que tender. El
sentido de la historia se reduce a ser para el hombre
el tiempo de la prueba, es decir, a ofrecerle las con-
diciones para poder prepararse para el mundo del
mas alla por medio de su obrar ético-religioso. Este
mundo del mas alla es pensado en los términos de
la representacion de un segundo plano ubicado por
encima del mundo del mas aca. En €l encuentra su
realizacion todo cuanto existe en el mas aca.

Por eso, el futuro que el hombre espera consiste
esencialmente en su «transmigrar» de este mundo
del mas aca (en virtud de su inmortal alma espiri-
tual, que pertenece por origen y por destino al «ias
alla»), al mundo de este mas alla, consciente de que
en ¢l mundo del mas aca todo se funda en el vacio y
unicamente subsiste en cuanto que el mundo del
mas alla, por asi decirlo, penetra desde arriba al
mundo del mas aca y lo conduce a su fin (cfr. las
imagenes apocalipticas del fin del mundo). La espe-
ra de la resurreccion de la carne y de un «nuevo
mundo» de Dios ha ido siempre perdiendo terreno
en este marco de representacion.

Hay, pues, dos mundos contrapuestos: el mas
aca y el mas alla. Entre ambos, dificilmente existe
una relacion real, esencial: en el mundo terrenal
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ciertamente se exige una atencion al mundo venide-
ro del mas alla; la gracia celeste, por otra parte,
actua ya en el mundo terrenal; y, por 1ltimo, el jui-
cio pronunciado en el mas alla es directamente pro-
porcional a la vida del mas aca, de manera que la
recompensa celeste corresponda a la prueba terre-
na. Pero, a pesar de esta triple correlacion recipro-
ca entre el mas alla y el mas aca, ambos mundos es-
tan firmemente cerrados en si mismos, sin que el
uno esté orientado al otro.

Esta imagen del mundo supone que la esperan-
za cristiana se refiere exclusivamente al mas alla, «a
lo alto», fuera del mundo y de la historia y, consi-
guientemente, excluye todo lo que podriamos lla-
mar el futuro interno de la historia, las aspiraciones
y los suefios de la vida cotidiana del individuo, los
objetivos politicos y sociales, los esfuerzos en favor
de la paz y la justicia. Los cristianos de todas las
épocas se han comprometido, evidentemente, en la
accion en el mundo y para el mundo, pero este ac-
tuar del cristiano ha sido considerado Unicamente
como deber del amor y como condicion para alcan-
zar la recompensa celeste. No se referia a la espe-
ranza y no era objeto de ella. La esperanza cristia-
na se orientaba tan solo a la realidad altima, al mas
alla. Y asi ha sucedido que la espera cristiana del
futuro se ha alejado cada vez mas del mundo, ha-
ciéndose abstracta; y al no preocuparse del presen-
te de la vida y de la historia, no ha vuelto a estar en
condiciones de dar al mundo su propia impronta.
Las «realidades ultimas» que el cristiano esperaba
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eran tan ultimas que, precisamente por ello, la reali-
dad penultima, la construccion del mas aca, en to-
das sus dimensiones, resultd dafada por omision.

Es bien conocido lo de aquel capitan que, estan-
do el barco a punto de hundirse, grita: «jAtencion,
todos los hombres de a bordo: los cristianos, abajo,
a rezar; los ateos, a achicar!». El chiste puede resul-
tar injusto, exagerado y caricaturesco. Pero mani-
fiesta con una evidencia deformante, propia de toda
caricatura, un rasgo real, es decir, un aspecto del
comportamiento tradicional del cristiano que esta
esencialmente asociado a su actitud ante las «reali-
dades ultimas» y el futuro definitivo: la esperanza
se dirige al mas alla (por eso, «abajo, a rezar»); el
no creyente, por el contrario, debe hacer el trabajo
sucio de la historia, debe mancharse las manos en
la construccion del mundo, de la sociedad, de la po-
litica... Ludwig Feuerbach reflejo esta situacion en
una breve formula: «La fe en el mas alla renuncia al
mundo». Se trata de una objecion que, bajo el lema
de la religion como «opio del pueblo», fue tomada
por la critica marxista de la religion y ha sido repe-
tida hasta hoy. En realidad, «si los cristianos bus-
can a Dios por desconfianza hacia el futuro intra-
mundano, no deben maravillarse si otros toman di-
cho futuro en sus propias manos, haciendo de me-
nos a Dios» (F. Kerstiens).

La pregunta resulta, pues, inevitable: ;como se
puede emprender con el maximo esfuerzo la cons-
truccion del futuro de este mundo si, como cristia-
nos, se implora la fuerza para «despreciar las cosas



40 Mas fuertes que la muerte

terrenas y amar las cosas celestes (terrena despice-
re et amare coelestia), como hasta hace muy poco
se decia en las oraciones de la misa? (2). Con res-
pecto a esta concepcion tradicional del mundo
segun el esquema «mas aca/mas allar, el paso de la
antigua imagen del mundo a la moderna concep-
cion de la realidad se caracteriza porque proviene
menos de la rigida contraposicion de dos mundos,
el del mas aca y el del mas alla, en la que aquél no
€s mas que un espacio, inmutable en su sustancia,
en el que se desenvuelve la historia como prueba
ético-religiosa del hombre. La era moderna, por el
contrario, concibe este mismo mundo como histo-
ria, es decir, como un potencial casi ilimitado y un
inmenso campo material que le ha sido confiado al
hombre para que éste lo conforme a sus objetivos e
ideales, lo someta a sus deseos de felicidad y, de
este modo, se construya para si un futuro ultimo de
salvacion. Para el hombre de la edad moderna, el
futuro no es ya un segundo plano al que ha de lle-
gar tras la prueba terrena, sino que es aquello que
en el mundo y a partir del mundo puede ser organi-
zado, realizado y obtenido por el empeifio del hom-
bre.

(2) Mientras tanto la formulacion latina ha sido atempe-
rada (terrena sapienter perpendere et coelestibus inhaerere) y
aun mas mitigada ha sido la traduccion: «Enséfianos... a ver el
mundo a la luz de tu sabiduria y a amar lo eterno mas que lo
transitorio».

Aunque esta concepcion moderna del mundo
haya sido teorizada del modo mas radical por el
marxismo y las diversas formas de humanismo y
neopositivismo, dicha actitud es hoy practicamente
general en todas partes: el futuro es lo que el hom-
bre mismo puede y debe hacer; se trata del futuro
de este nuestro unico mundo. Cuando hoy en la
vida publica, en el estado y en la sociedad nos inte-
rrogamos sobre el futuro, normalmente nadie espe-
ra una respuesta que se refiera a un futuro Gltimo
«en el mas alla», sino una respuesta referente al fu-
turo de este nuestro mundo y de esta historia. Por
eso entre la esperanza cristiana, que esta puesta en
un futuro dltimo en Dios, y las preguntas del hom-
bre de hoy acerca del futuro del mundo, se ha pro-
ducido una ruptura aparentemente insalvable. Pare-
ce como si entre ambas cosas no hubiera nada en
comun. La esperanza cristiana no goza ya de nin-
guna plausibilidad social y es rechazada por la so-
ciedad y por el pensamiento del hombre moderno
(si se nos permite generalizar de este modo). Pero
precisamente aqui esta el problema: el futuro que el
creyente espera en Dios, en el mas alla, como se
suele decir, y el futuro de este mundo historico, que
el propio hombre construye, ;no tienen realmente
nada que ver el uno con el otro? Las imagenes de
esperanza de un futuro ultimo en Dios ;de verdad
no tienen ningun significado para la edificacion de
nuestro mundo? La tradicional representacion cris-
tiana de un futuro en el mas alla ;debe ser elimina-
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da o, al menos, reinterpretada por parte del actual
pensamiento moderno?

6. (Esperanza cristiana
«en el mas aca»?

Sobre este problema han versado en los ultimos
afios multitud de investigaciones teologicas que, de
diversos modos y con muy distintos resultados, han
tratado de interpretar o de actualizar para la con-
ciencia moderna la tradicional esperanza cristiana
en el futuro. Recordemos aqui, sobre todo, algunas
teologias: la «teologia de la esperanza» (que se preo-
cupa especialmente por superar la escision entre el
mas aca y el mas alla); diversas formas de «teologia
politica» (que extraen de la esperanza cristiana con-
secuencias politicas, es decir, relativas a la forma-
cion de la sociedad humana); la «teologia de la re-
volucion», las «teologias de la liberacion» sudameri-
canas y la «teologia negra» (las cuales, cada una a
su manera, intentan traducir el mensaje cristiano
acerca del futuro a la praxis revolucionaria,
politico-social, etc.). Por muy diversas que puedan
ser en sus detalles estas modernas propuestas teolo-
gicas, todas ellas concuerdan en tratar de demos-
trar que las afirmaciones biblicas y dogmaticas
acerca del paraiso del mas alla y las imagenes de
esperanza referentes a la obtencion de un futuro ul-
traterreno de felicidad en Dios al final de la historia
personal y universal, en el fondo no significan en
absoluto la supresion de la historia; dichas afirma-
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ciones no se refieren —asi se dice al menos— al ad-
venimiento real de un paraiso ultraterreno, sino que
son promesas, expresadas en imagenes, que se refie-
ren a esta nuestra historia; son utopias relativas a
este nuestro mundo. Cuando, por ejemplo, se recu-
rre a la imagen de la nueva ciudad de Dios, la Jeru-
salén celestial en la que reinan la justicia y la paz y
en la que no existe el sufrimiento; cuando se habla
del banquete celeste que reune fraternalmente a to-
dos los hombres; cuando se anuncia la soberania
universal de Dios, lo cual al mismo tiempo significa
que cualquier otro poder se ve privado de su fuerza
y, consiguientemente, queda destruido todo tipo de
dominio del hombre sobre el hombre, todas estas
imagenes y otras muchas hay que entenderlas
como promesas para nuestra historia. Como ima-
genes de esperanza que son, encierran la promesa
de que algun dia este mundo sera nuestra patria, el
cumplimiento y la consumacion de todas las aspira-
ciones humanas.

Pero {como sucedera esto? Pues sencillamente,
en virtud del hecho de que los hombres, especial-
mente los cristianos, asuman como tarea propia la
realizacion de las promesas que expresan estas ima-
genes utopicas y, con su firme compromiso en fa-
vor de la justicia, la humanidad y la paz, hagan del
mundo su propia patria. Las imagenes de esperanza
de la tradicion cristiana son, pues, incitaciones a ac-
tuar en la direccion del futuro prometido. Al mismo
tiempo que Dios conforta al hombre con sus pro-
mesas y lo colma del espiritu de la esperanza, hace
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también que «los oyentes de la promesa entren en
contraste con la realidad que les circunda, mientras
avanzan en la esperanza hacia el futuro que les ha
sido prometido» (J. Moltmann). Dios no es el «total-
mente otro» por encima de la historia y, por lo tan-
to, tampoco el futuro que espera recibir de Dios
quien posee la esperanza es el «totalmente otro»
mas alla de la historia, sino que Dios es el «total-
mente transformante» en la historia y, consiguiente-
mente, la esperanza también se refiere a este mun-
do.

En estas nuevas propuestas teoldgicas, pues, no
se piensa segln el esquema de mas aca y mas alla,
sino segun el esquema de presente y futuro. El futu-
ro ultimo es algo que tendra lugar en esta historia,
es decir, debido también al esfuerzo del hombre. Es-
timulado por promesas e imagenes de esperanza,
lleno del espiritu divino de la esperanza, el cristiano
precisamente posee la capacidad de hacer de ese
mundo que advierte como extrano, de esa realidad
profundamente desintegrada y desordenada, su
propia patria definitiva. Por eso la participacion en
los movimientos de liberacion de los pueblos y de
las razas, el compromiso en favor de la humaniza-
cion de la humanidad, y la movilizacion en orden a
construir un mundo mejor, son parte esencial de la
fe cristiana y de la teologia que dicha fe es capaz de
formular.

Cuando esto sucede de una manera apropiada,
no es precisamente el hombre que se aduefia auto-
nomamente de su futuro, sino el hombre que cree,
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espera y ama, el que es tomado por Dios a su servi-
cio, capacitandole para dirigirse hacia el futuro de
Dios prometido. Mas aun: alli donde los hombres
se comprometen en y por este mundo, alli esta ac-
tuando el propio Dios, que por medio de nosotros
edifica el futuro de su promesa.

R. Shaull, uno de los mas célebres exponentes
de la llamada «teologia de la revoluciony, escribe a
este respecto: «El Dios que derriba viejas estructu-
ras para crear las condiciones de una existencia
mas humana, ese mismo Dios esta en medio de la
lucha. Su presencia en el mundo y su presion sobre
las estructuras que constituyen para él un obstacu-
lo, fundamentan la dinamica del proceso. Dios ha
asumido forma humana en la vida historica concre-
ta y nos ha llamado a seguirle por este camino. En
este contexto el cristiano es llamado a afanarse en
la revolucion tal como ésta se desarrolla. Solo si
nos hallamos en el centro de ella, podremos obser-
var lo que Dios hacen.

Es, pues, el propio Dios quien esta en juego e
interviene en el actuar revolucionario del hombre.
Por eso el obrar del hombre orientado al futuro en-
tra en el plan divino de salvacion: Dios quiere llevar
al mundo a su realizacion definitiva precisamente
por medio de nosotros; desea edificar por medio de
nosotros la patria ultima y definitiva. En una cono-
cida reformulacion de la confesion de fe, creada por
Dorothee Solle para las «jornadas de oracion politi-
ca» celebradas en Colonia, en lugar del tradicional
«creo en la vida eternan, dice: «creo en la paz que es
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posible construir». Ya no se cita, por tanto, el don
divino de la vida eterna en el mas alla como objeto
de la esperanza cristiana, sino la paz, que puede y
debe ser construida por nosotros. La esperanza,
pues, no se orienta ya a Dios como Aquel que esta
mas alla de las posibilidades humanas, sino que
—para decirlo en el lenguaje de Ernst Bloch y de
otros muchos de sus discipulos (entre los que tam-
bién hay tedlogos)— la esperanza se dirige a la «ilu-
minacion de nuestro incoOgnito», al «eschaton de
nuestra inmanencia». Es decir: aun no se conoce
todo de lo que el hombre es capaz; solo a través de
su actuar, el hombre se crea cada vez mas a si mis-
mo y crea el futuro Gltimo que ha de traer la felici-
dad. El futuro ultimo, del que esperamos la salva-
cion, es alcanzable dentro de la historia. La idea de
un «supramundo», de un mas alla, no solo es super-
flua y fruto de una «abstraccion de la fantasia» (A.
Grosse-Suermann), sino que ademas conduce a una
peligrosa pasividad.

Semejante concepcion de la realidad Gltima y
definitiva, tal como es postulada por una serie de
teologos modernos (no siempre de una manera tan
radical, sino con diversas tendencias y matices), na-
turalmente corresponde en muchos aspectos al pen-
samiento actual. Coincide con la obsesion por el fu-
turo que fascina al hombre moderno. Busca incluso
el dialogo con el marxismo y el humanismo. Es ca-
paz de renunciar a las imagenes de un mas alla que,
para muchos, resultan de muy dificil comprension y
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sintoniza, por lo tanto, con la orientacion positivis-
ta y empirista de nuestro tiempo.

¢Sera entonces que la esperanza cristiana pue-
de, o tal vez debe, renunciar a esperar (como es
propio de la fe) un futuro Gltimo en Dios, situado
mas alla de todas las posibilidades humanas y que,
por lo tanto, no puede ser construido por el hombre
en la historia con sus propios medios, sino que tan
solo puede ser recibido como puro don? ;Debera la
fe cristiana renunciar a contar con una «patria en cl
cielo»?

7. Los limites de la
esperanza interna
de la historia

Si realmente la esperanza cristiana se funda en
la resurreccion de Jesus, es una esperanza radical
de la que nada queda excluido: a todo, incluso a lo
que desde el punto de vista humano puede parecer
carente de perspectiva y destinado a la nada, le es
prometido un sentido y una consumacion definitiva.
Pero ¢ puede dicha esperanza consumarse dentro de
la historia? Dicho de otro modo: una esperanza
que apunta a un futuro de felicidad alcanzable den-
tro del horizonte historico y enteramente realizable
por obra del hombre, ;no debera necesariamente
abandonar al terreno de la desesperacion sectores
enteros de la realidad? Porque, de hecho, ;qué cla-
se de esperanza en el mas aca puede haber, aqui y
ahora, para quienes sufren, para los débiles, los
vencidos, los viejos, para todos cuantos no forman
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parte de la élite de quienes empujan la historia ha-
cia un futuro de salvacion y, sobre todo, para los
muertos? ;Qué es de los que han muerto y han pa-
decido en el pasado? ;Qué es de aquellos que,
como nosotros, han esperado en una patria definiti-
va y no han podido alcanzarla en este mundo?
¢ Qué sera de nosotros mismos, que no tardaremos
en formar parte del nimero de quienes no han visto
cumplidas en este mundo sus infinitas esperanzas y
aspiraciones? {Quedara nuestra vida eternamente
inacabada y sin posibilidad de realizarse? Pero en-
tonces, ;no carece de sentido, dado su absurdo fra-
caso?; ¢no esta abocada a la desesperacion, su-
puesto que va a parar al vacio de la muerte y, con-
siguientemente, ella misma queda suspendida en el
vacio?

Una concepcion teologica de la «realidad ulti-
mav» referida exclusivamente a la historia, no es ca-
paz de dar una respuesta a estos interrogantes. Ni
siquiera las recientes propuestas teologicas que he-
mos citado afrontan adecuadamente el problema, a
excepcion tal vez de Jiirgen Moltmann, que destaca
expresamente cOmo en la resurreccion de Jesus se
abre un horizonte de esperanza definitiva aun para
aquello que a los ojos del hombre parezca sin solu-
cion, para el sufrimiento y la muerte. Pero ;como
puede esta esperanza, proyectada mas alla de la
muerte, conciliarse con la esperanza que anida en el
interior de la historia y con la accion cuyo objetivo
lo constituye la reforma o la revolucion de la socie-
dad? No es facil responder. O se ignora la pregunta

B
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o se responde de un modo puramente verbal: tam-
bién para los muertos hay futuro. Tal vez pueda te-
nerse la impresion de que algunas de las teologias
que hemos citado (en especial determinadas teolo-
gias radicales de la revolucion o de la liberacion), y
en las que se dan otro tipo de consonancias con
ideas marxistas, tienen una concepcion de la muerte
personal y del destino del difunto muy semejante a
la de muchos marxistas.

