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INTRODUCCION

1. Laeleccion de esta categoria

Tiene el lector entre sus manos una sintesis de los contenidos teoldgicos del
Bachillerato en Teologia. Se trata de una recapitulacion elaborada y jalonada desde
una lente muy peculiar y densamente significativa: la misericordia de Dios. Podriamos
haber privilegiado otra categoria —igualmente vélida- que sirviera para este cometido;
pero la eleccién de ésta tiene su razén de ser en considerar que estamos ante un
concepto sintesis: “la misericordia de Dios ocupa un puesto central en el mensaje
cristiano. No es uno mas entre los rasgos de Dios revelados por Jesus: Dios es
misericordia™; por ello, ésta clave del Evangelio y de la vida cristiana?, y constituye la

vocacion misma de la Iglesia.

Pero también somos conscientes de que la eleccion preferencial de un rasgo divino
(por importante que nos parezca) no agota el ser de Dios. Si esto ocurriera,
estariamos abriendo las puertas a la idolatria y separandonos del Dios verdadero,

“

Aquel que es infinitamente mayor de lo que podemos pensar’, “mas intimo a nosotros
que nosotros mismos™, e irreducible a cualesquiera conceptos. Sin embargo, el ser
humano necesita representar de alguna forma las realidades vividas para que estas
puedan serle significativas, y por ende, existentes en su percepcion. Por ello, a pesar
de los riesgos que revisten todas las imagenes de Dios —por imperfectas y
aproximadas- necesitamos nombrar a Dios, al Dios cristiano, para poder poner sin
miedo nuestra vida ante El y escuchar su célida palabra hacia cada uno de nosotros. Y
creemos que una de las mejores imagenes que tenemos es la misericordia, una

imagen que es inseparable de una conducta.

Asi pues, en estas paginas trataremos de mostrar como “la misericordia de Dios

(revelada por Jesus) invoca a Dios y practica a Dios”.

1 J. M2 URIARTE, Acoger y ofrecer la misericordia: Cuaresma 1995, Monte Casino, Zamora 1994, 9.

2 Titulo del libro de W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae,
Santander °2013.

3 Cf. SAN ANSELMO, Argumento Ontoldgico: “Dios es el ser mayor que el cual nada puede pensarse”
(www.mercaba.org, consultado el 20.10.14).

* SAN AGUSTIN, Confesiones, 111, 6, 11 (www.humanitas.cl, consultado el 20.10.2014).

5 Cf. J. I. GONZALEZ FAUs-J. VIVES, Creer, solo se puede en Dios. En Dios sélo se puede creer. Ensayos
sobre las imagenes de Dios en el mundo actual, Sal Terrae, Santander 1985, 60-64.
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2. ¢Qué entendemos por misericordia?

2.1. COMPASION VS MISERICORDIA

El significado de los términos compasion y misericordia no es facil de dilucidar. En
ocasiones se utilizan como sinénimos, pero, mas alla de su uso linguistico particular,
hay una propuesta de lectura que defiende que el segundo compromete mas que el

primero:

“La compasion es la capacidad de identificarse con el otro, pero no significa el

. . . . . . '!6
compromiso propio de la misericordia que es librar al que sufre”".

Desde esta perspectiva, se dice de Dios que es fundamentalmente misericordioso,
porque siempre actla; y que no es meramente compasivo, como quien desde lo alto
de una atalaya contempla un espectaculo que le conmueve. Tal vez esta visién sea
algo reductiva en lo que toca a la compasién, de ahi que tras abordar brevemente el
contenido semantico de ambos conceptos, explicaremos nuestra opcion inclusiva de
lectura, que engloba en el concepto misericordia ambos contenidos y que sera la

categoria elegida.

En nuestra lengua, segin el Diccionario de la Real Academia’, el término
misericordia, en su primera acepcién, expresa una virtud que inclina el animo a
compadecerse de los trabajos (sufrimientos)® y miserias ajenos. Compasién apunta a
un sentimiento de conmiseracion y lastima que se tiene hacia quienes sufren
penalidades o desgracias. Asimismo, compadecer implica compartir la desgracia
ajena, sentirla, dolerse de ella. Parece, pues, que los términos denotan un estado de

animo como germen de una actitud benevolente hacia el otro.

No obstante, la idea de compasién no deja de estar bajo sospecha’, siendo un
sentimiento no bien visto por todos. En el campo de la filosofia, numerosos autores se
han posicionado de diversas maneras a favor y en contra de lo que esa compasion
puede acarrear. Entre los criticos, hallamos a los racionalistas y estoicos como

Descartes o Nietzsche: para ellos, este sentimiento necesariamente se vincula con la

® M-J. HUGUENIN, “La Iglesia de la misericordia”, Selecciones de Teologia, Vol. 33, 131, julio-septiembre
1994.

’ www.rae.es, consultado 29.10.14.

8 En el avance de la 232 edicién (consultado el 18.10.13) aparecia sufrimientos en lugar de trabajos.

° Para este parrafo, seguiremos a A. VILLAR: La ambigiiedad de la compasion, en Compartir la misma
humanidad, Sal Terrae 95/11 (diciembre 2007), 917-930.


http://www.rae.es/

tristeza, es confuso y expresa debilidad o egoismo encubierto. Entre los defensores de
la compasion destacan Rousseau y Schopenhauer, para quienes es un sentimiento
natural que expresa la bondad originaria del ser humano. Para el pensador francés, en
la percepcion cierta del sufrimiento que podemos ver en alguien, podemos descubrir
una condicion compartida: la fragilidad. El rostro sufriente del otro nos ensefia que
formamos parte de una comunidad interpersonal de seres constitutivamente fragiles y

dolientes que precisan la ayuda mutua. En este sentido afirma Miguel Garcia-Baro:

Originalmente, la compasion es el dolor por el dolor del otro inocente; ahora vemos que

este dolor es también en nosotros mismos una resonancia de nuestra tan

. . .10
comprometida y precaria inocencia™ .

Mientras que para Keenan' la compasiéon se caracteriza justamente por el

compromiso con la situacién del otro sin precisar necesariamente la realizacién de una

accion:
La auténtica compasién es, simplemente, sentir con otro. No es necesariamente hacer
algo (...). Compadecerte es apropiarte la situaciéon del otro (...). Es un sentimiento, y
por tanto, anterior a cualquier decision sobre la accién (...). La compasion no implica
necesariamente accion. Consiste, en esencia, en com-padecer, en sentir
solidariamente con otra persona (...). La compasion, pues, nos permite sentir como
propios los sufrimientos de otro. Quizd no seamos capaces de aliviar su dolor o quiza,
por alguna razén, no debamos ser quienes lo mitiguen. En cualquier caso, lo que

tengamos que hacer sera consecuencia de lo que sentimos.

En todo caso, la mayor parte de los autores reconocen que estamos ante un
sentimiento complejo, y que exige un cierto grado de complicidad o identificaciéon con

ese “otro” a quien compadezco:

La compasion se percibe como un sentimiento complejo, pues alberga, al menos, dos
sentimientos que coexisten en nuestro &nimo: la tristeza y el temor: el otro me contagia
en parte su sufrimiento, que me produce tristeza. Sobre todo, la compasion exige un
proceso de identificacion con el otro; de ahi que se produzca el temor al descubrir la

constitutiva fragilidad humana (...)*.

10\, GARCIA-BARO, La compasion y la catastrofe, Sigueme, Salamanca 2007, 88.
1 Cf. J.F. KEENAN, Virtudes de un cristiano, Mensajero, Bilbao 1999, 167-168.
2. Cf. A. VILLAR: op. cit., 917-930.



Tanto san Agustin como santo Tomas sostenian que la compasion es una actitud que
conduce a compartir el sufrimiento de otros, y provoca tener el corazén afligido a

causa del dolor de alguien:

Segun el de Hiponals, “La misericordia es la compasion que experimenta nuestro
corazén ante la miseria de otro, sentimiento que nos compele, en realidad, a socorrer,
si podemos. La palabra misericordia significa, efectivamente, tener el corazon
compasivo por la miseria de otro”. Y dice santo Tomés“, “Siendo la misericordia
compasion de la miseria ajena (...), siente misericordia quien se duele de la miseria de

otro”.

La voz “misericordia” en castellano, que proviene directamente del latin, tiene en su
contenido una huella de su etimologia: la misericordia emana del hombre misericors,
aguel cuyo corazoén (cors) reacciona ante la desgracia (miseria) del projimo, esta con
los pobres (miseri). La misericordia, por tanto, conecta con algunas de las dimensiones
de la sensibilidad humana y parece inseparable de la compasion. Tener misericordia
con alguien implicara primeramente percatarse de un dolor ajeno (com-padecerse,
esto es, “ponerse en la piel” del sufriente, dejandome afectar por él); ademas,
compartir la suerte del otro conducird a humanizar de alguna forma su existencia
dolorida, a levantarlo de su postracion, a involucrarse ante el que no me puede ser

ajeno, sino préjimo en cuanto préximo.

De ahi que a lo largo de estas paginas vayamos a optar por una definicion inclusiva
del concepto misericordia, que abargue ambos contenidos aun conscientes de la
riqueza y peculiaridad que contienen separadamente: Siempre que hablemos de la
misericordia (de Dios o de los hombres) nos estaremos refiriendo a una misericordia
compasiva, es decir, a la actitud empéatica (ante el sufriente) que es capaz de
acercarse, abajarse, para intentar remediar su carencia o su dolor. Igualmente,
hablaremos de compasion (divina o humana) refiriéendonos a una compasion
misericordiosa y encarnada, es decir, aquel sentimiento —igualmente empatico- que
se encarna en una practica benevolente. Las trataremos practicamente como

sinénimos.

Otro concepto respecto al que deberiamos hacer alguna precision es el “amor de

Dios”. Hablaremos de la misericordia como una forma expresiva del amor. De modo

3 Cf. La ciudad de Dios, IX (www.hjg.com.ar, consultado el 18.11.14).
14 Cf. Suma Teolégica, parte I1-l1ae, cuestion 30 (www.hjg.com.ar, consultado el 18.11.14).
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que cuando nos refiramos al amor de Dios lo entenderemos como fundamentalmente
misericordioso. Bien comprendido que el concepto Amor de Dios es mucho mas
amplio que el de misericordia divina, lo cierto es que Su misericordia es expresion de

Su Amor.

2.2. LA MISERICORDIA DE DIOS EN LA BIBLIA™

Hay una opinidon bastante generalizada de la misericordia como atributo propio
fundamentalmente del Dios neotestamentario, y no tanto del Dios guerrero del AT. Asi

lo expresa Walter Kasper®:

Esta muy extendida la opinion de que el Dios veterotestamentario es vengativo,
mientras que el del Nuevo Testamento es bueno y misericordioso; existen textos que
pueden favorecer tal impresion. A pesar de ello, esta visidn no hace justicia al proceso
de la progresiva transformacion critica de la idea de Dios dentro del Antiguo
Testamento ni a la evolucién interna de este hacia el Nuevo Testamento. Al fin y al

cabo, ambos testamentos dan testimonio de uno y el mismo Dios.

Por otra parte, “la misericordia no pertenece Unicamente al concepto de Dios, sino que
es algo que caracteriza la vida de todo el pueblo de Israel (...): es el contenido de la
intimidad con su Sefior, el contenido de su didlogo con EI’*'. EI AT lo formula con gran
variedad de locuciones, sin pretender con ello dar una definicion ajustada de

misericordia, pero comunicandonos mucho sobre su contenido interno.

En nuestro recorrido biblico, el primero de los términos hebreos con que el AT se
refiere a la misericordia es rehamim (o rahanim), apareciendo 39 veces™, y designa
de suyo las "visceras"; en sentido metaférico sefiala el sentimiento intimo, profundo y
amoroso que liga a dos personas por lazos de sangre o corazén, como a la madre o al

padre con su propio hijo. Estando este vinculo situado en la parte mas intima del

13 para el estudio de los términos biblicos que resefiaré me he servido de las siguientes referencias: W.
KASPER, op. cit.; J. A. MARIA, La misericordia de Dios en los padres apostélicos y apologistas griegos
del siglo 11, Pontificium Athenaeum Sanctae Crucis Facultas Theologiae, Roma 1996; L. COENEN-E.
BEYREUTHER-H. BIETENHARD, Diccionario Teoldgico del Nuevo Testamento, Vol. Ill, Sigueme,
Salamanca 1983; J-Y. LAcosTE (dir.), Diccionario critico de Teologia, Akal, Madrid 2007, 783-785;
A.A. GARCIA, Diccionario del griego biblico, Verbo Divino, Navarra 2011; H. BALZ Y G. SCHNEIDER,
Diccionario exegético del Nuevo Testamento, Vol. Il, Sigueme, Salamanca 1998, 1468-1474; P.
ROSSANO, G. RAvVASI, A. GIRLANDA, Nuevo diccionario de teologia biblica, Paulinas, Madrid 1990,
1216-1224; S. GARCIA (dir.), Concordancias de la Biblia. Nuevo Testamento, DDB-Mensajero, Bilbao
1975, 371-372.

16 Cf. W. KASPER, op. cit., 47.

7 Juan PABLO 11, Dives in misericordia, 3.

18 3. A. MARIA, op. cit., 32.
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hombre (las visceras, el “corazon”), indica la sede de los sentimientos. También se
traduce por actos de compasion o de perdon. A su vez, este término deriva de rehem
(el seno materno). Rahanim es una variante casi “femenina” de la fidelidad masculina

a si mismo, expresada en el hesed.

El AT refiere a Yahvé el término rahanim; leemos en lsaias: “; Puede acaso una mujer
olvidarse de su hijo, no compadecerse del fruto de sus entrafias? Aunque ella se
olvidara, yo no te olvidaré” (Is 49,15). Este amor fiel e invencible gracias a la
misteriosa fuerza de la maternidad se expresa en los textos del AT de distintas
maneras. Se trata de un sentimiento que permanece incluso a pesar de la infidelidad

humana: “Yo curaré su rebeldia y los amaré generosamente” (Os 14,5).

El segundo término es hesed, que a menudo va ligado a rahanim. Aparece 245 veces
en la Biblia Hebrea®®, siendo la palabra hebrea que méas habitualmente se traduce por
misericordia. Su significado principal es el de bondad. Se refiere a la bondad de Dios
hacia el hombre o de los hombres entre si, casi siempre manifestada en forma de
piedad, de compasion o de perdodn, teniendo como fundamento la fidelidad a un
compromiso que puede ser incluso juridico. “Cuando la Alianza de Israel con su Sefior
era pervertida por el pueblo, precisamente entonces hesed, dejando de ser obligacion
juridica, manifestaba su aspecto mas profundo: amor que da, amor mas fuerte que la

traicion, gracia mas fuerte que el pecado™

. El rico significado de hesed hace que
suela ir asociado a otros términos: hesed y emet expresan la fidelidad de Dios a si
mismo en el amor. El hesed divino también tiene el sentido de permanente asistencia,
lealtad, solidaridad y amor debidos, por parte de Yahvé para con el pueblo de la

Alianza.

A los dos conceptos sefialados habria que afadir tres verbos, usados al lado o en
paralelo de rehamim. Son hanan (mostrar gracia, ser clemente como constante
predisposicion); hamal (compadecer, tener compasion y por tanto perdonar); hus
(conmoverse, sentir piedad, sentir lastima). Estos dos ultimos no aparecen apenas

para indicar la misericordia.

Si pasamos ahora de la Biblia hebrea al vocabulario griego de los LXX refleja sobre

todo los conceptos del original hebreo, incluso cuando el significado primigenio de los

19 «Es un término coman sobre todo en los Salmos y en la literatura narrativa y sapiencial, ausente en la
tradicion sacerdotal; aunque aparece poco en los profetas, tiene un significado teologico determinante en
Isaias, Jeremias y Oseas”. (Ibid., 21).

20 Cf. JUAN PABLO II, Dives in misericordia, 4.
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vocablos escogidos no es idéntico por la amplitud de su contenido y por sus matices;
de hecho, es menor aqui la riqueza. La observacion vale también para el NT, que
adopta el lenguaje de los LXX y, con él, toda la tradicién religiosa que subyace.

Eleos (y sus derivados) es el término griego mas utilizado en los dos Testamentos,
que suele traducir a hesed; pero aquél se sitla en la esfera psicoldgica, partiendo de
una profunda conmocion de &animo (enternecimiento) que se traduce en gestos de
compasion, bondad, misericordia o beneficencia hacia los mas necesitados. Puede
estar referido, ademas, a la misericordia de Dios, del Sefior Jesus, o de los hombres.
Con un uso muy reducido encontramos oiktirmds (sobre todo el vocablo primitivo
oiktos), que subraya el aspecto exterior del sentimiento de compasion ante el infortunio
del otro: conmiseracion y condolencia, y luego en piedad y misericordia. Suele traducir

a rehamim, aunque también a otros que significan mostrar gracia y favor.

Finalmente, con un uso aun mas reducido, el sustantivo splanchna, que literalmente
equivale a rehamim (“visceras”). Sé6lo aparece una vez en el NT. Partiendo de la sede
de la que brotan los sentimientos, expresa condescendencia, amor, carifio,
misericordia que nace del corazén y compasion. Por tanto, este término sélo se puede
entender teniendo en cuenta el concepto biblico de corazén (leb, lebab, kardia), que
es el érgano, el centro de la persona, y la sede de los sentimientos y del juicio. Los
correspondientes verbos de estos tres sustantivos expresan en forma activa el aspecto
de ayuda de este sentimiento: apiadarse, compadecerse de; y, en pasiva, el apiadarse

en cuanto experiencia personal.

El NT al hablar de la revelacién de la misericordia divina subrayara las consecuencias
para el comportamiento humano de la existencia de un Dios misericordioso (sentido
“descendente”): “Mostraos compasivos, como vuestro Padre es compasivo” (Lc 6,36),
asi como la consecuencia del obrar misericordioso del hombre en el corazén de Dios
(sentido “ascendente”): “Bienaventurados los misericordiosos, porque ellos obtendran
misericordia” (Mt 5,7). Pero la mayor originalidad del corpus neotestamentario
consiste en transferir a Jesus los rasgos de la misericordia divina de la que
hablaba el texto veterotestamientario. A Dios se le describe como la fuente de esta
misericordia de Jesus, que no se duda en situar en sus entrafias (splanchna) (Lc 1,78).
Ademas, la misericordia de JeslUs hace gala de esta caracteristica “maternal”,

manifestando la “piedad” y la “compasién” del que le ha enviado.
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En el NT, el verbo splagchnizomai, que es deponente pasivo, significa
compadecerse, tener misericordia. Aparece 12 veces en los sindpticos. El significado
especial del verbo deponente procede del sentido peculiar, que se inicia ya en el
sustantivo y que casi siempre se indica claramente por medio de sin6bnimos, de sentir
“misericordia, compasion”. Este verbo aparece en tres pardbolas de Jesus: Mt 18,27
(el rey que condono la deuda a su criado); Lc 15,20 (el padre del hijo prédigo); y en la
narracion del samaritano compasivo (Lc 10,25-37) se menciona con splagchnizom
(aoristo pasivo) el motivo decisivo para su buena accién con el hombre asaltado: “fue
movido a misericordia”, “sinti6 compasion de él”. Si en las dos primeras paradbolas se
designa claramente la conducta de Dios hacia los hombres, vemos que en este
capitulo lucano se presenta al samaritano como una persona que "ajusta" sus

acciones a la "medida" de la misericordia divina y cumple asi la voluntad de Dios.

Aqui splanchnizomai supone una actitud existencial que esta dispuesta a ayudar a otro
poniendo todos los medios necesarios para ello, ya se trate de tiempo, esfuerzos o de
la misma vida, en contraposicion con la actitud de aquéllos que no se conmueven ante
el necesitado. El hecho de que en el relato el ver y el estar-dispuesto-a-ayudar sean
una misma cosa, nos habla de que esta actitud misericordiosa determina una serie de
auxilios en cadena, que son designados en conjunto con el vocablo éleos. Sera esta
comprension de la misericordia —que compromete a todo el hombre- la que

emplearemos a lo largo de estas paginas.

Dios Bueno se expresa como amor misericordioso en su Hijo; éste nos muestra que el
mejor camino para ser verdaderamente humano es entregando la propia vida y dando
en ello muestras de una verdadera misericordia. Este modo compasivo de actuar
propio de Jesus de Nazaret, refleja el corazén de Dios y establece un modo propio de

vivir como enviados suyos.

En Cristo hemos redescubierto que el amor es la raiz de la historia, y que el amor
concreto es solidaridad que comparte el mal padecido, lo destruye y redime a sus
victimas. JesUs es la misericordia de Dios que también perdona, ademas de curar. El

hombre es un ser concreto y salvacion implica concrecién. Salvacién absoluta implica

e 21
concrecion absoluta™.

21 Cf. O. GoNzALEz DE CARDEDAL, La entrafia del cristianismo, Secretariado Trinitario, Salamanca
1997, 872. (Las cursivas son mias).
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Ignacio de Loyola, en la contemplacién de la encarnacién?, propone al ejercitante
considerar como comienza a darsenos esa ternura compasiva de Dios, como la
Trinidad mira el mundo, lleno de mujeres y varones necesitados de perdon, conversion

y renovacion; asi, la Segunda Persona se hard hombre para salvar al género humano.

Esa mirada compasiva divina provoca un movimiento y en éste constatamos el
ejercicio de la misericordia divina hecho acto que configurara toda la historia salvifica:
la encarnacién. A su vez el compromiso activo de Jesls de Nazaret con toda realidad
humana comienza también con una mirada llena de afecto —nunca aséptica-, que
privilegia las zonas mas heridas de la humanidad, mostrandonos un rostro de Dios
siempre cercano. La misién de JesUs se actla desde un com-padecimiento activo y
creador por todo hombre y mujer, y una responsabilidad especialmente volcada en
quien se siente olvidado y deprimido. Nos invita a hacer lo mismo, dejandonos guiar

por el Espiritu®.

La misericordia se manifestara verdadera y auténticamente cuando revalide, promueva
y extraiga el bien de todas las formas posibles de mal existentes en el mundo y en el

hombre. Asi entendida, constituye el contenido fundamental del mensaje mesianico de

, - 24
Cristo y la fuerza constitutiva de su mision

3. Lamisericordia de Dios en los diversos tratados.

Esta forma tan entrafiable que tiene Dios de mirar, com-padecerse y comprometerse
con su mundo se cumple —se encarna- admirablemente en su Hijo Jesucristo, guiado
por la luz del Espiritu Santo, quien también anima a toda la Iglesia. Por ello, nos ha
parecido oportuno tomar las plegarias eucaristicas V/b y V/c -JesUs nuestro camino y
Jesus modelo de caridad, respectivamente- como guias de camino y ayudas para
estructurar esta Memoria sobre la misericordia de Dios. El lector comprobara que los
titulos de los capitulos corresponden a versos entresacados de estas dos plegarias.

Asi pues, sumariamente apuntamos el recorrido que vamos a realizar:

En el primer capitulo, dedicado a la TEOLOGIA FUNDAMENTAL (Con ternura diriges los

destinos del mundo) abordaremos de qué manera es universal en la raza humana la

22 Ejercicios Espirituales, 101-109.

2 “Porque en ultimo término, no hay ninguna realidad que sea slo profana para aquéllos que saben cémo
mirar”. CONGREGACION GENERAL 35 DE LA COMPANIA DE JESUS, Mensajero, Bilbao 2008, 88.

2 JuAN PABLO 11, Dives in misericordia, 6.
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vivencia de un ambito sagrado en el que habita un Misterio benevolente, y qué papel
juega la misericordia divina en las religiones, mas concretamente en la revelacion
cristiana. Jesucristo, palabra definitiva y ultima del Padre, revela la ternura redentora
de Dios (su amor misericordioso) con su vida y con el envio del Espiritu, quien

perfecciona y plenifica la revelacion de esa misericordia para este mundo.

Tanto amaste el mundo que le has entregado a tu Hijo sera el titulo del dedicado al
MISTERIO DE Dios. Veremos como la misericordia universal —que nace del amor-,
presente en el corazén de la Trinidad, se nos revela histéricamente en la paternidad de
Dios —fuente de todo bien (dar)-, por medio de su Hijo (recibir), y se nos ha
comunicado a los hombres como Espiritu (retornar). El misterio pascual es el
acontecimiento trinitario en el que alcanza su plenitud la revelacién de Dios. A lo largo
de la historia del dogma y de la teologia, se irdn buscando y encontrando las
formulaciones que clarifiquen el contenido y el sentido del misterio del Dios uno y trino,
de un modo cada vez mas ajustado y acorde a la luz con la que el Espiritu regala a

cada tiempo.

La CrisTOLOGIA (Nunca permanecio indiferente ante el sufrimiento ajeno) incidira en el
sentido de la vida de Jesus de Nazaret, el Cristo, quien anuncidé y encarnd con su ser
el reino de Dios, anticipandolo en su persona, por medio de las parabolas (mensajes
de misericordia) y a través de las comidas y milagros (misericordia en acto). Jesus
vivira su vida de manera “pro-existente”, en beneficio y para la salvacion de todos los
hombres. Esta salvacion significara la liberacién de toda opresién humana y el perdén
de los pecados, asi como la renovaciéon del sentido sacrificial de la muerte tal como
era entendida en el AT. El Hijo encarnado vivird su pasién y muerte (asi como la
posterior resurreccion) transparentando el amor misericordioso del Padre a la
humanidad en una vida entregada hasta el final. Por ultimo, veremos en qué sentido

se puede afirmar que Maria encarna en su seno la misericordia del Padre.

En el capitulo de ANTROPOLOGIA TEOLOGICA (Renuévanos a su imagen)
esclareceremos la afirmacion de la creatio ex nihilo: poniendo de relieve que nada hay
en todo lo creado que escape de la misericordia de Dios. Todo lo creado (por ser
distinto de Dios), es imperfecto, y a pesar de haber sido creado bueno y para el bien,
tiene la posibilidad de realizar el mal. El ser humano -creado a imagen y semejanza
del Padre- alcanza su redencién a través de Jesucristo y en Jesucristo. Es el Hijo -
movido por la misma misericordia que mueve al Padre que lo envia- quien lleva a

plenitud el proyecto salvifico de Dios para un mundo sumido en una economia de
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pecado. Por dltimo (y por principio), la gracia de Dios en Cristo por medio de su
Espiritu nos es prometida para nuestra renovacion continua, por pura misericordia

divina.

Esta renovacion continua no se nos ofrece de manera meramente individual, sino
especialmente como miembros de la comunidad eclesial. En el apartado dedicado a la
ECLESIOLOGIA (Seamos uno en la fe y en el amor) nos acercaremos a la Iglesia
(comunidad cristiana), que se sabe peregrina y misionera en el camino de anuncio del
reino de Dios; un anuncio que debe asumir el compromiso de ir instaurandolo en el
mundo, segun el modelo de Jesus. Asi, la Iglesia podra ser sacramento universal de
salvacion y de comunion fraterna, mediadora de la misericordia. Ademas podra
reconocerse santa y al mismo tiempo pecadora, revelando el misterio del Pueblo de
Dios. Icono de la Trinidad, la Iglesia de Dios desea cuidar y servir a este Pueblo desde

una diaconia solidaria, especialmente en favor de quienes mas sufren.

En el apartado de VIRTUDES (Danos entraifias de misericordia) daremos cuenta de
como la confianza basica representa el nudo gordiano de la fe-esperanza-caridad,
terna fundamental en las perspectivas antropologica y teoldgica, teniendo al amor
como virtud central. Estas virtudes teologales suponen el dinamismo de acogida de la
Gracia divina y de respuesta de la criatura. Si el Dios que se nos revela, promete y da
es un Dios de entrafias misericordiosas, nuestra respuesta debera nacer de las suyas.
En Jesls de Nazaret contemplamos a quien verdaderamente supo tener entrafias de
misericordia, quien nos muestra que la fe que justifica es aquella que se hace operosa

en la caridad, y que se traduce en acciones misericordiosas.

Séptimo  bloque: SACRAMENTOS (El parte para nosotros el pan). Los siete
sacramentos, cuyo origen es Jesucristo, son signos que estan ordenados a ser
continuacion de esa misma misericordia de Dios: edifican, alimentan y fortalecen la fe
de los hombres en la Iglesia e impulsan la préctica de la caridad compasiva en la
construccién del reino. No son un remedio para los perfectos, sino para los que estan

en camino, de ahi que la nota de la misericordia les caracterice.

El pendltimo apartado, MORAL FUNDAMENTAL, PERSONAL Y SOCIAL (Inspiranos el gesto
y la palabra oportuna), parte de la conviccion de que la moral y la ética cristianas estan
inspiradas en Jesus de Nazaret, en su modo de saberse consagrado y enviado a ser la
misericordia encarnada de Dios. Los creyentes vivimos la manera cristiana de habitar

el mundo desde la libertad y la responsabilidad, con la conciencia como norma
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subjetiva de la moralidad y sabedores de que el pecado, en el que participamos
colectivamente, dafia las relaciones con los demés y con uno mismo, pero no tiene la
dltima palabra. El amor y la misericordia divina suscitan un movimiento de conversion
salvadora y de profundizacion en las mas hondas aspiraciones de la vida humana.
Toda la Iglesia se siente enviada a poner en obra el amor, al ejercicio una caridad
compasiva y misericordiosa que desea la paz como fruto de la justicia.

Por ultimo, el noveno capitulo versara sobre la ESCATOLOGIA (Recibenos también a
nosotros en tu reino), que trata sobre el fin y la consumacion (individual y universal) de
la creacion y de la historia de la salvacion. Esta salvacion es deseada por el Padre de
toda misericordia desde la creacion (protologia) y hasta el final de los tiempos. La
esperanza cristiana —con el horizonte de la Pascua de Jesus, la experiencia de Iglesia
y la resurreccién de Cristo- nos abre simultaneamente a un futuro trascendente y a un
compromiso inmanente, donde el reino de Dios ocupa una centralidad sagrada. Toda
realidad es oportunidad para acoger la misericordia divina y ser cauces de ella o para

rechazarla, aqui en la tierra como en el cielo.
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Capitulo 1

Con ternura diriges los destinos del mundo?® (TEOLOGIA FUNDAMENTAL)

Te damos gracias y te bendecimos, Dios santo y fuerte, porque diriges con sabiduria
los destinos del mundo y cuidas con amor de cada uno de los hombres. Asi comienza
el prefacio de la plegaria eucaristica V/b del Misal Romano y asi queremos encabezar
estas paginas: reconociendo agradecidamente al que fundamenta nuestra existencia

desde siempre, dotandola de sentido.

Veremos como el Dios de la ternura pone su mirada compasiva en este mundo para
ofrecerle un proyecto de salvacion. Su deseo es revelarnoslo a través de su Hijo Jesus
de Nazaret, no por una transmision intelectual de verdades, sino a través de una
Revelacion encarnada que apunta hacia el reino de Dios. Esta voluntad emanada del
corazén de la Trinidad no responde a una légica humana, sino a un amor
misericordioso ad infinitum. Porque este Dios nos conoce por ser obra suya —distinta
de El- y nos sabe limitados, nuestra indigencia existencial estad necesitada de
sanacion, y por lo tanto, de salvacion. En razén de su estrechez y de su anhelo de
trascenderla, en el suceder de los dias y las noches, el hombre —var6n y mujer- ha
preguntado al cielo, buscando respuestas, formulando preguntas, asintiendo o
negando lo trascendente o lo inmanente: Tal vez detrds de aquella nube hay alguien
que trabaja lo mismo que nosotros®... La historia nos ird mostrando que el deseo
humano de salvacién también forma parte de nuestra mas honda estructura, capaz de
ir mas alla de lo sensible, capaz de religarse con Aquél que nos mira, lleno de

misericordia, desde siempre y para siempre.

1. El concepto fenomenoldgico y teoldgico de religion

Ya en lo albores de los tiempos, el hombre se ha sabido habitado por un Misterio
absolutamente desbordante, que le trascendia en todos los niveles y dimensiones de
la existencia. Las distintas religiones (el hecho religioso) se han presentado como

»27

“verdaderas catedrales de sentido™’ —“misteriofanias”- sabedoras de que mas alla de

lo inmanente, alguna forma mistérica llamaba al hombre para si. Existencialmente

% Sequiré esencialmente el capitulo de Teologia Fundamental de P. R. PANIZO, en A. CORDOVILLA (ed.),
La logica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 17-83.

% Del poema de Leon Felipe “Aqui vino y se fue” (www.amediavoz.com, consultado el 31.10.14).

7P, R. PANIZO, op. cit., 41.
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"8 yiive su relacion

hablando, “el homo religiosus -que entrafia ser mas que hominido-
con el Misterio (Dios, los dioses, lo Divino) en el &mbito que llamamos de lo sagrado,
que se expresa a través de mitologias, cosmogonias, teogonias y grandes poemas de
las culturas antiguas. A finales del siglo XIX surge la fenomenologia de la religion,
que pretende estudiar sisteméticamente el hecho religioso en su conjunto histérico,
describiendo sus elementos esenciales: la esencia de la religion. No se trata tanto de
determinar cudl de las formas religiosas es la verdadera religion, cuanto de clarificar
teoldgicamente cudles son producto del hombre y cuales “obra de Dios”. Todas son
obra humana mediante la cual el hombre quiere responder —con el reconocimiento y la
adoracién- a la iniciativa trascendente del Misterio, Uno, que se hace Presencia
inmanente mostrandosele al ser humano para darle sentido y salvarlo, por medio de

la revelacion.

Pero, evidentemente, no todas las religiones —aun con una misma Fuente- se
comprenden a si mismas como religiones de revelacién, no todas entienden de la
misma manera el modo de comunicacion de la divinidad. El cristianismo no es una
gnosis, una espiritualizaciéon desencarnada, o una especulacién divina. Desde el
concepto teoldgico de religién, la fe cristiana sostiene que el hombre (creado en
Cristo a imagen y semejanza de Dios) proviene del amor originario de Dios y se
encamina hacia El. “Segun santo Tomas la esencia teolgica de la religion es la
orientacion del ser humano a Dios, y s6lo puede darse religion cuando esa relacion
con Dios es redentora, salvadora, liberadora; pero s6lo Dios puede otorgar esta

salvacion gratuitamente. Y lo hace en forma de misericordia™®.

“Salvar es llevar a una persona hasta el fondo de si misma, permitir que se realice,
hacer que encuentre su destino”®. Esta salvacion solo puede concederla quien esta
movido por el Amor; Dios nos salva porque El es amor (1Jn 4,8). Decir que algo o
alguien es implica un atributo que otorga plena identidad y no una cualidad que puede
ser pasajera. “El nombre de Dios es un compromiso y una promesa”*. Decir que “Dios
es amor” es deducir que el amor es el sentido Ultimo del mundo; un amor que —lo
iremos viendo- se expresa como incesante misericordia (Deus capax hominis) para
conducir a las mujeres y hombres de este mundo a la plenitud. Una plenitud

Unicamente posible, en primer lugar, como don gratuito fruto de la iniciativa divina vy,

28 Cf. J. MARTIN VELASCO, Introduccién a la fenomenologia de la religion, Trotta, Madrid 2006.

2 Cf. P. R. PANIZO, op. cit., 43-45.

%0 A GESCHE, El destino: Dios para pensar 111, Sigueme, Salamanca 2001, 32.

jl Cf. W. KaspPeR, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander
2013, 88.
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segundo, como acogida y respuesta fiducial por parte del hombre (capax Dei) a través
de la practica inexcusable de la misericordia hacia el hermano. Asi, “la religién no es
fe, sino fe anunciada, testimoniada por signos exteriores que la expresan pero que no

la agotan™®.

1.1. La categoria revelacion

¢Qué entendemos por revelar? Significa descorrer un velo que cubre algo, a la vez
que se descubre y aparece lo velado, ignorado o secreto. Ademas, segun la RAE
revelar “hace referencia a Dios en cuanto que manifiesta a los hombres lo futuro u

oculto™:,

Veamos ahora el puesto central de la misericordia de Dios* en la revelacion
contemplada desde la ciencia de las religiones. Para esta, el concepto de revelacion
es entendido desde la comprension de la religion como respuesta segunda a una
anterioridad previa del Misterio originante. Segin van Baaren®, el fenémeno de la

revelacion contaria con los siguientes elementos:

e Tiene un autor que puede ser personal o impersonal.

e Es unfendmeno de mediacion que se produce a través de una realidad natural
(lugar, naturaleza, momento, suefio, etc.).

e Posee un contenido inaccesible y superior, al que no se puede llegar por
ningln otro medio a no ser que el Misterio se revele.

e Toda revelacion comporta un destinatario.

e Produce un efecto sobre los destinatarios: la salvacion. Este sera el aspecto
que nos permita encontrar un vinculo entre toda religion revelada y la

misericordia.

Como afirma el Concilio Vaticano Il, “todas las religiones quieren dar respuesta a los
enigmas reconditos de la condicibon humana que hoy, como ayer, conmueven
intimamente su corazén: ¢qué es el hombre, el bien y el pecado, el camino para la
verdadera felicidad, la muerte (...)? ¢Cual es aquél ultimo e inefable misterio que

envuelve nuestra existencia, del cual procedemos y hacia el que nos dirigimos? (...).

2p_R. PANIZO, op. cit., 45.

%3 www.rae.es, consultado el 01.11.14.

% Seguiré basicamente a W. KASPER, op. cit., 40-46. (Las negritas son mias).
% p.R. PANIZO, op. cit., 52.
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Todos los pueblos tienen un mismo origen, Dios, y el mismo fin dltimo, Dios, cuya
providencia bondadosa y salvadora se extiende a todos". Pero no todas las religiones
se centran explicitamente sobre esa accion salvifica especial del Misterio (si en el
cristianismo, el judaismo y el Islam). Ahora bien: la compasién y la misericordia son
fendmenos humanos universales y profundamente religiosos, que no se
circunscriben Unicamente a nuestro espacio cultural cristiano. Entre las
afinidades que se dan entre las distintas religiones se cuenta también la empatia, que
en todas las grandes tradiciones es tenida por una de las mayores virtudes. Vamos
entonces a aproximarnos al contenido de estos términos en ellas (compasion,

misericordia, empatia).

Una de las mas antiguas tradiciones religiosas es el hinduismo. Tras el cristianismo y
el Islam, es la tercera religion con el mayor nimero de creyentes. “Hinduismo” es
basicamente un nombre colectivo, propuesto desde fuera, para designar diversas
corrientes e imagenes de Dios, escuelas y concepciones, que no disponen de un
credo comun, vélido en general, ni de una institucién central. Asi, el término ahimsa,
que en la espiritualidad hindi se emplea en un sentido analogo al de empatia o
compasion, es interpretado de manera heterogénea. Conforme a su principal
significado, designa la renuncia a lo perjudicial y al uso de la violencia. Mahatma
Gandhi renovd el antiguo ideal de la ahimsa en el sentido de la no violencia,

aplicandolo a todas las parcelas de la vida, incluida la politica.

Por lo que respecta al budismo, se discute si se trata de una religibn o mas bien de
una doctrina sapiencial, puesto que no conoce la realidad de Dios (en el sentido
occidental). Segun las leyendas de Buda, la experiencia del sufrimiento humano forma
parte de la experiencia de conversion de Buda. Para él, toda vida es sufrimiento. Asi,
la superacion del mal por medio de la conducta ética, del ensimismamiento
meditativo y de la compasion se convirtio en el propdsito fundamental de la
doctrina sapiencial budista. En el camino hacia ese objetivo, la bondad (metta) tiene
también un lugar. Se trata de una forma de amor activa y desinteresada que persigue
el bienestar de todos lo seres sensitivos. Es expresién de la compasién (karuna),
esto es, del compartir a través de la empatia el sufrimiento y el destino de las
personas y de todos los seres vivos. En consecuencia, trata a todos los seres y

todas las manifestaciones de este mundo con el mismo amor y solicitud omnimodos.

¢ Qué tienen en comun las tres religiones monoteistas abrahamicas? La fe en el Dios

uno y unico de Abrahan, el Creador clemente y misericordioso, Sustentador y Juez de
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todos los seres humanos®. El Islam tiene raices en determinadas tradiciones
veterotestamentarias y neotestamentarias. Es importante el hecho de que las 114
azoras del Coran (con una sola excepcién) comiencen con las palabras: “En el
nombre de Dios, el Misericordioso, el Compasivo”. De los 99 nombres de Dios, los
que se utilizan con frecuencia son los de Misericordioso y Compasivo. Todo musulméan
esta obligado a sentir compasién (rahmah) de los presos, las viudas y los huérfanos,
asi como a pagar una limosna o impuesto (zekat). Por tanto, para el Islam Dios no es
sélo el Todopoderoso, sino también el “infinitamente compasivo”’. Este cuida
solicitamente del ser humano, como se afirma en cientos de pasajes. “El termino arabe
ar-rahman, el ‘Clemente’ se halla emparentado etimolégicamente con el hebreo
rahanim, el cual, junto con hen y hesed, constituyen, como hemos visto, parte del

campo semantico que se halla tras la voz misericordia®.

Por ultimo, “la Iglesia cat6lica no rechaza nada de lo que en estas religiones hay de
santo y verdadero. El Islam aprecia la vida moral y honra a Dios, sobre todo con la
oracion, las limosnas y el ayuno; Y (es cierto que) el judaismo recibid la revelacion del
AT gracias a la Alianza de amor establecida por Dios (...). Su doctrina y modo de obrar
reflejan, en no pocas ocasiones, un destello de aquella Verdad que ilumina a todos los
hombres™®. Pero, para el concilio, la luz del mundo y de los pueblos es Jesucristo (cf.
Jn 8,12). A pesar de lo dicho hay también profundas diferencias entre las religiones
abrahdmicas monoteistas (Trinidad y Cristologia), algo que daria mucho que decir,

pero excede del cometido de estas paginas.

Ademas de la naturaleza compasiva del Dios creador, comin a las tres grandes
religiones, existen otras afinidades. Nos queremos detener en una por lo que puede
afectar a la misericordia como practica de la fe. Se trata de la Regla de Oro: “No
hagas a otro lo que no quieras para ti”. O dicho en positivo: “hay que hacer a los
demas lo que uno, en la misma situacion, esperaria y desearia de otras personas”.
Esta Regla se encuentra en todas las grandes religiones, también el judaismo (cf. Tob
4,15; Eclo 31,15) e incluso en el Sermén de la montafia del NT (cf. Mt 7,12; Lc 6,31).
Segun san Agustin, Dios ha escrito esta Regla de Oro en el corazén del ser humano.
En especial, a partir de la Declaracion sobre Etica Mundial del Parlamento de las
Religiones del Mundo (Chicago 1993), se le atribuye una importancia fundamental

para el moderno dialogo entre las religiones. Es una tradiciéon de la humanidad y, como

% H. KUNG, El islam. Historia, presente, futuro, Trotta, Madrid 2006, 80.
¥ Cf. Ibid., 111-113.
% Cf. Nostra aetate, 2.
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tal, patrimonio cultural de la misma. Esto significa que la compasion, la empatia, el
altruismo reciproco y la clemencia forman parte de la sabiduria universal de la

humanidad.

Sin embargo, esta Regla también ha recibido criticas. Kant la califica de trivial, porque
no especifica el fundamento de la obligacion y porque, por si misma, permanece
materialmente indeterminada. La busqueda de una ética comun basada en el minimo
comun denominador, por bienintencionada que sea, resulta artificial. Ademas este
intento, a menudo, pasa por alto la concreta realidad existencial de las religiones. Por
eso debemos considerar en detalle de qué manera asumio Jesus la Regla de Oro. La
formula en el marco del Sermén de la montafia y, por ende, en el contexto del
mandamiento del amor, que también incluye el precepto de amar a los enemigos,
invita a la praxis compasiva incluso hacia ellos. A partir de aqui la propia tradicién de la
misericordia cristiana ha determinado de forma decisiva la cultura occidental y, mas

alla de ella, la cultura de la humanidad.

1.2.  Sentido teolégico de la revelacion

Con las lineas anteriores, ya hemos comenzamos a entrever la piedra angular de la
revelacion cristiana: el amor y la misericordia singular de Dios Trino que se
revelan de manera definitiva y ultima en Jesucristo, y en el don del Espiritu

Santo para la salvaciéon de la humanidad.

¢Pero qué significa esta revelacion en la perspectiva tedlogica cristiana? Lo

podriamos concretar en algunos puntos®:

= Esta revelacion no pertenece al orden de la necesidad, sino de la libertad, el amor
y gracia de Dios misericordioso.

» Dios se revela (actta) en la historia humana como una providencia activa, que sale
al encuentro “porque es eterna su misericordia” (Sal 117), al estilo del padre de la
parabola del hijo prodigo (Lc 15,11-32) o del buen samaritano conmovido (Lc
10,30-37).

= Este amor salvador de Dios que se nos revela posibilita en el hombre la conversién
y la obediencia de la fe, poniéndole en cuestion: “; Dénde esta tu hermano?” (Gn
4,9).

% Cf.. P. R. PANIZO, Op. cit., 55-58.
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= De esta manera, tal como afirma la Constitucién dogmatica conciliar Dei Verbum,
la Iglesia puede entender la revelacion como acontecimiento dialogal, poniéndose
a la escucha (ob-audire) y al servicio de la Palabra (Jesucristo) de Dios, y de los
signos de los tiempos en esta humanidad amada y pecadora. Asimismo, el Dios
cristiano no revela alguna cosa, sino a si mismo como Padre en Jesucristo; es

Dios, en su sabiduria y bondad misericordiosa, el origen de toda revelacion.

2. Larevelacioén cristiana

Quiso Dios, con su bondad y sabiduria, revelarse a si mismo y manifestar el misterio de su
voluntad: por Cristo, la Palabra hecha carne, y con el Espiritu Santo, pueden los hombres
llegar hasta el Padre y participar de la naturaleza divina. En esta revelacion, Dios invisible
movido de amor, habla a los hombres como amigos, trata con ellos para invitarlos y
recibirlos en su compafiia. La revelacion se realiza por obras y palabras intrinsecamente
ligadas; las obras que Dios realiza en la historia de la salvacion manifiestan y confirman la
doctrina y las realidades que las palabras significan; a su vez, las palabras proclaman las
obras y explican su misterio. La verdad profunda de Dios y de la salvacion del hombre que

transmite dicha revelacién, resplandece en Cristo, mediador y plenitud de toda la

., 40
revelacion .

La revelacion es el fundamento de la plena realizacion del hombre. EI hombre se
siente modelado y sostenido por la mano creadora de Dios (Is 49,16) y abocado al
rostro de ese mismo Dios, que lo llama. Esta llamada posibilita una apertura en el ser
humano en la que se inserta la revelacion, descubriéndole Su rostro y Su Palabra. Tal
escucha y contemplacion se realizan a través de una serie de acontecimientos

histéricos que culminan en la encarnacién del Hijo de Dios.

La tradicion cristiana entiende —segun Dei Verbum- que existen tres modos de
revelacion, cada uno de los cuales acentlia algun aspecto determinado de la misma:
modelo experiencial, conceptual y autocomunicativo (esto es, personalista y
relacional). Vamos a centrarnos en el Gltimo, pues consideramos que es el mas
adecuado para dar cuenta de la donacion misericordiosa de Dios al ser humano.
Segun dicho modelo la revelaciéon se entiende como autodonacion del Dios que sale al
encuentro de los hombres, primordialmente en Jesucristo, por la que hace presente su

realidad redentora y liberadora, y gracias a la cual los hombres son conducidos por el

0 Dei Verbum, 2.
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Espiritu a la comunién salvifica con Dios y con sus semejantes. La fe, por su parte, es
entendida como respuesta humana (confianza) a un Dios que se nos da

primeramente, y que es Amor.

Esta revelacion tiene lugar a través de hechos y palabras. La palabra, aqui, es
preciso comprenderla ante todo como encuentro interpersonal, y como
interpelacion*. En la revelacion, el Dios vivo se dirige al hombre en concreto,
establece un diadlogo entre un yo y un tl que comunica una novedad: la salvacion que
anuncia la presencia del reino entre nosotros. Pero ademas, la palabra de Dios es
palabra de amistad y amor; el Verbo de Dios es un Verbo de amor. Esta intencién

amorosa irrumpe de mil maneras:

= Ante todo, en el hecho mismo de la palabra. Por la revelacién, Dios se hace
cercano, Enmanuel, a pesar de nuestra negacioén. En palabras humanas
Cristo nos declara el misterio de su personay su mision.

= En el objeto de la revelacion: la comunicacion de la vida divina e intimidad
trinitaria. Se trata de una invitacion a la mas sorprendente intimidad con Dios.

= En la entrega: Cristo realiza y cumple con su vida y pasién la caridad
misericordiosa del Padre que vino a anunciar (Jn 13,1). Asi, la revelacién por

la palabra queda consumada por la revelacion-accion.

La revelacién por lo tanto se da a través de la palabra, pero como una palabra
especifica: una palabra que es testimonio, y que invita a una reaccién igualmente
especifica: la fe. En el AT y en el NT, Dios no elige a hombres perfectos, pero si que
den testimonio de la verdad, por medio de obras de poder y misericordia. Mas aun, el
NT describe la actividad trinitaria en forma de intercambio de testimonios entre las

Personas Divinas:

El Hijo es el Testigo del Padre, y como tal se muestra a los apoéstoles. El Padre da
testimonio de que Cristo es el Hijo: lo demuestra la atracciébn que ejerce sobre los
demas, las obras de misericordia que le encarga realizar y que culminan con el
testimonio supremo del Padre a favor de su Hijo: la resurreccién. El Hijo da testimonio
del Espiritu Santo cuando promete enviarlo como pedagogo, vivificante y santificador.

Viene el Espiritu y nos da a conocer al Hijo, descubre la profundidad de su vida

*1 En los cuatro pérrafos siguientes seguiré principalmente a R. LATOURELLE, “La revelacion como
palabra, testimonio y encuentro”, Selecciones de Teologia, Vol. 1, 3, julio-septiembre 1962, 19-25.
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entregada a favor de la humanidad, lo introduce en todos. Son, pues, Tres los que

. . 42
revelan y dan testimonio, y estos tres son Uno .

En Dei Verbum se destaca que la revelacion es al mismo tiempo una historiay su
interpretacién auténtica, teniendo en cuenta a la vez la horizontalidad del hecho y la
verticalidad del sentido salvifico querido por Dios y notificado por sus testigos
(profetas, Cristo, apdéstoles). Dios interviene en la historia pero lo hace a través de
mediaciones (acontecimientos, obras, intérpretes...) que sehalan de parte del Padre la
“significatividad” de esa historia, proyectada hacia un cumplimiento definitivo en
Jesucristo. Se pone asi de relieve el caracter sacramental de la revelacion que en

su propia estructura necesita de hechos y palabras para ser tal.

Esta revelacién quedara consignada en la Sagrada Escritura y sera transmitida de una
generacién a otra a través de los testigos que la recibieron. De ahi que cuando la
Iglesia se pregunte por las fuentes de la revelacién, el Concilio afirme que hay una
sola y unica fuente, “siendo la Escritura y la Tradicién dos expresiones del mismo
origen: Dios. Se afirma la unidad y complementariedad de ambas, sabiendo que la
realidad de la Iglesia es dinAmica: tiende a la plenitud de la verdad, igual que tiende a
la plenitud de la praxis misericordiosa. Ademas, es toda la Iglesia la que esta llamada
a escuchar, conservar y transmitir la revelacion. El Magisterio eclesial esta bajo la

palabra compasiva de Dios y a su servicio™,

Mas arriba hemos llamado la atenciéon sobre el hecho de que el cristianismo es la
Unica religion en la que la revelacién se encarna en una persona como verdad viva y
absoluta (no es un simple fundador). Cristo no trae la revelacién, sino que él es la
revelacion, €l es el sacramento de Dios. En Cristo “Dios ha manifestado su bondad
y amor por los hombres” (1Tit 3, 4). Por la encarnacién, Dios asume todas las
dimensiones del hombre para expresarse: las palabras de Cristo, sus acciones, sus
actitudes, sus gestos de misericordia con los que se consideraban cumplidores de la
Ley y cercanos a Dios, su comportamiento con los pobres y marginados, su pasion y
su muerte...; toda su existencia revela el misterio de la Trinidad. “Quien me ha visto a
mi ha visto al Padre” (Jn 14, 9). Por esto ocupa un lugar central y definitivo en la

revelacion (Hb 1, 1-2), aun cuando en cada tiempo y lugar la Iglesia sea invitada a

42 | hi

Ibid., 22.
8 Cf. JUAN CARLOS ALVAREZ BLANCO, Cuadro comparativo de dos tipos de teologia sobre la divina
revelacion (www.scribd.com, consultado el 01.11.14).
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profundizar e interpretar esa revelacion dejandose guiar por el Espiritu que nos

conducira hasta la verdad plena.

Jesus es la plenitud de la revelacién en su persona, sus palabras y sus obras. Su
predicacion es crucial, porque nos dice como es Dios y lo que quiere para los
hombres. Su vida nos muestra como es la misericordia del Padre, como es El. Sus
actos (acoger a pecadores, comer con otros, curar...); manifiestan que el reino esta en
medio de nosotros, de modo que a través de sus signos y milagros se nos revela la
salvacion que estd acaeciendo en su persona. Toda la vida de Jesus fue revelacion
del Padre, pero de una forma peculiar lo sera su pasion y muerte, pues en su entrega
hace realidad histérica el amor misericordioso e incondicional de Dios por el hombre:
“Nadie tiene amor mas grande que el que da su vida por los amigos” (Jn 15, 13). Por
su parte, la resurreccion sera el sello divino sobre el itinerario de Jesus, afirmando su

divinidad y anticipando también la plenitud escatol6gica.

Hemos querido afirmar que con Cristo, Dios se ha dicho totalmente. Y serd el mismo
Cristo, quien con el envio del Espiritu llevara la revelacién a su plenitud extendiéndola
por todos los tiempos y lugares. “Por Cristo, unos y otros tenemos acceso al Padre en
un mismo Espiritu” (Ef 2,11), pero esta presencia del Espiritu se hace también
necesaria a causa de nuestra limitacion constitutiva: “Todavia tengo muchas cosas por
deciros, pero ahora no podéis con ello, cuando venga el Espiritu de la verdad, él os

conducira a la verdad plena” (Jn 16,12-13).

La accién salvifica del Espiritu no tiene limites. En todas las culturas y religiones, es él

quien universaliza la salvacion de Jesucristo. Asi lo afirma Gaudium et spes, 22:

El Espiritu Santo ofrece a todos la posibilidad de que, en la forma de sélo Dios conocida, se
asocien a este misterio pascual. Porque fruto del Espiritu es amor, alegria, paz, paciencia,
afabilidad, bondad, fidelidad (Gél 5,22), frutos que estan presentes en todas las culturas y

religiones.

En sintesis. Hemos querido asomarnos en un primer momento a la relevancia que las
religiones otorgan al Misterio llamado Dios y a su revelacion. Nos hemos encontrado
con el rasgo comun de una divinidad que —de manera compasiva y misericordiosa-
expresa su voluntad benevolente hacia el ser humano. En un segundo momento
hemos podido ver como para el cristianismo, el amor y la misericordia de Dios Trino se

revelan de manera definitiva y Gltima en Jesucristo, y plenamente por el envio del
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Espiritu. En el siguiente capitulo, dedicado al Misterio de Dios, trataremos de mostrar
en qué sentido la misericordia es un rasgo caracteristico de la Trinidad y como ésta la
derrama en las mujeres y hombres de este mundo. El misterio pascual se mostrara
como el acontecimiento cumbre de la revelacion del Dios trinitario y al mismo tiempo el

lugar mas expresivo del derroche de misericordia divina para con el mundo.
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Capitulo 2

Tanto amaste al mundo que le has entregado a tu Hijo (MISTERIO DE DIOS)

1. El fundamento del Dios trinitario: el Amor

Mas arriba comenzabamos a otear la profunda certeza de que Dios es Amor, Aquel
que “satura de bienes nuestra existencia, quien eternamente es clemente y
misericordioso” (Sal 103 -102-)*. También es cierto que afirmar -como lo hizo san
Agustin y después Feuerbach- que Dios es amor no es lo mismo que sostener que el
amor es Dios; pues encerrando a Dios bajo nuestro esquemas mentales, poniéndolo
bajo control, dejaria de ser Dios®. El tratado sobre el misterio de Dios querra
ayudarnos a descubrir si nuestras imagenes de El concuerdan con su trascendencia,
con su economia y con su inmanencia. En nuestro caso la imagen que manejamos es
la de Dios-misericordia, que en unico dinamismo (Padre, Hijo y Espiritu) nos manifiesta
la compasién del amor divino que se derrama sobre toda la historia en beneficio de los

mas necesitados.

Por consiguiente, este capitulo trata de preguntarse por el modo de ser y actuar del
Dios Uno y Trino, y mas especificamente, en qué sentido la misericordia es una nota
caracteristica del Padre creador, del Hijo encarnado y del Espiritu santificador. A
nosotros, en un segundo momento, nos correspondera cuestionarnos desde la fe de
qué manera nuestra vida se ve afectada por El, nombrandolo o silenciandolo. Se
pondra de este modo de relieve como tarea necesaria para la teologia, no tanto
preocuparse por la negacion de Dios (problema filoséfico), sino de su falsificacion

(idolatria)®.

Hemos visto igualmente como todas las religiones veneran a un Dios que —de distintas
formas- tiene en el amor, en la compasion o en la misericordia, su principal atributo.
Nos detendremos primeramente en la caracteristica fundamental de nuestro Dios
cristiano (su caracter trinitario) antes de abordar de qué manera Dios es amor
mostrandosenos como Padre, como Hijo y como el Espiritu de ambos. Precisamente,
la condicion de posibilidad de que Dios se vuelque sobre la miseria humana es que es

Amor, un Amor que se desborda paternal-maternalmente sobre sus hijos mas

* Estos y otros atributos de Dios, revelados a Moisés, los desarrolla el salmo acentuando la misericordia
y la bondad de Aquel, preparando asi 1Jn 4,8: Dios es amor. (Cf. Nota Biblia de Jerusalén).

# Cf. J.R. G: MURGA, Dios en Cristo, s6lo amor, vida de nuestra vida. Nacleo constitutivo del tratado de
Dios, en G. URiBARRI (ed.), Fundamentos de Teologia sistematica, UPComillas, Madrid 2003, 53.

* Cf. A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 105.
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indigentes; asi nos lo revela el AT, de esta manera nos lo muestra también Cristo, y
asi vemos actuar al Espiritu.

1.1. “Sin la Trinidad no se comprende nada™’

Las tres Personas divinas —Padre, Hijo y Espiritu Santo- responden a tres maneras
diferenciadas —pero no independientes- de mostrarse y mostrarsenos Dios. Que Dios
sea Uno y Trino no es cuestionable para nuestra fe. Para aproximarnos mejor a este
Misterio, el paradigma de amor nos sera de gran ayuda, pues es desde la correcta
comprension de la revelacion de Dios como Amor como podemos acercarnos a su
realidad en si en la comunién intratrinitaria (lo que llamamos Trinidad inmanente). A
esta realidad accedemos a través de la economia. Y una de las notas méas
caracteristicas de este Dios que se revela en la historia de la salvacion (Trinidad
econdmica) es el hecho de que lo hace como misericordia. Trinidad inmanente y
Trinidad econdémica se identifican entre si, aun cuando debamos afirmar que la
Trinidad inmanente no se agota en la Trinidad econdémica, tal como se nos ha

revelado. Vayamos por partes.

La Tradicién de la Iglesia no se ha cansado de repetir que Dios es amor (1Jn 4,8). Un
Amor trinitario originante, inmanente, en-si-mismo, previo a todo cuanto existe, fuente
y origen de todo bien. Pero precisamente porque la Trinidad es Amor, busca -en la
donacién de si- el mayor bien de lo amado, lo cual determina también el ser del
amante. Esto es lo que nos desvela la Trinidad econdémica al revelarsenos Dios en
Cristo como misericordia encarnada. Ahora bien, Dios no es Unica y exclusivamente
misericordia®®, pero el modo como ha actuado en la historia a través de Cristo, nos
permite comprenderle en estos términos, como misericordia encarnada en nuestro
mundo. “Nuestro Dios ama al hombre que ha creado: ‘Tanto amé Dios al mundo que
dio a su Unico Hijo para que el mundo se salve por medio de él” (Jn 3,16-17)"*.
“Corresponde al Hijo la encarnacion y la salvacion del hombre porque él es el modelo
por el que los hombres han sido creados. Si el hombre fue creado a su imagen, a él

corresponde también renovarlo”™.

“Solo a partir de la economia de la salvacion y de la revelacion que en ella hace

Dios de si mismo podemos acceder al misterio de la vida intima del Dios uno y

*T Cf. Ibid., 91. En este capitulo seguiremos esencialmente Ibid., 89-169.
8 También es Eternidad, Sabiduria, Bondad, Inmutabilidad, etc.
49 Cf. L. LADARIA, La Trinidad Misterio de comunién, Secretariado Trinitario, Salamanca 22007, 13.
50 -
Ibid., 18.
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trino”". Este es el punto de partida del conocido axioma fundamental de la teologia
trinitaria, llamado asi por Rahner: “la Trinidad econdémica es la Trinidad inmanente, y

»52

viceversa™ y sobre el que la CTI ha realizado algunas precisiones en orden a una

correcta interpretacion del mismo:

Esta relacién nos coloca en el centro del misterio de la salvacion: la salvacion del
hombre esta en el don de si que Dios le hace. Esta comunicacién libre y por pura
gracia se produce de manera diferenciada en Cristo y en el Espiritu. Asi, la Comisién
Teolégica Internacional asume el “axioma fundamental’, inspirandose en las
formulaciones del teélogo aleman, aunque con algunas precisiones: ‘la Trinidad que se
manifiesta en la economia de la salvacién es la Trinidad inmanente, y la misma

Trinidad inmanente es la que se comunica libre y graciosamente en la economia de la

salvacién’s‘o’.

Notemos que se prefiere hablar de la “Trinidad que se manifiesta en la economia de la
salvacion” en lugar de afirmar directamente la identidad entre la Trinidad inmanente y
la Trinidad econémica. En lo que toca a nuestra categoria, en una apretada sintesis
podremos afirmar que es la misericordia encarnada en Jesucristo, ese amor
compasivo y efectivo en beneficio de los méas débiles el que nos revela que Dios
es fuente de esa misericordia, y nos manifiesta de un modo concreto como es
amor. Se trata de un amor que desea la salvacion de todos, la justificacion universal
de todo ser humano™, algo que solo serd posible gracias a la encarnacién de

Jesucristo y al don del Espiritu.

Pero —como dice Angel Cordovilla- Dios no agota su ser en su manifestacion historica,
y menos aln debemos pensar que llega a ser en y a través de la historia. La Trinidad
inmanente es el fundamento trascendente de la historia de la salvacién, no su
resultado™. Y esto es lo que queremos afirmar desde la categoria escogida para
articular esta Memoria: EI Amor intratrinitario es el fundamento trascendente de la
misericordia divina que busca salvar al género humano, no su resultado. ¢Y como se
manifiesta en el Dios Uno y Trino ese Amor en-si y ese Amor para-la-humanidad?

Vamos a aproximarnos a esta doble cuestién especialmente desde la perspectiva de la

*L Cf. JUAN PABLO I, Fides et Ratio 93, en Ibid., 13.

52 El Dios Trino como fundamento trascendente de la historia de la salvacién, en Mysterium Salutis 11/1,
Madrid 1969, 359-449, 370.

53 Cf. L. LADARIA, op. cit., 14-15.

> Porque se nos muestra como es la justicia de Dios: siempre misericordiosa, no punitiva.

%5 A. CORDOVILLA, op. cit., 95.
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economia misericordiosa de la Trinidad, que como hemos subrayado, responde a

Su inmanencia amorosa.

2. Lalégica del amor trinitario®

En la vida trinitaria se armonizan tres verbos que, lejos de ser excluyentes o
univocamente distinguibles, en el fondo se implican y necesitan mutuamente: dar-
recibir-devolver®’. Estos configuran una clave de comprensién para la vida divina y en

consecuencia también para la humana.

2.1. Dar

La experiencia de Dios (percibido anadlogamente de manera ausente o presente) se
incorpora al humus de la experiencia humana desde que el hombre es hombre, siendo
la creacion el primer instante teofanico. Esta creacién es un modo de autorrevelaciéon
(autodonacion) de Dios (Rm 1,20), que es el Padre origen sin origen. Lo creado nos ha
sido legado por amor y para el amor, del mismo modo que el ser humano asi ha sido
vivificado. EIl Dios “pro nobis”, tal como se manifiesta en la historia de la salvacion, es
el que nos lleva a pensar que la condicion de posibilidad para que Dios actle asi esta
en cOmo es en-si mismo. El AT esta lleno de textos que apuntan a una revelacion en
este sentido y que tratan de describirnos a través de sus actuaciones, esta imagen de

un Dios misericordioso y donante:

= Dios crea todo cuanto existe, crea al hombre y a la mujer a su imagen y semejanza,
“y vio Dios que todo era muy bueno” (Cf. Gn 1,31).

= Los salmos cantan la bondad y misericordia eternas de Yahvé, “el que hizo el cielo
con sabiduria, el que da pan al hambriento... porque es eterno su amor” (Sal 136 -
135-; 117 -116-); “De la misericordia de Dios esta la tierra llena” (Sal 33 -32-); “No
retiraré mi amor, que siempre os sera fiel y leal (cf. Sal 89 -88-,34).

» El pueblo de Israel, a partir de la Alianza, entiende que sélo el Dios de Israel es el
misericordioso, y no hay otro mas que El (2 Sam 24,14).

» La misericordia de Dios es universal (Dt 5,10; Os 11,9; Jon 4,2-11).

= Dios no aborrece nada de lo creado y corrige poco a poco a los que caen (Sab
11,23-12,1).

% Para este apartado seguiremos esencialmente a B. FORTE, Trinidad como historia, Sigueme, Salamanca
1988.
*" Cf. Ibid., 165-169.
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= Dios tiene misericordia con quien quiere (Ex 33,18-19)58.

Pero sera el NT el que nos brinde una revelacibn mas acabada de este rasgo que
caracteriza la imagen del Dios cristiano. La teologia actual entiende la economia de la
salvacion releyendo Ef 1,3-14 para confesar al Padre como fuente de amor desde el
que brota el proyecto salvifico para todas las mujeres y hombres de todos los tiempos.
Dios envia a su Hijo al mundo movido por la misericordia que le provoca la
contemplacién de una humanidad herida o rota por el pecado, sufriente por la
injusticia. Su Hijo revelara personal y misteriosamente la misericordia divina, y el
Espiritu Santo que acompafia y santifica en esta historia, serd portador también de

dicha misericordia y perddn.

[3] iBendito sea Dios, Padre de nuestro Sefior Jesucristo!, quien por medio del
Mesias nos bendijo con toda clase de bendiciones espirituales del cielo. [4] Por él nos
eligio, antes de la creacién del mundo, para que por el amor fuéramos consagrados e
irreprochables en su presencia. [5] Por Jesucristo, segun el designio de su voluntad nos
predestind a ser sus hijos adoptivos [6] de modo que redunde en alabanza de la
gloriosa gracia que nos otorgd por medio del Predilecto. [7] Por él, por medio de su
sangre, obtenemos el rescate, el perddon de los pecados. Segun la riqueza de su
gracia [8] derroch6 en nosotros toda clase de sabiduria y prudencia, [9] dandonos
a conocer su secreto designio, establecido de antemano por decisién suya, [10] que se
habia de realizar en el Mesias al cumplirse el tiempo: que el universo, lo celeste y lo
terrestre, alcanzaran su unidad en el Mesias. [11] Por medio de él y tal como lo habia
establecido el que ejecuta todo segun su libre decision, nos habia predestinado a ser
herederos [12] de modo que nosotros, los que ya esperabamos en el Mesias, fuéramos
la alabanza de su gloria. [13] Por él, también vosotros, al escuchar el mensaje de la
verdad, la Buena Noticia de vuestra salvacion, creisteis en él y fuisteis sellados con
el Espiritu Santo prometido, [14] quien es prenda de nuestra herencia, del rescate de

L, .59
Su posesion: para alabanza de su gloria™ .

Ahora bien, sera el acontecimiento Pascual el lugar de una revelacién mas plena tanto
del Dios trinitario que es en tanto se da, cuanto de la misericordia que guia su
acercamiento al mundo. Si Juan pudo escribir que “Dios es amor”, es porque
contemplé en la Pascua de Jesus al Padre, al Hijo y al Espiritu unidos en un mismo
don de si mismos para la salvacion del mundo (...). “En la Pascua, el Padre acoge

esta entrega del Hijo y responde a ella con su amor ofrecido; el Espiritu sella esta

%8 Cf. J. A. MARIA, La misericordia de Dios en los padres apostélicos y apologistas griegos del siglo I,
Pontificium Athenaeum Sanctae Crucis Facultas Theologiae, Roma 1996, 1-77.
%9 Biblia online de www.pastoralsj.org (las negritas son mias).

35


http://www.pastoralsj.org/

ofrenda comdn del amor del Padre y del Hijo, entregandose a su vez —como don y
promesa- para ser en nosotros el Espiritu de Jesus”®. El Hijo, que se recibe del Padre

"% se revela en la economia como

y en el que a su vez “Dios se descubre a si mismo
el pro-existente, pues actla siempre dandose y entregandose en beneficio de toda la

humanidad doliente.