Acerca de la muerte escribe, por ejemplo, el
marxista checoslovaco V. Gardavsky: «Mi muerte
es, para mi, el fin de las esperanzas, a pesar de lo
cual constituye una esperanza para otros, para la
sociedad. Y viceversa: precisamente por ello, la
vida de la sociedad es la superacion permanente de
la desilusion y la desesperacion... Aun sin esperan-
za en la eternidad, aun sometido a la muerte, yo soy
motivo de esperanza para otros que han de sobrevi-
virme: cuando mi vida llegue a su término, la con-
clusion que ellos podran extraer de ella sera la con-
dicion indispensable de su vida. Es verdad que tam-
bién su vida tendra fin en la misma falta de esperan-
za. Pero solo a este precio supremo, al precio de la
derrota personal, se mantendra activa la esperan-
za... como esperanza de la sociedad humana en el
futuro». Son palabras realmente valientes.

Pero ;no se oculta aqui, con mucha ciencia y
arte oratoria, eso si, la verdadera consecuencia? Yo
mismo, mis esperanzas y mi futuro se abonan en la
cuenta de la sociedad, que precisa de la quiebra de
mis esperanzas para perseverar en el camino hacia
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el futuro. La falta de sentido de mi propio ser, que
se manifiesta en el inalienable destino personal de
muerte, se convierte precisamente en el motivo de-
terminante del movimiento de trascendencia, hacia
la sociedad humana y su futuro, que fundamenta el
sentido. Pero ;qué es esta «sociedad humanan, esta
singular grandeza hipostatizada, con respecto a la
cual debo considerar subordinados como a su pro-
pio fin a mi mismo y mi muerte, cuando al mismo
tiempo sé que los miembros de la sociedad humana
han de llegar al final de su existencia con mi misma
falta de esperanza? ;Qué sentido tiene —emplean-
do, naturalmente con otra intencion, una imagen de
Ernst Bloch— seguir «cocinando un potaje» en cuya
preparacion se afanan todos, pero que nadie ha de
comer jamas?

El ejemplo de Gardavsky puede aclarar las con-
secuencias que habra de extraer quien piense que el
futuro ultimo y definitivo es alcanzable sin mas
dentro de la historia. Quien, como filésofo o como
teologo, afirme esto, debera renunciar a lo indivi-
dual. La vida del individuo, sobre todo si no esta en
condiciones de realizar nada, se hace carente de
sentido e indtil. La funcion consoladora que se atri-
buye a la sociedad resulta mas penosa que las peo-
res perversiones de signo igualmente consolador de
la esperanza cristiana en un mas alla. Pero ademas,
puesto que a quien no esta en condiciones de hacer
nada por la sociedad no se le puede atribuir ningu-
na esperanza, necesaria y consiguientemente los
problemas del sufrimiento, de la vejez y de la muer-
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te son alejados de la sociedad. Ahora bien, de este
modo se produce algo funesto no solo para quienes
se ven afectados por ellos directamente, sino para
toda la sociedad, en la que adquieren cada vez
mas carta de naturaleza la banalidad, la superficia-
lidad y la inhumanidad.

Acertadamente observaba hace poco J.B.
Metz: «Si durante demasiado tiempo nos resigna-
mos a aceptar la falta de sentido de la muerte y de
los muertos, acabaremos ideando también para los
vivos mas y mas promesas banales». En realidad,
cuando son olvidados los muertos, también a los vi-
vos, que no dejan de encaminarse a la muerte, se les
sustrae el espacio vital humano; la vida resulta indi-
ferente frente a un destino de absurdo que impera
anonimamente y trastorna una y otra vez la vida.
El intento por mantener despierta y justificar la es-
peranza radical, sin recurrir a instancia alguna si-
tuada mas alla de las posibilidades humanas, y ca-
paz de dar fundamento al sentido, demuestra ser,
pues, impracticable.

Lo mismo resulta igualmente evidente cuando
nos fijamos en los presupuestos de los recientes in-
tentos de teologia de la historia ya mencionados.
¢ Esta realmente fuera de toda duda lo que algunos
de estos esbozos asumen como mas o menos evi-
dente, a saber, que la historia avanza hacia adelan-
te, que esta cada vez mas sometida al hombre, que
corresponde cada vez mas a su deseo de felicidad,
que cada vez es'mas su verdadera patria? Es cierta-
mente innegable que hay en la historia una serie de
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momentos que constituyen otros tantos avances.
Pero ¢no es cierto que de algunos elementos se de-
duce demasiado apresuradamente el progreso del
todo? Tal vez no le falte razon a Karl Barth cuando
afirma: «Sigue en pie el hecho inquietante de que no
es ciertamente posible negar que haya habido pro-
gresos de todo tipo en terrenos concretos, pero la
determinacion de una teleologia, de una progresion
en la totalidad de la historia universal, aunque ha
sido continuamente intentada, ha demostrado una y
otra vez ser poco menos que imposible. Hay que es-
tar loco —y en alglin momento y de algiin modo to-
dos estamos locos— para trocar lo individual por lo
universal y consiguientemente, considerando por
ejemplo el desarrollo de la técnica..., sonar con un
progreso del hombre, de la humanidad en su con-
junto, que se realice en la historia universal. El
hombre en cuanto tal, a pesar de todos los cambios
en sus formas y actividades historicas, no es preci-
samente ‘progresivo’. Por lo que se refiere a su ca-
pacidad o incapacidad para vivir como homo sa-
piens, de tomar en sus propias manos su ser indivi-
dual y colectivo (aun cuando solo sea con vistas a
hacerlo un poco mas tolerable, o aunque solo sea
por un determinado periodo de tiempo), el hombre
es pasmosamente estacionario, desgraciadamente
bastante comparable, tanto en su forma de actuar
como de reaccionar, a uno de esos asnos que accio-
nan la noria moviéndose en circulo, sin necesidad
de poseer la mas minima inteligenciar.
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.Y acaso los elementos constatables de un pro-
greso no son profundamente equivocos? ;Es real-
mente un progreso proporcionar a un canibal cu-
chillo, tenedor y servilleta? No habria que rechazar
demasiado apresuradamente, con una sonrisa, el
tomar en consideracion esta pregunta, que tal vez
haya sido expresada de un modo un tanto caricatu-
resco, pero que ciertamente posee un valor heuristi-
co. En cierto modo, se produce verdaderamente un
progreso si se consigue que el canibal no tenga ya
necesidad de ensuciarse las manos para llevar a
cabo su macabra accién. Pero, dado que dicho pro-
greso no afecta a lo esencial, es decir, a la inhuma-
nidad de su comportamiento, resulta un verdadero
absurdo el que el avance de civilizacion que repre-
sentan el cuchillo y el tenedor se emplee como moti-
vo para afirmar la existencia de un progreso. Pero
¢ no se afirman hoy muchas veces, tanto en la teoria
como en la practica, absurdos parecidos? ;Puede
decirse que alla donde se piense haber alcanzado, a
través del progreso técnico-cultural, un progreso en
la humanidad, se da realmente un progreso de la di-
mension humana? Y en ese caso, se puede decir
también que a través de la accion revolucionaria,
del compromiso por el hombre, de ia liberacion po-
litica y cultural, tiene igualmente lugar, eo ipso, un
progreso en la humanidad?

Este problema puede quedar absolutamente sin
resolver, pero también puede, al menos, hacer que
tengamos cuidado en hablar del «progreso» de la
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historia como si se tratara de una cosa demasiado
obvia.

Consideremos, por ultimo, el progreso técnico-
cultural mismo, que nadie podra negar. ;No hemos
tenido en los ultimos tiempos, a este proposito, evi-
dentes signos de que, debido a la desenfrenada pro-
gresion y expansion en el campo tecnologico, el
mundo del hombre se ve directa y totalmente ame-
nazado? ;No detectamos hoy con mucha claridad
el peligro de que precisamente la progresiva explo-
tacion del mundo y el creciente desarrollo de sus
posibilidades en orden a la maxima felicidad del
hombre, estan llegando a un limite que ofrece unos
riesgos verdaderamente mortales? Pero si es asi,
hay que desistir de aguardar que se produzca una
cada vez mayor conciliacion entre el hombre y el
mundo, de modo que el mundo pueda llegar un dia
a constituir realmente la patria para el hombre.
Cada vez se perfila mas nitidamente la posibilidad
de un final catastrofico de la historia, mas que de
una feliz consumacion de la misma.

Ahora bien, de este modo se plantea con reno-
vada urgencia e intensidad el problema de una posi-
ble patria ultima, de una reconciliacion y realiza-
cion definitiva de la humanidad. Es decir, nos halla-
mos claramente ante la siguiente alternativa: o no
hay patria alguna para el hombre, ninguna realiza-
cion definitiva, ningin futuro capaz de darle pleni-
tud a todo, y entonces la vida humana avanza sin
sentido y sin objeto, o por el contrario el futuro lti-
mo y la plenitud de sentido para la humanidad y el
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mundo deben provenir de fuera de la historia, es de-
cir, de algo que excede nuestras posibilidades. Por
consiguiente, o un futuro ultimo situado en el mas
alla, o ningln tipo de futuro dotado de sentido.

Esta alternativa no es producto de la mera ima-
ginacion del tedlogo para justificarse. M. Horkhei-
mer, el célebre sociologo de la Escuela de Frankfurt
de caracter neo-marxista, decia en su famosa entre-
vista acerca de «La nostalgia del totalmente
otro» (3): «la teologia es... la esperanza de que no
vayamos a quedarnos siempre en esa injusticia que
hoy caracteriza al mundo, de que la injusticia no
puede tener la ultima palabra... La teologia es ex-
presion de una aspiracion: la de que el asesino no
pueda triunfar sobre la victima inocente... La aspi-
racion a una justicia perfecta... jamas podra hacer-
se realidad en la historia secular; de hecho, aun en
el caso de que una sociedad mejor llegara a reem-
plazar al actual desorden social, no por ello queda-
ria reparada la miseria del pasado ni se suprimiria
el actual sufrimiento de la naturaleza». En esta aspi-
racion y esperanza que la fe se encarga de custodiar
—prosigue Horkheimer— se expresa la mas enérgica
protesta contra un «mundo administrado» que se
perfila de un modo cada vez mas nitido. Y mas tar-
de agrega resignadamente: «Si se suprime la dimen-
sion teologica, desaparecera del mundo lo que de-

(3) Publicada por primera vez en el semanario Der Spie-
gel.
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nominamos ‘sentido’. Tal vez impere una mayor la-
boriosidad, pero sin un verdadero sentido y, consi-
guientemente, condenada al tedio..., la seria philoso-
phia se encamina hacia su final». En otras palabras,
cuando se desvanece la esperanza en el totalmente
otro, en el «mas alla», el mundo no se enriquece, no
se le «restituye» lo que se supone que el creyente ha
transferido anteriormente a un mas alla, sino que el
propio mundo se vacia, queda privado de objeto y
de perspectivas; la vida humana deja de tener senti-
do; no se puede ya dar fundamento alguno a la res-
ponsabilidad ultima; el hombre, como consecuencia
extrema, queda degradado a la condicion de «ma-
mifero inteligente». En coherencia con tales consi-
deraciones, lo que la fe cristiana espera, cuando
aguarda un cumplimiento definitivo en Dios en el
«mas alla», puede ser visto a una luz nueva y plausi-
ble. La esperanza en el «mas aila» no debe llevar a
la pasividad y a la indiferencia con respecto a este
mundo. La hipotesis de una «mas alla» ni siquiera
supone la necesidad de imaginar materialmente un
segundo mundo situado por encima de éste. Cuan-
do se habla de «mas alla», lo que mas bien se pre-
tende afirmar es que la realidad en la que vivimos
no se agota en aquello de lo que tenemos experien-
cia y conocimiento y que subordinamos a nuestra
accion. Al igual que el propio Dios no forma parte
de la realidad a nuestro alcance, sino que, aun es-
tando en medio de ella, esta mas alla de ella —por
emplear la paradojica formulacion de Dietrich Bo-
hoeffer—, del mismo modo su futuro, la comunion
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de vida con él, en la que el hombre encuentra su
realizacion, tiene su comienzo en medio de ella, aun
estando mas alla de ella. Lo cual significa que el
mundo esta abierto a una serie de posibilidades que
en si-no posee, sino que han de serle dadas.

La espera de este don de un futuro ultimo capaz
de plenificar el sentido, no carece desde ahora de
consecuencias para la vida humana y la construc-
cidon del mundo. Al contrario: unicamente esta es-
peranza es capaz ya hoy de proteger de esa expe-
riencia de ausencia de sentido que conduce a la re-
signacion o a la desesperacion obstinada y agresi-
va, preservando de la inminente amenaza de un
mundo funcional sin perspectivas ni objetivos hu-
manos. Precisamente en esta esperanza en una
realizacion definitiva, de la que solo Dios es autor,
encuentra su fundamento la fuerza liberadora del
Evangelio. En realidad, dicha esperanza protege de
la desesperacion cuando todo, humanamente consi-
derado, parece derrumbarse. Solo ella libera de la
esclavitud de la frustracion y la resignacion. Solo
ella defiende a los hombres de la tentacion, siempre
amenazadoramente inminente, de sacrificar el pre-
sente en nombre de lo que ha de venir en la historia,
de sacrificar al individuo en nombre de una huma-
nidad y una sociedad en las que se supone que resi-
de la salvacion.

Esta esperanza en un mas alla impide el que un
individuo o un grupo reivindique para si el poder
absoluto de forjar el futuro y reduzca a mero ins-
trumento a los hombres, sojuzgandoles para pro-
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mover ese futuro. Esta esperanza libera de todos los
errores del totalitarismo, que consiste precisamente
en el hecho de que unos hombres pretendan hacer
por si solos el totum, pudiendo, consiguientemente,
someter a violencia, oprimir y asfixiar a otros.
Quien espera en un mas alla, no es totalitario,
sino que confia en ultimo término el futuro a Dios y
no tiene la presuncion de tener que construirlo por
st solo. La esperanza en un mas alla es capaz de se-
guir atribuyendo un futuro incluso a quien no esta
ya en condiciones de hacer nada y que, en virtud de
una mentalidad que unicamente tiene en cuenta el
progreso y la productividad, es despiadadamente
considerado como producto de desecho de la socie-
dad: el viejo, el impedido, el moribundo. La espe-
ranza en un futuro en ese mas alla del que Dios es
autor, libera, por lo tanto, del sometimiento al im-
perativo de la prestacion, de la obsesion de funcio-
nar a toda costa, de ese ridiculo y frenético activis-
mo para ¢l que no hay tiempo ni distancia, porque a
€l y s6lo a él (asi lo cree al menos) le compete ha-
cerlo todo. Por eso, Unicamente la esperanza en la
«patria del cielo» proporciona la libertad para ac-
tuar en este mundo de un modo no espasmodico,
ajustado a la realidad, tolerante y pacifico.

Este punto de vista ha sido desarrollado por
una serie de tedlogos contemporaneos, especial-
mente por J. B. Metz, que se apoya en la autoridad
de Karl Rahner. A este respecto, habla Metz de la
«reserva escatologica» bajo la que el cristiano vive
en este mundo. La «reserva escatologica» significa
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que, en la esperanza de que la realizacion ultima
vendra de Dios, y unicamente de Dios hay que es-
perarla, todo lo demas en este mundo es realidad
penultima. Con lo cual no se pretende decir que
todo ello sea indiferente, sino que nada puede rei-
vindicar para si un valor absoluto, un significado
absoluto. Precisamente en la libertad que se deriva
de esta actitud vive el cristiano de un modo libre,
sereno, paciente, no neuroético, no fanatico, no tota-
litario. La esperanza cristiana en cuanto «vida bajo
la reserva escatologicar» nos hace, pues, libres para
obrar racionalmente en este mundo.

8. Compromiso con el mundo
y esperanza en una
«realidad tltima»

Hemos llegado, de este modo, a una primera y
sumamente importante conclusion en el problema
de determinar cual es la relacion entre la esperanza
en un futuro en el mas aca y la esperanza en un fu-
turo en el mas alla: la esperanza en el futuro en
Dios no exime —como hemos visto— de la respon-
sabilidad historica, sino que proporciona la libertad
necesaria para obrar de un modo racional, paciente
y responsable en el mundo y para el mundo.

Pero ésta es tan solo una respuesta. Otra, y no
menos importante, podemos hallarla si tomamos en
consideracion algunas de las cosas que, en las re-
cientes propuestas teologicas sobre la escatologia
que hemos mencionado —y que hablan primordial-
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mente de este mundo, anulando, omitiendo tacita-
mente o, al menos, infravalorando la esperanza en
una realizacion en el mas alla—, siguen siendo, a pe-
sar de todas las criticas, dignas de reflexion; mas
aun, incontestablemente importantes y justas. Se
trata de la intuicion de que la esperanza cristiana
encierra necesariamente en si la esperanza en el
mas aca y la obligacion de construir en ese mismo
mas aca el futuro.

Podemos probar esta tesis basandonos en la Sa-
grada Escritura, donde, con multitud de variacio-
nes, aparece repetida y renovadamente que la espe-
ranza no se refiere tan solo a una realidad ultima,
sino que supone la obligacién, aqui y ahora, de dar
una serie de pasos. Y esto puede afirmarse ya del
Antiguo Testamento.

Uno de los grandes temas de la historia vetero-
testamentaria de la salvacion lo constituyen las pro-
mesas de Dios al hombre. Dichas promesas guar-
dan relacion directa con determinadas y fundamen-
tales esperanzas humanas; se refieren a la plenitud
de vida, a la tierra, a los descendientes, a la estabili-
dad de las relaciones sociales, a la paz, a la libertad;
en suma: es la promesa del shalom, la salvacion en
sentido amplio. Hay que observar que, por una par-
te, no puede uno forzar por si mismo el cumpli-
miento de estas promesas; pero, por otra, tampoco
puede obtenerlo sin realizar un esfuerzo propio.
Evidentemente, Dios elige a los hombres con abso-
luta libertad y les otorga el don de una vida feliz y
dichosa en la comunion consigo (el Pacto); pero
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este don es siempre, ademas, un deber. De hecho, la
eleccion y la promesa van siempre vinculadas a la
exigencia de un compromiso que se mueve en el
sentido de la salvacion prometida y al que el hom-
bre debe en ocasiones responder y prestar su apor-
tacion aqui y ahora. Solo cuando el hombre cumple
su propia obligacion, se cumple también el don.

Por citar tan solo uno de los muchos ejemplos:
Es verdad que Dios libera a su pueblo de Egipto.
La libertad es un don suyo. Y sin embargo, para lle-
gar a la tierra de la libertad, Israel debe emprender
el penoso camino del desierto. El don de la libertad
resulta ser, de este modo, una tarea para el hombre,
el cual tiene ante si un futuro a cuya verificacion
debe contribuir. Y puesto que el don encierra en si
un mandato, es siempre al mismo tiempo una pro-
mesa; el presente constituye la garantia de un futu-
ro de mayores dimensiones.