Dios, como paradigma del dar providente, da oportunidades —de perdén y verdad- a la
vida, al mantener abiertos los caminos del futuro, esos caminos que con frecuencia
tratamos de cerrar (...). Sigue siendo el Dios escondido, mas all4 de todo lo creado;

pero una vez descubierto en Cristo, se convierte en el amor omnipresente que suscita

vida y libertad®.

Como hemos subrayado, la economia trinitaria nos habla de como es la Trinidad
inmanente. “Dios, el Padre, es amor: esta afirmacién proyecta ya ‘en las
profundidades divinas’ la contemplacién del misterio”®. El es pura donacién desde el
misterio de su incomprensibilidad, fontalidad y causalidad. “Sélo El —libremente- puede
desencadenar el acontecimiento del amor, ponerlo en marcha; sélo El puede sin
motivo 0 causa empezar a amar; mas aun, ha empezado siempre a amar, a

darnos su amor™,

Ese dar hace de la Trinidad una especie de fuente, en cuanto que Su ser (que
sustantivamente es amor) se entrega libre, gratuita y generosamente en la generacion
de las otras personas, pues aun siendo origen sin origen el Padre sélo es y existe en
cuanto genera al Otro (el Hijo). La fontalidad gratuita del amor del Padre hace que su
amor dador se desborde: “Amando, Dios se distingue: es amante y amado, Padre e
Hijo, Generante (no distinto de si) y engendrado”®. Por ello, no es posible entender al
Padre sin el Hijo y sin el Espiritu que proceden de él. En realidad, ninguna de las tres
personas divinas es comprensible aisladamente, sino en comunidad, en interrelacion
(perijéresis); a su vez esta comunidn no destruye ni la unidad en Dios ni la diferencia

de Personas, que se relacionan entre ellas, incluyéndose mutuamente. En definitiva,

% Cf. M. RONDET, La Trinidad narrada, Sal Terrae, Santander 2008, 130-131.

61 Cf. G. GRESHAKE, Creer en el Dios uno y trino. Una clave para entenderlo, Sal Terrae, Santander
2002, 13-15.

®2 Cf. Ibid., 132.

%3 B. FORTE, op. cit., 97.

64 Cf. E. JUNGEL, en B. FORTE, Trinidad como historia, Sigueme, Salamanca 1988, 97.

% Cf. Ibid., 98.
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‘la Trinidad es ‘tres generosidades que se dan la una a la otra en plenitud’,

revelandosenos que el fondo del ser es amor o comunién”®.

Ahora bien, esta generosidad se desborda también fuera de Dios. La mediacion que
elige para darsenos es el hombre: “el hombre-Jesus y la humanidad incorporada a
Cristo®”. Por su compromiso con los hombres, movido por sus entrafias compasivas
ante el mal existente, el Padre recibe (acoge) nuestra limitacion y nos dona a Jesus. El
Hijo, por amor fiel, hace suyo (también acoge) el dolor de los hombres para
transformarlo, invitandonos a mirar hacia lo mas profundo de la condicion humana,
donde habita Dios. Asi, Jesucristo, el Hijo amado que procede de Dios manifiesta la
desbordante generosidad del Primer Amor, su Gracia, que percibimos en la historia de

salvacion en forma de misericordia encarnada.

La cruz que abraza el Hijo, signo de su amor hasta el extremo, pasard de ser un
instrumento de tortura a un simbolo de misericordia, porque “el amor entregado es
mas fuerte que la muerte” (Cant 8,6). “La muerte en cruz es la muerte de la muerte y el

168

triunfo de la vida™". Afirma el Concilio Vaticano Il “por Cristo y en Cristo se ilumina el

enigma del dolor y de la muerte™®.

Ademas, el Amor que engendra al Amado sigue todavia derrochando, espirando amor:
el Espiritu. Este Espiritu significa Aquella generosidad infinita, el vinculo del amor
abierto y acogedor que une al Padre y al Hijo, y el que garantiza la comunién del
Eterno Amante con sus criaturas y con sus historias de sufrimiento. También el
Espiritu, que es Espiritu de Amor, guiara la existencia jesuanica. Por la gracia de
Aquél naceréd el Mesias, del vientre de Maria de Nazaret, e ird guiando a JesuUs
durante su vida oculta, acompafiandolo en las tentaciones del desierto y durante toda
su vida publica: en los momentos de oracion, en el llamamiento a los discipulos, en los
gestos y milagros, en las curaciones y en las comidas. Al final, en la Pasion, el Espiritu
de Amor del Padre se manifestard derramandose sobre el Crucificado el dia de
pascua, reconciliando la pasiéon del mundo. En la Resurreccion, el misterio trinitario
adquirira un nuevo paradigma: el Espiritu Santo que es vinculo de amor entre el Padre

y el Hijo, y por tanto también Espiritu del resucitado, sera donado por amor para la

% Cf. M. RONDET, op. cit., 124-125. (La negrita es mfa).

67 J. 1. GONZALEZ FAUS-J. VIVES, Creer, sélo se puede en Dios. En Dios s6lo se puede creer. Ensayos
sobre las imagenes de Dios en el mundo actual, Sal Terrae, Santander 1985, 51.

%8 W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander 2013,
84.

% Gaudium et spes, 22.
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vida del mundo, especialmente en Pentecostés. Sera este mismo Espiritu quien nos

posibilite amar compasivamente, “divinizadamente”.

2.2. Recibir

El don mas intimo del Padre se nos da en Jesucristo, el Hijo preexistente. Como
hemos apuntado, ya en la vida intratrinitaria, el Hijo es “existencia en recepcion”, amor-
recibido de Aquel Amor-fundante. Este Hijo se nos revela como Enmanuel (Dios con

nosotros) y constituye el punto de partida del tratado sobre Dios.

Ya en el AT Dios se revela como un Dios a favor de su pueblo y que camina con su
pueblo, que se deja sentir como amor misericordioso para la salvacion y liberacion de
Israel, algo que se cumplira de manera patente y definitiva en el Unico Mediador: Jesus
de Nazaret. EI NT nos muestra también que Cristo es icono de un Padre “rico en

misericordia” (Ef 2,4), y quien la revela plenamente.

El Hijo encarnado ir4 descubriendo en su vida que el amor del Padre por toda la
humanidad tiene en los pobres vy lisiados, en los hombres de poca fe y en los humildes
una preferencia inaudita. Jesus sabe de la misericordia del Padre, ya anunciada en el
Primer Testamento, y la cumple haciéndola suya, confirmando y revelando con su vida
en qué consiste el reino de Dios incoado en su persona. De ahi que podamos decir
que “Yahvé es comprendido desde Jesus, el Padre desde el Hijo’”. De esta manera,
la vida entregada con coherencia del Hijo de Maria nos muestra en qué consiste el
amor misericordioso del Padre Bueno. Toda la vida de JesUs esta referida al Padre, a
su voluntad... de tal manera que también puede ser comprendida como un continuo

“recibirse del Padre”, puesto que su alimento es hacer la voluntad de Aquel.

El misterio pascual supondréa el acontecimiento trinitario soteriolégico en que se nos
revela plenamente el misterio de Dios: el Hijo es aquel que en la historia se recibe
constantemente del amor misericordioso del Padre, y el Padre es Aquel que recibe la
ofrenda de la vida del Hijo por el mundo; recibe a todos aquellos cuyo pecado y
destino carga el Hijo crucificado, y recibiendo al Hijo encarnado resucitado en su seno,
abre un espacio de disponibilidad para recibir también “en Cristo” nuestra humanidad
glorificada en un futuro. El Espiritu, a su vez, recibe la ofrenda comun entre el Padre y

el Hijo.

0 A. CORDOVILLA, op. cit., 111.
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2.3. Devolver (Retornar)

Cristologia y pneumatologia se implican misteriosa y necesariamente, para la
divinizacion de todo cuanto es creado, especialmente el ser humano. Dios siempre
sale de si en el Espiritu, tanto en los origenes de la creacion (Gén 1,2), como en los
comienzo de la redencién (“El Espiritu santo bajara sobre ti”: Lc 1,35; “Y, saliendo del
agua, vio los cielos abiertos y al Espiritu bajar sobre él como una paloma”: Mc 1,10), o
en el pleno cumplimiento de la misma (el Crucificado es resucitado por Dios “con
poder segun el Espiritu de santificacion”: Rom 1,4). En este constante salir, el Espiritu
revela como es el Amor divino. No s6lo generoso, como acabamos de ver, sino un
amor que, al contrario del nuestro en tantas ocasiones, N0 es posesivo hi se cierra

sobre si, sino pura apertura, don, salida (exitus).

El Espiritu es la apertura del circulo del Padre y el Hijo, de la comunién divina a lo que
no es divino; es el portador del don del amor al corazon de la criatura. Pero el Espiritu
no es soélo salida, sino retorno. El Espiritu abre, extiende, universaliza... pero también
abraza, atrae... inspira para hacer retornar con él. El Espiritu es fuerza que recrea y
asi no sélo nos da la gracia de poder dirijirnos a Dios como Padre (abba) sino, una y
otra vez, nos recrea como hijos de Dios, capaces de escuchar su voz gracias a su
iniciativa (la fe); capaces de una profunda misericordia, que brota del corazon del
Padre y del Hijo (la caridad compasiva); capaces de la esperanza en nuestra futura
resurreccion. En toda la creacion aletea la presencia del Espiritu de quien es

Compasivo.

El Espiritu es la sobreabundancia del amor divino, la plenitud desbordante, y por eso
es Espiritu creador y misericordioso que colma el corazén de los seres humanos:
socorre y nos conforta en las dificultades; conduce a la consumacion del amor de Dios,
por medio del Hijo; nos concede la esperanza en un presente mejor: libre de miedos
que esclavizan, de violencia que nos separa de los demas, de uno mismo, de Dios.
Como gesto del Amor del Padre, “no alcanza lo que ya es bueno y hermoso, sino que

hace bueno y hermoso todo lo que alcanza”™.

Asi, el Espiritu Dios conduce
preferencialmente hacia los pecadores y enfermos (cf. Lc 5,31s), los perdidos (cf. Lc
19,10), los ultimos que nadie ama. Esta ruah de Dios hace nuevas las cosas antiguas,
nos muestra que el amor entregado privilegia lo mas necesitado de compasion,

penetra lo viejo, lo herido, lo muerto y lo recupera para vida.

" Cf. B. FORTE, op. cit., 138.
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3. Desarrollo dogmatico

Trascendencia-inmanencia, monoteismo-Trinidad son los polos sobre los que se
desarrollara la historia del dogma trinitario. Se tratara de ir perfilando cémo es ese
Dios que se nos revela en Jesucristo, de clarificar la afirmacion de un Dios uno y trino,
y de encontrar respuesta a como ha de ser ese Dios para que su salvacion pueda

alcanzarnos, tal como nos ha prometido.

El siglo IV de nuestra era representa en este recorrido uno de los momentos mas
decisivos. En este tiempo Arrio sostenia un monoteismo estricto, afirmando que el Hijo
no era Dios verdadero, sino creacion de este. Esto supuso una crisis eclesial, ante la
que el simbolo de Nicea (325) reaccionara confesando la fe trinitaria y afirmando la
filiacibn del Hijo de Dios, consustancial al Padre. Como mas arriba afirmabamos,
“amando, Dios se distingue: es amante y amado, Padre e Hijo, en la unidad del

amor’.

El primer concilio de Constantinopla (381) se ocupara fundamentalmente de clarificar
la divinidad del Espiritu Santo, tema que no habia sido formulado anteriormente. Del
Espiritu se afirma que es santo, es Sefior, es vivificador, el que hablé por los profetas.
De esta manera se sostiene que la accion del Paraclito recorre toda la historia, no
dejando lugar a dudas su divinidad; y por otra parte, si el Espiritu es Dios, podra (como
hace el Hijo) santificar, salvar y divinizar, pero desde una particularidad: el Espiritu es

el amor que une al Padre y al Hijo.

El Espiritu es en el mundo un amor, como fuente viva, que crea y re-crea

constantemente la obra del Padre en la Iglesia. “Ya en el NT aparece como sujeto,

"73

como centro de actividad” ~. Puesto que une al Padre y al Hijo, es el “factor” que hace

desbordar el amor de Dios en si: Dios es espiritu (Jn 4,24)74.

Trinidad y soteriologia se dan la mano, al igual que como hemos dicho antes, no es

inteligible cristologia sin pneumatologia.

La Tradicion eclesial ha conceptualizado el misterio de la Trinidad —Amor

interpersonal- empleando unos términos especificos que constituyen un vocabulario

72 -
Cf. Ibid., 98.
" L. LADARIA, El Dios verdadero. El misterio de la Trinidad, Secretariado Trinitario, Salamanca 1998,
325.
7 Cf. G. GRESHAKE, op. Cit., 35-36.
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técnico para hablar de la Trinidad. De este Dios-Amor, fuente de la misericordia y ser
como pura donacién, decimos que sale de si mismo hacia el mundo en 2 misiones
(envios; formas de presencia divina, historica, salvadora): la del Hijo (encarnacion-
salvacion) y la del Espiritu (inhabitacion/santificacion). A su vez, la condicion de
posibilidad de estas misiones reside en 2 procesiones: la del Hijo (procede del Padre
por generacion), y la del Espiritu (también procede de El, y del Hijo resucitado, pero
por procesion). Asimismo se distingue un doble movimiento: ad extra (referido a la
creacion) y ad intra (el movimiento interno y sempiterno, dinamico y vivo de Dios).
“Porque Dios es plenitud de vida ad intra (procesion), puede comunicar esa vida ad

extra con absoluta gratuidad y libertad (creacién-encarnacion)’”.

De las procesiones del Hijo y del Espiritu brotan 4 relaciones, que expresan los
modos posibles de comunicaciéon entre las personas divinas, pero que al mismo
tiempo son la esencia misma —dinamica y relacional- de Dios: la relacion del Padre con
el Hijo (paternidad); la del Hijo con el Padre (filiacion); la relacion del Padre y el Hijo
con el Espiritu Santo (espiracion activa); la del Espiritu con el Padre y el Hijo
(espiracion pasiva). Esto nos conduce a la certeza de que el ser de Dios es
fundamentalmente relacion, porque su naturaleza (esencia) es la perfecta comunién
en el amor. Las personas divinas se viven entre ellas desde el amor como principio y
fundamento de su naturaleza; y por esta razon libre, gratuita y generosamente pueden
desbordarse ad extra como amor, sea en la creacién, en la encarnacion, en la
salvacion o santificacion del mundo...sin que exista una necesidad que le mueva a

ello.

Concluimos. Eternamente podriamos cantar las alabanzas a nuestro Dios Bueno y
Compasivo. Un Dios-Amor que jamas es espectador de este mundo necesitado de
techo, pan y palabra’. Su amor inmanente toma forma de economia misericordiosa
cuando se desborda sobre las realidades humanas necesitadas, fragiles, limitadas,
sufrientes y crucificadas, para vivificarlas, sanarlas y dignificarlas. Es lo que nos
muestra Jesus de Nazaret con su vida y muerte, sostenido y animado por el Espiritu
de Vida. En las péaginas siguientes veremos con mas detenimiento c6mo en su mision
el Sefior Jesus nunca permanecié indiferente ante el sufrimiento ajeno. Su existencia
se hace transparencia de ese Dios Amor misericordioso que le envia, y del Espiritu de
Amor que le guia, y por otra parte encarna y anuncia la salvacion que el Dios uno y

Trino proyect6 desde la Creacién para el mundo.

> A. CORDOVILLA, op. cit., 148.
’® Acertada expresion del jesuita Toni Catala SJ, formulada en unos Ejercicios Espirituales.
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Capitulo 3

Nunca permanecio indiferente ante el sufrimiento humano (CRISTOLOGIA)

1. ¢Cual es el sentido de lavida de Jesus?

En el capitulo de Misterio de Dios acabamos de ver como la misericordia esta en el
corazon de la causa que mueve a Dios a enviar a su Hijo y al Espiritu a este mundo
herido por el pecado y el sufrimiento. Llega ahora el momento de adentrarnos en otra
cuestion, igualmente importante, ¢hasta qué punto la misericordia, es decir, esa
pasion que se con-mueve atraida por la miseria humana, funciona como centro

movilizador de la acciéon de JesUs?

Con su vida, el Hijo de Dios nos muestra quién es realmente Dios Trino y quién
-desde su humanidad limitada y tentada— es en verdad el ser humano. Lo que
Cristo nos revela de Dios es que es Amor que se desborda constantemente sobre el
mundo. Pero ademas nos revela la peculiaridad de este Amor: su manifestarse
apasionadamente como misericordia ilimitada que se inclina sobre la realidad humana
—especialmente la mas necesitada y herida- para acogerla, sanarla, liberarla. “En
Jesucristo Dios ha revelado la verdad de Dios y del hombre””’.

El amor misericordioso que vive Jesls no es una novedad para Israel (esta
suficientemente atestiguado en el Primer Testamento), pero su praxis nos testimonia

de un modo definitivo hasta dénde llega la misericordia del Padre.

“Jesus, desde su aparicion en el mundo es el revelador del ‘Padre de las misericordias’
(2Cor 1,3), es decir, de Aquel que es fuente de toda misericordia y que la derrama
generosamente sobre nosotros”®. EI NT muestra que Cristo es realmente la imagen
viviente de un Padre, ‘rico en misericordia’ (Ef 2,4), al dar cuenta de este atributo como
un modo de especificacion de la manifestacion de un Dios que es amor (1Jn 4,16);
esta revelacion es llevada a cabo por Aquel que es el intérprete del Padre, Jesus,
antes con su vida que con sus palabras. “En cierta manera encarna él mismo la
limitada misericordia del Padre”, hasta tal punto que se identifica existencialmente
con El: “‘quien me ve a mi, ve al Padre” (Jn 14,9). Cristo es el rostro humano del

Padre, que es misericordioso y Dios de todo consuelo (2Cor 1,3).

7 G. URIBARRI, en A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 279.
78 Cf. www.mercaba.org (consultado el 09.9.14).
" Cf. Ibid.
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Si Dios es amor, no puede revelarse de otro modo si no es como misericordia. Si Dios

o ., L . .. 80
es infinito, también su misericordia es infinita™ .

Desde el comienzo de su vida publica, la sinagoga de Nazaret serd testigo del
discurso programatico de Jesus quien, haciendo suyas las palabras del profeta Isaias,

personifica su misién en estos términos:

El Espiritu del Sefior esta sobre mi, porque él me ha ungido para que dé la Buena
Noticia a los pobres; me ha enviado a anunciar la libertad a los cautivos y la vista a los
ciegos, para poner en libertad a los oprimidos, para proclamar el afio de gracia del
Sefior (Lc 4,16-19).

Este texto nos ilumina sobre cuales son los rasgos que caracterizan la accion a la que
JesUs se siente enviado por el Padre, y para la que es habilitado por el Espiritu,
constituyendo el eje central de su misién mesianica. En este mismo sentido se dirigira
a sus discipulos y respondera a los enviados por Juan el bautista que le preguntan®:

“¢ Eres tu el que ha de venir o hemos de esperar a otros?”

Id y comunicad a Juan lo que habéis visto y oido: los ciegos ven, los cojos andan, los
leprosos quedan limpios, los sordos oyen, los muertos resucitan, los pobres son
evangelizados (Lc 7,22ss).

Vemos que para tanto el evangelista Mateo como para Lucas, la vida y misién de
JesUs estan vinculadas a una praxis que claramente esta dirigida preferentemente a
los “miserables”. pobres, cautivos, ciegos, oprimidos, cojos, leprosos, sordos,
muertos... Pero ademas, esta pasion que mueve a Jesus nos revela también quién es
el Hijo. Su vida estuvo totalmente volcada en la Misién a la que Dios le enviaba,
revelando al Padre de toda misericordia, pero no menos, referida y volcada hacia la

humanidad, a la que ama con amor extremo, entregandose solidariamente por ella.

1.1. El reino de Dios

Podemos afirmar que el objetivo del cometido de Jesus es el anuncio del reino del

Padre, un Padre misericordioso®?. No se trata de un reino al estilo humano, limitado,

8 Juan PABLO II, Dives in misericordia, 3.

5L Cf. Ibid., 3.

82 «E] reino de Dios es el contenido del anuncio de Jesus; este reino de Dios es Dios, que tiene una
voluntad para nosotros: nuestra felicidad, la de toda la humanidad, es decir, nuestra salvacion, sanacion y
plenitud. Es lo que la Escritura formula como Shalom, que no es solo la paz como ausencia de guerra sino
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imperfecto, sino de un reinado asociado a una figura mesianica, con caracter de futuro,
pero que esta aconteciendo en el tiempo presente en la persona de Jesus. Por tanto,
el anuncio de este reino no es fundamentalmente la comunicaciéon del contenido de un
mensaje sino una palabra que, en primer lugar, se encarna en Jesus y, segundo, se
dirige a las personas necesitadas como sus destinatarios especiales. El reino de Dios
se hace realidad en ellos, en la persona de Jesus, por medio de signos y gestos

concretos de misericordia.

El reino que JesUs anuncia e instaura a través de su persona, palabra y acciones,
expresa su deseo de comunicar “vida en abundancia” (Jn 10,10) a todos aquellos que
existencialmente se viven en algun tipo de periferia y que sin embargo son el centro

del mensaje liberador y sanador del que es portador.

En el corazén de Jesus, reconocemos que Dios mismo tiene el corazén (cors)
predispuesto hacia nosotros los pobres (miseri) —en sentido amplio-, o sea, que Dios es

misericordioso%.

Si el reino de Dios irrumpe en la historia a través de Jesus, seran —como hemos dicho-
sus palabras de misericordia y las acciones que confirman dichas palabras las que nos
muestren hasta qué punto la misericordia es una de las caracteristicas que definen

dicho reino.

1.1.1. LA MISERICORDIA EN PALABRA

Las pardbolas que el nazareno narra a los israelitas manifiestan simbdlicamente
algun aspecto notable e insélito del Dios de Jesus. Incluso “podriamos decir que el
mismo Jesus es el relato que Dios esta contando al mundo”™. El es la parabola de
Dios, quien “narra” al Padre, y su intérprete. Pero ademas la propia palabra de las
parabolas puede entenderse como performativa, pues cumple misteriosamente lo que

dice, haciéndose realidad contemporaneamente en el ministerio de Jesus.

Al contar una parabola, Jesls asegura que el reino de Dios —y por tanto, el Dios vivo-

llega a todo el oyente de su historia, especialmente a los pobres y a los pecadores. Si

como plenitud de vida”. (E. A. JOHNSON, La cristologia, hoy. Olas de renovacion en el acceso a Jesus,
Sal Terrae, Santander 2003, 66).

8w, KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander 22013,
115.

8 E. A. JOHNSON, op. cit., 78.
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esto no ocurre, todo carece de sentido. Los rasgos llamativos e inesperados de sus

L . 85
historias se cumplen en Jesus y en su conducta .

Por otra parte, tanto las pardbolas como los dichos deben ser comprendidos como la
reivindicacion de la Buena Noticia, y esto por tres razones:
Primera, porque en ellos se dice que los pecadores son enfermos (solo los enfermos
tienen necesidad de médico -Mc 2,17-) y gente agradecida (solo los que estan
agobiados por su deuda saben el alivio que supone la condonacion de la misma);
segunda, porque revelan la naturaleza de Dios como Padre amoroso y compasivo; y

tercera, porque de alguna manera muestran a los pecadores como mas cercanos a

Dios que los que se las dan de “justos”86.

En definitiva, hemos de reconocer en las pardbolas uno de los lugares donde Jesus
mejor interpreta el mensaje de misericordia del Padre. Un ejemplo claro nos lo brinda
la parébola del buen samaritano, donde se nos comunica como es el modo divino de
amar, la absoluta inversion que imprime en la I6gica religiosa de la época (me fijaré en

este Ultimo aspecto en el siguiente apartado), y su corazén misericordioso:

Lo que le interesa recalcar a Jesus con las pardbolas de la misericordia es que “asi

como actuo yo, actua el Padre”, porque “quien ve a Jesus, ve al Padre” (Jn 14,7.9)87.

La invitacion a la praxis de la misericordia es una constante en las ensefianzas de
Jesls. De hecho Mateo pone dos veces en labios de JesUs la afirmacién
veterotestamentaria: “misericordia quiero, no sacrificios, conocimiento de Dios, y no
holocaustos” (Os 6,6). En el primer caso, en la llamada al publicano Mateo, seguida
por la comida con los pecadores, JesUs replica a los fariseos escandalizados por su
comportamiento: “No necesitan médico los sanos, sino los enfermos. Entended lo que
significa: ‘Misericordia quiero, y no sacrificios®; yo no he venido a llamar a los justos,
sino a los pecadores” (Mt 9,12-13). El segundo episodio tiene lugar un sabado: los
discipulos de JesuUs, para aplacar su hambre, al atravesar unas mieses arrancan
espigas de grano y se las comen. A la pregunta que los fariseos le dirigen debido a
este gesto, Jesus replica: “Si supierais lo que significa: ‘Misericordia quiero y no

sacrificios’, no condenariais a los inocentes” (Mt 12,7).

etk SCHWEIZER, JesUs parabola de Dios. Sigueme, Salamanca 2001, 53-54.

8 W. J. HARRINGTON, Jes(s, nuestro hermano. La humanidad del Sefior, Mensajero, Bilbao 2014, 57.
87 Cf. Cf. W. KASPER, op. cit., 74.

8 El tema del sacrificio lo veremos més abajo.
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“JesUs no se cansé de anunciar esta buena y subversiva noticia de la misericordia.
Resumio la Tora entera en el mandamiento del amor a Dios (cf. Dt 6,5) y al préjimo (cf.
Lv 19,18), puestos en el mismo plano. Ya la decision de unir estas dos exigencias de
la Ley es una innovacioén significativa, sin paralelos en la literatura judia antigua. Y en
el evangelio de Juan, cuando Jesus da el ultimo y definitivo mandamiento, que por
esto se llama “mandamiento nuevo”, realiza otra sintesis mas decisiva aun: “Amaos los
unos a los otros como yo os he amado” (Jn 13,34; 15,12). Aqui se encuentra, en pocas
palabras, el cristianismo entero: después de Jesus, amar a los hombres como

hermanos, haciéndose préjimo de ellos (cf. Lc 10,36-37), es amar a Dios™.

Pero Jesus no sélo ensefa, anuncia, predica. Uno de los rasgos mas fascinantes de
su persona es lo que todos reconocian como su “autoridad” (Mc 1,22 y par.), es decir,
su capacidad de establecer una unidad perfecta entre sus palabras y sus actos: lo que
ensefiaba, era aquello que vivia. Y a través de su manera de vivir fue testigo ejemplar
de qué significa una existencia guiada absolutamente por la preeminencia del amor y
de la com-pasion misericordiosa por todos y cada uno de los seres humanos.

Estamos ante la “misericordia en acto”.

1.1.2. LA MISERICORDIA EN ACTO

Una de las pruebas mas evidentes de la preferencia de Jesus por los “apartados” de la
sociedad judia —pecadores y socialmente despreciados, especialmente- la tenemos en
las comidas. Jesls asume el riesgo de comer con los impuros, con aquéllos cuyas
vidas no se ajustaban a la ley. Compartir la comida en Israel supone implicitamente
compartir la vida de aquel con el que se come. De ahi que los pecadores, impuros,
etc., fueran excluidos de la mesa. Sin duda, JeslUs esperaba un cambio en las
actitudes probleméticas de sus comensales, pero por lo que se caracterizaron sus
comidas fue por la acogida inclusiva de los que habitualmente eran excluidos,
marginados, y considerados parias. De ahi que aquellas mesas compartidas pudieran

ser leidas como preparacion y anticipo del gran banquete del reino.

Las comidas de JesUs se convierten asi en gestos significativos que revelan como

para Jesus, las personas siempre fueron lo primero, en especial los mas pobres®, las

8 Cf. Ibid., 133-137 (las negritas son mias).
% «En los evangelios, los ‘pobres’ no son unicamente los que poseen pocos bienes ni tampoco son tan
solo aquellos cuya pobreza es ‘espiritual’. En el contexto biblico, los pobres son los pequefios, los que son
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mujeres, los nifios, los pecadores. Hasta tal punto esto fue asi que no tuvo reparos en
trastocar la obligacion del sabbat —u otros mandatos de la ley mosaica- si alguna
persona mostraba alguna necesidad (Mc 2,27).

Pero no sélo las comidas fueron espacios de “misericordia en acto”, igualmente los
milagros y otros gestos subversivos (curaciones y exorcismos) de Cristo pueden
ser leidos en esta clave. Los milagros, ademas de ser “signos” de la omnipotencia
divina y del poder salvifico del Hijo del hombre, son también la revelacion de la
misericordia de Jesus hacia el hombre, particularmente hacia el hombre que sufre, que
tiene necesidad, que implora la curacién, el perdén, la piedad. Son, pues, “signos”
del amor misericordioso proclamado tanto en el Antiguo como en el NT. Con estos
gestos Jesus revela a un Dios “todo misericordioso” por cuyo “dedo” él actla, y que
desea superar todo mal que esclaviza y causa sufrimiento a la persona otorgandole

sanacioén y salvacion.

1.2. Para nuestra salvacion

El misterio de la misericordia de Dios tiene un alcance universal (Rom 5,20-21).
“Jesus revela un plan divino de salvacién que busca liberar al género humano del
pecado, de la muerte y de la ley®’. Como afirma la Constitucién Pastoral Gaudium et
spes “De manera que soélo Dios conoce, la salvacion es ofrecida a todos” (n° 22). Ello
supone una gran novedad en el mensaje jesuanico respecto del AT. Ademas esta

salvacion importa una oferta gratuita para todo aquel que haya menester de ella.

Esto no quiere decir que la liberacién de la negatividad sea el contenido Unico de la
salvacion prometida; obviamente también ostenta un contenido positivo: el mismo
Jesucristo y la realizacion de la vida humana tal y como fue sofiada por Dios para el
ser humano (filiacion y divinizacion). Esta salvacion nos viene de Dios y es Cristo —
Unico mediador- quien nos la revela y oferta gratuita y anticipadamente (mediacién

descendente)®; pero esta oferta ha de ser acogida libremente por el hombre. Ser

incapaces de defenderse por si mismos y, por tanto, debido a sus necesidades y a su lamentable situacion,
son los protegidos de Dios”. (W. J. HARRINGTON, op. Cit., 48.)

%1 Cf. J. A. MARIA, La misericordia de Dios en los padres apostélicos y apologistas griegos del siglo 11,
Pontificium Athenaeum Sanctae Crucis Facultas Theologiae, Roma 1996, 77.

%2 Es siempre una méxima en la vida espiritual no olvidar que ese conocimiento de la misericordia divina
no se debe en primer lugar a nuestras buenas obras o a nuestro raciocinio; es siempre Su iniciativa la que
nos hace descubrir —aproximativamente- algun rasgo del corazén de Dios: Por la revelacién de Cristo
conocemos la bondad de Dios, sobre todo por su amor a los hombres, en virtud de su misericordia y no
de nuestras buenas obras (Tit 3,4-5).
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objetos de su misericordia, seguirle a El, imitar su forma de amar es el modo de
acoger y responder a la gracia donada, y con ello la salvacion (mediacion
ascendente)”; de ahi la exigente invitacion de Jesls a ser misericordiosos como sélo
Dios lo es (Lc 6,36).

Ambos movimientos —ascendente y descendente— se dan en Cristo de una forma
cumplida. En él, se nos revela y comunica el amor de Dios, pero también €l es el
paradigma de la respuesta del hombre a Dios. Esto se explica en funcion de sus dos
naturalezas: humana y divina, nunca la una sin la otra®. En Cristo, el querer de Dios y
el del hombre se encuentran. El imperativo final en el corazén de entrambos es el
mismo, movidos por una compasién encarnada y superlativa: la accién a favor de la
justicia y la participacién en la transformacién del mundo. Estas seran entonces —como
veremos mas adelante— dimensiones constitutivas de la misién de la Iglesia para la
redencion de la raza humana®.

La salvacion de la que Jesus es portador se manifiesta también como liberacion de
una falsa imagen de Dios, que toca precisamente la comprensién de un Dios
misericordioso. Esta salvacion que trae Jesus va mas alla de los limites impuestos
por la ley judia (mas alla del pueblo, mas alla de los espacios sagrados, mas alla de
las normas excluyentes de la pureza), de ahi que el concepto de “proximidad” quede
resignificado por Jesus, haciendo ver que no depende de las normas... sino que es
nuestra praxis la que convierte al otro en préjimo, una praxis que rezuma misericordia.
Asi lo quiso mostrar Jesls en la parabola del buen samaritano (Lc 10,29-37). En ella
se hace claro cémo “el poder religioso —que ostentan el sacerdote y el levita- esta
pervertido, puesto que al abandonar al hombre desfiguran a Dios. Con esta parabola
JesUs manifiesta que sélo es verificable el amor a Dios en la praxis concreta, y no en
la conformidad a una doctrina”®. Ellos absolutizan lo relativo (el cumplimiento de una
ley) mientras relativizaban lo absoluto. S6lo es projimo quien practica la

misericordia, y no quien —por ir al Templo a cumplir con Yahvé- ignora al necesitado.

Asi pues, la persona del Hijo —su vida y su ensefianza- nos revela la auténtica imagen

de Dios creador misericordioso, no del tétem idolatrado en el que puristas de la ley lo

% Cf. G. URIBARRI, 0p. Cit., 367-371.

% Mas adelante veremos la dilucidacién del dogma cristolégico.

% Cf. E. A. JOHNSON, op. cit., 85-96.

% Cf. F. VARONE, El dios “sddico”. ;jAma Dios el sufrimiento?, Sal Terrae, Santander 1988, 95-97.
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habian convertido®. Esta purificacion de la imagen de Dios pondra de manifiesto que
el culto a Dios deja de ser creible si se desprecia al hermano y, a la inversa, toda obra
de misericordia para con el préjimo es una forma de dar culto a Dios (Mt 25,31-46).
Como nos recuerdan las bienaventuranzas, seran felices y recibiran misericordia
quienes actuen asi (cf. Mt 5,7), no quienes —seguros de si mismos- entiendan la vida
comprando tortolas o pichones para ofrecérselas a Dios, como puro intercambio.

Mas alla de la liberacién de la imagen de Dios, y en cierto sentido como parte de ella,
la salvacién que JesuUs nos trae supone la participacién en su condicion de Hijo, es
decir, la filiacion. De hecho, el centro del mensaje de Jesus lo ocupa la afirmacién de
Dios como Padre. Jesus lo llama Abb&. Pero no sélo eso, sino que como asevera E.
A. Johnson “del modo en que Jesus habl6 sobre el Padre y realizé el reino de Dios se
desprende claramente que tenia una experiencia especial del Padre como ser intimo,
cercano y sumamente compasivo ante el sufrimiento y el pecado humano”®. Esto dej6
tal huella en el cristianismo primitivo que la oracion mas repetida hasta nuestros dias,
es la que nos ensefid el mismo Jesus, el padrenuestro; “Esta plegaria nos dice que
estamos en relacion personal con un tu divino que nos conoce y nos escucha, nos

»99

sostiene y ama™, y ademas nos invita a actuar como hermanos de un Padre comun,

asi como a perdonar a quienes nos ofenden.