El hombre del Antiguo Testamento, por consi-
guiente, no recibe el futuro tan sélo como un don,
sino que lo obtiene también como algo que de algin
modo es fruto de su obrar. Lo caracteristico de la
esperanza no es inicamente la pasiva espera del fu-
turo prometido, sino también el esforzarse dinami-
camente por alcanzar un fin que el compromiso hu-
mano debe contribuir a hacer realidad. Si bien esta
meta prometida por Dios —como se ve de un modo
especialmente evidente en los escritos mas tardios
del Antiguo Testamento— excede las dimensiones y
las posibilidades del mundo y, en este sentido, esta
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puesta en el «mas alla», no por ello toma de sorpre-
sa al hombre, sino que estimula su obrar.

Todo ello se esclarece y se concreta en el Nuevo
Testamento. Aun cuando a primera vista pueda pa-
recer que precisamente en la resurreccion de Cristo
se demuestra irrefutablemente el caracter exclusiva-
mente «donativo» (es decir, que excluye toda coope-
racion humana y supera la historia) del futuro de
Dios —al Crucificado, como simbolo del fracaso de
toda accion humana y de toda esperanza activa,
tan solo le pertenece el futuro de Dios en el «mas
alla»—, si se observan mas detenidamente las cosas,
esta idea constituye una enganosa simplificacion.
Jesus no desed la cruz ni, con ella, la pasividad y el
fracaso; la cruz, por el contrario, fue la consecuen-
cia de su afirmacion de que el futuro de la sobera-

nia de Dios comienza aqui y ahora y exige el con-

curso de la accion del hombre: conversion, reconci-
liacion con el projimo, comunidad fraterna de la
que no se excluye a nadie, entrega a los pobres y a
los mas abandonados, amor activo que no pasa
nada por alto y se opone a todo lo que pueda ser
coartada legal. Jesus es crucificado por ponerse ra-
dicalmente, aqui y ahora, al servicio de la soberania
de Dios, viviéndola anticipadamente de modo ejem-
plar e infundiendo al hombre el valor y la posibili-
dad de obrar en funcion de dicha soberania.
«Es, por tanto, la realizacion manifiesta de la
soberania de Dios ya presente la que le conduce a
la cruz. Pero entonces la cruz no puede valer a pos-
teriori como pseudolegitimacion de... la inactividad,
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porque se negaria la actividad realizadora del pro-
pio Jesus. Precisamente la impaciencia escatologica
de dicha actividad llevo a Jesus a la cruz» (D. Wie-
derkehr). Jesus es también activo en la cruz, en la
experiencia de la futilidad e impotencia de su obrar
en orden a la mision, en la confianza y en la espe-
ranza en el Dios escondido y silencioso.

Vistas las cosas de este modo, Dios confirma
que el camino de Jesus, que consiste en vivir su vida
historicamente, aqui y ahora, al servicio activo del
futuro de Dios que ya ha comenzado, es también
para nosotros «el camino, la verdad y la vida».

Esto lo comprendio perfectamente la Iglesia pri-
mitiva. Si en la resurreccion de Jesas el mundo (cu-
yos limites son la temporalidad y la muerte y esta
cerrado en si mismo en virtud del mal y la oscuri-
dad) se ha abierto a un futuro Gltimo en Dios, por-
tador de realizacion y salvacion, esta «realidad nue-
va» esta ya en condiciones de imponerse en todas
las dimensiones del mundo y de la historia. Tiene
todavia, por lo tanto, un futuro ante si y, consi-
guientemente, sigue siendo objeto de esperanza ac-
tiva. Pablo, concretamente, explica como a través
de la vida y la accion de la comunidad cristiana en
el tiempo y en la historia, Jesucristo desea posesio-
narse del mundo, que atin no ha reconocido su so-
berania. Su reino esta ain en «devenir» {(cfr. 1 Cor
15, 24). Como «cuerpo de Cristo» que es, la comu-
nidad debe ponerse al servicio de este movimiento
hacia la consumacion. Por eso es menester en este
mundo, en todos los ambitos de su realidad, <hacer

)
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que tenga lugar una transformacion» (cfr. Rom 12,
2 y otras muchas exhortaciones paulinas). Para Pa-
blo, por tanto, la esperanza debe hacerse realidad,
aqui y ahora, en la tarea de transformar el mundo
en orden a los fines de la salvacion: en el amor fra-
terno, en la liberacion de todo cuanto pueda cons-
trenir y alienar, en la paz, la justicia y la verdad.

Esta esperanza activa en el futuro no coincide
ciertamente con una fe ingenua en el progreso. La
esperanza cristiana se fundamenta en la resurrec-
cion del Crucificado. La vida nueva es prometida a
quienes han muerto con Cristo (Rom 6, 3) y, si-
guiéndole, lievan en si constantemente su muerte
(cfr. 2 Cor 4, 10). Por eso la esperanza se realiza
conformandose a la figura de la cruz en el segui-
miento de Cristo (Gal 4, 19; Flp 3, 10). Dado que
las fuerzas historicas del mal hunden sus raices en
el agocentrismo y en el autoritarismo del hombre y
desde ahi se transmiten a las multiformes estructu-
ras de la sociedad, asumiendo de este modo la for-
ma de la violencia, la opresion, la explotacion, la
guerra y la injusticia, por eso el mal puede ser defi-
nitivamente vencido desde la actitud opuesta de
Cristo, es decir, desde la actitud del amor radical
que llega hasta la cruz. Y por eso mismo la esperan-
za cristiana no se identifica con un programa secu-
lar de humanizacion progresiva de la realidad.
Puesto que se trata de un futuro que pasa a través
de la cruz, el futuro de la esperanza cristiana no es
asimilable a las visiones y utopias del futuro intra-
mundanas. Y sin embargo sigue siendo cierto que,

Futuro y esperanza 65

dado que «hemos sido salvados en esperanza»
(Rom 8, 24), es decir, dado que —como comenta
W. Thiissing— nos ha sido dada la fuerza de la es-
peranza y llevamos en nosotros la dinamica creado-
ra de Dios que impulsa hacia la consumacion final,
la esperanza no significa aguardar pasivamente la
venida de un mundo del mas alla, sino que es esen-
cialmente compromiso y servicio, en el aqui y aho-
ra del mundo, en favor del reino de Jesucristo que
viene,

Pero que la esperanza en una «realidad Gltima»
incluye también en si la edificacion del futuro del
mas aca (y, en este sentido, la esperanza en el mas
aca), ademas de ser evidente por relacion a la Bi-
blia, lo es por las siguientes consideraciones. Espe-
ranza significa —como ya hemos dicho— no resig-
narse a las cosas tal como se presentan, es decir, a
lo oscuro, a lo carente de sentido, a lo sin esperan-
za, a lo mortal; la esperanza es precisamente la
fuerza que hace fluida, pone en movimiento y man-
tiene abierta toda realidad. Por lo tanto, quien real-
mente espera en un futuro absoluto en Dios, en un
futuro en el que quede superado todo lo que es os-
curo y carente de sentido, no puede quedarse con
los brazos cruzados, limitarse a decir «sursum cor-
da», dirigir la mirada hacia lo alto y dejar en manos
de los no creyentes la responsabilidad del mundo.
Quien espera no se conforma con que las cosas
sean como son; quien espera tiene la energia nece-
saria para mantenerlo todo en movimiento; posee la
inventiva y la confianza precisas para descubrir y
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recorrer los caminos que conducen a la superacion
del mal y de todo cuanto parece carecer de perspec-
tiva.

Pero esto mismo ocurre en la experiencia coti-
diana: cuando esperamos que se produzca un feliz
acontecimiento o a una persona que posee gran im-
portancia y valor para nosotros, no nos limitamos a
aguardar pasivamente a que se produzca el aconte-
cimiento o se presente la persona, sino que vamos a
su encuentro, nos ponemos en movimiento, abri-
mos la puerta, lo preparamos todo. La espera de lo
que esta por venir desencadena una serie de proce-
sos por los que se trata de encontrar lo que se espe-
ra. Lo mismo puede decirse, con mayor razon, de la
espera por parte del creyente de un «futuro Gltimo»
que ha de venir: en la esperanza activa de los cre-
yentes determinada por el Espiritu de Dios, el futu-
ro de Dios pretende ya desde ahora ser operante y
conducir la historia hacia si. De manera que quien
espere en un sentido absoluto, en la plena justicia,
en la paz y en la felicidad en Dios, se afanara con
todas sus fuerzas, bajo la accion del Espiritu, por
instaurar en el presente un anticipo de lo que ha de
venir. SoOlo asi puede realizarse y justificarse tam-
bién la fe en Jesucristo como Sefior y Salvador de
toda la realidad. Seria una perversion de la fe cris-
tiana afirmar que Jesucristo solo y exclusivamente
al final habra de revelarse como consumacion sal-
vifica de la vida personal y de la historia de la hu-
manidad. Mas propias de la fe cristiana son la expe-
riencia y la confesion de que Cristo, como sentido
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ultimo de toda la realidad, es ya al presente norma
operante y forma de sentido para la vida feliz y ple-
namente realizada.

Por eso, quien habra de emplear todas sus fuer-
zas en hacer que el proceso historico, en la cons-
truccion activa de la vida y del mundo, adquiera la
indeleble imagen de Cristo como «realizacion ple-
na» de toda realidad de la que ahora se tiene expe-
riencia, y de este modo esbozar anticipadamente el
prometido acabamiento de la formacion historica
de la realidad.

El Concilio Vaticano II expreso esta idea con
toda claridad. En la Constitucion sobre la Iglesia
afirma que los cristianos tienen la obligacion de
«expresar en las estructuras de la vida del mundo»
su esperanza. En la historia debe «anticiparse de un
modo real la renovacion del mundo». Por eso 1a his-
toria es, bien el «escenario» sobre el que, por medio
de nosotros y con nosotros, debe realizarse «una re-
presentacion a grandes rasgos del mundo futuron,
bien el «material» que el hombre debe disponer para
ponerlo al abrigo en el reino celeste del mas alla
(Constitucion pastoral). En virtud de la esperanza
activa de los cristianos es preciso, pues, reflejar en
este mundo una imagen de lo que ha de venir. Su
realidad «penultima» debe ser conformada orientan-
dola en el sentido de la realidad «ultima», que cier-
tamente no puede construir el hombre, sino que tan
solo le puede ser dada por Dios. Mas aun, es preci-
so afirmar incluso que siempre que los cristianos se
esfuerzan por introducir en el mundo determinados
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rasgos y aspectos del futuro ultimo, no estan ac-
tuando por si mismos, sino que quien actua en ellos
es la esperanza misma, que les es concedida por el
Espiritu: la fuerza, por tanto, de la esperanza divi-
na. La realizacion ultima en Dios no es, pues —co-
mo observa D. Wiederkehr—, «un cielo azul que se
alce piadoso e impotente por encima de una exten-
sion de ruinas, de montones de cadaveres y cade-
nas, sino que, por el contrario, crea y prepara para
si una comunidad humana redimida y un mundo
acorde con ella». Hemos hallado, de este modo, una
segunda respuesta al problema de la relacion entre
esperanza en el mas aca y esperanza en el mas alla,
entre futuro del mas aca y futuro del mas alla: en el
compromiso de la esperanza y de la edificacion del
mas aca nos proyectamos hacia el futuro del mas
alla. Y al revés: en la esperanza comprometida en el
mas aca esta ya actuando el espiritu de la espe-
ranza.

Es menester reflexionar aiin sobre un tercer
punto de vista. En su Kirchliche Dogmatik, Karl
Barth alude al hecho de que solo quien conoce «pe-
quenas esperanzas» es capaz de tener también la
«gran esperanza» en un futuro ultimo. «Aquel que,
antes de llegar a aquella meta y a aquel término, es
decir, mientras anda en transito del presente al futu-
ro, lo cual no es ain dicha meta y dicho término,
presume que debe y tiene el derecho y la responsa-
bilidad de esperar Unicamente en la realidad Gltima,
considere si no se esta enganando profundamente».
Precisamente en nombre de la ultima y gran espe-
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ranza, y sin apartarse jamas de ella, el cristiano
debe esperar también en la realidad penultima, debe
tener «pequenas esperanzas» y afanarse en ellas. Se
expresa aqui una observaciOn sumamente impor-
tante: Tiene algo de «inhumano» el esperar tan solo
en una realidad altima, sin degustar la riqueza de
sentido de las esperanzas aqui y ahora, en la propia
vida, en este mundo. Solo quien comprueba por ex-
periencia que la esperanza tiene valor, que la espe-
ranza es una actitud o, mejor, la actitud fundamen-
tal en la que el hombre encuentra su plena realiza-
cion, puede también atreverse a conservar la espe-
ranza radical, la esperanza en la realidad ultima. Es
decir: solo si el hombre experimenta que el mundo
también es hermoso y razonable y capaz de propor-
cionar felicidad, aunque esta experiencia sea frag-
mentaria, provisional y pasajera, puede también
aventurar la esperanza Ultima. Es algo parecido a lo
que ocurre con el amor de Dios. Por lo general,
puede verificarse que solo quien tiene experiencia
del amor humano puede también amar a Dios. La
experiencia humana del amor es el puente hacia
Dios; y viceversa, el amor de Dios a nosotros resul-
ta operativo y concreto en la experiencia humana
del amor.

Se manifiesta aqui una ley general fundamental
de la fe cristiana: no se puede, sin mas, pasar por
encima de las dimensiones humanas «horizontales»
y, en lugar de ellas, vivir en pura «verticalidad», es
decir, en la inmediatez con Dios. Si es cierto, mas
aun, si constituye el centro del mensaje cristiano
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que Dios va al encuentro del hombre en la historia,
es decir, en y a través de la realidad creada, enton-
ces también nuestra relacion con Dios pasa siempre
por la mediacion de la realidad mundana. Por lo
que se refiere a nuestra argumentacion, esto signifi-
ca que solo quien conoce «pequefias esperanzas»
y se afana en ellas, puede tener también la «gran es-
peranza» y vivir para ella, para esa ultima y gran
esperanza. De lo cual se desprende para los cristia-
nos la importante obligacion de dar un testimonio
creible de su esperanza; y esto solo podra hacerlo si
es capaz de hacer visibles en este mundo pequerios
signos de esperanza, sobre todo para quienes se en-
cuentran en la desesperacion, en el sufrimiento, en
la soledad y en la pobreza.

También desde este punto de vista, la esperanza
en un futuro ultimo en Dios va unida a un modo de
actuar en el mundo que sea humano y liberador. El
mas aca y el mas alla no son dos campos separados
el uno del otro, sino que hay entre ellos una relacion
reciproca que no se puede ignorar. La esperanza
cristiana solo se comprende rectamente en la inse-
parable union entre espera paciente de Dios que
vendra y actuacion intramundana apoyada en la es-
peranza aqui y ahora.

9. Son cristianos quienes
«poseen la esperanza»

Tras las anteriores reflexiones disponemos de
todos los elementos para dar acabada respuesta a
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la pregunta: ;qué significado tiene para el compro-
miso historico la esperanza en un futuro ultimo en
Dios? Y consiguientemente, ;cual es la aportacion
cristiana a la formacion del futuro? En pocas pala-
bras, podemos responder del siguiente modo:

1. Puesto que el cristiano espera en un futuro
ultimo en Dios, en el que alcanzara su plena reali-
zacion, y lo espera de él, debera oponerse a todas
las pretensiones totalitarias, que desean realizar ya
aqui el futuro absoluto, para lo cual sacrifican a la
sociedad el futuro individual, vendiendo el presente
al precio de un futuro que queda siempre por alcan-
zar y dejando al margen de la conciencia social a
quienes no estan en condiciones de producir nada.
La esperanza en el amas alla» es, por lo tanto, un
correctivo critico a la falsa expectativa del mas aca.

2. Dado que el cristiano espera en una justicia
perfecta, en la paz y en la felicidad en Dios, se es-
fuerza ya desde ahora, con su actividad, por ir al
encuentro de este don y hacerlo realidad en sus
grandes rasgos; y lo hace de un modo no menos ac-
tivo que quienes no aceptan un futuro absoluto en
Dios, sino incluso con mayor confianza, alegria y
abnegacion, porque sabe que todo ha de llegar a
buen fin. La formacion del mas aca se proyecta,
pues, hacia el futuro tltimo de la esperanza. Y vice-
versa, el futuro Qltimo proyecta, por asi decirlo,
la luz de su aurora en la formacion del mas aca que
se realiza con ayuda de la esperanza.

3. Unicamente en virtud del hecho de que
haga visibles en este mundo los signos de la espe-
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ranza, puede la esperanza justificarse como actitud
humana. La esperanza en un «mas alla» tiene, por
tanto, necesidad de la esperanza en el mas aca, a fin
de hacer accesible a la experiencia humana la ple-
nitud de su sentido.

4. Permitasenos en este punto recordar atun
una ultima cosa. Quien espera en un futuro definiti-
vo en Dios, capaz de dar sentido y objeto a todo,
sabe también que nada es en vano, que lo que se
hace permanece y no se olvida. En concreto para
Pablo, es el amor lo que «no acaba nunca» (1 Cor,
13, 8). Es el amor lo que entrara en el futuro abso-
luto de Dios, de un modo que no conocemos y que
no podemos imaginar. Pero, dado que el amor es lo
que no acaba nunca, el cristiano actua con amor en
este mundo, en el pequeio mundo de su vida vy,
cada cual a su modo, en la gran historia del mundo;
y todo ello esperando confiadamente en que lo que
se realiza en el amor no se pierde, sino que queda
introducido en el futuro en Dios que da cumpli-
miento pleno a todo.

El futuro que esperamos de Dios y el futuro
cuya construccion nos ha sido confiada no estan,
pues, en oposicion, sino que se corresponden desde
muchos puntos de vista. La esperanza cristiana,
por lo tanto, es la esperanza mas radical, que no ex-
cluye absolutamente nada, mientras que todas las
demas motivaciones de la esperanza y todos los de-
mas proyectos de esperanza deben abandonar a la
desesperacion y a la ausencia de esperanza dimen-
siones enteras de la realidad. Ser cristiano significa
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esperar de modo radical y por eso mismo, segun
una concisa formulacion paulina, son cristianos
quienes «poseen la esperanza» (cfr. 1 Tes 4, 13; Ef
2, 12).