Tal revelacion de Dios como Padre, Padre suyo y Padre nuestro, aunque de un modo
diferenciado (cf. Jn 20,17) apunta a nuestra realidad de hijos, pero sobre todo a la
condicién de Jesus como Hijo en un sentido propio y exclusivo (no excluyente). De
hecho la Iglesia naciente tras la Pascua comprendera que esta especial filiacion de
JesUs procedia de su condicién divina. Los titulos con los que las primeras
comunidades cristianas se han referido a JeslUs dan nota de ello, nos abren a su
relacion con el Padre, y nos ayudan a comprender lo esencial de su persona. Y una de
las notas caracteristicas que de alguna manera aparece en todos ellos es la de su

compasion y misericordia'®:

s iQuien salva es Dios, no la ley! Recordemos que “el hombre no es amado por Dios porque valga o haga
cosas buenas, sino que es valioso y puede obrar bien porque es amado incondicionalmente por Dios” (Cf.
J. |. GONZALEZ FAUS, Fe en Dios y construccion de la historia, Trotta, Madrid 1998, 66).

% Cf. E. A. JOHNSON, op. cit., 71.

% Cf. W. KASPER, op. cit., 71-72.

100 sequiré fundamentalmente a G. URIBARRI, op. cit., 325-346.
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1. Jesls es el Mesias. Este titulo se traduce por Cristo'®

(en griego) y por ungido
(en arameo y hebreo). En el relato de la sinagoga es JesuUs quien se presenta
como ungido por el Espiritu; también en bautismo. Ambos momentos recalcan el
tipo de mesianidad que ostenta Jesus: la de un mesias humilde que se abaja para
servir, para salir compasivamente al encuentro del otro. Un mesias que no se
ahorrara sufrimientos y sacrificios, pues es condicion impostergable de un amor
comprometido. Esta dimension dolorosa de su mesianismo es vinculada con la

figura del Siervo de Yahvé y del Hijo del hombre'®.

Sin embargo, “Jesus se resistid extraordinariamente a hablar de si mismo como
Mesias, aunque a veces los evangelios ponen el titulo en su boca (Mc 9,41; Lc
4,41; Mt 23,10). El no era un Mesias en el sentido en que la mayoria de la gente
entendia este concepto. El queria ser siervo (Mc 10,42-45), hasta llegar a lavar los
pies de los discipulos (Jn 13,4-16). Para ahondar en su pretension mesianica es
clave el texto en el que los discipulos de Juan le preguntan “;eres tu el que ha de
venir, o debemos esperar a otro?” (Mt 11,2-6). JesUs da a entender que en €l se

estd cumpliendo lo descrito en lIsaias (Is 52,13-53,12)"%

, apuntando hacia la
imagen del el siervo sufriente. Asi, la mesianidad de Cristo es salvifica en cuanto
que nos muestra que perder la vida amando como Dios ama significa salvarla (Mt
16,25). San Pablo (2Cor 5,14-15) advertira que es el corazén misericordioso de
JesUs lo que le lleva a la cruz. “Jests no fue el vencedor, sino la victima. Y,
paradédjicamente, éste seria su mayor logro. La verdad y la justicia estaban de
parte de la victima. De hecho, es ahi donde se encuentra Dios: tomando partido

por las victimas del mundo™®. Asi las conduce a la victoria definitiva.

2. Jesus es Sefior. El término Kyrios (Sefior) tiene significado profano y religioso: se
refiere a quien puede disponer sobre algo con autoridad. En el AT se consideraba
irreverente pronunciar el nombre de Yahveh, y al leer en voz alta la Escritura, en
su lugar se decia Sefior. Tras la resurreccion se fue implantando la confesion de fe
“Jesus es Senor” (cf. Rom 10,9; 1 Cor 12,3; Flp 2,11). El titulo expresa que Cristo
ha sido exaltado a la derecha de Dios, recibiendo su misma dignidad y sefiorio:

césmico y universal.

L Cf. Jn 1,41.
192 Esta Gltima figura vincula su mesianidad a aspectos que pertenecen a su ministerio: es Sefior del
Séabado, perdona los pecados, no tiene donde reclinar la cabeza. (Cf. G. URIBARRI, op. cit., 330-331).
103 cf. A. NoLAN, JesUs, hoy. Una espiritualidad de libertad radical, Sal Terrae, Santander 2007, 93-94.
104 H

Ibid., 93.
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Por ser el resucitado, el titulo Sefior hace referencia a una realidad activa en el
presente: Jesus se encuentra de tal forma vivo en el momento actual que puede
relacionarse con nosotros; es nuestro Sefor porque es capaz de rescatar todo
aquello que estaba perdido en el ser humano, levantarlo de la postracion y darle
nueva vida. “Si Dios estd por nosotros, ¢quién estara contra nosotros?” (Rom
8,31). Los creyentes pueden dirigirle sus oraciones y la Iglesia invocarle en su
culto. El Sefior glorificado continGa interviniendo misericordiosamente en los
acontecimientos de la tierra, de manera que la Iglesia puede ser considerada el
cuerpo de Cristo.

Igualmente importante para el NT y la cristologia primitiva es el salmo 110 (109).
El Kyrios (Sefior) subraya su caracter mesianico; este sefiorio enlaza con su
predicacion sobre el reino de Dios, manifestandose ahora como rey de reyes y

sefior de sefores.

3. Jesus es el Hijo de Dios. Es el principal titulo cristol6gico; destaca especialmente
el entronque trinitario de la cristologia, abriendo asi la comprensién de la
encarnacion y su relevancia antropolégica'®. La intimidad del Padre y el Hijo llega
a su extremo porque ambos son una misma cosa: “Yo y el Padre somos uno” (Jn,
30). JesUs vuelve a su Padre tras la mision (Jn 13,1); de El recibe su poder de

resucitar, de juzgar, de amar compasivamente; el Padre ama a Jesus (Jn 3,35).

Esta clara relacion de pertenencia filial indica que la salvacién que nos otorga Dios,
nos alcanza por medio de su Hijo. La vida terrena de Jesus muestra de multiples
maneras que su mision es la mision del Padre; la fuente de la misericordia del Hijo
brota del corazén de Dios, se derrama por medio de su vida entregada y es
sostenida (animada) de continuo por la gracia del Espiritu. “El Padre nos ha sido
revelado por su Hijo hecho hombre y su Espiritu nos lo hace conocer”'®; es Jesus
quien nos manifiesta con su vida que Dios Padre “es amor”: con las parabolas (el
padre bueno —Lc 15,11-32-, los obreros de la vifia —Mt 20,1-16-) y por sus acciones

mesianicas.

Unido a Dios es como el Hijo se nos muestra como amor entregado
misericordiosamente. Sélo quien procede de Dios puede traer su salvacién, actuar

y sanar como El, “concedernos la vida eterna que Dios nos da en su Hijo” (1Jn

195 G, URIBARRI, 0p. cit., 339.
106 ¢f. Cic, 2780.
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5,11). En la misericordia del Hijo vemos la del Padre, y la misericordia del Padre

nos alcanza por aquel que es llamado Hijo de Dios: “Quien ve a Jesus, ve al
Padre” (Jn 14,9).

Los titulos son una fuente imprescindible para la cristologia en el intento de acceder a

la comprensién de la persona de Jesus, pero no seran suficientes. A partir de los datos

biblicos, la Iglesia a lo largo de los siglos, guiada por el Espiritu y tratando de

responder a los problemas de cada momento y lugar, ha tratado de profundizar en

este conocimiento. Un momento de especial importancia en este proceso sera la

clarificaciéon del dogma cristol6gico que tuvo lugar en los concilios de la era

patristica’®’.

a)
1.

b)

Siglo IV (ontologia trinitaria)

Nicea (325). Se discuti6 la divinidad del Hijo de Dios. Frente a Arrio
(subordinacionismo), se subrayd la consustancialidad de Padre y del Hijo
(homoousios), y por tanto, la divinidad de Cristo.

| Constantinopla (381): se subray6é la divinidad del Espiritu Santo y la

humanidad de Jesucristo, completando el credo niceno.

Siglo V (ontologia cristolégica). A partir de aqui el tema central es la
encarnacion: como Jesucristo puede ser a la vez verdadero Dios y verdadero
hombre.

Efeso (431). Se discutié sobre la unidad de la persona de Jesucristo. Fue
afirmado que Maria es theotdkos, asi como la comunicacién de idiomas.
Calcedonia (451). Fueron recalcadas las dos naturalezas de Jesucristo

-humana y divina- y la unidad de su persona.

Siglos VI-VII (clarificacion final: ontologia cristol6gica)

I Constantinopla (553). En el Verbo encarnado trinitariamente las dos
naturalezas se unen hipostaticamente: sin dejar de ser divina, existe en la
naturaleza humana.

[l Constantinopla (680/1). Es aseverada la total integridad de la naturaleza
humana sin concurrencia con la divina. Ademas, se llega a la conclusién de
gue en Cristo existen dos voluntades, en parangén con las dos naturalezas, sin

gue exista oposicion entre ellas.

197 Me baso en una tabla sintética -apuntes de Cristologia- del profesor Gabino Uribarri SJ (curso 2011-

2012).
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La clarificacion de la constitucion ontolégica de Cristo no es una cuestion marginal
para nuestra categoria. Si Jesus no fuese hombre plenamente, ni podria
compadecerse de nosotros, ni sus entrafias humanas lograrian moverse a
misericordia, ni podria haber gustado nuestras miserias para asumirlas. Pero si no
fuera Dios, esa compasion misericordiosa so6lo podria ser cercania humana solidaria y
nunca una respuesta de vida, dignificacion y plenificacion. Sélo porque es Dios no sélo
se mueve a misericordia hacia nosotros y nuestras miserias, debilidades, pecado,
fragilidades... hasta nuestra muerte, sino las abraza y las eleva, conduciéndonos a la
plenitud para la que hemos sido creados. En definitiva, esto es lo que esta en juego

cuando se intenta dilucidar el dogma cristoldgico.

1.3. La pasién (por Dios y el por el hombre)

El amor apasionado y misericordioso de Dios por los hombres es tal que llega a

entregar a su Hijo JesUs por nosotros, para nuestra salvacion.

Tanto amé Dios al mundo que entregd a su Hijo unigénito, para que todo el que crea en
él no perezca, sino que tenga vida eterna. Porque Dios no ha enviado a su Hijo al

mundo para juzgar al mundo, sino para que éste se salve por él (Jn 3,16-17).

Puesto que ya nos hemos acercado en el epigrafe anterior a esa salvaciéon, ahora lo
haremos al mismo Jesus, a su entrega al mundo, que es envio del Padre y pasion por
el mundo; pues “no hay mayor amor que el de dar la vida por los amigos” (Jn 15,13).
Pero ¢era necesario que Jesls sufriera la pasién, muriera y resucitara para nuestra
salvacion? ¢(No se puede llegar a entender esta entrega como un “intercambio

sacrificial” para que los hombres tuviéramos vida?

En primer lugar, la nocion de sacrificio —muy utilizada por la Tradicion, hasta nuestros
dias- es sin duda ambivalente. Sacrificio significa “hacer algo sagrado” (sacrum
facere). Como una moneda, tiene doble cara: encierra muerte y vida, pérdidas y
ganancias, violencia y pacificacion. Pero no todo sacrificio entrafia sangre; puede
consistir en una ofrenda de flores o de danzas, o en un homenaje eucaristico'®. El
cristianismo utiliza el concepto de sacrificio y no se salva de esta ambigledad

terminologica. Por eso debemos afinar mucho para entenderla correctamente.

1081 . SusIN, D. PILARIO, D. IRARRAZAVAL (eds.), “La ambivalencia del sacrificio”, Concilium, Vol. 4,
352, septiembre 2013, 7-12.
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Efectivamente, el NT emplea a veces el vocabulario sacrificial, pero hay que observar

un par de cosas:

I. “Este vocabulario aplicado a la muerte de Cristo no es ni el més antiguo ni sobre todo
el mas frecuente (cuatro veces como maximo en san Pablo, donde otros simbolismos
son mucho mas habituales). Incluso esta totalmente ausente en el cuarto evangelio,
que prefiere constantemente el ‘esquema iniciatico’, el don de si que hace vivir o el de

“morir para vivir’ (cf. el grano de trigo), al ‘esquema sacrificial’ clasico).

Il. Sélo la epistola a los Hebreos desarrolla abundantemente la perspectiva sacrificial y
sacerdotal. La explicacion se debe al contexto: los cristianos de origen judio no podian
dejar de plantearse esto: si en lo sucesivo la salvacién viene dada por Jesucristo, ¢ qué
pasa con las dos grandes instituciones de salvacién dadas por Dios a Israel, la Ley y el
Templo? Era, pues, preciso demostrar que Cristo, con su vida y su muerte, ‘cumpli®’,
‘superd’ no solo la Ley, sino también el Templo (por tanto, el sacerdocio y los
sacrificios). A partir de entonces, los cristianos no tienen otro ‘sacrificio’ que ofrecer que
el de la vida misericordiosa y la muerte (asumida por amor) de Jesus. Por otro lado, la
perspectiva del autor de la carta a los Hebreos es demostrar que “la muerte de Jesus
no es un sacrificio salvo a condicién de no ser tal. Por ello, el término sacrificio tiene un
valor metaforico, en el sentido de que se trata de un sacrificio que nada tiene de ritual,

, . L : . ,100
se refiere a una vida entregada, a la misericordia como verdadero sacrificio” .

Por supuesto, Dios no necesita nada (sangre, mucho menos), no esta clamando por
algun tipo de “satisfaccion” para aplacar su ira ante el pecado del hombre que lleva a
JesUs a la cruz, ni siquiera para restablecer una supuesta situacion ideal en la
creacion, rota por el pecado de Adan. El mensaje de JesuUs no esta presidido por un
lenguaje de tipo sacrificial, sino que mas bien, incardinandose en la corriente profética,
opta claramente por la misericordia frente al sacrificio (Mt 9,13). Las viudas y los
huérfanos, los pobres, los enfermos y los ancianos son considerados ahora como el
auténtico altar para rendir culto a Dios. Ademas, el perdén de los pecados no se
asocia a ningun tipo de accion sacrificial previa: ni una sola gota de sangre se derrama
en las pardbolas de perdon en las que Jesis muestra como es el perdon
misericordioso de Dios (Lc 15,1-32), si no es la del cebon que se hace matar para

celebrar la fiesta®™.

109 _m. CHAUVET, “‘Sacrificio’: una nocion ambigua dentro del cristianismo”, Concilium, Vol. 4, 352,
septiembre 2013, 13-24.
19 cf. C. DOMINGUEZ, Experiencia cristiana y psicoanalisis, Sal Terrae, Santander 2006, 77-102.
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La razon dltima esta en que no es la cruz, en si, y por si solala que nos salva, sino
el Amor encarnado en JesUs que quiso amarnos hasta el final, aunque le supusiera la

muerte.

(...) La cruz es como un toque del amor eterno sobre las heridas humanas... Cuando
los seres humanos a los que Dios ama sufren, El esta presente con ellos, los ama

compasivamente en su experiencia de sufrimiento, desea la vida para ellos y actia

. 111
para producirla cuando las fuerzas humanas se han agotado™ .

El sacrificio de Cristo no esta en el sufrimiento compensatorio, sino en el sufrimiento
asumido por con-pasion, y en la transformacion que lleva consigo. La muerte de Jesus
es consecuencia de un modo determinado de vivir. El asumio el riesgo real de afrontar
una muerte violenta que en modo alguno deseaba; lo que si anhelé siempre fue dar su
vida para la vida del mundo, revelandonos el verdadero ser de Dios y alcanzadndonos
la salvacion. Para ello “todo” debia ser asumido (toda miseria humana, también el

sufrimiento y la muerte) para asi ser salvo.

Con la muerte de Jesus el alero del templo se rajé en dos de arriba abajo; para llegar a
Dios ya no hara falta el humo de los sacrificios —que sube hacia arriba-, sino mirar
horizontalmente la realidad, de frente, porque es ahi donde encontramos al necesitado
de consuelo. Para quien mira solo hacia arriba, es imposible ver lo que ocurre mas
abajo'*?. Asi, la salvacion llega a este mundo por la revelacion del amor, manifestado
en grado sumo en la entrega de la vida del Hijo Gnico. JesUs nos ensefia que la
voluntad de Dios es hacer de nuestra vida (con sus sufrimientos, alegrias y pequefias
muertes) un camino hacia la realizacion plena, via que pasa por la entrega de la
misma, dejandonos mover por la misericordia. Ademas, esta misericordia de Dios nos
llama y lleva a la reconciliacion con nosotros mismos: “la llamada a una aceptacion
valiente y lacida de la condicion humana y de su esencial fragilidad y falibilidad,

sabiendo que es mas importante el don de Dios que nuestra connatural limitaciéon™*.

Gréficamente, podemos decir que en la vida de JesUs descubrimos una triple

dimension:

11 Cf. E. A. JOHNSON, op. cit., 133.

12 Esto nos recuerda a Hch 1,11: Galileos, ¢qué hacéis ahi mirando al cielo? Es una sugerente invitacién
a buscar en este mundo cosmopolita el reino de Dios y su justicia. ..

113 Cf. C. DOMINGUEZ, op. cit., 77-102.
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1. De INAUGURACION: en la “sangre” de JesuUs (es decir, gracias a su praxis histoérica, su
muerte y resurreccion) ha sido inaugurado el camino que conduce a la humanidad a la
vida perfecta, haciéndola salir del atolladero del pecado y de la muerte.

2. De REVELACION: al comenzar este nuevo camino Jesus nos revela el verdadero rostro
de Dios, a quien llama Abba, “demostrando asi una relacién peculiar, intima, estrecha
y novedosa con quien es el verdadero sentido de nuestra vida y del santuario”'!*. Esta
revelaciéon transforma el miedo en seguridad: sélo es posible el acceso a Dios por la
sangre (=vida) de Jesus.

3. De ATRACCION: el verdadero camino es Jesus, una via misericordiosa siempre abierta,

115
que conoce el barro del que estamos hechos ™.

Estas aclaraciones son necesarias para purificar nuestro acercamiento al misterio
pascual, y para hacerlo mas en clave de misericordia que de sacrificio. Como
hemos dicho mas arriba, “Jesus previé que mantenerse fiel en su mensaje del reino le
iba a suponer la muerte”'®. Todo ello fue anticipado de alguna manera en la Gltima

cena.

La cena de despedida, celebrada en ambiente pascual, se focaliza en cuatro verbos
que recogen ambas tradiciones (Marcos y Mateo, Pablo y Lucas): Jesus tom¢é el pan,
lo bendijo, lo partié y lo dio. El cuerpo (el pan) es entregado “por muchos, por la
multitud, por nosotros”, es decir, en favor nuestro, para favorecernos (no “en lugar” de
nuestra culpabilidad, pero si “en nuestro lugar”). La sangre derramada (vida), el vino,
significa la participaciéon en la vida de Jesus, inaugurando un nuevo modo de relacion
con Dios. Paralelamente a la Ultima Cena, en el acontecimiento del lavatorio de los
pies (Jn 13,1-15) se nos muestra igualmente, en Jesus, el modo mas profundo de “ser
humano” y de amar como Dios: “se despojoé de su rango, se abajo, tomd la condicion

de esclavo, a pesar de su condicién divina...” (Flp 2,6-11).

El pro nobis (su pro-existencia) constituye el sentido de la vida entregada de Jesus,
gue no tiene en la muerte la tltima palabra. Como Hijo de Dios, sefiala que la palabra
del Padre serd siempre preferentemente de misericordia, perdén, reconciliacion... y
estas conduciran hasta su palabra definitiva: la consumacion de la vida en el amor. “La
muerte del Hijo se revela como la muerte de la muerte, como lugar de irrupcién de la

vida”*’. En 1Cor 15,3-8 encontramos una fuerte interpretacion soteriolégica del hecho

14 Cf. G. URIBARRI, 0p. cit., 321.
15 Cf. F. VARONE, op. cit., 143-144.
16 Cf. G. URIBARRI, 0p. cit., 290.
17 Cf. W. KASPER, op. cit., 78.
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de la muerte: Cristo murié por nuestros pecados. “Jesus sera el cordero pascual que,
habiendo sido entregado, quita los pecados del mundo; es decir, la vida de Jesus sera
un continuo desvivirse para dar vida, para liberarnos del poder del pecado y para
traernos la justificacion. Esta revela la justicia de Dios, que no es otra que la que
acttia compasivamente en beneficio del hombre; aquélla jamas podra ser punitiva sino

siempre salvifica, provocando al hombre a la conversion™*®.

Como hemos dicho anteriormente, la praxis del amor misericordioso de JesUs ni
mucho menos acaba con el final de su vida terrena en la cruz. La mas profunda
revelacion de vida, la realizacion de una promesa de la misericordia plena y para todos
nos es mostrada en la resurreccion: gracias a ésta el sefiorio de Jesls sobre la
historia cobra una renovada manifestacion. A partir de ese momento, mas claramente
se nos presenta su poder (el del amor) sobre nuestro miedo, sobre nuestra indigencia
y pecado, sobre nuestras inseguridades y supuestas certezas; en definitiva, sobre
cualquier tipo de muerte. “Soy yo, no temais; la paz'"® con vosotros” (Lc 24, 36-38). La
misericordia del resucitado acoge la ceguera de los discipulos que iban camino de
Emadus (Lc 24,13-35) y que no pudieron o supieron reconocerlo; aun asi, él tomé el
pan, lo bendijo, lo partid y lo repartié.

En la resurrecciéon se hace patente la misericordia del Padre que resucité a Jesus y en
él, resucitado, se nos abren las puertas de la resurreccién a nosotros. Es el Padre
Bueno quien tiene misericordia con los muertos resucitando a Jesus; pero también el
resucitado se muestra misericordioso en las apariciones, al dejarse ver justamente a
aguellos que estan temerosos, que se sienten abandonados, frustrados, que se
esconden, que huyen, que se desintegran como grupo; desde ahi el encuentro con
Jesus resucitado trasforma el miedo en valor, la dispersiébn en comunién, la huida en
misién, la frustracion en alegria, y la angustia en paz. También el Espiritu del
resucitado se nos da como fortaleza en nuestra debilidad, como defensor en el peligro,
como luz, ardor y verdad que nos guiara hacia el fin. Asi se manifiesta como Espiritu

de misericordia.

Dios siempre esta dispuesto a actuar con misericordia, por muchas veces que le
demos la espalda a él y al hermano. Nos lo ensefidé el mismo Jesus a través del
testimonio de sus comidas con los pecadores, simbolo del banquete del reino. Pero

ahora, es el resucitado, junto al Espiritu que nos da (Lc 24,49), quien nos envia a

18 Cf. F. VARONE, op. cit., 162-169.
M En el NT, la paz y la gracia son dones de la misericordia de Dios.
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construir, en su nombre, el reino de Dios en esta misma clave de misericordia. Esta
construccion implica la liberacion de toda forma de esclavitud, nos indica que lo mas

importante en nuestra vida no se conquista, sino que es recibido.

El Hijo de Dios en su resurreccion ha experimentado de manera radical en si mismo la
misericordia, a saber, el amor del Padre que es mas fuerte que la muerte. El Cristo
pascual es la encarnacion definitiva de la misericordia, su signo viviente: histérico-
salvifico y a la vez escatolégico. En el mismo espiritu, la liturgia del tiempo pascual

pone en nuestros labios las palabras del salmo 89 (88): ‘Cantaré eternamente las

misericordias del Sefior”'%.

Por dltimo, la comunidad apostélica —simbolo de la Iglesia- fue enviada en
Pentecostés (Hch 2), con los dones del Espiritu (del Padre y del Hijo) a manifestar la
verdad mas profunda de Dios. La imagineria religiosa tradicional ha representado este

acontecimiento poniendo a Maria en el centro de la comunidad.

2. Maria, madre de la misericordia

Maria, por el don del Espiritu Santo, encarna en su seno la misericordia del Padre al

acoger desde su libertad a quien era imagen de Dios.

La virgen concebira y dard a luz un hijo y le pondran por nombre Enmanuel, que

significa “Dios con nosotros” (Mt 1,23).

Ya profetizado por Isaias (7,14), “Maria se convertird en la ‘Madre del Senor’ y en ella
se realizara el misterio divino de la Encarnacién: ‘El Padre de las misericordias quiso
que precediera a la encarnacion la aceptacion de parte de la Madre predestinada’?'.
Con su “si” que resonara en las paredes de la historia, ante el enviado por Dios la
virgen entona el Magnificat, un canto que destaca la compasién misericordiosa del

Padre por la humanidad especialmente sufriente:

(...) Y su misericordia llega a sus fieles de generacion en generacion.
El hace proezas con su brazo, dispersa a los soberbios de corazon,
derriba del trono a los poderosos y enaltece a los humildes,

a los hambrientos los colma de bienes

y a los ricos los despide vacios.

120 cf. JuaN PABLO 1, Dives in misericordia, 16.
121 JuAN PABLO 11, Redemptoris mater, 13.
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Auxilia a Israel, su siervo, acordandose de su misericordia (...) (Lc 1,46-55).

Desde la Anunciacion (Lc 1,26-38), como Madre del Salvador, también Maria se
convierte para todos los creyentes en Madre de Dios'? y Madre de la Iglesia.
Igualmente ella estd ligada al ser y obra de Cristo y es modelo para todos los
creyentes. Su si constante y definitivo al plan de Dios, su obediencia y fidelidad al plan
de Dios nos recuerda que no hay otro acceso al Padre que el servicio al hermano
necesitado; porque “la relacién entre Dios e historia no puede ser la de la oposicion*?”.
Con otras palabras, decir si a Dios implica y supone afirmar la voz del projimo, y
viceversa. Quien sirve compasivamente al otro es porque primeramente ha sido capaz
de escuchar (ob-audire) el clamor del débil, en quien Dios se encarna
preferentemente: “Cuanto hicisteis a uno de estos hermanos mios, mas pequefios, a

mi me lo hicisteis” (Mt 25,31-46).

Desde su humanidad agraciada —concebida sin pecado- Maria nos ensefia que es
posible, por la gracia de Dios, cooperar y colaborar con el Dios Misericordioso en la
obra de la salvacién: “Dichosos los que oyen la Palabra de Dios y la cumplen” (Lc
11,28); nos recuerda que debemos resituar nuestra confianza en el corazén del Hijo,
quien nunca dejé de mostrarsenos en forma de misericordia: “Haced lo que él os diga”
(Jn 2,5). Como nosotros, también ella es empapada por el rocio del Espiritu en
Pentecostés y enviada en misién, que es la de la Iglesia peregrina. “Ella es tipo de la

lglesia y modelo de la misericordia cristiana”**

, en cuanto que es capaz de reconocer,
acoger y encarnar la voluntad de Dios en su vida; esta voluntad es especialmente
manifiesta en la figura de su propio Hijo: “la Misericordia de Dios cumplida”?*. Ademas,

ella nos ensefa que el poder pecado no es condicion sine qua non del ser humano.

Las palabras de Jesus en la cruz, “ahi tienes a tu madre” (Jn 19,27) nos otorgan una
esperanza presente y futura, desde el convencimiento de que ella es la primera
redimida por su Hijo, intercesora misericordiosa para toda la humanidad; ella es quien
nos ensefia a adorar so6lo a Dios, y no caer en los poderes de este mundo que nos

separan de su rostro misericordioso.

122 Theoto6kos, definido en el concilio de Efeso (afio 431).
12 G. URIBARRI, Op. cit., 346.

124 Cf. W. KASPER, op. cit., 201-212.

125 3. A. MARIA, op. cit., 71.
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En este recorrido realizado hemos comprobado que el enviado del Padre nunca
permanecio indiferente ante el sufrimiento ajeno. Jesus —el Hijo y Sefior- encarné
amorosamente la misericordia de Dios hacia toda la humanidad, especialmente la méas
pequefia y herida. Dicha misericordia se actla en sus palabras y en sus obras,
siempre para nuestra salvacion. De una manera particular su Pasion y muerte son la
manifestacion mas radical de la falta de limite de la misericordia divina, sea del Padre,
sea del Hijo. El resucitado nos sigue manifestando hoy el proyecto de salvacion del
Padre; el Espiritu nos fortalece y guia para que seamos continuadores de la obra
misericordiosa de Jesus. En el siguiente apartado -Antropologia Teoldgica- incidiremos
en esta verdad: no hay nada creado por el Padre que se halle fuera de su amor y
misericordia, 0 que sea ajeno a la voluntad de entrega y donacion de Jesucristo. Sera
el Hijo quien lleve a plenitud el plan salvifico de Dios; un proyecto de misericordia en el
que la gracia divina nos es prometida para nuestra continua renovacion, a pesar de

nuestro pecado y fragilidad.
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Capitulo 4

Renuévanos a su imagen (ANTROPOLOGIA TEOLOGICA)

Las péaginas que el lector abre ahora versaran sobre la antropologia teoldgica, y no
acerca de una teologia antropoldgica. Aunque siendo expresiones parecidas, la
diferencia es clara: el primer adjetivo —teoldgico- quiere resaltar la condicién de
posibilidad del sustantivo —el hombre-, su caracteristica mas intima: Dios. Con otras
palabras, deseamos indagar en la Trinidad que hace posible existir al hombre y a la
mujer junto a toda la creacidn; y no unicamente en el presente de quien es testigo de
este siglo XXI, sino en todo lo creado desde siempre y para siempre por un Dios que
se nos ha revelado como Amor; un momento creacional que no se circunscribe a un
pasado remoto cronoldgico, sino que es inicio absoluto (protologia), que ademas se
actla aqui y ahora y que nos conduce a un final definitivo (escatologia).

Puesto que la categoria que funciona como hilo conductor de nuestra Memoria es la
misericordia, y que etimolégicamente nos habla de un movimiento del corazén hacia
toda miseria, parece adecuado comenzar esta parte afrontando el tema del mal como
causa directa de tantas situaciones de “miseria” humana, de las que somos salvos por
la gracia dispensada por el corazén misericordioso de Dios a través de las personas
del Hijo y del Espiritu. Por tanto, este misterio de lo malo no puede tener la Ultima
palabra en este mundo. El hombre, constitutivamente creado por el Amor y para el
amor (el bien), no dejara de ser imperfecto, puesto que es distinto de Aquel. Por ultimo
-y por principio-, sera el don divino de la gracia -el Espiritu Santo, y en dltimo término
el mismo Jesucristo- quien sostenga lo creado, quien nos renueve a su imagen
compasiva, quien nos otorgue una esperanza insoslayable: “Si escalo el cielo, alli
estas tu; si me acuesto en el abismo, alli te encuentro” (Sal 139 -138-). Tras estas
lineas introductorias nos aproximaremos con algo mas de profundidad a cada una de
las columnas del tridente mal, creacion y gracia; huelga decir que no podemos

entenderlas aisladamente.

1. El mal como posibilidad: la libertad

La muerte la podemos descubrir de muchas formas en la realidad del mal que,
desgraciadamente, habita nuestro mundo; y siendo honestos, también en nosotros

mismos. No podemos minusvalorarlo. Tenemos experiencia de que el mal cometido o
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el mal padecido forman parte del andamiaje de nuestra existencia. Como bien afirma
José A. Garcia, el ser humano presenta una ambigiiedad constitutiva en su corazoén;
este es la sede tanto de los impulsos de vida (eros) como los de muerte (thanatos)'.
Sin embargo, este mal no tiene la misma entidad ontoldgica que el bien; ambos no son
dos principios equivalentes que luchan denodadamente por hacerse con el mayor
numero de seguidores. Nuestra creencia cristiana desecha este dualismo que funciona
como un espejo en el que se reflejan el bien y el mal como entidades antagonistas,
como el yin y el yang. En absoluto. El bien procede de Dios, quien ha creado todo muy

bueno (Gn 1,31). El mal, sin embargo, no procede de El.

Ocurre que cuando Dios crea, erige algo distinto de si. Aunque este algo es bueno,
puesto que nace de sus manos, al mismo tiempo es limitado e imperfecto porque no
es igual a Dios. Ni puede serlo. Por definicién, todo lo que es distinto de Dios (lo
creado) no puede ser perfecto: es sustancialmente bueno pero también con posibilidad

de corromperse, de torcer su horizonte de bondad, de “olvidar” la dignidad primigenia.

La humanidad de Cristo nos dej6é una prueba irrefutable de que —antropolégicamente-
el mal y la tentacion son posibles, pero no inevitables. Asi lo vemos al final de la
pericopa de las tentaciones de Jesus en el desierto (Jn 4,1-11), donde se lee:
“acabadas las tentaciones, el diablo se alejé6 de él hasta otra ocasion”. Es decir,
tampoco Jesus se libr6 —en su humanidad- de ser tentado en distintas ocasiones
(Getsemani: Lc 22,39-44). Con la salvacion ocurre lo contrario: se trata de una
certeza, y lo que es una posibilidad es su rechazo. Con otras palabras, el amor de
Dios es una realidad que se oferta continuamente a nuestra vida; aqui radica su
omnipotencia: el poder de su Amor. Sin embargo, la libertad del hombre puede elegir
acogerlo o rechazarlo. Cuando esto ocurre, hablamos de pecado: “término teoldgico
gue nombra el mal moral en cuanto mal cometido o mal padecido (quien lo comete,
también es victima del pecado)”**’. Porque Dios crea por amor y ama todo cuanto ha
creado, toda transgresion cometida hacia algun elemento de la creacion
-especialmente si se trata de otro ser humano- es naturalmente rebatida por Dios con
todas sus fuerzas. Es cierto que El respeta profundamente nuestra libertad, pero eso
no implica indiferencia o apatia ante el mal, y dafiando a su creatura es al creador a

quien rechazamos. Esta ausencia de fria indiferencia y este rechazo del mal no se

126 Cf. J. A. GARCIA, Ventanas que dan a Dios. Experiencia humana y ejercicio espiritual, Sal Terrae,
Santander 2011, 99-117.
127p_ CASTELAO, en A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 231.
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oponen a su amor, ni tan siquiera a su misericordia. Como bellamente lo expresa

Kasper: “En su misericordia, Dios nos toma en serio”?,

El concepto de pecado original —acufiado por san Agustin- en absoluto refiere a un
hecho biblico puntual; indica un estado, no un acto. “El relato del jardin narra lo que
nunca fue pero siempre es”®. No significa que, puesto que Adan hizo mal uso de su
libertad en un momento inicial del tiempo cronoldgico, todos los seres humanos de
generaciones venideras tengamos que cargar con esa herencia. “Pecado original’
significa que, puesto que somos seres creados, no podemos ser perfectos como sélo
Dios lo es, y por ello tenemos la necesidad basica de su misericordia para poder
superar el mal. Y esto malo (que no es una fuerza indestructible, aunque sus efectos

sean destructores) s6lo puede vencerse por el poder del Bien.