El problema
de la muerte

1. Experiencias de la muerte

«En medio de la vida, nos hallamos rodeados
por la muerte». Asi reza uno de los mas antiguos
himnos cristianos referidos al tema de la muerte. En
esta formulacion se expresa una profundisima expe-
riencia humana, a saber, que la muerte no es tan
solo el final, la conclusién de la vida, sino que es
algo permanentemente introducido dentro de la
misma vida. «En medio de la vida, nos hallamos ro-
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deados por la muerte». La muerte circunda cons-
tantemente nuestra vida y, consiguientemente, la
cuestiona de un modo radical: ;qué significado, qué
sentido tiene la vida ante el hecho cierto de que ha
de concluir en la muerte? Lo que llamamos «ser
hombres» ;es tan solo, tal vez, un momento de luci-
dez entre el todavia-no-ser y el regresar a la nada?
¢Es acaso producto del azar, que desaparece como
la vida de un insecto, y a cuyas vicisitudes no hay
que prestar demasiada atencidén?

La vida, pues, se encuentra ante la muerte en
una crisis fundamental. La cuestion del sentido y el
significado de la vida no puede ya ignorarse, ante la
amenaza que representa la muerte.

Esto supuesto, en el actual mundo secularizado,
que no tiene ya respuesta alguna frente a un cues-
tionamiento radical de la vida, la realidad de la
muerte es algo que se intenta alejar de la conciencia
social. Dado que la muerte constituye un motivo de
inquietud para la vida, nos negamos a tomarla en
consideracion. Mientras que, en otro tiempo, la
muerte tenia lugar en medio de una muy acusada
participacion de la esfera phblica, de la familia, los
vecinos y la comunidad, hoy dia se muere en las
discretas habitaciones de los hospitales destinadas
a los moribundos. Las estancias mortuarias hacen
que las casas de los vivos puedan permanecer ce-
rradas a los muertos. Los cementarios se encuen-
tran fuera de la ciudad, mientras que en otro tiempo
estaban ubicados cerca de la iglesia, donde todos
cuantos se reunian para la celebracion eucaristica
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de la comunidad de los vivos entraban también
siempre en contacto con los muertos. Hubo un
tiempo, pues, en que se vivia mucho mas inten-
samente con los muertos y con la realidad de la
muerte.

No hace mucho leia que hoy se tiene por lo ge-
neral a los cuarenta anos una experiencia directa de
la muerte que, dos generaciones atras, se tenia a la
edad de catorce anos. Este rechazo de la muerte ha
originado ya en Norteamérica la creacion de una
nueva rama de la ciencia, la mortuary science, cuyo
objeto es el de preservar a los familiares y amigos
de un difunto (por medio de todas las consideracio-
nes psicoldgicas, sociologicas y estéticas posibles,
que se manipulan de mil maneras) de la experiencia
real de la muerte.

Pero ¢puede la muerte ser completamente aleja-
da de la vida? ;Acaso el proceso de la vida no se
manifiesta constantemente entretejido con la muer-
te? La misma vida, ;no es siempre en parte un mo-
rir? La muerte incide en la vida de muchas mane-
ras: enfermedad, sufrimiento, inutilidad, envejeci-
miento, jubilacion, abandono, separacion...; todos
éstos no son tan sélo signos y promoniciones de la
muerte, sino realidad de la muerte en la vida misma.
La vida, la plenitud de su desarrollo, resulta dismi-
nuida por las mencionadas realidades. La vida no
se extingue inopinadamente, sino que el hombre
debe mas bien renunciar a ella poco a poco, pedazo
a pedazo. Por eso el hombre tiene en los citados
fenomenos una verdadera experiencia de la muerte.
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La muerte, por lo tanto, esta continuamente presen-
te en la vida. Vivir significa siempre, al mismo tiem-
po, morir.

Pero no es solo la muerte la que esta presente
en la vida; también la vida esta presente en la vida,
por muy absurdo que pueda parecer a primera vis-
ta. Pero del mismo modo que soélo las ultimas notas
de una melodia o de un tema musical lo hacen ab-
solutamente presente y le dan su forma acabada,
asi también unicamente la muerte lleva a la vida a
su plenitud, le da su forma definitiva. Antes de que
intervenga la muerte, la vida no tiene mas que un
caracter de provisionalidad, es susceptible de revi-
sion, es todavia posible darle forma, sigue estando
abierta. Solo en la muerte se hace definitiva la tota-
lidad de la vida. Por eso en la muerte se da alcance
la vida a si misma; la muerte incluye, resume en si
la totalidad de la vida. Y por eso unicamente de la
muerte recibe la vida su caracter definitivo. Mas
aun: de la muerte recibe también su caracter apre-
miante e improrrogable. Si no existiese la muerte, la
vida se resolveria en un terrible hastio; todo resulta-
ria indiferente, porque todo seria arbitrario, recupe-
rable y diferible ad infinitum.

Es muy digna de tomar en cuenta la observa-
cion del filosofo W. Kaufmann: «Para la mayoria
de nosotros la muerte no llega lo bastante aprisa.
Debido a la sensacion de que la muerte esta lejana
y carece de importancia, la vida se corrompe y se
vacia... Se vive mas acertadamente cuando se ha fi-
jado una cita con la muerte. Si uno espera morir
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pronto, no solo el amor puede hacerse mas profun-
do, mas intimo y mas apasionado, sino que toda la
vida resulta enriquecida». En otras palabras: la pro-
ximidad de la muerte confiere profundidad a la vi-
da. Por eso resulta extremadamente dudoso que el
hombre se haga realmente mas humano por el he-
cho de que la ciencia médica trate de robar cada
vez mas anos a la muerte y diferirla hasta una edad
cada vez mas avanzada. La vida resulta superficial
si no se tiene ante los ojos la frontera de la muerte,
porque entonces pierde su orientacion y desaparece
el sentido profundo de la responsabilidad. Evidente-
mente, si no existiese la muerte, siempre se podria
volver a comenzar desde el principio, nada quedaria
sujeto a la ley de la unicidad y, por lo tanto, de la
absoluta responsabilidad.

En su novela Todos los hombres son mortales
(1946), Simone de Beauvoir imagina la posibilidad
de un hombre inmortal, ante el que no se alza el es-
pectro de la muerte: Fosca, el protagonista, es con-
denado a vivir eternamente en esta tierra gracias a
la ingestion de un elixir de vida. Y la autora mues-
tra como todos los gozos de la vida, todas las posi-
bilidades experienciales, todo tipo de vinculo y res-
ponsabilidad social, desaparecen cuando la muerte
ya no supone un limite a la vida. Para ese hipotético
ser, ya nada tiene importancia; los sufrimientos y
los gozos nunca son definitivos y, por lo tanto, son
aun menos importantes, se reducen a un juego su-
perficial. Ningun sacrificio que Fosca pueda reali-
zar, ningiin sometimiento que sea capaz de aceptar,
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ninguna lucha por ideal alguno, tienen para él el
mismo sentido y el mismo significado que tienen
para los hombres que deben morir. De hecho, el
mortal —como hace ver Simone de Beauvoir— en
todo lo que hace en su vida da, por asi decirlo, un
trozo de si, aunque sea pequeno; el inmortal, por el
contrario, no da de si absolutamente nada. Por eso,
en su vida sin muerte todo sigue siendo superficial,
no vinculante, un pasatiempo siempre revocable.

De la mencionada novela puede desprenderse
con toda claridad lo que significa la afirmacion de
que la muerte forma parte de la vida humana, a fin
de que ésta sea verdaderamente humana. Por eso,
en el fondo de poco sirve prolongar ad infinitum la
vida humana por medio de la medicina y diferir la
muerte a un futuro remoto: de este modo, la vida
no resulta mas plena, sino mas pobre. La verdadera
superacion de la muerte no se produce eliminando
la muerte de nuestra vida (que, por otra parte, es
algo imposible), sino mediante la esperanza que va
mas alla de la muerte.

Hay que anadir una altima cosa al reflexionar
sobre el significado de la muerte para nuestra vida:
solo por medio de la muerte adquirimos la experien-
cia de que la vida no es algo obvio, algo que se im-
ponga necesariamente, sino que es un don. Y dado
que la vida se ve continuamente amenazada por la
muerte, hay que considerarla como algo de mucho
valor, como una aventura arriesgada e irrepetible.

Vemos, pues, que vida y muerte se compene-
tran reciprocamente, que se encuentran en una ine-
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vitable relacion de homogeneidad. Y sin embargo,
parece en principio que en este entramado de muer-
te y vida es la muerte la que tiene la Gltima y decisi-
va palabra. Y esta palabra significa fin, destruccion,
aniquilamiento. Parece, pues, que precisamente la
muerte convierte su inseparable unidad con la vida
en algo fundamentalmente negativo y carente de
sentido. En suma, la muerte, como gran enemigo de
la vida, parece oponerse a su significado positivo
para la vida.

2. La muerte, jconsecuencia
del pecado?

Por todo lo dicho, la tradicion biblico-cristiana
ha creido que la muerte no proviene de las benéfi-
cas y creadoras manos de Dios, sino que es un cas-
tigo, consecuencia del pecado.

La intencion que subyace a semejante afirma-
cion es evidente: Dios, el ser vivo y dispensador de
vida, no puede ni debe ser considerado autor del
mal y de todo lo que es contrario a la vida. Debe-
mos mantener esta idea, si bien no podemos seguir
apoyando indiferenciadamente la tesis de la muerte
como consecuencia del pecado. Hoy sabemos que
la muerte es parte necesaria de la construccion de
un mundo evolutivo, del que ha nacido y en el que
también ha sido colocado el hombre. En una crea-
cion que responde a un sentido evolutivo, la vida
sin la muerte es algo absolutamente impensable. En
el proceso evolutivo, la transitoriedad de lo que ha
llegado a ser constituye precisamente la primera
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condicion de la nueva vida y de las nuevas formas
de vida. Por eso tampoco la muerte del hombre, en
cuanto que significa delimitacion temporal de la
vida terrena, puede ser consecuencia del pecado,
que suele ser la manera como el hombre experimen-
ta la muerte.

Con el pecado, el hombre eché por tierra su
propia vida. En lugar de acogerla como don de
Dios, de vivirla responsablemente ante Dios y en el
amor al projimo, el pecador vive tan sélo «para si
mismo» (cfr. 2 Cor 5, 15). En el deseo de una vida
de plenitud y de salvacion sin Dios o contra Dios, el
pecador pierde su propia vida: Dios le abandona a
sus propias posibilidades «autonomas, en las que el
hombre piensa, evidentemente, que ha de poseer la
«ida», pero cuyo término precisamente pondra al
descubierto su caracter de vaciamiento en la impo-
tencia, la presuncion y la supravaloracion. La vida
escindida de Dios como su fuente originaria se ma-
nifiesta como «ser para la muerte», como un campo
plenamente poseido por las fuerzas del mal y de la
muerte.

En la busqueda de una vida que el hombre pre-
tende procurarse por si mismo y que, sin embargo,
no satisface sus aspiraciones, se convierte el mismo
hombre en victima del ansia y de la inquietud;
cuando cree poseer la vida, se aferra a ella egoista-
mente, aunque este aferrarse constituya una viola-
cion del orden, del derecho y de la justicia.

Por ultimo, este desmedido afan, carente de
paz, no aboca sino al absurdo de la muerte, la cual
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revela como pasion iniitil, como una excitacion sin

sentido (J.-P. Sartre), cualquier intento humano de
realizacion. En realidad, aquello en lo que el peca-
dor cree poseer la «vida» (el placer, la riqueza, el
éxito, el poder), no puede llevarselo consigo al otro
lado del abismo de la muerte. La experiencia que en
ese caso se tiene de la muerte es la de una obscur'fl y
absurda destruccion de la vida. Alli donde la vida
ha transcurrido primordialmente bajo el signo de la
apropiacion, del aferramiento, del tener y del poseer
(en lugar de caracterizarse por la entrega, la apert_u-
ra, el dar y el recibir), aun la misma y desnuda exis-
tencia se convierte en una posesion que se trata de
conservar en cualquier circunstancia, el mayor
tiempo posible, porque su pérdida en la muerte des-
truye por completo la propia identidad, la cual con-
sistia en un absoluto querer-tener. De este mgdo
nace el miedo a la muerte. «El vacio de la experien-
cia del mas aca suscita el miedo al vacio del mas
alla» (R. Leuenberger). Dios, con respecto al cua.l se
esta cerrado, o no lo bastante abierto en la vida,
deja de ser sentido en la oscuridad de la muerte
como cercania luminosa, pasando a ser sentido co-
como el Dios que se sustrae a los hombfes, que esta
lejano y se muestra reacio; o mejor aumn, como el
Dios que ha «muerton.

La experiencia de la muerte del pecador, y esto
significa la concreta experiencia de la muerte de to-
dos y cada uno de nosotros, esta, pues, totalmente
determinada por el pecado. La muerte ya no se ex-
perimenta s6lo de un modo «neutral», es decir, uni-
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camente como término temporal de la vida terrena
y un simple pasar a la vida feliz con Dios, sino
como algo amenazador y angustioso. La vida que-
da despedazada sin que siquiera quede la natural
seguridad que dan la fe, la esperanza y el amor de
que, con la muerte, uno se introduce en la vida de
Dios, infinitamente mas grande. En este sentido, la
muerte es, pues, consecuencia del pecado: se expe-
rimenta como una absurda y oscura destruccion de
la vida, como una inquietante, incierta y amenaza-
dora realidad que hunde al hombre en la angustia.

Pero la muerte puede también adoptar otro ros-
tro. Cuando, a lo largo de su vida, el hombre se
ajusta a la actitud del «Padre, en tus manos enco-
miendo mi vida»; cuando, en la obediencia a Dios y
en la confianza en su palabra, recibe su vida como
un don y una tarea y la vive en el servicio a los her-
manos, entonces la propia muerte transforma su
naturaleza negativa y puede llegar a convertirse en
la «<hermana muerte» (Francisco de Asis), lugar de
la esperanza y transito dichoso a la gloria de Dios.
Esta «nueva» experiencia de la muerte es, sin em-
bargo, un fruto de la fe, de la esperanza y del amor,
pero especialmente de la esperanza en que la muer-
te no es la «realidad Gltiman.

3. La esperanza mas
alla de la muerte

Los hombres de todas las épocas no han podido
resignarse, evidentemente, a la experiencia de que la
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muerte constituya una absurda interrupcion de la
vida. En todas partes podemos hallar pruebas del
convencimiento generalizado de que en la unidad y
totalidad que forman la vida y la muerte, siempre es
la vida la que resulta ser mas fuerte. Son muy diver-
sos los modos de representar cdmo es esto posible.
En realidad no se sabe como puede presentarse un
futuro mas alla de la muerte. Pero la esperanza en
él proyecta innumerables y muy distintas imagenes,
imagina diversas posibilidades y anticipa dichas po-
sibilidades por medio de simbolos, signos y suenos.
Asi pues, toda religion, toda vision del mundo esbo-
za sus propias imagenes de esperanza.

Del abundante material que nos ofrece la histo-
ria de las religiones citaremos solo dos imagenes de
esperanza con las que los hombres han expresado
su deseo y su seguridad de que la muerte no consti-
tuye la realidad Gltima. Ambas imagenes de espe-
ranza tienen una especial significacion porque han
sido después asumidas para formular la esperanza
cristiana. La primera, que fue elaborada de manera
conceptual por la filosofia platonica, aunque en si
misma fuera mucho mas antigua, se formula dicien-
do que hay en el hombre algo inmortal, a saber, su
alma imperecedera, que no se ve afectada por la
muerte del cuerpo. Por medio de ella, el hombre
participa de la vida eterna. Cuando el cuerpo mue-
re, el alma, liberada de las ataduras de la materia,
regresa al reino de la vida divina y eterna. Muy dis-
tinta es la segunda imagen de esperanza, la biblico-
hebraica. Los hebreos no sabian nada de un alma



86 Mas fuertes que la muerte

inmortal que sobreviva a la muerte; no concebiar? al
hombre como compuesto de alma y cuerpo, sino
que tenian de él la idea de un ser uno e indiviso. Por
eso, para ellos, la muerte agarra al hombre en su to-
talidad; no hay nada que sobreviva} a la muerte.
Solo puede haber esperanza més'alle'l de la. muerte
porque se espera que Dios volvera a 1nf:und1r su es-
piritu en el muerto, volvera a darle la vida, lo resu-
citara.

Inmortalidad del alma y resurreccion del cuer-
po son en principio, pues, dos imégenes de esperan-
za totalmente diversas, que no tienen en realidad
nada que ver entre si. Es cierto que ambgs expresan
la esperanza en que ha de haber una vida mas alla
de la muerte, pero esta esperanza se form_ula. c‘le
muy distinta manera. Para los griegos, €l principio
que sobrevive a la muerte se encuentra en gl pro-
pio hombre: el hombre tiene un alma que es inmor-
tal y que supera la muerte. Para los hebreos,' por el
contrario, el «antidoto» contra la muerte e§ta fuel:a
del hombre, en el poder resucitador de D'1os. M'as
adelante volveremos a hablar de esta diferencia.
Ahora tan solo queremos dejar sentado que en la
historia de la humanidad hay innumeraples image-
nes que constituyen, todas ellas, un tespmomo del
hecho de que el hombre no se ha resignado a la
muerte, que hay en el hombre algo que se opone ra-
dicalmente a aceptar la muerte. Si la muerte fuese la

realidad ltima, todo cuanto de hermoso, de positi-

vo y de satisfactorio existe en la vida careceria en
realidad de sentido. Se hallaria originariamente
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bajo el signo de la destruccion, del fracaso, de la
nada. Pero, evidentemente, el hombre no puede vi-
vir (o puede vivir muy dificilmente, o de un modo
superficial) con semejante ausencia de sentido.
Ahora bien, la esperanza de la humanidad en
poder superar la frontera de la muerte, ;no es tal
Vez una pura ilusion, una proyeccion quimérica de
los deseos y las aspiraciones humanas? ;No sera
que el hombre se crea su propio suefio, a fin de no
tener que mirar cara a cara la realidad carente de
sentido? Si se observa la ausencia de sentido de Ia
propia vida y de la vida de los demas, y alin mas si
se considera la historia de la humanidad, se puede
efectivamente llegar a la idea de que la muerte no es
mas que la expresion extrema y €l sello definitivo de
la general ausencia de sentido que caracteriza a
toda realidad. Por otra parte, sin embargo, hay en
la propia vida y en la historia fendmenos de sentido
e indicios positivos que sugieren la posibilidad de
otra respuesta: ni siquiera la muerte carece de senti-
do, porque también ella sigue abierta a un definitivo
sentido Gltimo. Es de estas experiencias de donde
ha brotado en la humanidad la €speranza en un fu-
turo mas alla de la muerte.