Los evangelios ponen en boca de JesUs esta afirmacion: “Pues si vosotros, siendo
malos, sabéis dar buenas cosas a vuestros hijos, jcuanto mas vuestro Padre que esta
en los cielos dara el Espiritu Santo a los que le pidan!” (Lc 11,13). La expresién
“vosotros, siendo malos”, en este texto, no desea certificar una suerte de maldad
constitutiva humana, sino precisamente la no perfeccion. De hecho, ese adjetivo
proviene del sustantivo ponerés que significa dificil, defectuoso, malo, cobarde,
dafioso. Pues bien, si aun siendo capaces de hacer el mal —afirma Jesus- de hecho
también nosotros ejercitamos la bondad con nuestros hijos, jde qué manera
sobreabundante podra hacerlo el amor de Dios Padre por nosotros! “En los versiculos
paralelos, Mateo dira que el Padre dara “cosas buenas” en lugar del ‘Espiritu Santo’
que Lucas sefiala. Es decir, esas cosas buenas, ese Espiritu Santo donado es Dios
mismo. Porque lo que realmente importa es que Dios se nos quiere dar, una y otra
vez, abajandose”®. Y este movimiento de Dios nos habla de su compadecerse y de

esa misericordia que se curva hacia nuestra fragilidad.

Jesls en ningln momento nos garantiza que vaya a eliminar el mal; tampoco nos
promete desasirnos de nuestra posibilidad de caer en él. Si asi lo hiciera, nos evitaria
ser humanos. Lo que afirma nuestra fe es que el mal, siendo una posibilidad real en
nuestra vida, estando siempre ahi como posible fruto de nuestra libertad, podemos
evitarlo y vencerlo con la fuerza de su Amor. Y que soélo un amor verificable,

fundamentado en un Amor superior que nos lanza al mundo para vivir de una manera

128 Cf. W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander
22013, 105.

129 Cita de E. ZENGER: P. CASTELAO, en A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe, 241.

130 cf. BENEDICTO XVI, JesUs de Nazaret, La esfera de los Libros (edicion electrénica) 2007, 60-61.
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distinta, puede ser capaz de liberar de situaciones de injusticia o dolor. Es nuestra
propia situacion de indigencia la que nos hace reconocer que nuestra fuerza —la que
nos permite ser cauces de la misericordia del Padre- nace en la debilidad personal,
precisamente porque aquélla no nos pertenece, sino que se nos da inmerecida y
gratuitamente. Asi entonces, junto a san Pablo, podremos afirmar “por la gracia de
Dios soy lo que soy; (...) y no he sido yo el que ha trabajado, sino la gracia de Dios

que me acompana” (cf. 1Cor 15,10).

Es esta gracia trinitaria la que anima —nunca mejor dicho- nuestra libertad herida.
Hasta nuestros dias se ha mantenido como probleméatica la controversia entre la
gracia y la libertad (de auxiliis) esgrimida por molinistas y seguidores de Domingo
Bafiez en el siglo XVI, pero sin duda, espolea nuestra entrega y nuestra confianza.
Sélo desde el doble convencimiento de la gracia que se nos da -por una parte- y de
nuestra fragilidad -por otra- sabremos y podremos ser misericordiosos con las otras
personas pecadoras y al mismo tiempo procurar luchar contra las situaciones de
pecado. Tras experimentar la misericordia de Dios para con nosotros, y tomar
conciencia de nuestra debilidad es mas posible mirar al “otro” como alguien débil
-como Yyo-, destinatario de la misericordia de Dios... y por lo tanto de la mia. Solo asi

sera posible vencer todo aquello que nos hace menos humanos.

No se trata sino de lo que Jesls de Nazaret nos ensefia con su vida y su muerte: la
misericordia de Dios encarnada vence todo mal posible. Contemplando esta
misericordia aprendemos a mirar y perforar la realidad con ojos nuevos, descubriendo
la presencia del Dios-esperanza que nos envia a ser cauces de su misericordia.

“Como el Padre me envio, también yo os envio” (Jn 20,21).

2. Creados (para el bien)

Hemos resaltado el papel de la gracia divina porque, al fin y al cabo, ella hos muestra
de qué manera Dios sostiene, nutre y permea todo lo creado por su infinito amor; ella
nos acompafara para adentrarnos en la cuestion de la creacion querida por Dios. Los
creyentes de todos los tiempos “damos gracias al Sefior, porque eterna es su
misericordia” (Sal 118 -117-). Esta certeza de los antepasados israelitas traspasa las
categorias temporales y existenciales dando testimonio de un Dios Amor que actia
como misericordia derramada preferentemente sobre lo herido y més necesitado de

este mundo. La entera historia de la salvacion manifiesta que esto ha sido asi y —por la
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vida y promesa de Jesucristo- nunca acabard. Hemos de precisar que esta
misericordia divina ante la necesidad humana nos es prometida mientras dure nuestra
vida mortal. En el éschaton, cuando haya desaparecido el llanto, el dolor, la muerte,
cuando ya no haya lugar para la miseria humana —gracias a Dios-, nos encontraremos
cara a cara con Dios-Amor, quien acoge todo lo limitado y lo transforma, dando

cumplimiento a su promesa de misericordia.

Esta verdad orante sitla al ser humano ante Dios como el centro de la antropologia
teologica. Notemos bien que “ante Dios” no significa situarnos frente a otra realidad
espacial, extrafia, como si nos fuera ajena, sino “desde Dios, en Dios y hacia Dios”; es
decir, referidos a El como nuestra mas genuina esencia, como bien afirma Pedro F.

B! Asi, el ser humano de ayer, hoy y mafana, como ser libre se sitla ante la

Castelao
eternidad del Dios de Jesucristo en su inicio absoluto (protologia), en su esencia mas
intima y en su final definitivo (escatologia)**’. Desde este sustancioso trasfondo se
ubica la obra de la creacion efectuada por Dios. Si el Amor de Dios no fuera capaz de
mostrarse como compasivo y misericordioso —ya lo apuntamos-, la creacion no habria
tenido lugar. Pues Dios crea por Amor, y ama a todo lo que crea. Y como lo creado es
finito, mortal y labil, sélo un Amor arriesgado y capaz de volcarse sobre eso fragil y

pequefio seria capaz de crear.

Cuando hablamos de esta creacion queremos referirnos a “todo el universo como una
realidad originada, sustentada y orientada por EI"*3. No solo el hombre, sino absoluta
y decididamente todo lo que en algiin momento fue y ya no es, lo que es y no sera, lo
que llegara a ser. Esta naturaleza es obra de un amor des-medido. Su poder es el de
un amor tal que todo lo habita y que todo lo creado lo transita, provocando la belleza

en multiples manifestaciones.

De esta creacion afirmamos que procede de la nada. La expresion biblica y hebrea
“creacion de la nada” (ex nihilo) no aparece en ninguno de los dos relatos de la
creacion del libro del Génesis (Gn 1,1ss; 2,4bss). Localizamos la primera afirmacion

explicita de este modo de creacién en 2Mac 7,28:

Te ruego, hijo, que mires al cielo y a la tierra y, al ver todo lo que hay en ellos, sepas

que a partir de la nada lo hizo Dios.

131 Cf. P. CASTELAO, op. cit., 174.
182 ¢f. Ibid., 187.
133 Cf. 1bid., 189.
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“De la nada” no quiere decir “de algo preexistente” que habitaba junto a Dios, como si
fuera otra forma de existencia paralela a la divina, sino que todo, absolutamente todo,
tiene en Dios su fundamento, su razon de ser. Y ya sabemos que la fuente de todo
cuanto existe, nuestra roca y alcazar (Sal 31 -30-) es el Amor; y todo se mantiene en
El por el poder de su amor. Cuando surge la creacion, ese amor divino se nos da

expresado en forma de misericordia.

Por esta razon podemos hablar de la creacidon continua, como vehiculo de la
misericordia divina, y como consecuencia logica de la creatio ex nihilo. No tendria
sentido afirmar que el poder creador de Dios se circunscribe a un momento puntual de
la historia del universo (cosa que ademas, no es cierta), ni que el Creador deja a su
criatura abandonada tras haberle otorgado vida. No. Si nada de lo creado por El es
olvidado de su amor -y menos aln las mas sufrientes de sus criaturas-, su
consistencia interna, su promesa, su logos, su Espiritu, seguirdn actuando para el bien

de este mundo.

Parte integrante de esta creacion es el ser humano. La concepcion biblica nos habla
de éste como “una unidad, pero sefalandose distintas dimensiones por medio de
distintos términos. En todo el AT, el término mas utilizado para referirse al hombre es
leb/lebab (corazoén), que no se refiere a la sede de los sentimientos; es todo el hombre
en cuanto que reflexiona, discierne y elige. Es el ser humano quien esta unido al
cosmos —apreciable en el segundo relato de la creaciéon-, por lo que adam es creado
de la adamah, llegando a ser nefesh hayya (ser viviente) por la intervencion del aliento
divino (ruah)”*. Sin este pneuma dador de vida —ahora en terminologia del NT- no le
seria posible al hombre existir. Con otras palabras, sélo es posible vivir en cuanto Dios
misericordioso anima y pone su mirada en nuestra pequefiez (Lc 1,48),
concediéndonos el ser. Sin la pregunta seria imposible la respuesta. Y de la misma
manera, soOlo sera factible amar verdaderamente (esto es, aceptando también la
limitacion propia y ajena) si previamente el Dios de la misericordia nos ha amado
acogiendo el dolor de la humanidad, transformandolo. Esta accién vitalizadora de la
misericordia de Dios no sucede accidental o aisladamente, sino que su tarea es
continua, porque Dios es amor (en si mismo) y no solo tiene amor (como algo afiadido

que podria no tener o perfeccionar).

134 Cf. 1bid., 207-212.
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El ser humano es creado a imagen y semejanza de Dios. ¢Qué significa esto? Por
una parte, sélo nosotros hemos sido creados a su imagen y semejanza, y no asi el

resto de la creacion.

En nuestra relacién constitutiva con El, puesto que somos Su imagen, de algin modo
Su esencia debe ser también la nuestra: el Amor y la misericordia. La diferencia es
gue el hombre —constitutivamente abierto a Dios- sélo es capaz de transparentar este
Su amor de manera aproximativa, ‘por via de semejanza’. Es decir, lo primero es don

suyo, decisién suya; lo segundo es responsabilidad nuestra, apoyada en El, pero

135
nuestra™ .

Ademas, afirmar que “el Sefior nos hizo y somos suyos™® y que su amor
misericordioso es un don que marca esencialmente nuestra humanidad y que conlleva
una responsabilidad, implica que toda nuestra vida estara afectada por esta “marca”.
Todo lo que somos: cuerpo y alma. Para ello es preciso superar la antropologia
tradicional que separaba cuerpo y alma como entidades distintas; mas loable, virtuosa
y creible —la primera—, limitada y sospechosa la segunda. Es todo el ser humano,
cuerpo y alma, quien esta llamado a ser transparencia de la misericordia divina en
tanto que imagen y semejanza de su creador. Y la praxis de la misericordia precisa de
un modo evidente de nuestra corporeidad a través de la cual ejercer una praxis de la
com-pasion hacia nuestros hermanos y hacia la entera creacién. Porque somos
cuerpo animado y alma encarnada, toda la vida es un ejercicio espiritual, toda

nuestra condicidn humana asi lo es.

Es el hombre por entero, con sus defectos y virtudes, quien es llamado por Dios a
continuar —con El y como El- la obra de la creacion (co-creadores con el Creador),
actuando la misericordia, como compasion hecha carne y comprometida hasta el final
con la causa humana. Esta causa humana es preferentemente la de Dios, porque “su
gloria es que el hombre viva”'¥’. Se trata de manifestar con nuestra vida la misericordia
de Dios, a pesar de nuestra limitacion y pecado. El banquete que el Padre ofreci6 al
hijo menor de la parabola lucana (Lc 15) no es solamente simbolo de la recuperacion
de “un perdido”; es la metéfora de un Dios que constantemente crea (recrea) un

mundo que también esta herido. Su invitacién al hijo mayor la hace extensible a toda la

135 Cf. J. A. GARCIA, op. cit., 172-173. (Las negritas son mias).

136 33l 100 (99).

137 SAN IRENEO DE LYON, Contra los herejes, http://mercaba.files.wordpress.com/2007/10/contra-los-
herejes.pdf, (consultado el 19.9.14), n°® 20,7: Porque la gloria de Dios es el hombre viviente: y la vida del
hombre es la vision de Dios. Si la manifestacién de Dios por la creacién da vida en la tierra a todos los
vivientes, mucho mas la manifestacion por el Verbo del Padre da vida a aquellos que contemplan a Dios.
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familia humana: ser personas nos debe conducir a situarnos creativamente en el
mundo, a crear espacios de acogida, misericordia, perdon y cercania. Sélo asi
podremos realmente considerarnos adam, formando parte de la adamah, a imagen y

semejanza de Dios.

Ser imagen y semejanza de un Dios misericordioso no afecta Unicamente nuestro
compromiso con la causa humana; el ser humano es un ser mundano, es decir, en
relacion no sélo con sus congéneres sino con la naturaleza creada. Actuar la
misericordia como co-creadores con Dios creador se traducird también en respeto a la
creacion, en compromiso con ella, en invitacién a cuidar la tierra y cultivarla (Gn 2,4b-
25). El respeto no significara neutralidad sino justo todo lo contrario: somos llamados
individualmente (adam) -y también convocados- a vivir responsablemente nuestra
relacién con el mundo, pues cuidar el mundo es inseparable del hecho de cuidar la

humanidad, cuya casa es este mundo.

3. Recreados por la gracia

Si en el ser humano, creado libre, la expresion de esa misericordia divina es una
posibilidad, en Jesucristo tenemos la encarnacion palpable de la misericordia del
Padre. De tal manera que toda la creacion se da y se sostiene en la misericordia
del Hijo, imagen del Padre: “El es imagen de Dios invisible y todo se mantiene en él”

(Col 1,15-17), por él y para él.

De una forma plena y acabada la misericordia divina se ha manifestado en Jesucristo
resucitado para la sanacién de toda la realidad humana herida por el pecado y la
muerte. En él tenemos la imagen perfecta de lo que entrafia para el hombre ser espejo
de la misericordia divina. Es mas, “la Gracia es el amor de Dios manifestado en Cristo

1138

de manera absoluta™°, en su modo de ser encarnacion de la misericordia del Padre,

en su manera de acoger nuestro pecado y sufrimiento, y sanarlos de raiz.

El Hijo de Dios con su encarnacion se ha unido, en cierto modo, con todo hombre.
Trabajé con manos de hombre, pens6, obrd, amod con corazén de hombre; se hizo
semejante en todo a nosotros, excepto en el pecado. Padeciendo por amor por

nosotros, nos dio ejemplo para seguir sus pasos compasivos y, ademas abrid el

138 Cf. P. CASTELAO, op. Cit., 247.
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camino, con cuyo seguimiento la vida y la muerte se santifican y adquieren nuevo
139

sentido
También la Gracia es el Espiritu Santo, el poder transformador del amor de Dios, su
favor —manifestado en Jesucristo- que abarca todos los dones (y entre ellos, la
misericordia)*®: “El hombre cristiano, conformado con la imagen del Hijo (...),
recibe las primicias del Espiritu (Rom 8,23), las cuales le capacitan para cumplir la ley

nueva del amor™*,

Esta misma Gracia nos conduce “a contemplar agradecidamente tanta bondad
compasiva y tanto amor gratuito de Dios en Jesucristo; al mismo tiempo, este
reconocimiento de su misericordia para con nosotros nos lleva a cambiar, a descender
con él al mundo, participando personal y activamente de su mision com-pasiva y de su
misterio pascual. Por este motivo escribira el P. Arrupe: ‘Tu imagen sobre mi bastara
para cambiarme”**. Asi la Iglesia —santa y pecadora- reza en la liturgia “renuévanos a
su imagen” (la de Jesucristo). De alguna manera, esta formulacion supone creer que
nuestra mas intima posibilidad de ser auténticamente humanos, y no meros
hominidos, est& condicionada por la presencia del don de Dios creador y salvador que
nos ha creado a imagen del Hijo y a imagen del Hijo nos renueva'®. Es ese Dios que
no mora Unicamente en la realidad, como si sélo estuviera presente en los templos,
sino que la habita. En palabras de Ignacio de Loyola, nuestro Padre Bueno esta

vivamente presente:

(-..) En los elementos dando ser, en las plantas vegetando, en los animales sensando,
en los hombres dando entender; y asi en mi —mujer, hombre- dandome ser, animando,

sensando y haciéndome entender; asimismo haciendo templo de mi siendo criado a la

similitud e imagen de su divina majestad (...)144.

Los verbos en gerundio (sensando, animando...) envuelven una accion que es

continua y —valga la redundancia- también activa y pro-activa. Lo que quiere expresar

139 Cf. Gaudium et spes, 22. (Las cursivas son mias).

140 Cf. P. CASTELAO, op. Cit., 265.

! Gaudium et spes, 22.

142 Cf. GRUPO DE ESPIRITUALIDAD IGNACIANA, Diccionario de Espiritualidad Ignaciana, Mensajero-Sal
Terrae, Bilbao-Santander 2007, 661.

143 «En el hombre existe cierta semejanza imperfecta con Dios, en cuanto creado a su imagen y en cuanto
es de nuevo creado segun la semejanza de la gracia, por esto de uno y otro modo puede decirse el hombre
hijo de Dios, por ser creado a imagen de Dios y porque, mediante la gracia, se asemeja a EI" (SANTO
TomAS, Suma Teologica 11, 32, 3inc.).

144 Ejercicios Espirituales, 235.
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que “Dios no ha creado unicamente el universo, sino que permanentemente lo esta
salvando por su amor activo; El, que es Gracia increada”*. Sélo puede renovarnos
desde dentro Aquél que todo lo habita de manera misteriosa y verificable, sin fundirse
o disolverse en lo creado, para el que nada nuestro le puede resultar ajeno, porque “El
nos ha hecho y somos suyos (...), pues bueno es el Senor y eterno su amor, su lealtad
perdura de edad en edad” (Sal 100 -99-).

Ese Amor nos re-funda. Me re-funda radicalmente, no por parcheo de lo que yo ya soy,
sino por comunicacién gratuita de lo que yo de ninguna manera soy. “Re-fundacion”
habla de una nueva criatura y nueva creacion, no de mejora de algo preexistente. Esa
es la razén de que la existencia cristiana se experimente en el fondo como una
existencia, algo que nace en y se vive desde Otro. ¢No fue acaso asi la experiencia de
JesUs con respecto a su Padre? Fruto de esa re-fundacion de mi ser operada por el
amor de Dios es —si se permite el juego de palabras- la re-fundacién de mi antiguo ser,
de mi eros posesivo y excluyente, en posiblidad de amor gratuito. “La agapé es el Amor
que se introduce en el amor”, escribié Paul Tillich. Asi se hace posible que el hombre

pueda ser “como Dios” (Mt 5,48) y “reproducir la imagen del Hijo” (Rm 8,29)146.

Santo Tomas lo expreso antafio con esa férmula tan conocida: “la gracia no destruye
la naturaleza, sino que la perfecciona”*’. Esta Gracia actia permanentemente en todo
lo creado por Dios, de tal forma que podemos subrayar el caracter continuo de su
accion en la creacién. Como hemos visto, nuestro ser re-creados cada dia de
nuestra vida, va asido indefectiblemente a la “presencia plenificadora de Dios**® en
todo lo que vemos y no vemos, en nosotros mismos y en todo lo demas. Al mismo
tiempo, esa presencia cautivadora y siempre libre invita al ser humano a colaborar, a
ser también transparencia de la Gracia. Y esto es asi porque Dios es amor (1Jn 4,8). Y
puesto que el Amor de Dios es infinito, absoluto, excesivo, sobreabundante y sin
medida (cf. Rom 5,15-21), ya que desborda la esfera de lo creible o esperable, puede
manifestarse como amor misericordioso que actia preferentemente en favor de los
mas necesitados, pues son ellos quienes mas necesitan el amparo. Es mas, esa
compasion divina no abandona jamas a su criatura necesitada. “Su ‘creacion’ engloba

en si el surgimiento, sostenimiento y consumacion de todo cuanto existe*.

145 Cf. P. CASTELAO, op. cit., 248-250.

146 3. A. GARCIA, op. cit., 176.

147 SANTO TOMAS, Suma Teoldgica I, g.1, a.8 ad 2.
148 Cf. P. CASTELAO, op. Cit., 258.

149 Cf. Ibid., 201ss.
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El Amor de Dios es siempre el primero —el primogénito agraciante— Aquel que se
oferta en total gratuidad. Su Gracia desea hacer divino todo lo humano asumiendo
nuestra humanidad. El ser humano estéd con-vocado a co-laborar, respondiendo desde
su libertad, al acoger o rechazar la gracia donada, pero ciertamente no la puede
conquistar a base de méritos de ningun tipo. La Gracia, como las cosas importantes de
la vida (el amor, la amistad, la compasién y la muerte), se recibe. Lo nuestro es
siempre un momento segundo de acogida y de respuesta.

En el Antiguo Testamento, esta donacion incondicional que Dios hace a su criatura
tiene un puesto absolutamente central. Esta iniciativa del Padre se ha expresado con
diversos términos que hacen referencia a la benevolencia —gracia- de un ser superior:
hanan-hen; hesed (misericordia) y emet (fidelidad); y especialmente rahamim
(compasion entrafiable y materna) y tsedeq (justicia). Estos dos Ultimos, ademas de
hesed, siempre narran contextos de relacion personal, queriendo reforzar la certeza del
amor que Dios tiene por Israel. No olvidemos que, si bien la misericordia no es el rasgo
Unico de Dios, si es su talante capital. Todas las deméas cualidades de Dios estan al

servicio de su misericordia. En el Nuevo Testamento estos términos se focalizan en

: . . . 150
Jesucristo: €l es la gracia de Dios ™.

El mismo san Pablo, por experiencia propia de conversion, percibioé que la Gracia se le
fue concedida inmerecidamente y no conquistada. Pasé de perseguir a los cristianos a

ser encontrado por Cristo™!

. En definitiva, realmente podemos creer que —ante el
Padre- el ser humano y la entera creaciéon no son un proyecto concluido. La presencia
activa de Dios Padre, Hijo y Espiritu se manifiesta de continuo, de manera misteriosa.
Su Amor labora en nosotros de muchas maneras; una de ellas supone salvacion y
liberacién de aquello que nos esclaviza. Otra, manifestandonos que la salvacién que
anuncia Jesus es gratuita; “su gracia, preferente para los des-graciados, pues ellos

son los agraciados™.

Concluimos, pues, estas paginas oteando la certeza de que nada hay en lo creado que
se sitle al margen de la misericordia de Dios, fuera de su Gracia. Nos lo muestra la
bondad de la creacion y la invitacion constante que El nos hace a ser cauces
compasivos hacia lo mas indigente, hacia el pecado del mundo en el que cada uno

participamos. La misericordia encarnada en el de Nazaret cumple la promesa siempre

150 Cf. P. CASTELAO, op. cit., 261; J. M® URIARTE, Acoger y ofrecer la misericordia: Cuaresma 1995,
Monte Casino, Zamora 1994, 33-34. (El subrayado es mio).

151 Reiteramos lo ya sefialado mas arriba: “Por la gracia de Dios soy lo que soy (...); pero no yo, sino la
gracia de Dios en mi” (cf. 1Cor 15,10).

152 Cf.J. RuIz DE LA PERA, Creacion, Gracia, Salvacion, Sal Terrae, Santander 1993, 116.
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fiel del Amor creador, salvador y renovador del Padre. Este agraciamiento continuo,
este don de Dios, nos es ofrecido de manera personalizada pero no individualista:
cada uno de nosotros somos con-vocados como miembros de la comunidad eclesial
en la tarea de construccion del reino. De esta manera, en el proximo capitulo
(eclesiologia), nos acercaremos al misterio de la Iglesia que se sabe misionera de la
misericordia salvadora de Dios. Con los ojos de la fe puestos en el amor de Jesus,
esta Iglesia desea ser comunién, servicio humilde, celebracién inclusiva de la bondad
compasiva del Padre y sencillo testimonio.
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Capitulo 5

Seamos uno en lafey en el amor (ECLESIOLOGIA)

Toda aproximacién al concepto de Iglesia ineludiblemente nos lanza a preguntarnos
por su identidad y su finalidad o misién; desde donde y para qué; su origen y su meta.
Por un lado, verificamos el dinamismo intrinseco, extatico, que esta institucion
humano-divina manifiesta. Reconocemos que, mutatis mutandis, esto también ocurre
con Jesucristo: de suyo, la interrogacion por su identidad va unida a la cuestién por su
modo de ser-para-los demas, y viceversa. A lo largo de este capitulo intentaremos
decir alguna palabra organizada sobre la Iglesia como encarnacion de la misericordia
divina en nuestro mundo desde la triple interrogacion de: qué gueremos decir
cuando afirmamos “Iglesia” (en lineas generales), c6mo surge, y sobre todo, qué
aspectos le serian esenciales (segun subscribio el dltimo Concilio y que

desarrollaremos con més profundidad)™®.

La Iglesia de Jesucristo posee un dinamismo encarnatorio que la define: sabe que su
razon de existir no reside exclusivamente en las carencias humanas, sino en la voz del
Hijo que la llama de continuo para ser cauce de misericordia hacia toda realidad
necesitada. Como sostiene el titulo de este capitulo, esta Iglesia plural desea ser una
en la fe y en el amor; aquella, si pretende ser la asamblea santa y también pecadora,
habra de aprender a auscultar permanentemente una doble voz nunca deslindable y
gue nos lleva al compromiso: la del Hijo (que nos muestra cémo es el amor
misericordioso del Padre) y la del mundo (necesitado —como también nosotros- de
compasion encarnada, de acogida honesta, afectiva y efectiva). Una Iglesia que no
escucha, que no ve el clamor de los necesitados (por tanto, el grito del crucificado en
ellos), es una comunidad sorda y ciega: nunca podra llamarse a si misma la Iglesia
samaritana, sino mas bien “Iglesia del Templo”. Y al mismo tiempo, una Iglesia que no
agradece al Sefior compasivo todo lo bueno que hace por su humanidad, se convertira

en una lglesia des-agradecida, rezadora; pero no sera espiritual.

1. Quées lalglesia

El Concilio Vaticano Il abre sus puertas, en la Constitucion Dogmatica sobre la Iglesia

(Lumen gentium), con la expresion “Cristo es la luz de los pueblos (Jn 8,12)". Asi, la

153 para ello seguiremos principalmente el esquema propuesto por S. MADRIGAL, en A. CORDOVILLA
(ed.), La logica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 454-495.
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Iglesia, sabiendo quién es el que ilumina de modo magistral todo lo creado por el
Padre, se sabe “signo e instrumento de la unién intima con Dios y de la unidad de

todos los hombres y mujeres de este mundo” >

En este sentido ella es sacramento universal de salvacion. Es el abrazo del Padre,
hecho carne en el Hijo, promesa firme y segura por la fuerza del Espiritu Santo. “La

»155
, lo

estructura histérica de la Iglesia forma parte de la mediacion de esa salvacion
que significa que aquélla no es el Absoluto sino lo relativo, aunque hable de El. Ella
nos conduce a Dios, pero no es Dios. Nosotros creemos en Dios, pero no podemos
creer de la misma manera en la Iglesia (como si fuera una diosa paralela), sino que lo
hacemos en ella en cuanto estructura salvifica que nos conduce a quien es la Luz,
quien libera de toda opresion. Dicho de otra forma, por la fe concedemos credibilidad y
otorgamos confianza a la forma histérica de seguimiento de Jesus en comunidad que
el Espiritu ha ido suscitando. De esta manera, la Iglesia puede ser sacramento
universal de salvacién porque no es signo autorreferencial, sino del Bien Mayor que
sélo Dios puede conceder, y del que precisamente El ha querido servirse para que sea
mediadora de su salvacion. Afirmarlo a la inversa nos llevaria a convertirla Unicamente
en simbolo. Y sélo puede ser sefial de salvacion “si realiza sacramentalmente visible el

Reino de Dios anunciado por Jesus™*®.

En relacién con lo dicho, podemos afirmar que la Iglesia es también mediadora de la
misericordia en cuanto es intercesora de la gracia. Al subrayar “Dios es amor” (1Jn
4,8), lo hacemos desde la certeza de que ese amor se encarna abajandose en forma
de misericordia a nuestra vida, en el marco de su descenso kenético (cf. Flp 2,6-11).
Por el ejemplo de Su vida entregada, toda la comunidad eclesial de todos los tiempos
es invitada a “anunciar, ofrecer y permitir la misericordia”**’; ella acoge verticalmente lo
gue ha de poner en practica horizontalmente. Sélo asi podremos ser uno en la fe y en
el amor. Unicamente de esta manera la existencia de la Iglesia sera una existencia

auténtica.

La Iglesia vive una vida auténtica, cuando profesa y proclama la misericordia (...) y
cuando acerca a los hombres a las fuentes de la misericordia del Salvador, de las que

es depositaria y dispensadora. (...) Mediante su testimonio de vida, la Iglesia cumple la

154 Cf. Lumen gentium, 1.

155 Cf. S. MADRIGAL, 0p. cit., 399.

136 Cf. F. J. VITORIA, Una teologia arrodillada e indignada. Al servicio de la fe y la justicia, Sal Terrae,
Santander 2013, 164.

i57 Cf. W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander
2013, 155.
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propia misién del Pueblo de Dios, misi6bn que es participacién y, en cierto sentido,

. ., L . . ., 158
continuacioéon de la misién mesianica del mismo Cristo™™ .

Esta mision la lleva a cabo una Iglesia que es santa porque permanentemente esti
inspirada por el Espiritu del Padre y del Hijo resucitado; pero que también es
pecadora en toda su estructura puesto que —por naturaleza- es imperfecta. Por tanto,
la debilidad también se manifiesta, de hecho, en cada uno de sus miembros. Por otra
parte, y en lo que toca a nuestra categoria, que sea santa significa que “en cuanto
cuerpo de Cristo, la Iglesia es sacramento de la permanente y eficaz presencia de
Cristo en el mundo y, por ende, sacramento de la misericordia (...). Al mismo tiempo,
ella también es objeto de la misericordia divina, puesto que permanentemente ha de
purificarse del pecado, consciente de su debilidad”*®. Esta debilidad no obsta para
seguir afirmando que “la Iglesia esencialmente es santa, porque la santidad tiene
preeminencia sobre el pecado y porque supone una pertenencia, una relacién, y no un

"0 Ademaés, su santidad también es constatable en cuanto practica la

estado
misericordia con el pecador: lo acoge con todo lo que es (no exclusivamente desde su
accion u omision puntual), le devuelve su dignidad de Hijo de Dios y lo envia al mundo

—con la gracia del Espiritu- a ser cauce de esa misericordia divina.

Nacida del Misterio Pascual y del Espiritu Santo, la Iglesia es sacramento de
fraternidad universal, sacramento de comunién fraterna', debiendo poner
siempre sus 0jos en el modo de existir caritativo de JesUs de Nazaret para los demas,
en su modo de transmitir ese Amor que desciende de arriba y se manifiesta
horizontalmente, en su manera de entenderse ante el Padre y sentirse animado y
enviado por el Espiritu (que sera también el suyo), fundamento trinitario; con la I6gica
del reino (muy distinta a la nuestra). Si bien el Hijo de Dios propiamente no tuvo en su
programa fundar una Iglesia, si esta en su origen, y ademas nos legé una “hoja de
ruta” para todo aquel que quisiera seguirlo en comunidad y asi anunciar con su vida al
Dios misericordioso (salvador-liberador-sanador-). Seguir sus pasos, animados por el
Espiritu, es algo que ha de hacerse desde la gratuidad y no desde el contracambio
humano. Puesto que la misericordia del Padre se hace efectiva setenta veces siete
(cf. Mt 18,21-22) sin esperar nada a cambio, sin tener que pagar ningun precio; porque
el amor de Dios también desciende a nuestra humanidad herida, aiun antes de

habérselo pedido, asi debe ser el amor de la Iglesia para el resto de la humanidad:

158 Juan PABLO I, Dives in misericordia, 13.

159 Cf. W. KASPER, op. cit., 153.

160 Cf. F. J. VITORIA, Op. cit., 185.

161 para este parrafo, me inspiro en Ibid., 155; 161-163.
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gratuito, inmerecido, desbordante, ilégico, desmedido, perennemente samaritano,
inclusivo, preferentemente selectivo: son los pobres los preferidos del Padre, los
destinatarios privilegiados de ese Amor y de su Reino, el centro neurdlgico del
discurso programético de Jesus, desde que hizo suyas las palabras de Isaias:

El espiritu del Sefior esta sobre mi, me ha enviado a anunciar la buena nueva a los
pobres (...). (Is 61,1).

Este también ha sido el deseo del Papa Francisco en su conocida expresion “jcomo
quisiera una Iglesia pobre y para los pobres!”*?: una Iglesia que reacciona desde la
compasion y la misericordia en las encrucijadas de nuestro tiempo. Eso es la
misericordia: un no quedarse de brazos cruzados, sino una accién promovida por la
fe y el amor que se conmueve ante el necesitado. Es la misericordia la verdadera
religion (Sant 1,27); el verdadero culto, y no los sacrificios (Mt 9,13; 12,7). Huelga
decir, que muchas personas esperan con expectacion los resultados del recién
celebrado Sinodo de la Familia (octubre de 2014), asi como su puesta en practica
afectiva y efectiva, pues esta en juego la postura misericordiosa de la Iglesia ante
circunstancias muy diversas. Mejor dicho, esta en juego la vida de muchas personas
heridas que precisamente interpelan nuestra falta de sensibilidad. Ciertamente, “la
mision curativa de la Iglesia precede a su funcion judicial”*®. Creemos oportuno traer

estas lineas del documento preparatorio:

Esta realidad (la de la/s familia/s) presenta una singular correspondencia con la amplia
acogida que esta teniendo en nuestros dias la ensefianza sobre la misericordia divina y
sobre la ternura en relacién a las personas heridas, en las periferias geogréficas y
existenciales: las expectativas que se derivan de ello acerca de las decisiones
pastorales sobre la familia son muchas. Por lo tanto, una reflexion del Sinodo de los
Obispos sobre estos temas parece tanto necesaria y urgente, cuanto imperativa, como
expresion de la caridad de los Pastores, no sélo frente a todos aquellos que son

. . L, - 164
confiados a ellos, sino también frente a toda la familia humana™ .