Un cierto nimero de estos signos indicativos
conservan también un valor para nosotros: el hom-
bre se experimenta a si mismo como responsable de
su obrar. Sin embargo, ser responsable significa sa-
ber o, al menos, presentir que la vida no es casual,
arbitraria, episddica, sino que tiene algo de definiti-
VO, con respecto a lo cual debe valorarse cualquier
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obrar. Y esta realidad definitiva no seria verdadera-
mente tal si fuese susceptible de ser cancelada por
la muerte. La experiencia, pues, de la responsabili-
dad incondicional permite presagiar que ni siquiera
la muerte es la realidad ultima.

Pero hay mas: el hombre se experimenta a si
mismo como un ser que incondicional y necesaria-
mente anda en busqueda del sentido, que en su vida
hace ya siempre realidad el sentido, realiza algo que
esta dotado de sentido. Pero no buscariamos un
sentido ultimo si no estuviéramos de antemano «to-
cados», concernidos por él. Mas ain: hay en el
hombre un impulso infinito hacia la libertad, la feli-
cidad, la vida, el futuro... {No evidencia todo esto
que el hombre de algin modo se ve afectado por la
infinitud, que hay en €él algo que se proyecta mas
alla de 1a finitud y supera, por consiguiente, los con-
fines mismos de la muerte? Quien tiene experiencia
de lo que es un limite (y una experiencia penosa,
precisamente porque se trata de un limite), en el
fondo ya ha superado dicho limite. {No puede de-
cirse lo mismo de la muerte? Quien percibe doloro-
samente la muerte como limite, ya esta «tocado»
por algo que se encuentra mas alla de la muerte.
Por eso es una verdadera y profunda sabiduria la
que se encierra en €stos Versos modernos:
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«Un perro

que muere

y que sabe

que muere

€OMmo un perro

y que es capaz de decir
que muere

COmo un perro,

es un hombre»

(E. Fried, Warngedichte)

Precisamepte aqui esta la diferencia entre e] pe-
recer de un animal y el morir de un hombre: en que
el hombre es consciente de la amenaza que re qre-
Sf?{lta el limite que es la muerte. Pero con ello tzm—
bién testimonia que, por su propia naturaleza aspi-
ra a trascenderlo. Podemos afirmar, ademé; que
en la promesa de fidelidad de dos personas q:.1e se
aman :?l.ctua una fuerza que exige infinitud e indes-
tructibilidad. Esto es algo que ya sabia el autor del
Cantar de los Cantares cuando proclamaba que «el
amor es mas fuerte que la muerte» (8, 6). El amor
o.bge‘rva J. Ratzinger, «es, por asi decirlo, un grit(;
dirigido al infinito. Pero esto supone que dicho grito
no puefie ser atendido, que exige el infinito pero que
no esta en condiciones de darlo».

Surge asi, en el transcurso mismo de la vida, la
pregunta de si serd la muerte la que tenga la ﬁlti;na
palabra. Hay en el hombre realidades que indican
que no es un simple insecto destinado desde un
principio a desaparecer. En el hombre hay algo
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mas. En el hombre hay un impulso hacia la infini-
tud, como si estuviera aferrado por ella. Pero de
este modo se manifiesta la profunda ambigiieda.d d.e
sus experiencias. De una parte, hay signos que 1n§1—
can el caracter provisional de la muerte; de otra, sin
embargo, frente a la falta de sentido de la muerte, el
hombre ha de reconocer honradamente que no ve
con claridad qué posibilidades pueda tener dg supe-
rar e] poder de la muerte y hacer realidad el impul-
S0 que experimenta hacia la infinitud. Por eso se
plantea el problema de un poder capaz de vqlver a
sacar al hombre de la nada a la que esta destinado,
poder que es una libertad divina y creadora.

Esta exigencia de un poder capaz de hacc:ar reali-
dad las experiencias y aspiraciones de inﬁmtuc'i c.lel
hombre, halla su respuesta en la esperanza grlstla-
na, que se funda en la resurreccion de Jesus. De
esto ya hemos hablado. Enla viday enla muer.te de
Jesus se manifiesta ejemplarmente toda la vanidad,
toda la ausencia de perspectivas y toda la finitud de
nuestro mundo y de la vida humana. Frente a la
cruz no quedan suprimidas, sino que se tom'an mu-
cho mas en serio la falta de sentido de la realidad, la
desesperacion que supone la vida y la oscuridad.(’ie
la muerte. Pero en Jesucristo se manifiesta también
con toda claridad que esta falta de sentido es supe-
rada por obra y gracia de Dios. La qluerte no es
verdaderamente la realidad ultima. Dios es quien
despierta a los muertos a una vida nueva e impere-
cedera. Seglin la concepcion cristiana, pues, la base

de la superacion del poder de la muerte no se en-
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cuentra en el hombre (en la fuerza de su alma in-
mortal, por ejemplo), sino en el poder de Dios, en
su voluntad de hacer que el hombre viva y en la fi-
delidad con la que Dios cumple sus promesas. Por
eso el cristiano no espera porque posea un alma in-
mortal, es decir, porque el hombre disponga de un
principio imperecedero, sino que espera en la resu-
Ireccion, esto es, en el poder que Dios tiene de res-
taurar la vida.

Los aspectos de la vida humana arriba mencio-
nados, que inducen a la esperanza en que se ha de
hacer realidad el sentido, tienen en definitiva diver-
sos significados. Pero sélo partiendo del Dios de Je-
sucristo, que manifestd su poder resucitando a su
hijo, se revela la posibilidad de que verdaderamente
se realice todo lo que en la vida humana mueve
apremiantemente hacia el sentido, la realizacion y
la totalidad. Por eso no se halla en todo el Nuevo
Testamento el mas minimo rastro de una esperanza
puesta en el hombre, en la fuerza de su alma inmor-
tal. La esperanza, por el contrario, se funda exclusi-
vamente en la resurreccion de Jesus; la esperanza
esta puesta en el poder restaurador de Dios.

4. (Resurreccion del cuerpo
y/o inmortalidad del alma?

Se suscita, pues, una nueva pregunta: ;como es
que hoy para muchos cristianos sucede casi exacta-
mente lo contrario, es decir, que ponen su esperan-
za en la inmortalidad del alma (que en la muerte se
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separa del cuerpo y regresa a Dios) y, por ¢l contra-
rio, la esperanza en la resurreccion, si no completa-
mente, si al menos en buena parte ha venido a me-
nos? El complejisimo proceso de modificacion de la
imagen cristiana de la esperanza solo podemos es-
bozarlo aqui a grandes rasgos. La transformacion
ha derivado del hecho de que el cristianismo, origi-
nariamente ambientado en ¢l mundo hebreo-semiti-
co, tuvo desde sus comienzos que hacerse compren-
sible al mundo de la cultura griega para poder reali-
zar su obra misionera. Pero en el mundo griego,
junto a fortisimas tendencias escépticas y nihilistas,
dominaba en aquella época la imagen platonica de
esperanza en el retorno al mundo divino del alma
inmortal, inmediatamente después de la muerte. El
cristianismo debia enfrentarse a esta imagen de es-
peranza.

Entonces ocurre algo que, posteriormente, ha-
bria de repetirse siempre que €l cristianismo entrara
en contacto con un mundo cultural que hasta ese
momento le fuera desconocido: el cristianismo
adopta algunos elementos de ese nuevo mundo, los
asimila, se los hace propios, al mismo tiempo que
rechaza, critica y corrige otros. Por eso se habla de
que el cristianismo, cuando se encuentra con una
cultura, suele observar un principio de «conexion y
oposicion». Las dos cosas, entiéndase bien: cone-
Xién y oposicion.

En este sentido, el cristianismo primero mani-
fiesta su oposicion a la concepcion griega, segun la
cual el hombre vence a la muerte en virtud de su

!
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alma inmortal, la cual se separa del cuerpo en el
rr}omf:nto de morir. La idea de una pura supervi-
viencia del alma en Dios después de la muerte no
t(.){na realmente en serio ni la muerte, ni la supera-
cion d? la misma muerte. Esta esperanza no toma
en serio la muerte porque, segiin ella, el alma en
r'ealldad ni siquiera se ve afectada por la muerte,
SN0 que se separa alegre y feliz de los condiciona-
mientos materiales del cuerpo y del mundo fisico,
para, en definitiva, seguir viviendo, libre de la carga
del querpo, en el mundo divino. La realidad ca-
tastrofica de la muerte en su extrema radicalidad es
algo que no se percibe ni de lejos.

Pero esta concepcion de las cosas tampoco
toma en serio la superacion de la muerte, es decir,
la esperanza en una consumacion universal de la
que nada quede excluido. Seglin esta concepcion,
pues, lo que tiene futuro y alcanza plena realizacion
no es el hombre en su totalidad, sino tan solo una
parte Flel hombre: el alma. Por eso el anuncio cris-
tiano insiste desde un principio en esta idea de que
en la' Vresurrecci()n del cuerpo, es decir, en la resu-
rreccion del hombre en su integridad, la muerte es
supejrada y ¢l hombre obtiene la realizacion de su
sentho. En el Credo del cristianismo primitivo, por
consiguiente, no se afirma «creo en el alma inmor-
tal», sino «creo en la resurreccion de la carne». Aqui
se manifiestan la oposicion del cristianismo al mun-
do cpltural de su tiempo y la nueva esperanza que
el mismo cristianismo anuncia: No solo una parte
del hombre, no solo el alma alcanza su plena reali-
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zacion, sino el cuerpo, es decir, todo el hombre y,
consiguientemente, el mundo entero, en el quf._e el
hombre esta inserto gracias a su cuerpo. Rea_hza—
cion, para el cristiano, no significa «transmigrar
del mundo», sino verificacion del sentido del. mpndo
en su totalidad. Este es, esencialmente, el significa-
do que subyace a la imagen de esperanza en la re-
surreccion del cuerpo.

Pero, por otra parte, el cristianismo adopta y
asimila determinados elementos del pensamiento
-griego. Mientras que los creyentes del Antiguo T.eis-
tamento daban por supuesto que la resurreccion

Unicamente tendra lugar al final de la historia (y -

hasta entonces los muertos seguirian existier'lc’io en
una especie de suefio, es decir, en una sit}la.clo.n in-
termedia muy semejante a la nada), el crlstlanlsmo
‘estuvo desde un principio firmemente convencido
de que en el momento de la muerte eqtramos en
contacto directo con Cristo, entramos al mstant‘e en
la comunion con él y con el Padre (cfr., por ejem-
plo, Fip 1, 21 ss.; 2 Cor 5, 1 ss.). Y para exp'resar
que en el momento mismo de la muertce tendria 11}-
gar el encuentro con Cristo y con Dios, se podia
perfectamente echar mano de las ideas griegas: en
la muerte misma, y no solo al final de la historia, al-
canza el hombre su destino definitivo.

Mediante los argumentos que aqui Unicamente
hemos insinuado, llegamos a una especie .de «com-
posicion» de las imagenes de esperanza griega y he-
brea. En la muerte encuentra ya el hombre su mo-
rada en Cristo; por eso se adopta la imagen platoni-

s
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ca del alma inmortal que, en el momento mismo de
la muerte, vuelve a habitar en el mundo divino.
Pero al mismo tiempo se afiade que el hombre solo
alcanza su realizacion definitiva cuando, en su tota-
lidad y con el mundo entero, recibe de Dios una
nueva vida, es decir, que Gnicamente se realiza ple-
na y definitivamente en la resurreccion de la carne.
En un proceso que se dilata durante mucho tiempo,
Yy que no podemos reconstruir ahora en detalle, se
unen, pues, una serie de imagenes griegas y judias
para formar el marco representativo que aiin hoy
caracteriza a la conciencia cristiana. Pero de este
modo se comprende también cOmo en la conciencia
de los creyentes la espera de la resurreccion fue pa-
sando a un segundo plano y, en su lugar, adquirid
cada vez mayor relieve el retorno del alma a Dios.
En cierto sentido, la resurreccion se convirtié en un
apéndice superfluo del acontecimiento auténtica-
mente decisivo del encuentro del alma con Dios en
la muerte.

También en este punto ha iniciado la teologia
en los ultimos tiempos una importante tarea de revi-
sion. Nos llevaria demasiado lejos enumerar aqui
todos sus argumentos. Pero si aduciremos un im-
portante motivo de las recientes reflexiones teologi-
cas y que es, concretamente, el problema del cual es
el auténtico significado que hay que atribuir a la re-
surreccion de la carne. Al afirmarla, ;se pretende
decir que al final de la historia los restos humanos
(huesos, tendones y musculos) seran reintegrados
por Dios a una nueva vida, que se abriran los sepul-



96 Mas fuertes que la muerte

cros, que tendra lugar la formacion de un nuevo
cuerpo y que, de algiin modo, este cuerpo sera uni-
do al alma, la cual ya esta con Dios en el cielo? En
el fondo, ; no son infantiles estas imagenes, especial-
mente para nosotros, los hombres de hoy, que sabe-
mos perfectamente que, ya en nuestra vida terrena,
al cabo de algunos afios no queda en nuestro cuer-
po un solo atomo que no haya sufrido mutacion?
(Qué puede pretender significar la idea del retorno
a la vida de los huesos putrefactos del hombre en la
tumba?

Evidentemente, no se puede entender de este
modo. Muchos teologos se han preguntado por el
sentido originario de la esperanza en la resurreccion
y por el sentido del rechazo de la respuesta griega,
segun la cual tan solo el alma alcanzaria la plena
realizacion. Como hemos visto, el sentido era el si-
guiente:

1. Se pretendia expresar el hecho de que el
hombre no alcanza su realizacion por si mismo, en
virtud de su alma indestructible, sino unicamente en
virtud de una accion de Dios que, en cierto sentido,
le es dada al hombre «desde fueranr.

2. No es un alma sin cuerpo la que emigra del
mundo para hallar en Dios su patria definitiva, sino
que es el hombre entero, con todo el haber de sus
acciones, el que puede esperar su propia realiza-
cion; y el que, en la historia, llega a ser, en libertad,
el mismo que al final resulta ser en la muerte.

Si observamos atentamente esto, que es el ver-
dadero proposito de la afirmacion de fe, veremos
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que la resurreccion del cuerpo no posee el significa-
do de un milagroso acontecimiento ultimo que afec-
te a los restos mortales de huesos, piel y tendones,
sino que la imagen de esperanza que es la «resurrec-
cion del cuerpo» pretende expresar que el hombre
no alcanza su plena realizacion Gnicamente como
«Yo» espiritual ajeno a la historia, sino que, por el
contrario, regresa a Dios con su mundo y con su
historia, con toda su vida.

«Cada cual tiene un mundo secreto, muy suyo,
donde se esconde el mejor instante,

donde se esconde la hora mas terrible.

Pero nosotros no sabemos nada.

Y si un hombre muere,

muere también su primera nevada,

y el primer beso, y el primer combate...
Todo se lo lleva consigo».

Lo que el poeta ruso E. Evtuchenko expresa
aqui poéticamente, es el verdadero contenido de la
imagen de esperanza de la resurreccion del cuerpo.
Su significado, como dice W. Breuning, es que
«Dios ama algo mas que a las moléculas que en el
momento de la muerte se encuentran en el cuerpo.
Ama a un cuerpo marcado por el cansancio, pero
también por la nostalgia insatisfecha de un peregri-
nar, a lo largo del cual ha dejado muchas huellas
tras de si en un mundo que se ha hecho humano en
virtud de dichas huellas... Resurreccion del cuerpo
significa que, para Dios, nada de todo ello ha sido
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en vano, porque €l ama al hombre. El ha recogido
todas las lagrimas, y ni la mas minima sonrisa le ha
pasado inadvertida. Resurreccion del cuerpo signi-
fica que el hombre no recupera en Dios unicamen-
te su ultimo momento, sino toda su historia». ; Pode-
mos hoy, pues, hacer mejor y mas adecuadamente
comprensible el significado de la resurreccion de
como pudo hacerlo la tradicion anterior a nosotros,
con su representacion burdamente sensible del
abrirse los sepulcros y la reanimacion de los huesos
de los muertos?

Antes de intentar una respuesta, hemos de tener
muy claro que estamos tocando aqui los limites de
lo imaginable. Una vida mas alla de la muerte es,
sin duda alguna, algo inaccesible a nuestra expe-
riencia. Supera todas las posibilidades del mundo y,
consiguientemente, también nuestra facultad imagi-
nativa. Ya el mismo Pablo desestimo (jNecio!) la
escéptica pregunta: «; Como resucitan los muertos?
;Con qué cuerpo vuelven a la vida?» (1 Cor 15,
35), reivindicando la absoluta novedad y, consi-
guientemente, la imposibilidad de referirse ni aun
analogicamente a lo que ha de venir.

Sin embargo, tal vez se pueda uno aproximar al
sentido que se intenta atrapar, recurriendo al mode-
lo propuesto por L. Boros. Dicho modelo consiste
en lo siguiente: nuestro mundo evolutivo se caracte-
riza por dos procesos contrarios que siguen dos
movimientos igualmente contrarios:

1. El movimiento de subida y de autosupera-
cion. Es precisamente caracteristico y especifico de

pcEe

El problema de la muerte 99

un mundo evolutivo el que de un «menos» resyjte
constantemente un «mas»; de una realidad simple,
una realidad mas compleja.

2. Pero el mundo evolutivo se caracteriza,
ademas, por el movimiento contrario de la entropig,
es decir, el movimiento de descenso, de gasto de
energias, de consumicion, de limitacion. jCuantag
fases de la evolucion no se habran concluido, cop-
sumado, antes de la aparicion del hombre, en qujen
el desmedido desarrollo, por asi decirlo, se ha cerrg-
do...!

Ambos movimientos de la evolucion se puedep
designar, en pocas palabras, como interiorizacigp
ascendente de energia e, indisolublemente ligadg 5
ésta, como consumo descendente («entropicon) de
energia externa. Y ambos movimientos se encuep.
tran también en la vida humana. Asi como el myp.-
do evolutivo se estrecha y se consume y, de egte
modo, asciende hasta el hombre, asi también g
hombre se consume en su vida y, de este modo, ge
eleva al rango de persona madura. El hombre 54.
quiere madurez ampliando el horizonte de su copg.
cimiento, despertando a la amistad, a la difusion dg|
amor, al dominio del mundo; en suma, conquistap.-
do el mundo en sus multiples ambitos de relacigp
Todo lo cual hace que nazca continuamente ey ¢
un «mas»: mientras el hombre crece realmente en ¢
mundo, éste, por su parte, crece en el hombre, se iy
terioriza en ¢él. Por el hecho de entrar en relacigy
con el mundo, el hombre adquiere su propia mady.
rez, su forma caracteristica, su personalidad, F
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hombre se hace maduro relacionandose con el
mundo, construyéndolo activamente y sufriendo
pacientemente en él. De este modo, el mundo se in-
terioriza en el hombre.