Todo lo dicho no puede ser adecuadamente comprendido si nos olvidamos que esta
Iglesia es misterio (que no misteriosa), porque apunta a un Padre sempiternamente

bondadoso y fiel desde su Trinidad; porque es continuadora de la obra de Jesucristo y

62 De su discurso a los representantes de los medios de comunicacién el 16.3.2013,

www.revistaecclesia.com (consultado el 27.9.2014).

163 B, HARING, ¢Hay una salida? Pastoral para divorciados, Herder, Barcelona 1990, 145.

184 111 AsAMBLEA DEL SIiNODO DE LOS OBISPOS, Los desafios actuales de la familia en el contexto de la
evangelizacion. Documento preparatorio, |, Roma 2013 (www.vatican.va, consultado el 28.9.2014).
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porgque vive por la presencia del Espiritu que la guia y acompafa y la colma de sus
dones para que ella sea sacramentos de gracia; y porque de un modo solo por Dios
conocido, la asamblea santa es conducida a pesar de la flaqueza humana, de las
cruces infligidas, recibidas u omitidas a lo largo de los envites de las centurias; porque
no podemos llegar a conocer totalmente la profundidad ni el motivo de un amor tal por
la humanidad.

Pues bueno es Yahvé y eterno su amor, su lealtad perdura de edad en edad (Sal 100 -

99-). Recuerda, Sefior, que tu ternura y tu misericordia son eternas (Sal 25 -24-).

De esta manera, el misterio de la Iglesia es el misterio del Pueblo de Dios por el que
Cristo se entrega eternamente y por entero. Podemos decir, a la sazén, que “todo el
mundo esta ya cristificado, lo que no quiere decir cristianizado o eclesializado™®. Aun
siendo necesaria la Iglesia para la salvacion, la misericordia divina actia también fuera
de los limites visibles de la Iglesia, “puesto que todos reciben de El la vida, la
inspiracién y todas las cosas™®. Recordemos que la salvacién es de Dios, y no nos
pertenece; queda justificado ante El aquel que practica la misericordia como centro de

su vida, y no quien pregona “Sefor, Sefior” (Mt 7,21).

(Dios) sometié todo bajo sus pies (de Cristo) y le constituyé cabeza suprema de la

Iglesia, que es su cuerpo, la plenitud del que lo llena todo en todo (Ef 1,22-23).

2. Como surge lalglesia

En primer lugar, ya en la Trinidad existia la voluntad de salvacién para la humanidad
(Lumen gentium |, 2) convocando a todo su pueblo por medio de la Iglesia, prefigurada
ya en el AT. En Jesus de Nazaret, el Cristo, se concreta admirablemente esa voluntad
misericordiosa. El no vino al mundo con la intencién expresa de fundar la Iglesia, sino
sobre todo a hacer presente en su persona el Reino de Dios, un reinado —como
hemos apuntado- que en si mismo porta la salvacién y liberacion, dirigido a todo el
pueblo de Dios. En este sentido, en Jesus y en su pueblo percibimos una “eclesiologia

implicita™®’.

165 Cf. F. J. VITORIA, op. cit., 155; 197.
1661 umen gentium, 14-16.
167 Cf. S. MADRIGAL, op. cit., 417.

79



Por ser imagen del Padre, por ser el centro del mensaje ese reino de las
bienaventuranzas, el misterio pascual vivido por Jesus constituye el fundamento de
la Iglesia. Primeramente es Jesus quien llama a los Doce, simbolo de la restauracion
de las doce tribus de Israel, ahora signo del nuevo y renovado Pueblo de Dios.
Ademds, la dltima Cena supone un acontecimiento de especial concentracion
cristolégica y por tanto, eclesial. Seran sus discipulos -y por envio, toda la Iglesia-
quienes sigan re-cordandonos que su cuerpo entregado y su sangre derramada dan
vida al mundo. Asi como Cristo, movido por su amor compasivo hacia la humanidad y
tratando de llevar a plenitud el proyecto del Padre, decide asumir todo lo humano,
también nosotros somos invitados no so6lo a recordar su memorial, sino también a
actuarlo, a hacerlo presente existencialmente desde nuestra situacién particular. Junto
con el pan y el vino, es hoy JesUs resucitado quien transforma lo que nos duele y
nuestra imperfeccion al amar. Nos sabemos comunidad que reconoce quién es su

fundamento y hacia dénde nos des-centra.

Asimismo, si en JesUs y con Jesus surge la Iglesia como renovacion del Pueblo de
Dios para hacer presente su Reino, sera el Espiritu Santo donado en Pentecostés
quien de alguna forma sostenga la misién de enviados. “Cristo in-stituye la Iglesia, el

Espiritu la con-stituye”'®®

, €n cuanto garantia de la permanente presencia salvifica de
Dios para toda la Iglesia. Este Espiritu nos sigue recordando que, verdaderamente, la
Iglesia es de Dios y no propiedad nuestra; pero al mismo tiempo la podemos vivir

“nuestra” porque Dios nos crea hermanos, llamados a servir.

Una Iglesia divina y humana que se renueva constantemente por la eucaristia. De tal
forma que no podra existir la Iglesia de Jesus sin la celebracién eucaristica; pero de la
misma manera tampoco podremos existir como Iglesia si olvidamos la dimensién

eucaristica de nuestro ser eclesial, de nuestra vida.

Tan intimamente se compenetran e interaccionan en reciprocidad que podemos hablar
de la dimension eclesial de la Eucaristia y de la dimension eucaristica de la Iglesia. Sin

Iglesia no hay Eucaristia y sin Eucaristia no hay Iglesia*®.

168 H

Ibid., 426.
19 MonNs. RICARDO BLAZQUEZ, La eucaristia es el corazén de la Iglesia, Congreso Eucaristico de
Murcia, noviembre 2005 (www.mercaba.org, consultado el 27.9.2014).
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Es decir, vivir eucaristicamente supone encarnar, hacer verdad aquello (Aquel) que
alimenta nuestro ser. Esta verdad no es reductora sino propiciadora, no excluyente,
sino inclusiva. Jesus no entregd su cuerpo y derramO su sangre Unicamente en un
momento puntual de su biografia; lo sigue haciendo por toda la humanidad cada dia, y
también diariamente nos lanza al mundo para lavar los pies de nuestros hermanos. El
lavatorio de los pies efectuado por Jesus hay que entenderlo inseparablemente de la
entrega de su cuerpo y sangre.

Ni en lo que se refiere a la eucaristia ni al resto de los sacramentos, la Iglesia puede
comportarse como mera consumidora. Si lo hiciera se tornaria un Pueblo
esclerotizado, des-animado. El reto mas importante, como las dos caras de una misma
moneda, para la Iglesia es ser capaz de reconocer la presencia del Sefior resucitado
en el partir el pan, y en estar siempre dispuesta a ir a Jerusalén a contar la gran noticia
(cf. Lc 24,13-35). Este contar significara hacer verdad lo que recibimos: un cuerpo

partido y repartido para curar y dar vida (la misericordia samaritana).

La Iglesia profesa la misericordia de Dios, revelada en Cristo crucificado y resucitado,
no sélo con la palabra de sus ensefianzas, sino, por encima de todo, con la mas
profunda pulsacion de la vida de todo el Pueblo de Dios. Mediante este testimonio de
vida, la Iglesia cumple la propia mision del Pueblo de Dios, mision que es participacion

. : . . - - . .. 170
y en cierto sentido, continuacion de la misién mesianica del mismo Cristo™ .

Sdélo asi la Iglesia sera verdaderamente el nuevo Pueblo de Dios ya prefigurado en el
AT, la asamblea local (ekklesia) como comunién —esto es, participacion- del cuerpo de
Cristo, renovada por El; y en este sentido, también cuerpo de Cristo, conducida por el
Espiritu de Vida. Este Espiritu arrollador, entregado en Pentecostés, habra de ser de
manera especial luz para aquellos destinados a ser cabeza de la comunidad. Los
ministros de la Iglesia (obispos, presbiteros y didconos, desde los siglos Il y IlI)
reciben el don del Espiritu para guiar y mejor servir compasivamente a los demas,
especialmente a los mas necesitados, al modo como Jesus lo hacia. Nunca podremos
olvidar que esta vocacién de servicio a la Iglesia de Dios no depende de ninguna

suerte de mérito personal:

Dios ha escogido mas bien a los que el mundo tiene por necio para confundir a los

sabios; y ha elegido a los débiles del mundo para confundir a los fuertes (1Cor, 27).

170 3uaN PABLO |1, Dives in misericordia, 13.
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Debemos (porque lo necesitamos) cuidar el don recibido (1Tim 4,14) que no es para
uno sino en beneficio de muchos. El servicio de guia que realiza la jerarquia habra de
ser siempre cumplido desde el amor que sana, comprende y acoge. Asimismo, ese
mismo Espiritu siempre nuevo y dinamico suscitard en la Iglesia numerosos carismas
y dones particulares, concedidos para la edificacion de la Iglesia y para la atencion y el
cuidado de toda la humanidad.

3. Aspectos esenciales de la Iglesia segun el Concilio Vaticano Il

El Concilio ha destacado en diversas ocasiones la necesidad de hacer el mundo mas
humano'™. Esto significa -como hemos dejado entrever en estas paginas- la necesidad
de hacer el mundo mas divino, una casa (oikos) habitable desde la acogida, la reunion,
el encuentro, el respeto a las diferencias, la justicia, con las luces y las sombras
humanas, todo ello encima del altar de la eucaristia donde los pobres son los anawin.
Quiza este deseo deba sofarse desde aquella montafia donde Jesus pronuncié el
sermoén de las Bienaventuranzas (Mt 5,1-12) o desde las palabras advertidas en el

Juicio a las naciones (Mt 25,31-46).

Cuatro son los pilares fundamentales de esta Iglesia de la Nueva Alianza,

consideracién que emerge de manera especial gracias al Gltimo Concilio ecuménico:

3.1. Koinonia'"

Nunca ha sido tarea facil hallar un término que explique y contenga la
complejidad y diversidad de lo que llamamos Iglesia. Congar, poco antes de
celebrarse el Concilio, aporté cuatro nociones: Pueblo de Dios, Cuerpo de Cristo,
sociedad, comunién. Esta Ultima devendra la mas significativa. Tras el Concilio, dos
documentos seran dignos de resefar: el del Sinodo extraordinario de Obispos de

1985 y el de la Comision Teoldgica Internacional'™. Por tanto, la eclesiologia del

L Cf. Ibid., 14.
172 para este apartado me inspiro en S. MADRIGAL, Vaticano Il: remembranza y actualizacion. Esquemas
para una Eclesiologia, Sal Terrae, Santander 2002, 245-322.

173 Relatio finalis del Sinodo extraordinario de los Obispos de 1985: La eclesiologia de comunién es la
idea central y fundamental de los documentos conciliares (cf. www.vatican.va, consultado el 23.11.14).
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Pueblo de Dios y la eclesiologia de comunién se sostienen como grandes paradigmas.
La segunda bebe de la communio trinitaria y de la eucaristia; la primera subraya la
dimensién comunitaria de la salvacion, y la igualdad de todos los creyentes.

Ambas concepciones han pasado por diversas vicisitudes a lo largo de la recepcion
posconciliar. En algunas ocasiones “Pueblo de Dios” se ha utilizado para denostar la
concepciodn jerarquica de la Iglesia. Empero, como bien resefia Lumen gentium, esta
expresion se refiere primeramente al conjunto de los fieles, antes que cualquier
distinciébn por razén de carisma o ministerio. Este Pueblo —desde el AT- tiene un
significado universal para el ser humano. Por tanto, hallamos mucha riqueza en la
vision de la Iglesia como Pueblo de Dios, introduciendo la perspectiva historica-
salvifica (encarnacion) como lIglesia peregrina, ecuménica y capaz de dialogar con

otras religiones.

Por otra parte, Pueblo de Dios expresa la realidad sacramental como un todo y cada
uno de bautizados, en la asuncién de responsabilidades comunes. A pesar de la
rigueza semantica constatada, pronto el posconcilio comprobé una falta de consenso
en la nocion Pueblo de Dios. En definitiva, esta expresién no se refiere a una mera
“jerarcologia”, sino a la condicion de posibilidad para que la Eclesiologia sea

verdaderamente “Teologia de la Iglesia”: comunidad e Iglesia local.

La categoria “Pueblo de Dios” fue rebasada por la idea de Iglesia como comunion
especialmente desde el citado Sinodo de 1985, si bien la inspiracion terminolégica fue

> Congar'’®, pero sobre

anterior, y vino de manos de importantes tedlogos (A. Dulles
todo A. Anton'”’). El peligro estribaba en pensar alternativamente eclesiologia de
comunion versus eclesiologia del Pueblo de Dios. Ambos modelos eclesioldgicos
tienen cosas importantes que aportar, por lo que no podemos excluir ninguno

gratuitamente, sino que sera deseable integrarlos en la diferencia.

174 Temas selectos de eclesiologia, 1984 (www.vatican.va, consultado el 23.11.14). “La expresion ‘pueblo
de Dios’ ha llegado a designar la eclesiologia conciliar” (S. MADRIGAL, en A. CORDOVILLA (ed.), La
légica de la fe, 456).

5" |glesia como institucién, comunién mistica, sacramento, heraldo, servidora. (Cf. S. MADRIGAL,
Vaticano Il: remembranza y actualizacion, 245-322).

178 |glesia como pueblo de Dios, Cuerpo de Cristo, sociedad, comunién. (Cf. Ibid.).

Y7 Aunque el espaldarazo a la centralidad de la categoria de comunién ocurre a finales de los setenta, A.
Antén en 1969, con ocasion del Sinodo extraordinario de Obispos, subrayd la centralidad de comunién
para la eclesiologia posconciliar. (Cf. Ibid.).
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En los textos del Concilio, aparecen distintos significados de comunién, que

presentamos a continuacion segun la sistematizacion de Walter Kasper'’®:

¢ Communio con el Dios trinitario. Esta communio designa la naturaleza o
mysterium de la Iglesia, que consiste en que tenemos acceso al Padre en el
Espiritu a través de Jesucristo, para participar en su vida divina. El Hijo de Dios
es el prototipo de toda comunién entre Dios y el hombre; y por ende, el Espiritu es
la base de esa comunién. Hecha posible por el amor y la fidelidad del Padre, la
comunion trinitaria se convierte en una realidad de salvacion trascendente e
inmanente, haciendo posible y sustentando la comunién de las Iglesias. Asi, la
Iglesia es icono de la Trinidad; un mismo Dios que nos hace participes de su vida
intima gracias a tres maneras distintas: “Dios es el Amante, Aquél que sostiene
compasivamente todo lo creado, para que nada se pierda; el Hijo es el Amado,
quien se encarna en todo lo humano, trasluciendo el amor misericordioso y
desmedido del Padre Bueno; el Espiritu Santo es el Amor, fundamento del Padre
y del Hijo, soplo y gracia divina que nos permite amar verdaderamente, ser

profundamente humanos y verdadera Iglesia™".

Para ilustrar aln mas estas ideas de nuestra Iglesia como icono de la Trinidad,
tomo prestados algunos versos de la cancion “Venga tu Reino”, de Cristébal Fones
SJ.

Somos pueblo de Dios Iglesia peregrina

como una gran familia que camina unida.

Venimos a cantar en la fraccion del Pan

gue nuestra fuente es el Dios de la vida.

Somos cuerpo de Cristo, Iglesia que comparte
y que alimenta al mundo tan dolido de hambre
Venimos a cantar en la fraccion del Pan

que nuestro amor es el Dios hecho carne.

Somos templo sagrado del Espiritu Santo
como un hogar que acoge alegria y dolor
Venimos a cantar en la fraccién del Pan

que nuestra fuerza es Dios consolador.

178 Cf. W. KASPER, “Iglesia como communio. Consideraciones sobre la idea eclesiolégica directriz del
Concilio Vaticano II”, en: Teologia e Iglesia (Barcelona 1989), 376-400.
179 Cf. B. FORTE, Los sacramentos y la belleza de Dios, San Pablo, Madrid 2014, 90-93.
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Communio como participacién en la vida de Dios a través de la palabra y los
sacramentos, especialmente por el bautismo, la confirmacién y sobre todo la
eucaristia. Desde esta base sacramental se edifica la Iglesia como comunién
eucaristica: una comunidad de llamados por el Sefior y sostenidos por su Espiritu
para ser “sal de la tierra y luz del mundo” (cf. Mt 5,13-16).

La Iglesia como comunidn-unidad de las Iglesias locales, fundadas gracias a la
eucaristia. Sin caer en el error, como bien advierte Lumen gentium, habra que
saber armonizar las Iglesias locales en la Iglesia universal: ésta existe en y a partir
de las Iglesias locales; asimismo, las Iglesias locales existen en y a partir de la
Iglesia de Cristo universal, la Iglesia de su Misericordia. Estas ideas afectan a los
decretos sobre las Iglesias orientales (Orientalium ecclesiarum) y sobre el

ecumenismo (Unitatis redintegratio).

La comunion de los fieles como corresponsabilidad en la vida y misién de
Jesus, desde la doctrina del sacerdocio comun de los bautizados. Esto es mas
importante que la distincion entre los ministerios y carismas, ya que todos
participan de la triple funciéon de Cristo (sacerdotal, profética y regia), quien vino a

servir de una manera compasiva y no a ser servido (cf. Mt 20,28).

La Iglesia como communio es sacramento para la salvacion del mundo. En
primer lugar, es la Iglesia una comunidad de la salvacion querida por el Sefior,
porque es Dios quien con su amor nos convoca, por pura misericordia, no por
méritos humanos. Ademas, este deseo divino de abrazo universal no exime de la
respuesta libre de la fe de cada creyente. Por esta misma fe, la Iglesia entera se
sabe enviada por el Hijo de Dios para realizar —mediante obras y palabras- y
sabiendo leer los signos de los tiempos, el plan misericordioso del Padre hacia
toda la humanidad, especialmente la herida; una Iglesia siempre sostenida por el
Espiritu, principio dindmico y por tanto, de la misma comunién. Porque el
fundamento de la Iglesia no es un amor cualquiera, no es pura filantropia, sino
gue, puestos los ojos y el corazon en el ejemplo de Jesus compasivo, tiene en él la

medida (desmedida) de la entrega misericordiosa.

Asimismo, hoy quiz4 mas nunca ante la realidad social y eclesial, necesitamos
recuperar el sentido originario de catdlico: como particularidad vivida en cuanto
manifestacion de wuna universalidad que la engloba sin excluir otras

particularidades. Nuestra urgencia debe ser abrir a la humanidad que mas lo
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necesita la experiencia del Dios de JesuUs. La conocida expresion del obispo
Galliot: “Una Iglesia que no sirve, no sirve para nada” quiere afirmar que
necesitamos una Iglesia “descentrada de si misma”, pues su auténtica esencia es
la entrega a la misidn salvadora y liberadora del mundo. En este sentido también
nos puede ayudar otra sentencia —esta de Schillebeeckx-: “Fuera del mundo no
hay salvacién”. Esta implica una visién del mundo que, sin negar su consistencia
propia, lo ve todo él desde Dios, rompiendo los limites de una falsa sacralizacion:
“ni en este monte ni en Jerusalén”, sino “en espiritu y en verdad” (Jn 4,21.23)"%°. El
siguiente apartado querra ir mas a fondo en el modo de servicio de la Iglesia a toda

la humanidad.

3.2 Diakonia

S6lo podremos entendernos como Iglesia para el mundo si no olvidamos nuestra
razon de ser originaria: uno, somos —con nuestro nombre y apellidos- porque Dios nos
llamo6 desde la eternidad; dos, somos llamados a construir un mundo mejor porque
Jesus puso su mirada en nosotros, nos llamé y nos sigue llamando a amar y servir (si
es que podemos separarlos) a su estilo: abajandose (cf. Flp 2,6-11) para acercar el
corazbn —con entrafias de misericordia- a quien estd viviendo la miseria, la
incomprension, los limites. No sera posible amar misericordiosamente para quien mira
la realidad desde arriba, para quien se aferra a su manto y no se remanga por temor a
mancharse. Y tres, somos sostenidos por la fuerza del Espiritu, que trasciende toda
nuestra limitacion, porque es mas importante su fuerza que nuestra debilidad. Siempre
sera verdad que “JesuUs los llamoé para que estuvieran con él y para enviarlos a
predicar” (Mc 3,13-15).

La fe cristiana ha de traducirse en una actitud existencial, que debe articular toda la
persona, puesto que vivir la fe pide una transformacion interior, que tiene su iniciativa en
la accion del Espiritu. Es confiar incondicionalmente en Alguien, JesUs de Nazaret, que
nos mostré con su propia vida como es el amor con que Dios ama y continda hoy
viviendo en nosotros en su Espiritu. Por eso, la fe cristiana es igualmente una
experiencia: la de acoger a quien continuamente se nos ofrece como Amor (Cristo), y
guien nos posibilita amar con su mismo amor misericordioso, reflejo del amor del Padre.
En el JesUs que nos muestran los Evangelios no hay dicotomias entre contemplacion y

accion, vida interior y respuesta para paliar el dolor del que sufre. Tampoco deberia

180 Cf. A. TORRES QUEIRUGA, “El Dios revelado en Jesus y el futuro de la humanidad”, Selecciones de
Teologia, Vol. 37, 145, enero-marzo 1998, 40-42.
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haberlas entre los cristianos. Jesls opta por el pobre, por el débil y pecador, por aquel
gue se halla excluido de las leyes sociales y religiosas de su tiempo, para manifestar
precisamente el amor incondicional y gratuito de Dios; pero al mismo tiempo es JesUs

también el hombre que vive abierto a la Trascendencia, a ese Dios que es vivido por él

. . , 181
con la cercania de un hijo confiado en su Padre™ .

No debemos, pues, olvidar que el Reino de Dios es a la vez una tarea y un don, y por
tanto no se trata solamente de accién externa que nace de nosotros mismos. “Es
preciso que percibamos vitalmente la importancia del “no hacer” para “dejarle hacer” a
El en nosotros, para que asi nuestro “hacer” sea auténtica colaboracién con su Amor

compasivo™#,

La mision de la Iglesia queda perfectamente reflejada en la constitucion pastoral
Gaudium et spes, siendo el capitulo 45 el epicentro de toda la mision: la Iglesia es
sacramento universal de salvacién porque pronuncia el amor de Dios a los hombres,
manifestado en Cristo, gracias al Espiritu, y anuncia este mensaje de salvacién de
multiples maneras, a toda la familia humana. Siempre con los ojos fijos en Jesus, en
una constante actualizacién de lo que ocurrié en la sinagoga de Nazaret, la Iglesia
puede ser auténticamente servidora desde tres pasajes inolvidables y, esperemos,

repetibles:

I. Ellavatorio de los pies (Jn 13,12-17), realizado desde abajo, desde una logica
humana subversiva (sélo los esclavos se agachaban a lavar los pies de los
invitados a una casa); y desde una ldgica divina escandalosa (Jesus, siendo
Dios, se hizo esclavo —cf. FIp 2,6-11-). A partir de ahora, quien quiera servir, ha
de hacerlo como Dios sirve.

Il. La eucaristia y las palabras de Jesus sobre el servicio: el mayor ha de ser
como el que sirve (Lc 22,24-27).

lll. La escuetay a la par profunda sintesis de la vida del Hijo del hombre: ha venido

a servir, y no a ser servido (Mc 10,42-45).

Especialmente en este talante diaconal que configura el modo de ser y estar de la
Iglesia y en la Iglesia, Jesus renueva el AT. A partir de ahora, un profundo aspecto de

la salvacion operada por Jesus consiste en eliminar la diferencia entre Dios y el

8L Cf. M. D. OLLER, “Interpelados por un vivir unificado”, en VVv. AA, Religiones de la tierra y
sacralidad del pobre. Aportacién al dialogo interreligioso, Cristianisme i Justicia-Sal Terrae, Barcelona-
Santander 1997, 177-178. (Las negritas son mias).

182 Cf. Ibid., 180.
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préjimo, como hemos comentado anteriormente. Toda antropologia esta revestida de
cristologia; y viceversa. Esto significa que el modo de servir como Iglesia que Jesus
desea ha de mirar constantemente el modo de mirar y comprometerse con la realidad
del mismo Jesus. Un modo de estar —sabemos- fruto de la misericordia y para la
misericordia, no para el cumplimiento de cualquier mandato o por una razon cultual.

Quizé& inversamente proporcional a nuestros planes pastorales.

Una Iglesia verdadera es, ante todo, una Iglesia que “se parece a Jesus” en su
santidad. Parecerse a él es reproducir la estructura de su vida: encarnarse, llevar a
cabo una misién (implicarse), cargar con el pecado del mundo, liberar de toda forma

de opresion, resucitar (teniendo y dando a los demas vida, esperanza y gozo).

Siendo cierto que el mensaje del evangelio es un mensaje de liberacién, leemos en

Evangelii nuntiandi, 35, del papa Pablo VI:

La Iglesia asocia, pero no identifica nunca, liberacibn humana y salvacion en
Jesucristo, porque sabe por revelacion, por experiencia histérica y por reflexion de fe,
gue no toda nocién de liberacion es necesariamente coherente y compatible con una
visibn evangélica del hombre, de las cosas y de los acontecimientos; que no es
suficiente instaurar la liberacion, crear el bienestar y el desarrollo para que llegue el

reino de Dios.

Son muchas las opiniones y reflexiones teoldgicas al respecto. Podemos partir de que
el mensaje del evangelio siempre sera mucho mayor —en cuanto que no se
circunscribe a una Unica parcela- que la liberacion. Pero al mismo tiempo,
rotundamente juzgamos que la Iglesia no puede desentenderse del cualquier tipo de
opresion que necesite ser liberada. Su servicio atraviesa necesariamente por
proyectos liberadores concretos, pero éstos no otorgan la salvacion que es mucho
mas que la mera restriccion de negatividades. Supone un adentrarse como hijos en la
vida de Cristo, que nos conducira al Padre por la fuerza del Espiritu. Porque el
mensaje evangeélico siempre seré inclusivo de toda realidad humana. En Dios somos,
nos movemos y existimos (Hch 17,28), porque todo es sagrado y —para su Amor

compasivo- nada es profano.
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3.3. Leitourgia

Como vimos mas arriba, la Iglesia nace en la Pascua y en Pentecostés. Desde la
primera, por el llamamiento y el envio de Jesucristo, brotan los ministerios en la

Iglesia. Del segundo acontecimiento surgen los carismas para la comunidad.

Esta diferenciacion en la unidad de un mismo acontecimiento salvador surge la
“eclesiologia total o integral”. Desde el sacerdocio comun de los bautizados todos
somos Pueblo de Dios, en el que convergen el laicado y las diferentes formas del
ministerio ordenado para el servicio comunitario. Asi, el punto de partida de los
ministros es la misién del Pueblo de Dios, en la que el presbitero debe integrar tanto la
eucaristia como la practica de la caridad, segin acabamos de ver. Todavia mejor
dicho: la celebracion de la eucaristia (y los sacramentos), en la que el presbitero actia
in persona Christi et ecclesiae, le lanza al mundo como continuacién de lo ocurrido en
el altar por gracia del Espiritu Santo, reinterpretdndose mutuamente; y al mismo
tiempo le devuelve a esa mesa compartida para dar gracias, pedir perdén y
presentarle a Dios las necesidades y esperanzas de todo el pueblo. Podriamos decir
gue se trata de un doble movimiento de ida y vuelta, incesablemente, en el que “la

Iglesia subsiste como liturgia y en la liturgia™®.

Huelga decir que en la celebracién de los sacramentos, la Iglesia no se celebra a si
misma, sino el acontecimiento salvador de un Dios que es pura misericordia, quien
resucitdé a su Hijo y envi6 el Espiritu Santo para que los hombres tuviéramos vida en
abundancia. Y por este motivo, la Iglesia también debe ser compasion encarnada en la
medida en que acoge incondicionalmente al pecador, perdona las veces que hagan
falta, bendice especialmente a los débiles, se parte y se reparte preferentemente “a los

alejados™®

, €s palabra de consuelo, sabe reir con los que rien y llorar con los que
lloran; se reconoce muy necesitada de esa misma compasién de JesUs que, sabiendo

guiénes somos, nos envia y nos pide no temer.

3.4. Martyria

El criterio supremo de la vida y misidon de la Iglesia es “decir la verdad en el
amor” (Ef 4,15). Lo entenderemos de dos maneras: por un lado, la Iglesia habra de

mostrarse misericordiosa a la hora de decir la verdad; al mismo tiempo, esta verdad es

183 5. MADRIGAL, en A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe, 477.
184 Ante Dios, ¢quién esta cerca y quién lejos...?
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la de un Amor misericordioso que nos trasciende, que no es posesion nuestra, sino
gque somos servidores suyos. Asi, dando testimonio, la Iglesia como palabra humana
inspirada por Dios en la revelacion es estimulada a transmitir esa Palabra viva a toda
la humanidad. La oferta de salvacion que el magisterio de la Iglesia celebra haciendo
lo que dice y diciendo lo que hace no es otra que la del Sefior Jesus.

Al mismo tiempo, todos los bautizados, animados por el Espiritu y bajo la guia del
magisterio son participes de la comprension y transmisién de la verdad revelada. Por
eso, aquellos bautizados son los primeros y Ultimos responsables de escuchar la
palabra de Dios y hacerla carne en sus vidas. Por ultimo, sirva este pequefio gréafico
para ilustrar alin mas de qué manera se imbrican los cuatro pilares fundamentales de

la Iglesia en su servicio misericordioso a este mundo.

(PADRE, HIJO Y E.S.)

DE LA
MISERICORDIA

“Ser una en la fe y en el amor”, es como hemos visto, una tarea ineludible para la
Iglesia, solo posible desde la apertura constitutiva a la confianza, condicion humana y
divina. Creer, esperar y amar son dones del Padre que nos posibilitan, sobre todo,
amar como JesUs amaba: con entrafias de misericordia. Lo veremos en el siguiente

capitulo de Virtudes.
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Capitulo 6

Danos entrafias de misericordia (VIRTUDES)

Este capitulo dedicado a las Virtudes® quiere condensar la realidad méas profunda
inscrita en todo ser humano. Por un lado, la de necesitar un amor gratuito y
desinteresado que nos haga crecer en humanidad y asi poder acoger al Otro, al otro y
a nosotros mismos. La confianza basica —fuente de la fe, esperanza y caridad- es
quiza el pilar antropoldgico que mejor nos configura teologalmente como seres
humanos, abiertos a la Trascendencia. Por otra parte, el hombre descubre que esa
confianza basica que le constituye es posible Unicamente por la gracia de un Dios
personal; un agraciamiento que se expresa dinamicamente en forma de fe, esperanza
y caridad, y que no responde a mérito alguno por nuestra parte, dado que brota del

corazon misericordioso del Padre.

Por dltimo, la mujer y el hombre tienen en Jesus de Nazaret el paradigma del creer,
esperar y amar, la mas perfecta mostracion de la misericordia del Padre. Con
confianza, la Iglesia desea vivir el mismo dinamismo virtuoso del Maestro, y porque
ha experimentado previamente esa misericordia divina, por ello pide entrafias de
misericordia. Es el Hijo nuestro modelo, aquel que constantemente encontramos en
los evangelios mostrando unas entrafias que se conmueven ante la debilidad, el
sufrimiento y la opresién que pesa sobre los hombres, quien mejor supo integrar
compasivamente el don recibido del Padre y la tarea de la construccién responsable
del reinode Dios. La terna fe-esperanza-caridad como sintesis de la vida cristiana, con
el amor misericordioso como adalid, se sabe gracia de Dios y empefio en la misién de

transformacion de la realidad humana mas herida.

1. Necesitamos del amor: la confianza bésica, raiz antropolégica de las
virtudes teologales

El ser humano es, constitutivamente, un ser necesitado y dependiente de otros. Lo
es aun antes de nacer, pues la madre ya cuida del feto que lleva en sus entrafias
durante la gestacion; somos todavia mas necesitados en los primeros afios de
existencia, en una relacion absolutamente dependiente de los progenitores. También

en la adultez, en cierto modo, el ser humano se sigue sintiendo indigente en una vida

185 para este capitulo seguiré fundamentalmente a N. GAYOL, en A. CORDOVILLA (ed.), La légica de la fe,
UPComillas, Madrid 2013, 713-753.
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gque, a su pesar, no puede poseer de modo absoluto. Qué decir de la ancianidad,
cuando frecuentemente se cumple lo del evangelio de Juan (21,18): “Cuando seas

viejo, extenderas las manos y otro te cenira”.

Si es cierto que gran parte de lo que seremos pivota sobre nuestro modo de afrontar la
realidad presente, no es menos verdad que mucho de lo que hoy vivimos ha sido
acunado por la confianza bésica, realidad incontestablemente necesaria en los
primeros afios de vida, antropolégica y teologalmente hablando; hasta tal punto que
sin una cierta experiencia de haber sido objeto (en este caso, sujeto) de un amor
incondicional, que ama por lo que uno es, que sigue amando a pesar de los errores
por el otro cometidos, y que lo seguira haciendo animando cada paso del amado, no
sera posible aquilatar una sana experiencia religiosa y espiritual. Por ello, esta
confianza fundamental -antropolégica, biogréfica- supone la piedra angular de la fe, la
esperanza y la caridad. Aquella confianza alcanzara su plenitud cuando en ella sea
suscitada por Dios un deseo de una confianza trascendente -0 mas bien absoluta- que
es el lugar teol6gico que auna en su origen a la fe, esperanza y amor. En cierta
manera, supondra partir del descubrimiento del cogito, ergo sum, pasar por el “soy
pensado (por Dios), luego existo” (cogitor, ergo sum), hasta llegar existencialmente al
“soy amado (por Dios misericordioso), luego existo con todo lo que soy”. No lo
olvidemos: “Nosotros vivimos y morimos en él, en el regazo de su amor'®, porque

“nada nos podra separar del amor de Dios manifestado en Cristo Jesus” (Rom 8,38).

2. Lagraciay sus dinamismos de misericordia

Como adelantamos en las lineas introductorias, la confianza basica que nos permite ir
construyéndonos identitariamente es posible por la gracia de Dios. El no nos da
cosas, sino que se nos da a si mismo (gracia increada), pero esta presencia siempre
es generadora y transformadora en el ser que la recibe (gracia creada). Esta gracia
divina no es algo ajeno a la naturaleza humana —como si fuera un satélite o un
implante-, sino que es una realidad que se incoa en la propia entrafia del ser del

hombre'®, y hunde sus raices en su propia naturaleza.