Pero también a este proceso de interiorizacion
del mundo en el hombre se encuentra dialéctica-
mente contrapuesto el movimiento contrario: el
movimiento de la entropia, del consumo de la ener-
gia exterior. El hombre no se limita a madurar, sino
que ademas envejece y muere. Acabamos de decir
que ambos movimientos, el movimiento de la inte-
riorizacion ascendente y el del consumo descenden-
te de energia exterior, estan entre si intimamente re-
lacionados. De estas consideraciones, por lo tanto,
puede extraerse («extrapolarse») un modelo repre-
sentativo de la esperanza cristiana: en la muerte, el
hombre sufre la pérdida de la energia exterior, pero
en ese mismo momento su mundo (el mundo en re-
lacion con el cual se ha hecho maduro) se interiori-
za a la vez totalmente en él; el hombre se ha apro-
piado totaimente de un trozo de mundo.

Si esperamos que la muerte no ha de ser la reali-
dad ultima, sino que Dios otorga nueva vida mas
alla de la muerte, podemos concluir que esta nueva
vida no concierne tan solo a una pura alma, a una
subjetividad puramente espiritual, sino a una perso-
na total y concreta, que ha liegado a ser lo que es
a causa de su relacion con el mundo, mediante su
vida corporea en el mundo. Cualquier coyuntura
historica y cualquier acto del hombre no han deja-
do su huella unicamente en el mundo exterior, sino
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en él mismo, en su interioridad. Por eso, en la cons-
titucion definitiva del hombre, alma y cuerpo estan
unidos para siempre en nosotros: un trozo de mun-
do queda permanentemente elevado en nosotros.
Asi como en las arrugas del rostro de un anciano
esta inscrita toda su biografia, asi también en el su-
jeto humano estan irrevocablemente impresas «su»
historia y «su» mundo. Cuando el creyente espera
que tampoco en la muerte ha de abandonarle Dios,
sino que ha de darle, alli donde todo futuro parece
haber llegado a su fin, un futuro nuevo e inaliena-
ble, el futuro objeto de esta esperanza no se refiere,
por lo tanto, a un alma que emigra del mundo, sino
que se refiere a una persona, en cuya huella concre-
ta ha quedado para siempre inscrito, salvaguardado
y conservado el mundo. El hombre lleva en su
muerte la «cosecha del tiempo». Puesto que en la
muerte no quedan cancelados el mundo y la histo-
ria, sino que permanecen para siempre interiormen-
te inscritos en el hombre, la esperanza en la supera-
cion del limite que es la muerte puede y debe carac-
terizarse como resurreccion de todo el hombre y no
como indestructibilidad del alma.

5. ¢Resurreccion en la muerte?

De las anteriores consideraciones se sigue que
no tenemos por qué seguir cargando con el peso de
las diversas e ingenuas representaciones de antafio.
Ya no es preciso decir que en la muerte el alma se
separa del cuerpo y se retne con Dios y que mas
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tarde, al final de la historia, al alma le seguira, en
cierto sentido, el cuerpo. Hoy, por el contrario, po-
demos afirmar con muchos tedlogos (tal vez con la
mayoria) que el cristiano espera que en la muerte
tenga lugar la resurreccion. Resurreccion no en el
sentido de que el cuerpo vaya a ser transformado;
en cuanto cadaver carente de vida, el cuerpo es se-
pultado en tierra. Resurreccion del cuerpo no signi-
fica resurreccion del cuerpo fisico o del cadaver; re-
surreccion significa, mas bien, que en la muerte el
hombre entero, con su mundo concreto y con su
historia, recibe de Dios un nuevo futuro. Este futu-
ro no podemos representarlo, porque unicamente
conocemos las condiciones de este mundo, que es
finito, abocado al fracaso y encerrado en la nada.
No sabemos como es el futuro al otro lado de la
muerte, pero tampoco tenemos necesidad de saber-
lo. Y, sobre todo, no es preciso considerar precepti-
vas las representaciones propias de una concepcion
del mundo ya superadas, que en su mayoria son
hoy ciertamente inaceptables.

La idea de que en la muerte tiene lugar la resu-
rreccion no solo la acepta hoy la mayor parte de los
teologos, sino que incluso se ha introducido en tex-
tos «oficiosos» de la Iglesia. En el Catecismo Ho-
landés se afirma expresamente que «en la muerte se
verifica ya la resurreccion». Lo mismo dice el Neues
Glaubensbuch.

Esta misma concepcion ha podido ya reflejar-
se en los nuevos textos de la liturgia de las exequias,
donde es posible observar que se evita en lo posible
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recurrir a la palabra «alma». Ciertamente no es ca-
sual que no se hable ya de «paz del alma», de «misa
de alma», de «dia de las animas, etc.; la Iglesia ele-
va hoy sus oraciones por el hombre que ha vivido
en la fe y que ahora ha regresado en su integridad a
Dios.

Pero, segin este modo de entenderlo, {no se
convierte la resurreccion en un acontecimiento pu-
ramente individual que siempre tiene lugar Gnica-
mente en el hombre individual? ; Qué ocurre con |a
dimension universal de la resurreccion, tal como
parece expresarse en las imagenes biblicas? Para
responder a estas preguntas es preciso no perder de
vista dos cosas:

1. Mediante su obrar en la historia, el hombre
no adquiere unicamente para si una «improntay y
una madurez definitivas; su accion tiene ademas un
efecto permanente e indeleble sobre la historia: agy-
me un significado irrevocable para el desarrollo
mismo de la libertad de los demas, de la comunidad
humana. De este modo seguimos viviendo definiti-
vamente e irrevocablemente en la historia, vinculg-
dos a ella, aun cuando hayamos encontrado ya un
futuro definitivo en Dios.

2. Lo que en la muerte del individuo, que ha
encontrado forma concreta en la historia, queda
conservado en Dios, es una relacion con el mundp,
Asi como cada uno de nosotros deja permanente-
mente su propia huella en la historia, asi también
cada historia individual queda caracterizada, sus-
tentada y totalmente penetrada de una incalculable
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serie de factores e impulsos, a cuyo través otros
han impreso en nosotros su huella y, consiguiente-
mente, Se conservan para siempre en nuestra forma
concreta.

De donde se deduce que la resurreccion no es
un acontecimiento individual que sirva para aliviar
al que muere de la realidad historica y de la comu-
nidad con los demas, sino que el difunto queda tam-
bién él vinculado de la manera mas intima al ulte-
rior curso de la historia. En la resurreccion, por lo
tanto, no quedan rotas las relaciones por parte de
ninguno de ambos dados», sino altamente corrobo-
radas. Para decirlo mediante una imagen: sucede
como con una sabana: se agarra tan solo de una
parte, pero se alza toda ella, porque cada uno de
sus mas intimos puntos esta entretejido con todos
los demas. Asi también, cada uno de nosotros «re-
conduce a Dios un fragmento del ser... Con cada
una de nuestras obras cooperamos (con las dimen-
siones de un atomo, pero de un modo real) a edifi-
car el pleroma (la consumacion de la realidad)»
(Teilhard de Chardin). «Toda la realidad creada, el
mundo, a través de la muerte de las personas, for-
madas de cuerpo y espiritu, y de las que el propio
mundo es en un cierto sentido su ‘cuerpo’, adquiere
en un lento proceso su propio caracter definitivo»
(K. Rahner).

La resurreccion, por consiguiente, no tiene nada
de individual, sino que forma parte de un proceso
universal en el que individuo y comunidad, historia
y consumacion, estan y permanecen mutuamente
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entrelazados; un proceso en el que toda la realidad
encuentra su plena realizacion en el amor.

6. Nada sucede en vano

Sobre la base de todo cuanto hemos dicho, re-
sulta aun mas claro lo que significa «realizacion» y,
sobre todo, lo que pretende decir San Pablo cuando
afirma que el amor es lo que durara eternamente.
Todo hombre, cuando regresa a Dios, no lleva con-
sigo unicamente un alma sin cuerpo, sino su perso-
na toda, en la que esta inscrito para siempre lo que
él ha realizado en el amor. El mismo es, por asi de-
cirlo, un pedazo de amor encarnado. Esto es lo que
retorna a Dios y lo que —asi lo esperamos— es aco-
gido por Dios, de manera que por lo que se refiere a
muchas muertes, y por el hecho de que los hombres
son despertados poco a poco a la comunion con
Dios, un «plus» cada vez mayor de amor encarna-
do, por asi decirlo, encuentra el camino para llegar
a Dios. En la muerte de los hombres llega a Dios
algo que antes no era, personas que han madurado
abriéndose a la relacion con este mundo y que aho-
ra son acogidas por Dios y estan en comunion con
€l y entre si por toda la eternidad. En este sentido
puede afirmarse —con lo que anticipo algo de lo que
vendra a continuacion— que el paraiso no es otra
cosa sino el amor, es decir, la relacion reciproca en-
tre Dios y el hombre y entre los propios hombres
que en su vida han sido capaces de amar.
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Esto, naturalmente, no se debe malentender: no
somos nosotros los que, con nuestro obrar, «cons-
truimos» el paraiso. La vida humana sigue siendo
fragmentaria, inacabada e imposible de completar-
se en la historia. La maduracion en el amor sélo se
realiza, en el mejor de los casos, de una manera
parcial. Cuando llega a su término el tiempo de
nuestra vida, en ninguno de nosotros puede reco-
gerse el fruto maduro del amor. Por eso la muerte
llega siempre demasiado pronto; mejor dicho: en
ultima instancia, la muerte pone de manifiesto que
por nosotros mismos no somos capaces de comple-
tar la vida y darle plenitud de sentido. Por consi-
guiente, aquel que en la muerte llega a Dios no es
—por expresarlo mediante una imagen— un «ladri-
llo» que se ha formado a lo largo de la historia para
servir a la edificacion de la ciudad celeste de Dios,
sino que es un preludio ejecutado a través del amor,
un abrirse, un recipiente abierto de par en par, sus-
ceptible de ser colmado por la plenitud de Dios.

«Cuando muera.
Sefior, vengo a ti porque he arado el campo
en tu nombre. Tuya es la cosecha.

Yo he creado este cirio. A ti te toca encenderlo.

Yo he construido este templo. A ti te toca
habitar su silencio...
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Yo he formado un hombre de acuerdo con tus
divinas lineas maestras, para que
pueda caminar. A ti
te toca hacer uso de este vehiculo,
si ello sirve para glorificarten.

(A. de Saint-Exupéry)

La plena realizacion es y sigue siendo, pues, un
don de Dios del que no es posible disponer; un don
que tiene ciertamente necesidad de un «vehiculon, y
por eso presupone y lleva a su consumacion todo lo
que ha sido realizado en la historia.

7. (La muerte como tultima decision?

Si la muerte llega siempre demasiado pronto, si
es propio de la vida humana el que no pueda hallar
plenitud de sentido en la historia misma, entonces
resulta extraordinariamente problematica la idea de
la decision final, que en los ultimos anos ha sido
afirmada por una serie de filosofos y tedlogos. Di-
cha hipotesis sostiene que en la muerte el hombre
toma una decision libre y personal, en la que se re-
sume toda su vida, en favor o en contra de Dios.
Con esta decision consigue el hombre su propia
realizacion, toma definitivamente posesion de si
mismo como persona. Por eso la muerte es «el acto
supremo del hombre, en el que libremente da a su
propia existencia el cumplimiento definitivo» (K.
Rahner). Mientras que en la historia el hombre
siempre se realiza unicamente en la sucesion frag-
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mentaria del tiempo y en las parciales, ambiguas y
oscuras condiciones del entramado de actividad y
pasividad, en la muerte se abre «la posibilidad del
primer acto plenamente personal del hombre; la
muerte es, pues, el lugar ontologicamente privilegia-
do de la adquisicion de la conciencia, de la libertad,
del encuentro con Dios y de la decision sobre el
destino eterno» (L. Boros).

Esta hipotesis ha encontrado un fuerte eco en
muchos cristianos, sobre todo porque, dado el pre-
supuesto de que dicha decision final se toma en la
muerte, ha parecido que ofrece también una plausi-
ble posibilidad de salvacion a los nifios, a los dismi-
nuidos mentales, a las personas no evangelizadas y
a todos cuantos mueren en pecado mortal.

Sin embargo, yo considero erronea esta hipote-

sis. No solo porque afirma algo que escapa comple-
tamente a nuestra experiencia, sino también, y so-
bre todo, porque atribuye al hombre algo que se si-
tua mas alla de la forma concreta de su vida, a sa-
ber, la posibilidad de una decision libre que le es es-
camoteada a la existencia historica y lleva a la vida
humana a la plenitud de sentido («decision plena-
mente personal»). De este modo, viene a concen-
trarse en la muerte el acto vital decisivo, de manera
que, frente a ella, todas las vicisitudes de la vida
pierden su significado. Y al mismo tiempo se pone
en entredicho la certeza de que el hombre jamas en-
cuentra su identidad, la plenitud de sentido de su vi-
da, en virtud de la libertad, sino unica y exclusiva-
mente como un don de Dios.

El problema de la muerte 109

Para hacer resaltar la posibilidad de salvacion
para los nifios no bautizados, para los disminuidos
mentales y para los no evangelizados; para dar ain
una posibilidad mas en Dios a quien ha muerto en
evidente falta de fe o en pecado mortal; para dar in-
cluso a nosotros mismos, que por lo general vivi-
mos nuestra existencia cristiana en una gris medio-
cridad, la perspectiva de un ultimo y «radical» acto
de fe, no es precisa ninguna hipotesis. La salvacion
de todos los hombres no depende de una hipotesis,
sino de la inequivoca promesa del Evangelio de que
la salvacion de Dios es gracia libre y aun los «obre-
ros de la Gltima hora» recibiran su «salario».

Podemos concluir, pues, que no es en la muerte,
sino en la vida misma, donde el hombre debe alcan-
zar la madurez del amor, a fin de que llegue a ser
un vehiculo capaz de acoger las promesas de Dios,
de las que esta escrito: «lo que ni el ojo vio, ni el
oido oy0, ni al corazén del hombre llego, (es) lo que
Dios prepar6 para los que le aman» (1 Cor 2, 9).



Las “realidades
ultimas’: paraiso,
infierno, purgatorio

1. Lo que ha de venir ya ha sido
anticipado en el presente

Tanto la doctrina tradicional de las «realidades
ultimas» como en el modo concreto de ser la fe de
muchos cristianos, el paraiso, el infierno y el purga-
torio tienen una notable importancia. Por eso es
igualmente importante y oportuno examinar deteni-
damente estas imagenes del futuro.
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Ya hemos dicho que en este asunto no hay posi-
bilidad de que se trate de informaciones ciertas
acerca de los acontecimientos y situaciones ultimas,
sino que estas imagenes tan solo pretenden expresar
una realidad ultima de caracter personal: que el
propio Dios, el encuentro personal con él y la co-
munioén con él en Jesucristo son el paraiso; la falta
de todo esto es el infierno; y el encuentro con el
Dios que juzga y purifica es lo que trata de expre-
sar la imagen del purgatorio.

Pero jes esto todo lo que se puede y se debe de-
cir acerca de tales realidades ultimas, o existen
otras posibilidades de llegar a afirmaciones mas
profundas y exhaustivas acerca del paraiso, el in-
fierno y el purgatorio? Y si es asi, ;de qué manera
puede hacerse? Nos remitimos aqui a aquel princi-
pio que ya hemos formulado con anterioridad:
acerca del futuro se podra afirmar algo que tenga
valor preceptivo tinicamente en la medida en que,
de algn modo, ya haya tenido comienzo en el pre-
sente. Lo cual esta ciertamente fuera de nuestro al-
cance, aunque nos queda la posibilidad de llegar a
ello «extrapolando», en cierto sentido, los factores
que actuan en la situacion presente y en cuyo pro-
ceso ya estan anticipados los principales rasgos del
futuro.

Lo que sera, es —como suele decirse— la extra-
polacion del presente en el futuro: la proyeccion
mental del presente en el futuro. Aplicandolo al
asunto que nos ocupa, esto significa que si observa-
mos nuestra vida de hombres y de cristianos y ad-
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mitimos que Dios nos ha prometido que esta vida
no ha de finalizar sin sentido, sino que habra de
consumarse cabalmente; mas aun, si creemos que
en nuestra vida esta actuando ya la fuerza del espi-
ritu de la esperanza, entonces se trata de atender a
esta nuestra vida y, consiguientemente, al presente
v, por asi decirlo, prolongar, «extrapolar» el presen-
te en el futuro, a fin de obtener un barrunto, una
primera aproximacion de lo que habra de ser algin
dia. Hagamoslo, pues, de este modo.

2. Paraiso

Con toda seguridad, entre las mas fundamenta-
les experiencias de nuestra vida se cuenta el hecho
de que el hombre solo alcanza su realizacion como
hombre si no se queda en si mismo, sino que sale de
si y ama, entra en comunicacion con otros y no em-
plea su libertad solo para su propio beneficio, sino
al servicio de los demas. Consiguientemente, si ya
ahora se considera realizada la vida del hombre Gni-
camente cuando es capaz de darse amorosamen-
te, de ello se sigue que el paraiso, en cuanto realiza-
cion perfecta de la vida del hombre, no es otra cosa
sino la plenitud del amor y de la comunion con los
demas. El paraiso es amor y comunicacion en su
perfeccion. Lo cual quiere decir que es esencialmen-
te una grandeza social, no un téte-a-téte privado del
hombre con Dios.

Esto responde igualmente a las imagenes del
paraiso de la Biblia, y especialmente al mensaje de
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Jesus. Cuando Jesus habla del paraiso, lo hace va-
liéndose de la imagen del banquete comun. Ya los

" profetas del Antiguo Testamento y la misma revela-
cion secreta se representan el paraiso con la imagen
de la ciudad de Dios; de una grandeza social, por
consiguiente. En concreto en el Apocalipsis de
Juan, la realizacion es vista bajo la imagen de la li-
turgia comun. Todas las imagenes sugieren que la
comunidad es algo esencial al paraiso. Si ya la vida
de la fe consiste en hacerse cada vez mas cuerpo de
Cristo, es decir, en asemejarse a Cristo y, al mismo
tiempo, hacerse una sola cosa con los demas miem-
bros de dicho cuerpo, el paraiso habra de consistir
en que todos nosotros seamos cuerpo de Cristo, se-
mejantes y unidos a €l en grado sumo, pero unidos
también a los demas en un incondicional intercam-
bio de amor.

Pero, en sentido contrario, de todo ello se deri-
va también que el paraiso tiene ya inicio alli donde
Cristo adquiere forma en los hombres, alli donde
los hombres existen los unos para los otros y se
aman. El paraiso, por tanto, no es tan solo una
grandeza completamente ajena y extrafia que haya
de instaurarse unicamente en un tiempo aun por ve-
- nir. También en esto es preciso liberarse de la idea

dualista del edificio de dos planos. También del pa-
" raiso puede afirmarse lo que deciamos al hablar de
la relacion entre el futuro del mas aca y el futuro del
mas alla: que se esboza anticipadamente desde aho-
ra, que comienza desde ahora, que se construye
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desde ahora poco a poco, siempre que hay amor y
se vive en el amor.

Y al revés, cuando el hombre se queda en si
mismo, cuando se anega en su propio egoismo,
cuando rechaza a los demas y rehusa la comunion
con Cristo, la vida humana da comienzo ya desde
ahora a su destruccion, porque, en otras palabras,
se inicia ya lo que la Escritura y la tradicion llaman
el «nfierno». Esto ha sido acertadamente intuido
por la sabiduria popular, que ha acuniado expresio-
nes como «esto es un infierno». Cuando, por ejem-
plo, una familia se ve completamente desgarrada y
destruida, cuando los miembros de una familia
no tienen entre si mas que litigios y conflictos, en
que no reina el orden y la justicia, ahi esta realmen-
te el infierno. Ahi tiene comienzo lo que —imagina-
do para el final y proyectado en el futuro— significa
que la vida humana esta totalmente perdida.

Precisamente en esto consiste el infierno. El in-
fierno no es un castigo que Dios ha ideado «para se-
guir desfogando hasta el final su ira contra el peca-
dor»: tanto el infierno como el paraiso constituyen,
por asi decirlo, la logica inmanente a la vida huma-
na misma, la consumacion absoluta —positiva o ne-
gativa— de la existencia humana tal como se realiza

" desde ahora. Esta idea la destaca especialmente,
" aunque no de modo exclusivo, el Evangelio de
" Juan. Y es en este contexto en el que se habla de es-

catologia presente (o realizada). Es decir que, para
Juan, la realidad ultima ya esta presente. Quien
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cree, quien habita en el amor, posee la vida eterna
(cfr. Jn 3, 36; 5, 24; 6, 47; 1 Jn 3, 14); quien no
cree ni ama, estd ya desde ahora en la muerte y en
el juicio (cfr. Jn 3, 16; 12, 31; 1 Jn 3, 14). De este

modo, tanto el paraiso como el infierno se van for-

mando, ya desde ahora, en nuestra vida: ya desde
ahora se puede vivir en un paraiso o en un infierno.

3. El infierno en la Escritura
y en la tradicion

Pero jexiste el infierno definitivo? (Existe la
perdicion total de la vida humana? La autodestruc-
cién del hombre, del mismo modo que puede consu-
marse ya aqui y ahora, ;puede llegar algun dia al
tltimo extremo? En realidad el tema del infierno ha
llegado a ser hoy algo extrano para muchos hom-
bres. Dificilmente un predicador se «arriesgara» a
tocar hoy en una predicacion importante el tema
del infierno. Por otra parte, sin embargo, para mu-
chas personas dicho tema sigue siendo extremada-
mente angustioso. ;Qué se puede afirmar responsa-
blemente al respecto?

Digamos, ante todo de manera negativa, que
muchas de las representaciones tradicionales del in-
fierno —en parte ridiculas y de mal gusto; en parte
aun peores, con sus descripciones de las penas del
infierno— son decididamente rechazadas como fal-
sas interpretaciones del auténtico mensaje que pre-
tende transmitir la realidad del infierno. ;{ No resulta
realmente pavoroso el que precisamente las repre-
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sentaciones del infierno constituyan una verdadera
«mina» para la psicologia profunda? jCuantas ten-
dencias agresivas neurdticas y perversiones patolo-
gicas, todo menos cristianas, pueden detectarse en
este terreno! Ya en la iconografia medieval, mu-
chas veces por deseo expreso del que encarga la
obra, los condenados muestran los rasgos, los vesti-
dos o los uniformes de las personas odiadas o de los
enemigos. El ideal que con esto se manifiesta —que
mi adversario sea condenado— podra corresponder
a cualquier otra cosa, menos al mensaje biblico del
amor a los enemigos. En la descripcion de las penas
del infierno se manifiestan, muchas veces de mane-
ra realmente desconcertante, impulsos sadico-se-
xuales que, apartados de la conciencia, pueden aqui
desarrollarse libremente, aunque de un modo en-
mascarado.

Por si fuera poco, podemos descubrir aqui pre-
cursores bastante evidentes de la moderna porno-
grafia; las imagenes del infierno del Bosco, por
ejemplo, con sus repugnantes o atrayentes repre-
sentaciones de Organos y simbolos sexuales exage-
rados, son un ejemplo de donde y de qué manera,
en un mundo superficialmente integro, puede mani-
festarse la dimension instintivo-morbosa. En la tra-
dicion cristiana el infierno se encuentra muchas ve-
ces en un contexto que no tiene ya nada que ver
con el mensaje de la revelacion.

Junto al rechazo de tales representaciones de-
pravadas del infierno, la teologia moderna, sin em-
bargo, pone de manifiesto que el infierno es un tema
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totalmente biblico; mas aun, que el tema del infierno
desempefia un importante papel en el anuncio de
Jesus. Incluso desde el punto de vista de la actual
exégesis historico-critica, podemos afirmar que el
propio Jesus hablo del infierno y que este tema te-
nia una importante funcion en el anuncio de su
mensaje. Un pasaje del Sermon de la Montana
como «Todo aquel que llame ‘renegado’ a su her-
mano sera reo de la gehenna del fuego» (Mt 5, 22),
es absolutamente probable que haya que atribuirse-
lo al Jesus historico. También la frase «Si tu mano
derecha te es ocasion de pecado, cortatela y arroja-
la de ti; mas te vale que se pierda uno de tus miem-
bros, que no que todo tu cuerpo vaya a la gehenna»
(Mt 5, 30), pertenecia al anuncio historico de Jesus
(como otras muchas). Si recopilamos todos estos
textos, veremos que el infierno no ocupa en el men-
saje de Jesus un lugar tan irrelevante como algunos
pretenden.

Pero la cuestion decisiva es la siguiente: jen qué
contexto se encuentra en Jesus el tema del infierno?
Se puede ver perfectamente que el infierno constitu-
ye el sombrio contrapunto a la llamada de Jesus a
la conversion. Al hablar del infierno, Jesus pone de
manifiesto que el hombre puede ganarlo o perderlo
todo, que puede salvarse o condenarse. Dicho de
otro modo: las palabras acerca del infierno, dentro
de la argumentacion de Jesus, pretenden que al
oyente no le quede la menor duda de la gravedad de
la situacion y del caracter radical de la decision que
exige. Pretenden evidenciar que, en lo concerniente
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al senorio de Dios que Jesus anuncia, la apuesta es
total y absoluta; que para él el sefiorio de Dios es
un problema de vida o muerte. Ya ahora —en la
predicacion de Jesus y en la escucha de la misma—
esta en juego auténticamente todo, literalmente se
juega el «todo o nada».

La funcion del infierno en la predicacion de Je-
suis consiste, pues, en llamar la atencidn sobre la se-
riedad de su llamada a decidirse por el sefiorio de
Dios. Pero Jesus se niega radical y expresamente a
satisfacer la curiosidad del hombre con cualesquiera
informaciones acerca de como sera el infierno des-
pués de la muerte. A la pregunta de si seran pocos
los que se salven, su respuesta, segun Lucas, es la
siguiente: «Esforzaos por entrar por la puerta estre-
cha» (Lc 13,24). Las palabras sobre el infierno no
proporcionan, pues, informacion alguna ni satisfa-
cen la curiosidad del hombre, sino que lo situan
ante la responsabilidad incondicional: «Esforzaos
por entrar por la puerta estrechan.

Podemos esclarecer esto mismo de otro modo:
en la lingiiistica actual, algunos filosofos distinguen
entre las llamadas proposiciones informativas y las
proposiciones performativas, basandose en el hecho
de que nuestro lenguaje puede tener muy diversas
funciones. Hay proposiciones informativas, con las
que el hablante desea comunicar a otro un tercer
hecho, desea informarle, por medio de su palabra,
acerca de una realidad ya dada, presente. El len-
guaje, entonces, comunica, informa.
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La palabra performativa, por el contrario, no
comunica al interlocutor un hecho ya existente con
fines puramente informativos, sino que, ante todo,
plantea un hecho. Cuando, por ejemplo, digo a al-
guien: «te perdono», no le estoy informando de una
realidad ya existente, sino que esta palabra de
perdon plantea una nueva realidad, es decir, una
nueva relacion entre ambos. O la palabra, por ejem-
plo, con que se acepta el matrimonio, no informa al
conyuge y al oficiante sobre la actitud interior de la
tercera persona que dice el «si», sino que plantea
una nueva realidad: la realidad, dotada de validez
juridica, del matrimonio. Recurriendo a estos con-
ceptos de informativo y performativo, podemos de-
cir que la palabra del infierno es una palabra per-
formativa, que no informa, sino que «performan, es
decir, que su sentido es el de proponer, a quien la
escucha, la realidad de una responsabilidad ultima
para su decision; debe, por asi decirlo, movilizar la
radicalidad Gltima de la decision de fe. Cuando Je-
sus habla del infierno, no se trata para él de mirar al
futuro, sino de hacer ver la importancia del momen-
to presente.

En la tradicion teologica, esta funcion del tema
del infierno ha sido frecuentemente olvidada o, al
menos, no suficientemente considerada. No se ha
tenido en cuenta el hecho de que en el mensaje de
Jestis, como en toda la Biblia en general, el infierno
no €s un tema en si mismo, ni es en absoluto un
tema informativo, sino que tiene un caracter perfor-
mativo. El desarrollo doctrinal que la teoria del in-
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fierno ha experimentado a lo largo de la historia de
la Iglesia y de la teologia, se puede interpretar del
siguiente modo: el infierno ha ido saliendo cada vez
mas del juego lingiiistico performativo y ha sido
considerado «en si mismo» como objeto de informa-
cion. Posteriormente, y a través de ulteriores espe-
culaciones teologicas, se intentd adquirir cada vez
mayor informacion acerca de él.

4. Fl infierno, tan solo una «clave»?

De las anteriores consideraciones ¢ se sigue que
no hay en realidad nada parecido al infierno, que
éste no es sino una grandilocuencia, dentro del jue-
go lingiiistico de la exhortacion y el llamamiento a
la decision radical?

De hecho, algln tedlogo contemporaneo ha sa-
cado esta consecuencia. Entre los mas destacados
podemos citar a Thomas y Gertrude Sartory, con
su libro In der Holle brennt kein feuer («En el in-
fierno no hay fuego»), en el que mantienen la tesis
de que, con sus palabras sobre el infierno, Jesus no
hizo sino asumir como «clave» una representacion
habitual propia de la vision del mundo de su época,
a fin de hacer mas evidente a sus oyentes, con ayu-
da de dicha representacion, el «todo o nada» que su-
ponia la decision que él exigia. Pero el hecho de que
Jesus se refiera a un «transfondo» perteneciente a
una vision del mundo, no significaria, en éste como
en otros casos, absolutamente nada en cuanto a la
existencia de una realidad que correspondiera a di-
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cho «transfondo». Basandose en estas consideracio-
nes, G. y Th. Sartory manifiestan su convencimien-
to de que no existe un infierno en el sentido tradi-
cional, sino que, por el contrario, el pecador radi-
cal, el que ha pervertido absolutamente su vida, vol-
vera a la nada en el momento de su muerte.

Como linea de doctrina, esta «solucion» no es
en absoluto nueva. Ya Origenes y algunos de sus
discipulos, y los mismos Padres de la Iglesia, como
San Jeronimo, piensan que el tema del caracter
eterno del infierno tiene unicamente la funcion de
llevar a los hombres a la vision y a la conversion.
Teniendo en cuenta dicho caracter eterno de la con-
dena, el hombre deberia verse inducido a una vida
cristiana, pero en realidad no existiria eso de las pe-
nas eternas del infierno.

Podemos también constatar que en todas las
épocas, a lo largo de la historia de la teologia, ha
habido cristianos y tedlogos —y no ciertamente de
los peores— que han negado la existencia de reali-
dades del tipo de las citadas «penas eternas del in-
fierno» o de la «perdicion eterna del hombre». Entre
el abundante material existente, podemos citar a
modo de ejemplo un hermoso texto, nacido del am-
biente del pietismo evangélico y escrito por el mas
joven de los Blumhardt: «Afirmar la existencia de
un infierno en el que Dios no signifique ya nada por
toda la eternidad, significa destruir el Evangelio.
Debemos afirmar hasta nuestro ultimo aliento, has-
ta la ultima gota de nuestra sangre, que todo el cie-
lo, toda la tierra, el mundo entero de los muertos,
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pasa a las manos de Jesus. Si debemos renunciar a
la esperanza en un solo hombre, en una sola ora-
cion, entonces quedaremos sometidos al peso de la
muerte y del dolor, un peso de noche y de tinieblas.
Entonces Jesus no es en absoluto la luz del mundon».

La Iglesia oficial ha rechazado siempre este tipo
de ideas, insistiendo en la eternidad de las penas del
infierno. ;Con razon o sin ella? Es preciso conside-
rar lo siguiente: si el infierno no tuviera mas funcion
que la de un puro juego lingiiistico, las palabras
acerca de él o serian una mentira piadosa, o carece-
rian de toda fuerza de conviccion. En realidad, el
hablar del infierno s6lo provocara la toma eficaz e
incondicional de la decision adecuada si el infierno
es, al menos, una posibilidad real para el hombre.
Si no lo es, se convierte en algo parecido a lo que es
el «coco» o «el hombre del saco» para los nifos.
Pero este modo de hablar sélo puede causar efecto
mientras el nifio siga siendo nifio. Ahora bien, en el
momento en que intuye el «engafio», es decir, en el
momento en que el nifio ha comprendido la funcion
del «<hombre del saco», tales amenazas pierden toda
su fuerza, de manera que, logicamente, una vez que
el nino ha crecido, sus padres ya no le importunan
con este tipo de cosas.

No de muy distinto modo seria lo referente al
infierno. Si con muchos tedlogos modernos se afir-
ma, y con razon, que el tema del infierno no pretende
poner al hombre ante la importancia de su respon-
sabilidad —el hombre puede extraviarse en su liber-
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tad y perder definitivamente su vida—, todo esto
sOlo tendra sentido si el infierno, es decir, la perdi-
cion definitiva de la vida humana, es realmente po-
sible. Esta posibilidad real de una quiebra definitiva
de la vida humana es para mi, como para otros teo-
logos, el nucleo irrenunciable y preceptivo de la
doctrina de la Iglesia sobre el infierno: el hombre
puede perderse definitivamente, puede hacer de si
mismo, en el mas verdadero sentido de la palabra,
un monstruo.

iDe si mismo! Porque el infierno —y esto es lo
que nuestras reflexiones deberian haber dejado bien
claro— no es un castigo que Dios inflige al hombre
desde fuera, sino una absoluta y terrible posibilidad
de la propia libertad humana. Y esta posibilidad po-
demos comenzar a experimentarla ya desde ahora.
Ya desde ahora podemos saber que nos destruimos
a nosotros mismos si con nosotros mismos mante-
nemos una relacion egoista que, evidentemente,
hace que nuestra vida se vacie y pierda toda huma-
nidad y toda luz. La experiencia de que ya desde
ahora puede «haber un infierno» permite augurar lo
que, legado a su consumacion, sera el infierno.

El infierno es, por lo tanto, la extrema «proyec-
cion» del hecho, del que ya ahora es posible tener

experiencia, de que un hombre que no ama, un -

hombre que niega la trascendencia, que rehusa salir
de si y vive, por asi decirlo, en una inmanencia ani-
malesca, es un monstruo. Si el hombre se mira a si
mismo y mira las posibilidades de su libertad, debe
afirmar honradamente que existe la posibilidad real
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para él de reafirmarse definitivamente, dentro de su
libertad, en dicha monstruosidad infernal.

5. Infierno y esperanza universal

Pero precisamente esta terrible constatacion no
excluye, sino que conlleva el que podemos y debe-
mos esperar que Dios no permita que nadie llegue a
esta posibilidad extrema. El infierno es aquello a lo
que el hombre estaria destinado si permaneciera
abandonado a si mismo y, consiguientemente, no
fuera amado y redimido por Dios. Para que el hom-
bre no se convierta en un «monstruo», Dios, segun
la expresion de San Pablo, «no escatimo ni a su pro-
pio Hijo, sino que lo entregd por todos nosotros»
(Rom 8, 32). Por eso todos podemos esperar —jno
saber!— que la gracia y el amor de Dios han de im-
pedir que se verifique la posibilidad real del infier-
no; en otras palabras, que todos puedan alcanzar la
consumacion de su vida en Dios.

Ahora bien, la gracia de Dios es libre y no pue-
de ser forzada por el hombre; no le «toca» a éste au-
tomaticamente, no se puede simplemente «contar»
con ella. De este modo, la afirmacion del infierno
como posibilidad real salvaguarda incluso la liber-
tad de la gracia de Dios. Yo puedo esperar, confiar,
sospechar; puedo esperar de Dios que nadie habra
de entrar en el «infierno». Pero no puedo saberlo y
confiar con certeza en que toda vida humana ha de
llegar a un término positivo. Por eso, si miro a
Dios, tengo motivos para abrigar una esperanza
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universal; pero si me miro a mi mismo, quedo preso
de «temor y temblor».

Charles Péguy, el famoso poeta francés, rompio
durante muchos afnios con la fe cristiana porque no
hallaba solucion al problema del infierno, es decir,
al problema del infierno para los demas, para cual-
quiera. Péguy se negaba a «ponerse a salvo en la
otra orilla» en la Iglesia, como él decia, y abando-
nar a los demas, a los que estan fuera, a su «incierto
destino». Por solidaridad con quienes no estan con
la Iglesia en el camino de la salvacion y de la espe-
ranza, se apartd de la comunidad de la fe de la Igle-
sia. Puesto que ésta se habia resignado —asi lo pen-
saba él— a que hubiera hombres que marchan dere-
chos a la perdicion eterna, la Iglesia era para él
egoista, o mejor, «burguesa» y «capitalistan, en el
verdadero sentido de la palabra. Solo a partir de
1908, con su célebre obra El misterio de la caridad
de Juana de Arco, encuentra Péguy un nuevo cami-
no. Alli aparecen frases como éstas: «jDebemos
salvarnos todos juntos! jJuntos ir a Dios! jJuntos
presentarnos delante de él! No podemos ir a él los
unos sin los otros. Todos unidos debemos retornar
a la casa de nuestro Padre. Es menester pensar
también un poco en los demas, trabajar el uno por
el otro. ;Qué pensaria €l de nosotros si acudiése-
mos a su presencia sin los otros, si regresaramos sin
los otros?».