En tanto que amor misericordioso, Dios se hos comunica como un Dios personal, que

nos habla de tu a td, atrayéndonos hacia si, mientras reconocemos su mas absoluta

18 Cf. Rom 14,8, en G. RAVASI, Segln las Escrituras. Doble comentario a las lecturas del domingo.
Ciclo A, San Pablo, Colombia 2005, 130.
187 Cf. N. GAYOL, op. cit., 713-715.
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Trascendencia. Creemos en un Padre absoluto que, paraddjicamente, también es, en
cierto sentido, relativo, en primer lugar porque es soélo en referencia al Hijo y al
Espiritu, y en segundo lugar porque en tanto Amor relacional ha querido ser-en-

NOSOtros y con-nosotros.

Es Su gracia la libre donacién en el amor, y es ella quien suscita en la persona una
inclinacion interior hacia la comunion personal con Dios; ademas, la gracia también

acompafia y sostiene (y por tanto, no fuerza) la opcion libre de la entrega personal del

. . 188
hombre al mismo Dios™ .

Al ser humano, pues, vocacionado al Absoluto, le compete acoger la gracia que Dios —
en su amor y misericordia- le brinda, hacerla suya (connaturalizarla), convertirse y
dejarse transformar por su accidbn misteriosa para asi también ser instrumento

(imperfecto, eso si) de esa misma gracia divina para el mundo*®.

2.1. Los dinamismos virtuosos, cauces de misericordia

2.1.1. ORIGEN

La terna fe-esperanza-caridad no aparece tal cual en el AT, ni en el judaismo, ni en la
filosofia grecorromana. Lo méas probable es que se trate de una creacién propiamente
cristiana, fruto del uso frecuente de las binas fe-esperanza y fe-caridad, y del intento

de sintetizar en qué consiste la vida cristiana. Nos detendremos en ellas mas abajo.

En primer lugar, fe y esperanza —dificilmente deslindables en el Primer Testamento-
de manera especial se fundamentan en YHWH como nuestra roca, en quien el hombre

(Israel) se apoya y confia 'y a quien espera confiadamente, sabedor de Su fidelidad.

El amor descubierto como causa y fundamento de posibilidad de esa vivencia de fe
esperante, sera traducido por los LXX con tres términos diferentes: eros, phileo y
agape, distinguiendo tres clases de amor: pasional, de amistad y oblativo,
respectivamente. Se privilegiara el concepto agape (caridad), tratando de mantener
viva la analogia y manifestando que el amor divino no es como el humano. Los

profetas seran quienes subrayen esta interpretacion clave en la historia de la

188 Cf. J. ALFARO, “Persona y gracia”, Selecciones de Teologia, Vol. 2, 5, enero-marzo 1963, 3-10.
189 Cf. N. GAYOL, op. cit., 718-724.
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salvacion: Dios nos ha salvado por puro amor y misericordia, no por nuestras

cualidades o logros humanos y a pesar de nuestra infidelidad.

El amor a Yahvé sera el principio y fundamento de todas las exigencias de la ley,
como podemos comprobar en el Shemé (Dt 6,4ss): “Amaras a Yahvé tu Dios con todo
tu corazén, con toda tu alma y con todas tus fuerzas”. Estos versiculos parecen
anunciarnos que previamente es el Sefor nuestro Dios quien nos ama, y al amarnos,
ama toda nuestra capacidad de amar y nos ama también a pesar de nuestras fallas
como criaturas limitadas que somos; por eso su amor eterno es misericordioso. Para el

israelita, sélo desde ese amor sera posible creer y convertirse.

El NT asume la fe, esperanza y caridad como diferentes dinamismos a través de los
cuales se realiza la existencia cristina. En los textos, aparecen como dones de Dios-
Amor que presiden y hacen posible la vida nueva en Cristo (Gal 5,5; 1Tes 5,8; Ef 4,1-
6). Ademas, JesUs aparecera como un nuevo objeto de fe de tal modo que a partir de
ahora el modo de creer en Yahvé serd creyendo en Jesus; un Jesus que se relaciona
con su Padre de un modo filial totalmente novedoso (Abba, Padre). La existencia
cristiana consistira en conformarse con El, participando en ese modo Unico y singular

con que el Hijo encarnado vive su filiacion.

2.1.2. LA PREEMINENCIA DEL AMOR

La preeminencia del amor es recalcada por san Pablo, escribiendo a los cristianos de
Corinto: “Ahora subsisten la fe, la esperanza y la caridad; pero la mayor es la caridad”
(1Cor 13,13). Esta es la mas importante porque comporta una dimensién de confianza
que le permite al seguidor de Cristo creer por encima de toda dificultad, esperar contra
toda esperanza y amar por pura gratuidad, sin esperar recompensa alguna. Para el de
Tarso, este &gape (caridad) significa ante todo el amor de Dios en Cristo que existe
en el ser humano como don del Espiritu Santo (Rom 5,5). Tal amor es siempre fiel,
pero son los tres dinamismos los que posibilitan nuestra comunion con Dios en Cristo
y con los hermanos. Para expresarlo, el apostol da cuenta de la vida cristiana

valiéndose de las binas:

1. La fe que se actua en la caridad (Gal 5,5). Esta pareja es la que mas veces

encontramos en el NT. Supone un dinamismo presente en la vida terrena y que
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auna la dimensién vertical con la horizontal®, la obediencia a Dios (ob-audire) y la
accion amante dirigida hacia el préximo necesitado. Hablamos de una doble
realidad, soteriologica y eclesiolégica. La pistis para Pablo, es la actitud
fundamental que une al cristiano con el Salvador, relacién que ordena toda su vida
moral. La fe esta totalmente impregnada de amor misericordioso, de tal manera
gue la unica fe que justifica es la que opera por la caridad; es mas, la fe es la
respuesta totalizadora del cristiano al amor de Dios derramado por el Espiritu en
su corazon y que le posibilita decir Abba, es decir, tener la experiencia fundante de
filiacibn y experimentar esa confianza filial que funda toda la existencia del
cristiano. Adherirse a Cristo no es solo reconocer su divinidad sino también darse a
El, y el modo de responder a su amor es amar a los hermanos, esa es la fe. Asi,

toda accion misericordiosa nace de la exigencia interna de la fe.

2. La fe que encuentra en la esperanza una dimensién constitutiva (Hb 11,1) y
que nos proyecta hacia el futuro. Nos referimos a la dimensién escatoldgica que,
como sabemos, no puede desentenderse de la realidad presente; antes bien, le
aporta un nuevo dinamismo. Esta esperanza es expresada con un doble registro.
Se trata, por una parte, de la beata esperanza, la esperanza objetiva de aquello
gue nos es prometido, el horizonte dltimo de la vida del cristiano. Pero no menos,
hablar de esperanza es hablar de hipomoné, de capacidad de resistencia en la
dificultad, de permanencia, de aguardo, de soportar los sufrimientos y las
dificultades, los costos del camino del seguimiento. La esperanza sostiene asi la

fe, y es fuerza en medio de la debilidad.

La vida cristiana es expresada por Pablo fundamentalmente a través de estas dos
binas, que combina con el recurso a la fe, esperanza y amor individualmente
consideradas y terminan confluyendo en la formula “fe, esperanza y caridad”, que mas

adelante conoceremos como “virtudes teologales”.

2.1.3. DANOS UN CORAZON COMO EL DE JESUS, DANOS SU FE-ESPERANZA-CARIDAD

La terna fe-esperanza-caridad resume, reasume y condensa los aspectos principales
de la vida cristiana. De esta combinacion, que no agota las posibilidades individuales

de las virtudes teologales, los cristianos tenemos el modelo mas acabado en Jesu-

199 Aunque quiza prefiramos hablar de una Gnica dimensién, horizontal, en la que igualmente Dios esta
presente, sosteniendo con misericordia lo creado auténomo; al mismo tiempo, la voz del necesitado (la
voz de Cristo) reclama nuestra respuesta misericordiosa.
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Cristo. Es él quien tras vivirlas en su existencia temporal de forma paradigmatica, nos
las comunica y nos invita a vivirlas como incorporacion a su vida. En El tenemos el
nudo existencial que las unifica e integra. Su Unica mision salvifica es al mismo
tiempo revelacion, promesa y amor. Y ha de ser acogida a través de la fe,
esperanza y amor, también como unidad de respuesta, que vincula ortodoxia y

ortopraxis.

Por otra parte, en Cristo tenemos de forma ejemplar el modo de vivir la fe de un
israelita del s. |, pero ademés, como recuerda la Carta a los Hebreos él es el pionero y
plenificador de la fe. Su fe en Dios se traduce en su fe por el ser humano, y esto
configura la existencia misericordiosa del Hijo del hombre. Es una vida unitaria,
integrada, exigente, que vive las dimensiones de la existencia humano-divina desde el
epicentro del amor misericordioso del Padre que lo nutre, permea y lo configura para

nuestra salvacién (pro-nobis).

Al mismo tiempo, esta vivencia suya es modelo para nosotros en otro sentido: la
misericordia divina que nos revela se expresa en una praxis que se dirige a sanar la
totalidad de la persona herida. Lo podemos ver de forma ejemplar en la parabola del
samaritano: éste no es Unicamente curado de sus heridas fisicas; quizd mas
importante fue el restablecimiento de su dignidad como ser humano. El acto de amor
(la curacion de las heridas y la recuperacion en la posada), posiblemente acrecenté la
confianza y suscité en el golpeado la fe y la esperanza en la bondad natural del
género humano, y por qué no, la fe y la esperanza en un Dios providente que jamas

abandona.

Jesus fue un sanador misericordioso de nuestro amor, de nuestra fe y de nuestra

esperanza. La distincion moderna entre sanacién fisica y psicoldgica, o sanacion

191

espiritual, no se conoce en la Biblia. Han de ser entendidas holisticamente™". Por eso,

para que nuestro amor (fundamento de la fe y la esperanza) sea sanador como lo fue

191 Esto podemos verlo mejor en el relato del paralitico que es descolgado a través de una abertura en el
techo (Mc 2 par). Jesus lo sana diciendo algo sorprendente: “Tus pecados te son perdonados”, y después:
“Levantate y anda”. Es obvio que aquel hombre sufria un grave complejo de culpa que habia paralizado
todo su cuerpo. So6lo cuando JesUs le asegura que sus pecados han sido perdonados y que no tiene que
sentirse culpable de nada, puede levantarse y echarse a andar. En JesUs percibimos la conviccién de que
Dios es abba: un padre misericordioso para todos los seres humanos que ama y perdona
incondicionalmente; y esto le lleva al Hijo a establecer relaciones sanadoras con cuantos se encontrara.
(...) Jesus fue capaz de hacer las cosas que hizo porque puso toda su confianza en Dios (fe de Jesus). Y
las vidas de los demas quedaron transformadas cuando aprendieron a confiar en Dios (fe en Dios), viendo
y oyendo a Jesus: él animo, fortalecid y liberé a las personas para que creyeran que lo imposible se podia
realizar (fe en Jests). Cf. A. NOLAN, JesUs, hoy. Una espiritualidad de libertad radical, Sal Terrae,
Santander 2007, 112-125.
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el de JesUs —nuestro modelo de virtudes'-, pedimos al Padre tener los mismos
sentimientos de Cristo (Flp 2,5), aproximarnos a sus entrafias de misericordia. Asi
nuestra vida podra ser cristocéntrica. Si el Dios que se nos revela, promete y da es un
Dios de entrafias misericordiosas, nuestra respuesta debera nacer de unas entrafas
como las suyas: encarnadas en la historia (historizadas), pues es la misma historia
lugar de la revelacién y de la salvacion. La misericordia (splagchnizomai) es un rasgo
indiscutible de la personalidad de Jesus que “con su persona ha abierto para la
humanidad otra via distinta de acceso a Dios, que no es la de lo sagrado, sino la via

profana de la relacién con el préjimo™%.

Las entrafias de misericordia de Cristo, dan cuenta de su relacion filial con el Padre en
quien deposité toda su confianza, lo que le posibilita entregarse totalmente a la misién
sin dejar ni resto de subjetividad para si, y al mismo tiempo trasmitir confianza a otros,
para que se aproximen a él pidiendo curacioén, sanacion, perdén... o fe. Sus entrafias
se conmueven porque el amor no resiste contemplar el sufrimiento de aquel o
aquellos a quienes ama..., y asi ensefia a amar con un amor que se hace praxis en la
accion misericordiosa que serd ya para siempre un signo y testimonio de la vida
cristiana (obras de misericordia). Por ultimo, sélo porque espera todo de Dios, la vida
de JesUs no desiste en ningln momento de desvivirse por aquellos que -por la
situacion en la que se encuentran- conmueven sus entrafias. La esperanza en que el
reino de Dios puede hacerse presente y efectivo a través de su vida le lleva a una
conmocion operosa, a comprometerse hasta el fondo con el sufrimiento humano hasta
el punto de con-sufrir/con-padecer él mismo con todos aquellos cuya situaciéon
conmueve sus entrafias. Esas son las entrafias de misericordia que pedimos, como
rasgo constitutivo de nuestra existencia cristiana, las que posibilitan una vida en fe,

esperanza y amor en la estela de Jesus.

Es toda la Iglesia la que le pide al Padre, especialmente en cada eucaristia, que
nuestro amar, esperar y creer se transformen en un dinamismo virtuoso y
misericordioso (como lo fue el del Hijo), desde el convencimiento de que todo don
procede de Dios y al mismo tiempo, desde la accion de gracias a El, somos
convocados a ser misericordia encarnada con los demas y con nosotros mismos.
Cuando en la liturgia pedimos al Padre nos conceda entrafias de misericordia, lo

solicitamos desde el convencimiento de que ese deseo no es primeramente nuestro,

192 Cf. Lumen gentium, 65.
1% F.J. VITORIA, Una teologia arrodillada e indignada. Al servicio de la fe y la justicia, Sal Terrae,
Santander 2013, 117.
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sino que brota de su gracia, de su amor a nosotros'*, ya que El, que es Amor, puede
y quiere darsenos ilimitadamente. Demandamos entrafias de misericordia porque
previamente hemos experimentado qué significa la misericordia para con nuestra
miseria; porque queremos acompasar nuestra vida al modo de amar de Jesucristo y al
amor mas auténtico del ser eclesial; porque creemos y sabemos que Dios también
desea nuestra felicidad, nuestro crecimiento dinamico en una libertad que colabora
misericordiosamente en una mejor instauracion del reino; porque esperamos que su
don nos acomparfie siempre, en las muertes y en la Vida, a pesar de nuestras faltas de

caridad y a través de los aciertos.

Por ello, es la practica de la misericordia la que mejor nos define existencialmente,
eucaristicamente; ante Dios ponemos nuestra vida entregada con mas 0 menos
aciertos, para que El la acoja, la bendiga y la llene de vida. Esta vivencia eucaristica
nos lanza a la misiébn del mundo para transmitir la misericordia divina, para mostrar
que es posible vivir (ahora y siempre) en fe, esperanza y amor. Al fin y al cabo, es una
llamada a la comunién, a ser sal de la tierra y luz del mundo (Cf. Mt 5,13-15),
reconociendo la esencia del cristiano: la fe (creer en el Dios que se nos revela), la
esperanza (esperar en el Dios que se nos promete) y la caridad (amar al Dios que

nos ama, y por tanto, a los demas seres humanos, -amables-).

El hombre alcanza el amor misericordioso de Dios en cuanto él mismo interiormente se
transforma en el espiritu de tal amor hacia el préjimo. Esto habr4 de ser asi durante
toda la vida cristiana (...). Sobre la base de Cristo crucificado (nuestro modelo),
debemos purificar continuamente nuestras acciones e intenciones, alli donde la

misericordia es entendida y practicada de manera unilateral, como bien hecho a los

. 195
demas .

En definitiva, como apuntamos mas arriba, afirmamos reformulando a san Pablo que la
fe —sostenida por la esperanza- actla en la caridad, Y viceversa: unas entrafias
misericordiosas, nacidas de la confianza en el Amor de Aquél que nos abraza con todo
lo que somos, no pueden sino dar gracias al Padre y al mismo tiempo empefiarse
compasivamente en la construccion del reino en este mundo querido por Dios.
Permitasenos traer a colacion este texto de la Compaiiia de Jesus que bien resume

esta interpenetracion de la fe y el amor que busca la justicia.

194 «yyestro Padre sabe lo que necesitais antes de pedirselo” (Mt 6,8).
195 Cf. JUAN PABLO Il, Dives in misericordia, 14.
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La Iglesia, cuya misiébn compartimos, no existe para ella misma sino para la humanidad,
proclamando el amor de Dios y derramando luz sobre el don interior de este amor. Su
fin es la realizacion del Reino de Dios en toda la sociedad humana, no sélo en la vida
futura, sino también en la presente. La misién de la Compafiia se inscribe en la mision
evangelizadora de toda la Iglesia. Esta mision "es una realidad unitaria pero compleja y
se desarrolla de diversas maneras™: a través de las dimensiones que integran el
testimonio de la vida, la proclamacion, la conversion, la inculturacion, la génesis de
iglesias locales, el dialogo, y la promocion de la justicia querida por Dios. Dentro de
este marco (...), la misién actual de la Compaifiia es el servicio de la fe y la promocién

en la sociedad de "la justicia evangélica que es sin duda como un sacramento del amor

o . Col
y misericordia de Dios %

A modo de sintesis. Fe-esperanza-caridad conforman una triada que sintetiza y
posibilita la vida cristiana. Nacen del profundo amor del Padre, quien nos agracia
constitutivamente con la confianza, quien nos permite esperar frente a toda
desesperanza, quien nos muestra en su Hijo las entrafias compasivas que construyen
el reinode Dios. Si se nos permite el doble juego de palabras, la fe cree y crea. Con
san Pablo subrayamos la preeminencia de un amor que ha de ser historizado para
entenderse como verdadero. En Jesus el Sefior, Dios nos envia su propio amor que
permite a los hombres ser misericordiosos como sélo él lo es. En la Iglesia, los
sacramentos -nuestra proxima parada- son signos portadores de esta fe, esperanza y
amor que nos permite vivir en Cristo, y que estan llamados a ser continuacion de esa
misma misericordia de Dios, que se hace presente en el Hijo encarnado, con los

heridos en el camino.

19 Congregacion General 34, d.2, n.3.

99



100



Capitulo 7

El parte para nosotros el pan (SACRAMENTOS)

1. ¢Qué son los sacramentos?

Gracias a la fe, esperanza y caridad —veiamos en el capitulo precedente-, creemos en
y nos comprometemos con el Dios que se nos revela, por su Hijo, como entrafias de
misericordia. Los sacramentos de la Iglesia son signos que estan llamados a ser
continuacion de esa misma misericordia de Dios en la construccion del reino. No
son un premio para los perfectos, sino para los que estan en camino. En las paginas
siguientes nos acercaremos a este misterio, a la par que intentaremos descubrir en
qué medida el septenario edifica, alimenta y fortalece la fe de los hombres en la

Iglesia, impulsandola a la practica de la caridad compasiva.

Bien es cierto que, aunque “todos los sacramentos son sacramentos de la misericordia

"7 "no todos lo son del mismo modo. Nos centraremos, pues, en aquellos en

de Dios
los que esa misericordia divina se hace mas palpable: los llamados “sacramentos de
curaciéon” (Reconciliacion y Uncidn de los enfermos), a los que habria que afiadir la
eucaristia, conscientes de la significacién esencial que tiene para los cristianos: el
Hijo de Dios entrega su cuerpo y sangre —su vida entera- por toda la humanidad, se
nos da como alimento y fortalecimiento para los que estan en camino, y nos acoge en
un dltimo y actualizable ejercicio humanodivino de preferencia por los mas necesitados

de perddn y sanacion.

1.1. Lo antropolégico, condicion de posibilidad para lo religioso

Un sacramento es como el beso de una madre. Si lo piensas, es un gesto raro tocar la
mejilla con los labios. No es como las demas cosas que le da a su hijo: comida que le
alimenta, ropa que le abriga... Aparentemente, no hace nada, no sirve para nada. Sin
embargo, todos sabemos que ese beso tiene un efecto profundo en el centro de su ser.
Significa “te amo”, y es el mismo amor que se le da en el beso. A través de él, la madre

realmente ama a su hijo.

197W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander 2012,
159.
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El hijo puede rechazar el beso, o aceptar el beso pero rechazando interiormente el
amor que expresa. Entonces el beso no obtiene el efecto querido por la madre. Pero,
de hecho, se dio. Y algun dia, puede que el hijo se despabile (aun cuando sea ya
maduro y la madre haya muerto) y recuerde el amor que le tenia su madre, expresado
en todos esos besos, y se sienta amado. En ese momento el beso habra llegado a su
meta.

Ademas, el beso de una madre a su hijo no es como otro beso que le pueda dar a
cualquiera. Afirma sin palabras y hace real el hecho: “tu eres mi hijo”, “somos una
familia”. El beso construye el cuerpo social que es la familia. Y cuando el beso es
plenamente fructuoso, y el hijo se reconoce tiernamente querido, es salvado de la
soledad total. Transforma al nifio. Le capacita para sentir y expresar a su vez el amor
humano.

Del mismo modo, Dios se sirve de gestos humanos para expresar su amor para con
nosotros, sus hijos. Y, si realmente nos abrimos a ese amor, nos transforma en

personas capaces de amar y de formar la familia de la Iglesia.

Estas bellas y sabias palabras, reflexion de hace ya algunos afios -aunque no
publicada- de un compafiero jesuita, Timothy Howe SJ, expresan muy bien, a través
de la metafora del beso, el punto de partida de lo que los sacramentos quieren
significar eficazmente: en ellos recibimos un gesto concreto de amor, gratuito e

inmerecido, por parte de Dios para el bien de toda su Iglesia.

Como ya hemos visto al abordar la Antropologia y el tratado de Virtudes, todo ser
humano, por el hecho de serlo, estd necesitado de amor y de misericordia. Una
ausencia total de amor en nuestra existencia dafiaria — incluso de forma irreparable- la
humanidad de la persona. La ignorancia de toda experiencia de misericordia, reduce y
lesiona nuestra humanidad y dificulta la propia autocomprensién del sujeto como
miembro de la comunidad universal en que las interacciones claman por un
reconocimiento del otro en su comun dignidad y como alguien merecedor de mi

valoracion y cuidado.

No somos islas. Pero, paradéjicamente, nuestras ciudades nos dan muestras de como
el afan de conquista de la individualidad se torna en esa tremenda soledad que tanto
afecta al hombre posmoderno. En el fondo, este ser humano de hoy busca sentirse
escuchado, nombrado, amado, acogido incondicionalmente por encima de todo mérito

o intercambio.
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Los sacramentos parten de una realidad humana previa repleta de significados: los
simbolos. Asi, por ejemplo, ante un episodio de violencia de género, muchos
ciudadanos se reunen espontdneamente en algun lugar significativo: la casa de la
victima, la plaza del Ayuntamiento, etc., para hacerle sentir a la familia afectada que su
dolor es compartido, que no esta sola. Se encienden velas; carteles con mensajes de
animo y flores son depositados en un mismo lugar, como en un improvisado altar
existencial, donde de alguna forma el dolor de la comunidad humana es mas
llevadero, en cuanto aunado y compartido por muchos. En los sacramentos nos
servimos de muchos simbolos, algunos con un significado universal, otros varian
dependiendo de la cultura del pais: el agua, el silencio, los cantos, la bendicion, el
aceite. De “esta simbologia es de la que parte la esfera de lo religioso; lo religioso no
elimina el significado primero (lo antropoldgico), sino que lo acoge, lo enriquece
y ademas lo muestra en su profunda y ultima verdad: no estamos solos en este
mundo, sino que Dios en su misericordia, en su infinita Bondad, acoge todo lo que
somos Yy vivimos, nuestra alegria, nuestro dolor e incertidumbres, nuestra
esperanza”®. Esto se hace manifiesto también en otra de las realidades humanas —
igualmente previa, o contemporanea al sacramento— que es la situacién fundamental
sobre la que se actua dicho sacramento y que al mismo tiempo éste celebra. Lo

desarrollaremos mas adelante.

1.2. Dimensiones del sacramento: santificar, edificar, dar culto

Desde este trasfondo humano a través del que Dios se nos manifiesta, afirmamos con
el ultimo Concilio que “los sacramentos santifican a los hombres confiriéndoles la
gracia, edifican el cuerpo de Cristo y dan culto a Dios, puesto que son lugares de la
accion divina”®. Para que esto sea posible, los simbolos, ritos y palabras -elementos
esenciales del sacramento- han de crear un espacio celebrativo que ayude a descubrir
y acoger eficazmente la llamada de Dios, transformando la Presencia ya siempre

entregada, en encuentro eficazmente salvador.

Lo que el Concilio nos dice en realidad es que todo en los sacramentos esta
destinado a afirmar la fe, fomentar el amor y sostener la esperanza, o en otras

palabras a ayudarnos a crecer en la vida de la gracia, a vivir nuestra existencia

198 Cf. A. TORRES QUEIRUGA, “Los sacramentos: acontecimiento real versus simbolismo vacio o magia
oculta”, Selecciones de Teologia, Vol. 52, 206, abril-junio 2013, 117-119.
199 sacrosanctum concilium, 59.
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cristiana cada vez mas “en Cristo”, conformandonos con él, tomandolo como modelo

altimo, belleza que nos salva, y sacramento originario, pues él es en definitiva el

“lugar” del encuentro mas profundo entre Dios y los hombres.

Por tanto, para comprender verazmente el hecho de los sacramentos, necesitamos

apuntar estas claves hermenéuticas:

Los sacramentos estan insertos en la capacidad simbdélica del ser humano, no
son una construccion sobrenatural que desdefie la autonomia del mundo. “La
historia es el medio para que lo eterno se comunique”™®.

Los sacramentos reflejan la dinAmica encarnatoria, presentandose como casos
particulares de una sacramentalidad general, que tiene en la corporalidad de Cristo
y en la comunidad de la Iglesia sus nucleos fundantes.

Los sacramentos brindan la gracia en situaciones especificas. Como hemos
subrayado en el apartado de Antropologia Teoldgica, la presencia salvadora de
Dios estd siempre actuante en todas las situaciones. Pero los sacramentos
atienden a “situaciones fundamentales” o “situaciones limite”, donde
necesitamos mas agudamente dicha presencia. Cada una de las llamadas
“situaciones fundamentales de la vida del ser humano” especifica un sacramento:
nacimiento (bautismo), muerte o enfermedad (uncién), pecado (confesion),
madurez (confirmacion), alianza matrimonial (matrimonio)... y, envolviéndolos
todos, la eucaristia como celebracion central que refuerza el valor antropolégico
gue la comensalidad ya tiene de por si. A través de los sacramentos, la Iglesia
configura una celebracion que hace (mas) perceptible al Dios misericordioso que

acoge, perdona, bendice, sana, alimenta, envia.

Los simbolos empleados en cada sacramento nos abren a aquello que significan.
Esta significacion precisa de la entera celebracion. El opus operatum afirmado de
los sacramentos, nos da la seguridad objetiva de la presencia salvadora de
Dios en ellos, pero que solo puede realizarse en el acogimiento subjetivo,
lejos de toda magia. La Iglesia cuida el simbolismo para hacer mas visible y
palpable la presencia de esa gracia prometida por el Dios-de-Jesus que, creando-
por-amor, ha decidido estar siempre con nosotros, sustentandonos, apoyandonos

y salvandonos.

20 of . RATZINGER, “El fundamento sacramental de la existencia cristiana”, en Ser cristiano, Sigueme,
Salamanca 1967, 57-84.
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= Por ultimo, los sacramentos son gestos simbdlicos y proféticos de la Iglesia,
que se orientan a la realizacion del reino de Dios en ella misma y para toda la
humanidad, desvelando los grandes contenidos del reino: misericordia, justicia,
solidaridad, gratuidad, comunidad, esperanza, salvacion, liberacion. Vamos a
detenernos un instante en esta asamblea santa (y pecadora).

1.3.  Los sacramentos en la Iglesia®™

La comunidad eclesial esta en el origen de los sacramentos. Ella es sacramento
universal de salvacion en cuanto es “signo e instrumento de la reconciliacion y la
comunion de toda la humanidad con Dios, asi como de la unidad de todo el género
humano” (CIC 780). En tanto que mediadora de la salvacion de Cristo, toda ella desea
ser continuadora de su misericordia que acoge, restablece y envia hacia el reino de

Dios.

Los 7 gestos simbdlicos, correspondientes a los 7 sacramentos, se sitian en
continuidad con las acciones salvificas de Yahvé en el AT y de Jesus en el Nuevo.
Son momentos especialmente densos de sentido y transparentes del reino de Dios en
la vida de Israel o en la Iglesia, lugares de paso de la muerte a la vida, espacios de
ofrecimiento de la misericordia del Padre, son don y tarea. También significan, como
hemos mencionado mas arriba, los tiempos privilegiados (kairoi) de la vida del
individuo y de la comunidad, en los que el simbolo se abre al sentido mas profundo.

Por ultimo podriamos decir que se transfiguran en gracia escatolégica del reino.

Otra de las caracteristicas peculiares de los sacramentos es su capacidad de

mostrarse como simbolos proféticos dentro de la Iglesia que®*:

I. Anuncian la buena noticia del reino de Dios, sobre todo para aquellos que
siempre reciben malas noticias. Es un anuncio de vida, perddn, esperanza,
comunion, ligado a Jesls y a su palabra, a su vida, muerte y resurreccion. Son
memorial de Jesus.

[I. Denuncian el pecado del mundo -todo aquello que genera muerte- mostrandonos

como Dios es compasivo, cual es la gracia divina que construye el reino.

201 para este apartado seguiré fundamentalmente a V. CODINA, en |. ELLACURIA-J. SOBRINO, Mysterium
liberationis Il, Trotta, 1990, 267-294.
292 para los siguientes tres puntos, cf. Ibid., 287-293.
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lll. Transforman y exigen la transformacién de la realidad, pues son una sefial
escatoldégica de ese reino ya incoado entre nosotros. La eficacia de los
sacramentos brota de su mismo ser simbolos-proféticos; esta eficacia no es solo
eclesial (vinculan a la Iglesia) sino basileica (en orden al reino o basileia). Son
don y tarea, opus operatum y opus operantis, impulsan al seguimiento del Jesus

compasivo.

Si la Iglesia ha de ser distribuidora de esta gracia que son los sacramentos debe
facilitar a todo hombre y mujer su acceso a ella. Como afirmé el papa Francisco, “la
Iglesia no es una aduana, es la casa paterna donde hay lugar para cada uno con su

vida a cuestas”®.

Vivimos nuestra fe en la Iglesia de los sacramentos, y estos son comprensibles como
la autorrealizacion de la Iglesia. Ella es la continuacién y permanencia actual de la vida
de Cristo resucitado en el mundo y ademas es signo performativo del amor
misericordioso del Padre que se adentra en el mundo en Cristo. “Cristo, en su
existencia historica es, a la vez, la realizacion de la gracia salvifica de Dios, y su
sefial’®. Se trata de la Iglesia del Jests Pascual —que promete la Vida aun en la
muerte-, del Espiritu de Pentecostés —rocio que empapa la tierra-, del Padre fuente de

todo Amor —que privilegia a los mas necesitados-.

La vida de JesUs supuso —supone- para nosotros una liberacién y una sanacion de toda
realidad, ya fuere pasada, presente o futura. Es uno de los efectos de la misericordia.
Con los sacramentos, la misma Iglesia celebra no unos gestos que “aseguren” algun
tipo de proteccidn, que tranquilicen una conciencia supersticiosa; la Iglesia de Jesus se
pone en primer lugar a la escucha del Espiritu del Resucitado (también es el del
Padre), con la confianza de que es El quien agracia lo celebrado. Si Jesus lleno de
misericordia, enviado por el Padre, tuvo poder y compasion para acoger, sanar y
liberar, asi también la Iglesia —confiada- se siente enviada a hacer lo mismo; es decir,
se convierte en una comunidad que celebra el Evangelio del Amor encarnado mediante
un cierto niamero de acciones significativas y de ritos. Semejante comunidad no tiene
por objeto reclutar nuevos adeptos, sino que lo que realmente desea es partir con los
otros el pan y comer juntos en la misma mesa de la fraternidad, transmitiéndoles

. - . . . 205
asi la Buena Noticia de vivir en una Casa con las puertas siempre abiertas” .

203 pApA FRANCISCO, Evangelii gaudium, 47.

204 K. RAHNER, “Iglesia y sacramentos”, Selecciones de Teologia, Vol. 1, 4, octubre-diciembre 1962.

205 Cf. G. FOUREZ, Una Buena Noticia liberadora. Evangelio para un mundo en crisis, Sal Terrae,
Santander 1987, 50. (Las negritas son mias).
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Esa Buena Noticia que desea transmitir la Iglesia no le pertenece, como propietaria,
sino como usufructuaria de un Bien que ha recibido. Su razén de ser es trinitaria y su
espejo, Jesucristo, Amor hecho hombre, Misericordia encendida que supo mirar la
realidad con ojos siempre limpidos y eternamente nuevos. S6lo una comunidad asi,
que sabe quién es su principio y fundamento, invitada a celebrar con los hombres los
signos de liberacion, podra suscitar en otros un deseo de pertenencia.

1.4. El septenario sacramental®*®

Jesus no declar6 o instituy6 los 7 sacramentos tal como los entendemos actualmente;
“estos se fundan en acciones simbolicas del de Nazaret, testificadas por la Biblia y en
ellos se prolonga la accion salvifica, corporal y simbodlica de Jesus”™’. Por tanto, la
fuente e inspiracion del septenario sacramental las hallamos, en primer lugar, en
Cristo, y de la mano de este, en su lglesia, presencia de Aquél en el mundo. Por
tanto, los sacramentos no son objetos teoldgicos aislados, sino que implican una

cristologia y una eclesiologia (y por tanto, una antropologia).

Ademas, los sacramentos ni fueron siempre 7 ni tuvieron siempre la significacion
actual. En la antigua Iglesia se interpretaban como sacramentos hechos histéricos que
dejaban traslucir la salvacién de Cristo. Asi, se entendia que las cosas no son
Unicamente materiales, sino también indicadoras del amor divino, que lo hacen visible
y presente en el tiempo. La transparencia de lo eterno en el mundo —base del principio
sacramental- pertenece al fundamento de su existencia. La reflexion patristica jugara

un papel importante en la decantacion de los 7 sacramentos.