Los creyentes deben mantenerse intimamente
unidos entre si, existir, orar, sacrificarse y esperar
los unos por los otros. Mientras que, para Agustin
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y la tradicion teologica posterior, se daba por su-
puesto que el hombre tan solo puede esperar por si
mismo y no por el projimo, para Péguy es exacta-
mente lo contrario: la esperanza es esencialmente
esperanza por los demas; esperar significa no ex-
cluir a nadie de la solidaridad de la salvacion que se
espera de Dios. Esta esperanza, que vence la angus-
tia y la desesperacion que nacen ante la idea de que
un solo hombre pueda perderse, tiene su fundamen-
to en el propio Dios, en el corazon de Jesus. «Todos
los sentimientos que debemos tener hacia Dios, ya
antes los tuvo Dios hacia nosotros». Lleno de ansia
y de preocupacion por esa sola de las cien ovejas
que se ha extraviado, «Jesus experimento la angus-
tia en el amor. Y, puesto que la esperanza divina
hace que tiemble hasta el amor», por eso «Dios es-
pero en nosotros. El comenzo... Dios puso su espe-
ranza, su pobre esperanza, en cada uno de noso-
tros, hasta en el mas miserable pecador... Asi son las
cosas. Esta es su forma de ser. Alli donde deberia-
mos estar nosotros, alli se ha presentado él, ponién-
dose en aquel plano. El teme y espera; en suma,
aguarda algo del ultimo de los hombres. Esta en
las manos del ultimo de los pecadores». Esta espe-
ranza, que Dios alimenta por cada uno de nosotros
sin excepcion, debemos nosotros seguir viviéndola
y manifestandola en la «comunidad de los que espe-
ran», que no excluye a nadie de la posibilidad de es-
perar la salvacion. Y precisamente en esta solidari-
dad de la esperanza estan todos realmente unidos en
el camino de la salvacion definitiva.
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De la solucion que propone Péguy se desprende
que acerca del infierno y de la importancia de esta
realidad, como posibilidad real de nuestra vida, tan
solo es posible y legitimo hablar si, al mismo tiem-
po, se habla de la solidaridad en la esperanza. Si es-
peramos por cada uno de nosotros y no excluimos
a nadie de esta esperanza, si estamos dispuestos a

. compartir en el intercambio de amor con todos, aun
€On nuestros peores enemigos, la vida de la realiza-
cion en Dios, (acaso Dios podria estar menos dis-
puesto a ello? ;Acaso Dios va a dejarse superar
—si podemos decirlo de esta humana manera— por
nuestra solidaridad y nuestra esperanza comun, en
las que el uno se apoya en el otro? ;Coémo podria-
mos hacer ver que también él tiene esta esperanza
en todos y la pone en nuestro corazon? Por eso, el
que todos se salven depende en cierto modo de
nuestra solidaridad en la esperanza en todos. De
hecho, en esta esperanza nos apoyamos mutuamen-
te: yo me apoyo en el otro, no me dejo salvar sin los
otros (cfr. Rom 9, 3: «desearia ser yo mismo anate-
ma, separado de Cristo, por mis hermanos...»). La
esperanza que tenemos por los demas es de este
modo, en cierto sentido, «signo» y «medio» para que
nadie se pierda realmente.

Esta esperanza universal se funda, en definitiva,
en Jesucristo, en su oracion de intercesion por todos
nosotros junto al Padre. El nos ha dado esta ora-
cion para que unamos en ella nuestras voces. La
oracion de la esperanza es una «ofensiva» indefecti-
blemente victoriosa, dirigida al corazon del Padre.
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Péguy dio a esta idea una de las mas plenas expre-
siones poéticas vy lingiiisticas: del mismo modo que
un viejo y gran navio de combate, con su afilado es-
polon, avanza al asalto del gran rey, asi también la
oracion del Hijo asciende hacia el Padre. Y detras
de él, dispuesta en triangulo, avanza también la in-
mensa flota de pesados y ligeros navios: toda la hu-
manidad, con sus oraciones. Y entonces el Hijo ex-
clama: «jPadre nuestro, que estas en los cielos!», y
Dios responde:

«Evidentemente, cuando un hombre ha
comenzado de este modo,

cuando me ha dicho esas pocas palabras,

cuando ha comenzado haciéndose preceder
de esas pocas palabras,

puede después seguir, puede decirme
lo que quiera.

Lo sabéis, estoy inerme.

Y mi hijo lo sabia perfectamente,

él, que tanto amo a estos hombres,

que se deleitd en ellos y en la tierra,
y en todo lo demas...

Mirad de qué modo soy atacado...

Y yo os pregunto: jes justo?

No, no es justo, porque todo esto pertenece al reino
de mi misericordia.

El reino de los cielos sufre violencia, y los violentos
lo conquistaran o, si preferis, se apoderaran
de él con la violencia.
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{Como queréis que me defienda? Mi hijo se lo ha
dicho todo. |

Es mas: hubo un tiempo en que se puso al frente
de ellos.

Y son como una grande y antigua flota, como una
flota innumerable al asalto del gran rey. Y tras
el vértice, tras el vértice extremo de esta
extrema vanguardia, esta extrema vanguardia
avanza y detras, apretada como un haz que
no soy capaz de romper, se aproxima esta
misma vanguardia...

Y todos estos pecadores y todos estos santos
marchan juntos detras de mi hijo

y detras de las manos juntas de mi hijo.

Y también ellos tienen las manos juntas, como si
fuesen mi hijo.

O mejor, mis hijos. Es mas bien como si cada uno
fuera un hijo como mi hijo...

Y asi es como me atacan, formados de ese modo.
Pienso que me entendéis.

(Como queréis ahora que les juzgue, después
de lo ocurrido?

iPadre nuestro que estas en los cielos...!

Realmente, mi hijo ha sabido arreglarselas muy
bien para atar el brazo de mi justicia y liberar
el brazo de mi misericordia.

Y ahora debo juzgarles como un padre,

si es que un padre puede juzgar.

Un hombre tenia dos hijos... Ya sabemos como
Jjuzga un padre. Es un ejemplo bien conocido...
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Ya sabemos como juzgd el padre al hijo que se
habia marchado y después regreso...

Incluso fue el padre el que mas lloro.

Esto es lo que mi hijo les ha contado.

Mi hijo les ha desvelado el secreto del juicio».

En esta imagen poética, a pesar del tono de
confidencialidad casi irreverente, se expresa exacta-
mente lo que significa el fundamento de la esperan-
za en Jesucristo y la solidaridad reciproca de la es-
peranza: la esperanza es ¢l vinculo con que nos afe-
rramos todos a Cristo y, al mismo tiempo, nos
mantiene unidos a unos con otros («apretados
como un haz que no soy capaz de romper»), al pun-
to de aglutinarnos mutuamente en la comuniéon con
Dios.

Con esta su «solucion» al problema del infierno,
lo que hizo Péguy, en el fondo, fue retomar y actua-
lizar una idea perteneciente al cristianismo primiti-
vo: ya en las catacumbas se solia enterrar a la gente
lo mas cerca posible de las tumbas de los martires,
en la esperanza de poder, en el momento de la resu-
rreccion, aferrarse al menos a la orla de la vestidura
de los martires, para de este modo ir en compaiiia
del santo a la vida eterna en Dios. Son muchas las
imagenes grabadas en los sepulcros del cristianismo
primitivo que dan testimonio de esta esperanza soli-
daria.

Es verdad que dicha solidaridad puede no ser
mas que una conciencia piadosa, carente de con-
secuencias. Si hoy dia no se actua contra los infier-
nos que existen en la tierra en las mil formas distin-
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tas en las que ya ahora podemos experimentar la
realidad del infierno, en las multiples formas de
egoismo, de brutalidad, de odio, de estructuras in-
justas, etc., entonces esta esperanza es deshonesta;
se convierte en una esperanza ficticia, en literatura
puramente verbal. La solidaridad de la esperanza,
que no excluye a nadie de la salvacion, depende
también, por lo tanto, de nuestro honrado y activo
compromiso por los demas, en el que nos amamos
mutuamente y nos apoyamos los unos en los otros
incluso ante Dios.

6. «Purgatorio» y juicio

Si se pretendiera tratar el tema del purgatorio
de un modo mas o menos exhaustivo, seria preciso
examinar el desarrollo y los fundamentos de esta
faceta de la fe. Pero seria algo extremadamente
complicado y no es éste el lugar ni el momento de
hacerlo. De todos modos, podemos afirmar que no
es ciertamente casual el que en la Biblia no haya un
solo pasaje en el que se aluda directamente al pur-
gatorio, lo cual ya indica que se pervierte (en el mas
propio sentido de la palabra) la fe cristiana cuando
se da excesiva importancia y énfasis, por parte de la
misma fe cristiana, a lo que en la Biblia ocupa un
lugar marginal o esta inicamente presente de modo
implicito, como es el caso de la fe en el purgatorio o
en las animas del purgatorio, tipica de la «piedad
popularn.
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Para comprender como es debido lo que se en-
tiende por purgatorio, es menester considerar el ca-
racter de la experiencia biblico-cristiana de Dios. Es
propio y esencial de la experiencia de Dios, tal
como se refleja en muchas imagenes de la Biblia, el
que el encuentro del hombre con Dios sea una «co-
sa tremenda». «Es tremendo caer en las manos del
Dios vivow, dice la Carta a los Hebreos (10, 31).
Cuando la realidad de Dios agarra al hombre, éste
queda profundamente despavorido; se hace cons-
ciente de su caducidad; advierte su incapacidad
para darse a si mismo una base solida; su indigni-
dad, su cerrazOn y su pecaminosidad se le eviden-
cian de un modo humillante. Experimenta que ante
el fuego devorador de Dios no es posible resistir.
Por eso es propio de la experiencia de Dios, tal
como siempre ha sido verificada una y otra vez por
los «modelos de fe» de 1a Biblia y tal como, desde
entonces, se ha repetido en muchisimos hombres, el
que el hombre se encuentre ante Dios como ante un
fuego devorador, un fuego que le penetra, pone en
cuestion todo su ser y le purifica. El encuentro con
Dios es para el pecador, siempre y ante todo, juicio.

En la fe en el purgatorio, esta experiencia de
Dios se proyecta, por asi decirlo, en la situacion del
hombre que, en el momento de la muerte, se en-
cuentra con Dios. Lo que en la experiencia de Dios
es verdad ya ahora, en la oscuridad de la fe, con
mayor motivo lo serd en el momento de su plena
realizacion: si después de la muerte nos vemos
puestos ante Dios, ante la santidad de Dios, ante la
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experiencia de su amor, seremos plenamente cons-
cientes de nuestra maldad, de nuestra debilidad, de
nuestra incapacidad de amar hasta las ultimas pro-
fundidades de nuestro interior. Ni siquiera el hom-
bre que ha vivido en la fe en Dios, ni siquiera el hom-
bre que se ha convertido constantemente a Dios de
su pecado, esta ya por ello en regla. Karl Rahner
recuerda que, aunque ¢l hombre se convierta y
emprenda un nuevo comienzo, los sedimentos, las
adherencias y los residuos de sus pecados y de su
historia anterior no quedan verdaderamente anula-
dos. Pecado, negligencia y errores nos hacen per-
manecer en nuestra actitud, no nos permiten llegar
a ser lo que deberiamos y podriamos ser. Por eso,
cada cual ha de confesar a cada instante que es in-
ferior a si mismo, que aun debe tratar esforzada-
mente de reconquistarse.

Pero eso de lo que ya ahora tenemos una inicial
experiencia, se verificara mucho mas en el encuen-
tro con Dios en el momento de ia muerte. Aunque
seamos hombres que han creido, esperado y amado
y a quienes les ha sido perdonada la culpa, en el lu-
minoso resplandor de la santidad divina seremos
como quienes no son idénticos a si mismos, como
quienes no se han logrado, como quienes no han lle-
gado a ser lo que habrian debido ser y, por ello, en
presencia del amor y la santidad de Dios deben ex-
clamar: jAy de mi, que soy un pecador! Podemos
augurar, pues, que el encuentro con Dios en la
muerte, el hallarse frente al juicio de Dios, al que el
hombre —si se considera a si mismo— no puede re-
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sistir, sera como un fuego ardiente que le quemara
dolorosamente.

Todo ello nos permite comprender algo que ya
hemos insinuado, a saber, que Dios mismo, el en-
cuentro con €l, es el purgatorio. Pero esto quiere de-
cir que no es preciso referirse a un lugar, momento
0 acontecimiento concreto para captar el significa-
do del purgatorio. Es menos necesario que nunca
dar curso a representaciones de dudoso gusto acer-
ca de las «animas del purgatorio». Podemos, por el
contrario, entender lo que la Iglesia ensefia y ha en-
sefiado desde siempre como un momento del en-
cuentro con Dios en la muerte. Este es el punto de
vista de muchos tedlogos modernos; el mismo Ca-
tecismo Holandés y el Neues Glaubensbuch ecumé-
nico dan esta interpretacion. Por eso habria que
evitar también, en la medida de lo posible, la expre-
sion «purgatorio» (en aleman Fegfeuer = ‘fuego pu-
rificador’) y hablar, por el contrario, de purificacion
como momento del encuentro con Dios. Ademas,
seria especialmente oportuno que quedase bien cla-
ro que el purgatorio no es —como muchas veces se
lo imagina la piedad popular— una especie de
«semi-infierno» creado por Dios para castigar al
hombre que no es del todo malo, pero tampoco del
todo bueno. El purgatorio no es un semi-infierno,
sino un momento del encuentro con Dios, es decir,
del encuentro del hombre, aun incompleto y que to-
davia no ha alcanzado la madurez del amor, con ¢l
Dios santo, infinito y misericordioso; un encuentro



136 Mas fuertes que la muerte

que es profundamente humillante y doloroso, pero
por ello mismo purificador.

7. Orar por los muertos

Por esto tiene también sentido la oracion por
los muertos, en la que se expresa con suma claridad
el hecho de que quien muere no queda excluido de
la solidaridad de los creyentes, que se manifiesta en
dicha oracion. Cuando el difunto, cuando todos no-
sotros nos encontremos con Dios, no lo haremos
como individuos aislados, sino como miembros de
la Iglesia, como hermanos y hermanas en Cristo.
La oracion por los difuntos toma muy en serio esta
realidad. Detras del hombre que en la muerte en-
cuentra a Dios, esta la oracion de intercesion de la
Iglesia, que lo sostiene cuando ya no esta en condi-
ciones de darse a si mismo apoyo alguno. Es una
oracion que le garantiza que no debe sentirse perdi-
do ante Dios, porque Jesus «satisfizo» por todos no-
sotros y desea que todos y cada uno seamos acogi-
dos en su comunion con Dios.

La oracion de intercesion de la Iglesia recuerda
a Dios —si es que se puede decir de esta humana
manera— que es un Dios de los hombres, un Dios
que no escatimo ni a su propio Hijo para redimir-
nos a todos. Recuerda a Dios que no queremos sal-
varnos sin los demas, que nosotros nos mantene-
mos unidos a los demas, y los demads a nosotros. La
oracion de intercesion por los difuntos es, por tan-
to, una forma o, mejor, una proclamacion del
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amor. Por eso, en lugar de la oracion podrian intro-
ducirse también otras manifestaciones del amor.

Seria éste, pues, el momento de hablar del tema
de la «remision» (a cuyo proposito habria que con-
siderar que dificilmente puede hallarse en la Iglesia
Catolica una forma de piedad mas equivoca e inclu-
so sometida al abuso). Si la oracion por los difuntos
se entiende como manifestacion del amor y de la
solidaridad ante Dios, también hay que decir que
no es tan grande como en algunos casos se cree la
verdadera diferencia entre las concepciones de la fe
catOlica y de la Iglesia Evangélica. Ciertamente, el
cristianismo reformado no conoce la oracion por
los muertos, pero, como acertadamente dice el Ca-
tecismo Holandés, «la viva esperanza de que el di-
funto esté en Dios ocupa, para ellos, el lugar que
para nosotros ocupa la oracion.

El encuentro del hombre con Dios en el mo-
mento de la muerte no es, pues, un acontecimiento
privado, sino un acontecimiento que tiene lugar en
la Iglesia, en el ambito del cuerpo de Cristo, soste-
nido por la intercesion de los creyentes y de los san-
tos, que se manifiesta en la oracion y en la esperan-
za. Bien entendido que también aqui puede decirse
lo que ya dijimos a proposito del «infierno y espe-
ranza universal»: la solidaridad de la oracion por
los difuntos seria falsa y carente de consecuencias
si solo fuese operativa tras la muerte, asumiendo
una especie de «funcién reparadora», un valor de
resarcimiento por el amor que se ha negado u omi-
tido en vida. La comunidad de la oracion por los di-
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funtos es verosimil inicamente como consecuencia
de la comunidad y de la solidaridad vividas ahora
en la fe, en el amor y en la esperanza comun.

Si se entienden el juicio y la purificacion como
procesos que tienen lugar entre Dios y el hombre y
que quedan fuera del tiempo, entonces puede surgir
en algunos cristianos la siguiente pregunta: ;duran-
te cuanto tiempo hay que rezar por los difuntos?
Debido a la inconmensurabilidad existente entre
tiempo y eternidad, es decir, la imposibilidad de es-
tablecer la relacion entre ambas cosas, no es posible
dar una respuesta. Pero la praxis extendida entre
muchos catolicos de orar durante toda la vida por
determinados difuntos, muchas veces presuponien-
do tacitamente que acaso tengan «necesidad» de ello,
me parece sumamente problematica, por no decir
que absolutamente no cristiana. En lugar de orar por
los difuntos, seria mejor dirigir nuestra oracion a
los difuntos, confiando en la gracia de Dios que se
impone victoriosamente a nuestros muertos.

La oracion por determinados difuntos tiene su
funcion sobre todo en relacion con los ritos de exe-
quias y con un tiempo especial dedicado al recuer-
do (el periodo del luto). Sin embargo, deberia ser la
oracion con los muertos y dirigida a los muertos
—con los hermanos y hermanas que viven ya en
Dios, y en cuya comunidad esperamos— la que de-
terminara, en mayor grado de lo que suele suceder,
la manifestacion de la fe cristiana.

A modo de
conclusion

«La fe que mas me agrada, dice Dios,

es la esperanza...
Es ella, la pequena esperanza,

la que pone todo en movimiento.
Porque la fe solo ve lo que es,
mientras que la esperanza ve lo que sera.
La caridad tan solo ama lo que es,
la esperanza ama lo que sera.
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La fe ve lo que es

en el tiempo y en la eternidad.
La esperanza ve lo que sera
en el tiempo y en la eternidad.

Por asi decirlo, en el r i idad...
! el futuro de la propia eternidad I PUBLICACIONES DEL AUTOR SOBRE
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