Hasta el siglo Xll, no se afirm6 que los sacramentos eran siete (Pedro Lombardo). El
Concilio de Florencia no especificé directamente que los sacramentos hubieran sido
instituidos por Jesucristo; lo que si dijo expresamente fue que cada uno de los siete
sacramentos se configura por la integracion de tres elementos: por determinadas
cosas, como materia; por ciertas palabras, como forma; y por el ministro que
proporciona el sacramento, con la intencion de hacer lo que la Iglesia hace (DS 1312).
Pero el nimero no sera sancionado finalmente hasta Concilio de Trento, en medio de

la controversia con los reformadores. Las razones para aducir el septenario se fueron

206 Cf, K. RAHNER, La Iglesia y los sacramentos, Herder, Barcelona 1964, 9-81; Cf. J. RATZINGER, op.
cit., 57-84.

207 cf. F.J. Nocke, Doctrina general de los sacramentos y Doctrina especial de los sacramentos, en T.
SCHNEIDER (dir.), Manual de Teologia Dogmatica, Herder, Barcelona 1996, 841.
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fraguando durante todo este tiempo y se pueden fundamentar en cuatro argumentos

principalmente:

1. Escrituristico: no porque se encuentre el nUmero septenario en la Biblia, sino
porque cada sacramento tiene eco en textos del NT.

2. Simbdlico: En todas las culturas antiguas, incluida la Biblia, el siete era el
numero de la perfeccion, de la totalidad, de la plenitud acabada y perfecta.

3. La conveniencia antropoldgica (tomista): “Los siete sacramentos corresponden
a todas las etapas y todos los momentos importantes de la vida del cristiano:
nacimiento, madurez, nutricion, enfermedad corporal y espiritual, la autoridad
en la sociedad, reproduccion de la especie”208,

4. De autoridad: Los documentos del magisterio eclesiastico a lo largo de la

época medieval se habian ido inclinando por esta postura.

A partir de aqui, veremos de qué manera cada sacramento en particular se muestra
continuador de la misericordia del Padre. Comenzaremos con los de Iniciacién —ya que
su mismo titulo lo indica-, pero como dijimos mas arriba, centrdndonos en los que

manifiestan de un modo singular esa compasion divina.

2. Los sacramentos, continuadores de la gracia misericordiosa®®

2.1. El bautismo: el agua de la vida®*°

La Iniciacién cristiana trata de un acto Unico, pero con momentos sucesivos y que es
igual para todos; es la insercion del candidato en la nueva vida que Dios nos
ofrece: en el misterio de Cristo, muerto y resucitado, y en la Iglesia, por medio de la fe
y los sacramentos. El bautismo abre las puertas a los otros sacramentos llamados de
iniciacién cristiana (también lo son Confirmacion y Eucaristia). Celebra la admision a
una comunidad des-centrada: ésta reconoce a quién se debe y a la par acompafia al

nedfito en una vida que es don. Ademas, sobre todo supone la acentuacion de la

28 Cf. SANTO TOMAS, “Suma Teoldgica”, en Catecismo Iglesia Catdlica, 1210 (www.vatican.va,
consultado el 21.11.14); C. MARTINEZ, en A. CORDOVILLA (ed.), La logica de la fe, UPComillas, Madrid
2013, 528.

209 Cf, Ibid,, 497-630; cf. V. CODINA, op. cit., 287-293; J.M2 HERNANDEZ, Apuntes de Sacramentos para
alumnos, Facultad de Teologia de Granada.

2101 os subtitulos de cada sacramento estan inspirados en (o tomados de) la obra de B. FORTE, Los
sacramentos y la belleza de Dios, San Pablo, Madrid 2014. De esta misma obra me serviré de algunas
ideas.
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fidelidad de Dios con su criatura; un Dios que es amor y que no permitira que “nos
perdamos” a lo largo de los avatares de la vida. Su gracia y su fortaleza escoltan al
bautizado, de la misma manera que nos promete Jesus “Yo estoy con vosotros, cada
dia, hasta el fin del mundo” (Mt 28,20). Este sacramento también elimina los
pecados, porque no hay ninguna realidad, fuera de Dios, mas fuerte que su amor y
misericordia en forma de gracia. Nuestro Dios, que es amor, cuidard siempre de sus

criaturas.

El bautismo de Juan es distinto al bautismo cristiano (Jests nunca bautiz6*"): el
primero expresa penitencia para la conversion del corazoén, incluso para el perdén de
los pecados, pero sobre todo anuncia otro bautismo: en “Espiritu Santo y fuego”
donado por Jesucristo. EI mismo Espiritu que envié a Jesus a anunciar la buena nueva
a los pobres y la liberacién a los cautivos (Lc 4,16-21) es el que impulsa al cristiano a
hacer compasivamente presente el reino de Dios en la historia. EI mismo Jesus les
encarga explicitamente esta misién, cuando les entrega el mandato misionero (Mt
28,19; Mc 16,15) de bautizar en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu.

En palabras de Pablo de Tarso (Rm 6,4-5), el bautismo es un evento que nos pone en
intima relacién y participacion con el misterio pascual de Cristo. Simbodlicamente, el
rito bautismal nos sumerge en la muerte de Cristo pero también el mismo rito nos hace
participes de su resurreccion; asi, el bautismo es inicio y don de una vida nueva en el
Espiritu; nos conforma con Cristo y nos introduce en la Unica comunidad, la de los

creyentes.

En el bautismo, por su Espiritu, Dios hace participe a “quien cree” de lo que produce el
bautismo en la cruz. Perdona el pecado, da el Espiritu. El rito del agua remite a la
esperanza, pero en cuanto colmada, al deseo de que se cumplan las palabras del
profeta: “os salvaré de vuestras manchas... pondré en vosotros mi Espiritu (Ez 36,23-

38), pero en cuanto que este deseo esta saciado. El agua del bautismo expresa, pues,

la fidelidad de Dios"*?.

Para san Juan evangelista (7,39; 16,7; 19,30; 20,19-23)?, el punto de partida del

bautismo cristiano es el don del Espiritu Santo a la Iglesia, y tiene més que ver con lo

211 0 Si llegd a hacerlo (Jn 3,22.26; 4,1, desconocido en los Sindpticos) muy pronto abandoné esa
practica.

?12 J-M. R. TILLARD, Los sacramentos de la Iglesia, en Iniciacion a la practica de la Teologia, Cristiandad
111/2, Madrid 1985, 375.

23 C. MARTINEZ, op. cit., 541.
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que representa la entera vida de JesUs. En definitiva, en el NT, el bautismo es
condicion ineludible para ser cristiano: asocia con la muerte y la nueva vida de Jesus,
perdona los pecados y reincorpora a la vida divina (presente y futura) de la comunidad
eclesial.

Sin duda, este sacramento expresa la absoluta gratuidad de la iniciativa salvadora de
Dios, por lo que fe y bautismo son inherentes: el bautismo dona la fe y al mismo
tiempo la causa y hace crecer. Podriamos afirmar que es la gracia del Espiritu la que
posibilita nuestra conversion (bautismo cristiano); pero nuestra conversion no es un
requerimiento previo para que aquella gracia descienda sobre nosotros (bautismo de

Juan). Asi es la l6gica de la bondad compasiva del Padre.

Sin embargo, esta iniciativa misericordiosa de Dios que nos ofrece el bautismo para
nuestra divinizacién, no se agota exclusivamente en este. La misericordia del Padre se
expresa en su voluntad salvifica universal, mas all4 del rito oficial, “todo hombre que,
ignorando el Evangelio de Cristo y su lglesia, busca la verdad y hace la voluntad de

Dios segun él la conoce, puede ser salvado”®*

.Y es mas, Su misericordia, expresada
en el deseo universal de salvacibn es mas importante incluso que el ministro del
sacramento: en caso necesario —ante la imposibilidad de encontrar a un presbitero o
un diacono- cualquier persona puede bautizar, pues lo esencial es el don de Dios que
desea darsenos muy por encima de la mediacibn humana. La Iglesia se une a esa

voluntad misericordiosa.

2.2.  Confirmacién o crismacion: el sello del Espiritu

En este sacramento se recibe el Espiritu Santo de manera especial para ser testimonio
en el mundo de la misericordia divina. Bautismo y confirmacién se vinculan, pues
expresan la unidad entre el misterio pascual de Cristo y el Espiritu donado por el Hijo
en Pentecostés a los apdstoles (Hch 2,1-13) y sobre todos los creyentes en El; estos
apostoles, a su vez, lo trasmitieron con la imposicién de las manos (Hch 8,5-6. 14-17;
19,5-6).

Bien es cierto que, por el primer sacramento de iniciacion el Espiritu divino ya forma
parte de la persona; pero gracias a la crismacién, no es tanto que la persona

“confirme” libre y voluntariamente su decision de seguir a Jesus, sino que es Dios

214 cf. CEC 1260.
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quien nos confirma, concediéndonos el don del Espiritu Santo®®. “Es el amor de

Dios el que ha sido derramado en nuestros corazones por el Espiritu” (Rm 5,5). Un
don que nos hace capaces de creer, esperar y amar, que ilumina nuestra confianza
para ser testigos del amor entregado, como lo hizo el Hijo, “practicando con amor la
justicia, caminando humildemente con nuestro Dios” (Cf. Miq 6,8). Siendo esto cierto,
no lo es menos que en la practica eclesial, este sacramento a veces supone para
muchas personas un “rito de despedida”, o bien algo cuasi ininteligible en lo que tiene

de especifico este envio del Espiritu.

En este sentido, todos sabemos que la vida es dynamis, es proceso y crecimiento,
supone estancamientos y avances rapidos. Por ello necesitamos detenernos, tomar
aire y alimentar de profundidad aquellos acontecimientos que consideramos
importantes. Ese aire, soplo y fuerza de Dios se significaba en las unciones
veterotestamentarias. En el NT, el Espiritu Bueno recorre la vida de Jesus y sigue
caminando de la mano de la Iglesia, no circunscribiéndose a momentos “cumbre”

(aunque los tenga), sino que supone una realidad siempre repetible y novedosa.

Pero concretamente, la imposicion de manos en la Confirmacion supone repetir, re-
cordar (volver a pasar por el corazén) aquello que sucedi6 en Pentecostés, y por ende,
perfecciona y nos acostumbra a lo que sucedié en nuestro bautismo. Mas aun, se trata
de una auténtica “conmocién del corazén” del que se sabe enviado por Jesus
resucitado para una mision en el mundo. La Iglesia entera es misionera y toda ella
se reconoce amparada y sostenida por la misericordia divina. Repetimos, en el envio
de este sacramento lo importante no es nuestra decision cuanto la voluntad salvifica
de Dios. El sigue contando con cada uno de nosotros, El conoce nuestras debilidades
y fortalezas; pese a ello (y desde ello), su compasion encarnada ama lo que somos y
nos envia a colaborar en la construccion del reino de Dios. La promesa del Espiritu (Lc
11,13) nos hace capaces de misericordia en cuanto purificados por su amor®®, cayado
para el camino, ayuda en la fragilidad (Rom 8,26), nos ensefia a orar mostrandonos el
Dios verdadero (1Cor 12,3).

Por tanto, el adjetivo misionera que caracteriza a la Iglesia y a quien a ella se
incorpora, implica lo que hemos apuntado: la verdadera mision del cristiano nace de la

permanente accion de Dios —a través de su Espiritu- en nuestro ser enviados-con. El

215 Cf. B. FORTE, op. cit., 42-46.

216 «Ven, Espiritu Santo, llena los corazones de tus fieles y enciende en ellos el fuego de tu amor»
(Solemnidad de Pentecostés, Antifona del «Magnificat» in | Visperas: Liturgia de las Horas;
cf. Solemnidad de Pentecostés, misa del dia, Secuencia: Leccionario, V, 1).
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mismo Espiritu que confirmd a Jesus como Hijo de Dios en el Jordan, sigui6
acompafidndolo en su vida apostdlica, lo resucitd por el poder de Dios, confirmo
aquella incipiente comunidad apostdlica 50 dias tras la Pascua y sigue soplando en
nuestras ciudades, entre epliclesis y asfalto; porque —ni para Dios ni para nosotros-
nada humano es ajeno. Este Espiritu Bueno se compadece de nuestra fragilidad,

fortalece al creyente en la fe e ilumina nuestra respuesta de amor compasivo.

2.3. Eucaristia: Cristo compasivo se parte y se reparte para la vida del mundo

La eucaristia supone un gesto de absoluto amor del Padre, a través del Hijo, en
nuestro favor; pero ¢,qué tipo de amor es este que hoy seguimos celebrando como si
fuera la primera pascua? En el Primer Testamento, Dios se comprometia con los
hombres si cumplian los mandamientos; en Jesus, Dios sella una alianza
incondicional, se liga a nosotros por amor y para siempre. El Sefior Jesus, el pastor
bueno y hermoso (Jn 10,11) alimenta con su cuerpo y su sangre a toda la
humanidad para guiarnos con todo lo que somos hacia los pastos de la vida (Sal 23 -

22-). Por eso, como acto de misericordia, la eucaristia es?’:

= Sefial de reconciliacion: Cristo repara nuestras fuerzas limitantes,
prometiéndonos el perdén de los pecados y perfuma nuestra cabeza. Nos promete
su presencia de amor cada dia de nuestra vida, en lo que hagamos o dejemos de
hacer, en la salud o en la enfermedad. Asi, en la eucaristia, Dios transforma el pan
y el vino y también transforma nuestro mundo personal: lo que nos tritura y muele
a diario, lo masculino y lo femenino, la historia de nuestra vida, aquello que
elevamos para que El lo haga especialmente bueno. Por esta transformacion,
Jesus repara lo roto, proclamando la salvacion que nos regala el Padre, anuncia la
misericordia definitiva de Dios para todos. “No puede caber duda alguna de la
universal voluntad salvifica de Dios ni de la intencion universal de la entrega de la
vida de Jesus por todos, por mi (...). En la medida en nos conformamos con el
Cristo que se entrega, somos transformados™*%.

Tomé Jesus pan y lo bendijo, lo partié y dandoselo a sus discipulos, dijo: “Tomad,
comed, este es mi cuerpo que se entrega por vosotros. Haced esto en recuerdo mio”.
Luego toméd una copa (...) y se la pasé diciendo: “Bebed de ella todos, porque esta es
mi sangre de la nueva Alianza, que es derramada por vosotros para el perdén de los

pecados”.

217 Cf. Los tres epigrafes los hemos tomado de B. FORTE, op. cit., 64.
218 Cf. W. KASPER, 0p. cit., 79.
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Mt 26,26-28; Mc 14,22-24; Lc 22,19-20; 1Cor 11,23-25

La eucaristia es signo de la resurreccién®® y de la resurreccion continua de cada
uno de nosotros, de lo que cada cual porta en su biografia y que necesita

sanacion®®,

= Sefial de unidad: el ofrecimiento al Padre del pan y el vino (el cuerpo entregado y
la sangre derramada) lo realiza Jesucristo por todos los hombres y mujeres; se da
en un contexto de comensalidad y con todo lo que esto significa para el mundo
judio; Jesus rompe con la exclusién de mesa (que habla de exclusién de vida) y
abre a una comensalidad sin barreras donde los excluidos son incluidos. El come
con pecadores y publicanos y también lo hace con sus discipulos, uno de los

cuales JesuUs sabe lo entregara; otros lo negaran o huiran.

Es sefial de la Nueva Alianza. JesUs se nos da en la eucaristia para hacernos un
solo cuerpo, convocando y reuniendo a los dispersos. Ademas, este ofrecimiento
del amor de Dios ha de ser aceptado mediante la fe, que es respuesta del amor; el
“tomad y comed” dicho a los discipulos se trata de una adhesion a la existencia de
Jesus, a vivir con ély como él. Pero, s6lo con unos ojos renovados, con los ojos de
la fe, podremos, como los dos de Emadus (Lc 24,13-35) reconocer al resucitado al

partir el pan.

= Fuente y motivo de la caridad: Por puro amor, JesUs se hace alimento para el
que lo necesita y para quedarse con nosotros para siempre. El fortalece nuestra
debilidad, nuestra vida tan fragil como el trigo y la uva... Comer de estos alimentos
de la tierra —transformados- implica también partirse y repartirse por los otros, pues
la misma entrega de Cristo es movida por la misericordia. Comulgar a Cristo nos
hace alimento para el necesitado. El cuerpo y la sangre de su Hijo suponen la
culminacion de una vida entregada, una existencia por amor que la Iglesia tendra
la mision de actualizar todos los dias de su existencia en la eucaristia.
“Comiéndote, sabremos ser comida”, como bellamente afirmé Pedro
Casaldaliga®, sabremos incluir a todos en su cuerpo y su destino. Lo atestigua

especialmente la pardbola del buen samaritano (Lc 10,29-37).

219 Seqn el relato de los discipulos de Emaus (Cf. Lc 24,13-35).
220 Cf. B. FORTE, op. cit., 55s.
22 De su poema “Mi cuerpo es comida” (www.prelaziasaofelixdoaraguaia.org.br, consultado el 07.11.14).
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2.4. Reconciliacion: Alegria del perddn y fundamento de la conversién

Como afirmamos mas arriba, los sacramentos de la reconciliacién y de la uncion de los
enfermos son conocidos como “de curacién”. Veremos de qué manera son signos

especiales de la misericordia del Padre para el perdén y la sanacion.

El Sefor Jesucristo, médico de nuestras almas y de nuestros cuerpos, que perdoné los
pecados al paralitico y le devolvié la salud del cuerpo (cf Mc 2,1-12), quiso que su
Iglesia continuase, en la fuerza del Espiritu Santo, su obra de curacion y de salvacion,

incluso en sus propios miembros. Este es finalidad de los dos sacramentos de

. . . . 222
curacion: del sacramento de la Penitencia y de la Uncion de los enfermos™".

Primeramente, serd necesario clarificar que tras el sacramento de la reconciliacién
subyace una experiencia antropologica particular en la que confluyen tres elementos:
pecado, conversion y perd6n??. Esta nueva vida de hijos de Dios que comienza con
el bautismo y se alimenta cada dia en la eucaristia puede debilitarse a causa de
nuestro pecado, ya fuere por accién u omisién. El sacramento de la reconciliacion,
del perdén, penitencia o confesiéon (preferimos el primer sustantivo) nos reconcilia
con Dios, con nosotros mismos, con los demas; en el fondo, nos cura de raiz, posibilita
en nosotros un “nuevo inicio”, sin perder de vista que nuestra historia es siempre de

salvacion, porque toda entera le pertenece a Dios.

“Reconciliacion” es un concepto central en el Nuevo Testamento, significando
“reincorporacion, reintegracion”. Referido a las relaciones con Dios, por el pecado el
hombre rompe su relacion con El. Pero la reconciliacion, el restablecimiento de la

comunién siempre es un don que Dios ofrece libremente a los hombres®**.

Dios no abandona nunca al hombre pecador, sino que se preocupa por él y le abre la
puerta del perddn. El salmo 51 (50)22> quiza sea el texto mas rico referente al perdon:
en sus versos se reconoce la eterna misericordia del Padre, la necesidad de

arrepentimiento y la alegria por la salvacion:

2 Cic, 1421.

228 Desde una perspectiva humana, presente en la esfera de lo religioso, nuestra existencia no puede
concebirse sin el otro, sin el no-yo, un distinto a mi que me interpela, aunque sea por su diferencia
respecto de mi. A medida que el hombre espiritual va desarrollando su conciencia moral (también una
sana culpa), este percibe que sus actos u omisiones tienen repercusiones con todo lo creado y con el
Creador.

224 Cf. A. GRUN, La penitencia. Celebracién de la reconciliacién, San Pablo, Madrid 2002, 8-11; 54s.

2% Biblia on line (www.pastoralsj.org, consultado el 22.11.14).
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[3] Misericordia, oh Dios, por tu bondad, por tu inmensa compasion borra mi culpa, [4]
lava del todo mi delito y limpia mi pecado. [5] Pues yo reconozco mi culpa y tengo
siempre presente mi pecado. (...) [17] Sefior mio, abreme los labios y mi boca

proclamara tu alabanza.

Por su parte, todo el NT nos habla de la reconciliaciéon de los hombres con Dios.
Aparece una clara denuncia del mal y una llamada a la conversion. Esa dureza
respecto al pecado va acompafada, paraddjicamente, por la misericordia para
con el pecador.

JesUs concedi6 a los discipulos el poder para perdonar los pecados. Los textos

clasicos que mejor lo explicitan son:

= Mt 16,19; 18,18: “Lo que atéis o desatéis en la tierra quedara atado o desatado en
el cielo”. Esto reviste distintas interpretaciones. Mateo tiene en mente la
concepcién judia de excomunidon (separar/reintegrar); pero la excomunién no es
una pena juridica, sino que para los cristianos primitivos “atar/desatar” esta
relacionado con el proceso bautismal. Quien peca se ata al poder del Maligno,
volviendo al estado prebautismal. La Iglesia inicia un proceso liberador (por tanto,
de desatar) que es la penitencia.

= Jn 20,23: “A quienes perdonéis los pecados, les quedan perdonados; a quienes se
los retengais, les quedan retenidos”. Es esta la referencia explicita de Cristo al

poder de perdonar de los discipulos.

A lo largo de la historia de la Iglesia, este sacramento atravesoé distintos etapas en las
que no siempre la compasion acogedora del Padre tuvo su lugar preferente. En la
Patristica el sacramento era reservado sélo para pecados graves, con penitencias
publicas y pedagogicas, pasando por la penitencia tarifada de la Alta Edad Media.
Trento explicard el caracter sacramental del sacramento. En el siglo XX, el Concilio

Vaticano Il subrayaré los dos efectos fundamentales de la penitencia:

Los que se acercan al sacramento de la penitencia obtienen el perdon de la ofensa
hecha a Dios por la misericordia de éste y al mismo tiempo se reconcilian con la Iglesia,
a la que, pecando, ofendieron, la cual, con caridad, con ejemplos y con oraciones, les

ayuda en su conversion226,

226 Cf. Lumen gentium, 11.

115



Ademas, el postconcilio trajo consigo una renovacién en este sacramento, con tres

lineas de fuerza:

Caracter comunitario-eclesial??”: la comunidad acompafia al pecador en su proceso
penitencial?. De hecho, el primer efecto de la penitencia vuelve a ser la
reconciliacion eclesial. “El pecado hiere el cuerpo eclesial, pero posee un
dinamismo de muerte que afecta a la sociedad y a la historia: son las estructuras
de pecado. Por este sacramento, la Iglesia anuncia la misericordia de Dios,
denuncia el pecado del mundo e inicia su transformacién, al comunicar el Espiritu
de JesuUs (Jn 20,19-23) para el perddon de los pecados. El dinamismo de este

Espiritu conduce a la liberacién de toda esclavitud (Rom 8,19-27)"229,

Centralidad de la Palabra de Dios. Mas importante que el pecado es la certeza de
somos amados por Dios, atestiguado por la Escritura. Esta Palabra de Amor nos
descubre la realidad ingrata de la limitacion, pero como oferta de salvacion y
perdon.

Redescubrimiento de la dimensién litdrgico-celebrativa. Necesitamos devolver el
caracter celebrativo y festivo de este sacramento, vincularlo con la vida. La
reconciliacion nos hace sentirnos enviados, renovados, misionados a ser testigos,
constructores de reconciliacion. Los encuentros de Jesus con los pecadores en
el NT terminan en fiesta; es una experiencia de la misericordia de un Dios
cercano a nuestra debilidad, transformandola, creando un corazén nuevo
reconciliado y capaz de reconciliacién consigo mismo, con los demas, con El. Su
perdén misericordioso produce la certeza de un amor que sana, que viene de lo
alto, que transforma. Es el Dios siempre cercano a nuestra debilidad, y que se nos
revela en los evangelios a través de la persona de Jesus. Los ejemplos son
muchos: el encuentro de Jesus con la samaritana (Jn 4,5-2) o con Zaqueo (Lc

19,1-10), las lagrimas derramadas por la muerte de su amigo Lazaro (Jn 11,33), en

22T Ademas, “la confesion es un espacio en el que la gente puede hablar de manera adecuada sobres sus
pecados y sus sentimientos de culpabilidad. Pero la confesion es mas que esto: en ella la persona puede
experimentar el perdon de sus faltas (...). Psicdlogos y psiquiatras envidian este sacramento en el que no
solo se habla de las propias culpas, sino que, ademas, por medio de un rito que se adentra en las

profundidades del inconsciente, se concede de manera eficaz el perdon de esas culpas” (A. GRUN, La

penitencia. Celebracion de la reconciliacion, 6).

229 \/, CODINA, op. Cit., 290-291.
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el perdén a la mujer sorprendida en adulterio (Jn 8,2-11), en la curacion-

reconciliacion del paralitico (Mc 2,1-12), etc.

Lo verdaderamente singular de este camino de crecimiento y sanacién que implica
este sacramento es que es Dios quien nos reconcilia consigo, quien sale a nuestro
encuentro las veces que sean necesarias (por ello nos re-concilia), quien nos ama tal y
como somos, aunque —eso si- nos suefia mejores y mas libres. Desea nuestra
conversion (metanoia) porque “nos toma en serio”: no le da igual nuestro si o nuestro
no. Ademas, es su amor y su gracia los que nos resitian en la comunidad eclesial,
haciéndola lugar de fe y misericordia compartidas, pues es Dios quien perdona a su
manera, como El quiere. Jests no es solo un juez justo sino fundamentalmente el
“juez bueno” (bonus iudex). Como afirmé San Anselmo, “en su misericordia, Dios no
responde a nuestras obras, sino Unicamente a si mismo y a su bondad. La

misericordia de Dios es la justicia caracteristica de £,

Compasivamente, es siempre Dios quien primero sale corriendo a nuestro encuentro —
como en la pardbola del Padre Bueno (Lc 15,11-32)-, nos abraza con inmenso amor y
desea celebrar la alegria de la “vuelta a casa” (esto es lo significa teshuva:

conversion)®!. “Dios no se cansa nunca de perdonar —el amor es siempre mas fuerte

gue el pecado-; somos nosotros los que nos cansamos de acudir a su misericordia”**.
El perdén que nos concede significa un don renovado (esto significa per-don); no para
guardarnoslo pietistamente, sino para acoger con misericordia a otros tantos como Yyo.
A ellos podremos acogerlos y perdonarlos si sabemos amarnos a nosotros mismos de
la misma manera con que Dios es misericordia con nosotros. Este es el sentido del

“amaras al préjimo como a ti mismo” (Mc 12,29-31).

Asimismo, este sacramento lo es del encuentro con Cristo, con el Padre y con el
Espiritu, pues es este ultimo -como vinculo de amor entre las otras dos Personas-
quien derrama en nuestros corazones el amor de Dios (Rm 5,5). Por ultimo, la
reconciliacion nos invita a vivir la vida —y la debilidad presente en ella - con la certeza
de que la misericordia de Dios, a través de la mediacion de su Hijo, puede sanar lo
gue somos. Para ello hemaos de querer (entra en juego nuestra libertad) y quererlo (el

amor compasivo del Padre, quien nos envia a ser sal y luz).

230 Cf. W. KASPER, op. cit., 102-103.
21 Cf. B. FORTE, op. cit., 69-80.
232 papA FRANCISCO, Evangelii gaudium, 3.
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2.5. Uncién de los enfermos: La misericordia de Dios se hace presente en nuestro
sufrimiento

Los sacramentos abarcan la vida entera del individuo, en la salud y también en la
enfermedad. En el AT ésta representaba una expresion visible del mal y el sufrimiento,
ocasionado por el pecado que también podia ser heredado generacionalmente. Pero
ya en el Ultimo canto del Siervo de Yahvé, es posible contemplar cémo el sufrimiento y
el dolor, de ser meros signos de pecado pasan a transformarse en signos de salvacién

cuando se abren a la fuerza que emana del corazén de Dios.

La cruz de Jesus, en la que es sostenido por el Padre y fortalecido por el Espiritu, nos
ensefia que en el sufrimiento y en el mal no estamos solos. El Emmanuel camina con
nosotros, se hace solidario de nuestra debilidad porque quiere sanarla y
restablecernos. “El Maestro es nuestro compafiero, aquél que parte con nosotros su

pan (cum panis)’?*

y su vida. Todo el NT nos muestra como Dios se hace presente en
la enfermedad y en la afliccion por medio de las curaciones de Jesus. La conducta
compasiva del Hijo de Dios brota de su corazén misericordioso: se le conmueven las
entrafias ante la situacion de exclusion, marginacion, invalidez, rechazo, penuria... que
acompafiaba a los enfermos de su época, en la que la causa fisica era inseparable de
la moral y de la social. El mismo Jesus se refirid a si mismo como médico (Mc 2,17; Lc

4,23).

Venid a mi todos los que estais cansados y agobiados, y yo os aliviaré (Mt 11,28).

En muchos de los relatos de curacion no pesa tanto el dolor fisico cuanto el dafio
moral, sociolégico y espiritual que la enfermedad lleva asociada; ésta supone en
muchas ocasiones un obligado alejamiento de los demas, una imposibilidad de la
practica religiosa en el Templo, sefialada por las autoridades espirituales que sin
reparo tachan de impuro al herido por la limitacion. Jesus, con su cercania, con sus
acciones taumaturgicas, restaura la salud y la dignidad, reintegra a la persona al
ambito social y comunitario, y muestra el amor incondicionalmente misericordioso del
Padre. JesUs se estremece de manera especial ante los enfermos y asi nos transmite
la légica de Dios, la légica del reino, marcada claramente por un movimiento de
preferencia hacia la debilidad, la pequefiez, la humanidad mas vulnerada. Asi queda
de manifiesto, por ejemplo, en las Bienaventuranzas (Mt 5,1-12), en la curacion del

paralitico (Jn 9,1-12) o en la sanacion del ciego de Betsaida (Mc 8,22-26).

23 Cf. B. FORTE, op. cit., 115-118.
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De una manera especialmente densa, el sacramento de la uncion es signo de la
cercania misericordiosa de Dios en la persona de Jesus, para que podamos “ver con
claridad en nuestra Betsaida particular, ante las cegueras que a veces nos acechan: el
modo de vivir la enfermedad, el miedo, los resentimientos, las decepciones y

alejamientos™®*.

Que Dios nos acompafie en nuestro dolor es posible por la victoria del resucitado
sobre toda clase de mal y de sufrimiento alienante. Esto se hace especialmente visible
en el sacramento de la uncion. En el 6leo sagrado con que el ministro unge al
enfermo, se significa como el Sefior de la Pasién se hace solidario con el sufrimiento
del enfermo y parece decirle “mi fuerza te basta”. Ese aceite representa la belleza de

Dios, esto es, la perfeccion de la gracia compasiva.
Como antecedente biblico de esta praxis, contamos con el testimonio de Santiago:

¢Estd enfermo alguno entre vosotros? Que llame a los presbiteros de la Iglesia para
que oren por él y le unjan con 6leo en el nombre del Sefor. La oracion hecha con fe
salvara al enfermo, y el Sefior hara que se levante; y, si hubiera cometido pecados, le
seran perdonados. Confesaos, pues, mutuamente vuestros pecados y orad los unos

por los otros para que seais curados. (Sant 5,14-16).

La referencia a estos versiculos como fundamentacion del sacramento, nos permite
comprobar que no se trata de una praxis para los moribundos, sino para los enfermos,

subrayando también la dimensién eclesial y la orientacion escatoldgica hacia el reino.

Con la uncién de los enfermos y la oracién de los presbiteros, toda la Iglesia
encomienda los enfermos al Sefor paciente y glorificado, para que los alivie y los salve
(cf. Sant 5,14-16), e incluso les exhorta a que, asocidndose voluntariamente a la pasion
y muerte de Cristo, contribuyan asi al bien del Pueblo de Dios" 2. Quiza pueda
consolar al que esta postrado saber que nada hay verdaderamente humano que no

. . 236
encuentre eco en el corazén de Cristo™ .

Por eso, mostrar esta compasién y esperanza reales y curativas es tarea que JesUs

encarga a sus discipulos, a la Iglesia, junto al cometido de perdonar los pecados:

234 Cf. J. BOADA, Peregrino del silencio. “Ermita blanca”, Narcea, Madrid 21998, 85-86.
2% Cf. Lumen gentium, 11.
236 Cf. Gaudium et spes, 1.
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JesUs llamo a sus doce discipulos y les dio poder para expulsar a los espiritus
inmundos y para curar toda enfermedad y toda dolencia (Mt 10,1-8).
Los discipulos iban predicando a la gente la conversion. Expulsaban a muchos

demonios y curaban a muchos enfermos ungiéndolos con aceite (Mc 6,12).

Asimismo, el sacramento es un acto de fe y de esperanza en el Dios de la vida, que
“expresa proféticamente el anuncio de la salvacién de Jesus, su victoria sobre todo
tipo de muerte y pecado, asi como de anticipar la salud plena del reino por la
transformacion de la debilidad en fuerza, del pecado en gracia e incluso de la

enfermedad en salud™®’.

2.6. Orden sacerdotal: con los ojos y el corazén puestos en Jesus (cf. Hb 12,2)

Orden y matrimonio son llamados sacramentos al servicio de la comunidad, gracias al
don del Espiritu Santo. Centrandonos ahora en el primero, es a través del ministerio de
los obispos, presbiteros y didconos como la comunidad cristiana es servida,

construyéndose y desarrolla tal que Iglesia de Jesucristo.

El sacerdocio ministerial es uno de los medios que JesUs utiliza al servicio de su
pueblo, pero la gran dignidad viene del Bautismo, que es accesible a todos. La
configuracién del sacerdote con Cristo Cabeza —es decir, como fuente capital de la

gracia— no implica una exaltacion que lo coloque por encima del resto. En la Iglesia las

: . o 1238
funciones ‘no dan lugar a la superioridad de los unos sobre los otros’ ™.

En primer lugar, el sacramento del Orden supone una vocacién, un don de Jesuls
resucitado para el servicio de la comunidad. Es un don que implica conformarse
enteramente con el modo de ser y proceder de Cristo Jesus: una identificacion que
supone —como para todo cristiano- conformarse con su modo misericordioso de vivir,
su amor preferencial y universal. En segundo lugar (pero no secundariamente),
conlleva una llamada para el servicio de toda la humanidad, mas alla de los limites de
la lglesia. Con otras palabras, el presbitero no encuentra su razén de existir
primeramente en las “cosas que puede hacer”, sino en el modo misericordioso de
hacerlas, en el principio y fundamento de su accién; consagra su vida al Dios del reino
—un Dios siempre vivo y semper novus-, pero no al reino, lo cual no minusvalora la

importancia de gastar la vida por y para los demas. Todo esto nos habla de un doble

237 Cf. V. CODINA, op. cit., 293.
238 Cf. PAPA FRANCISCO, Evangelii gaudium, 104.
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juego de accién y contemplacion, no siempre facil de acompasar. Son por muchos

conocidas estas palabras extraidas de Pedro Arrupe:

Danos, sobre todo, el “sensus Christi” que Pablo poseia: que podamos sentir con tus
sentimientos, los sentimientos de tu Corazdn con que amabas al Padre y a los hombres
(...). Enséfianos tu modo de tratar con los discipulos, con los pecadores, con los nifios,

con los fariseos (...); enséfanos a ser compasivos con los que sufren. Danos esa

. g . L « » “ »239
gracia que vivifique nuestra vida; ensénanos tu “modo” para que sea “nuestro modo™ ™.

Pero hay que afinar un poco para saber entender esta identificacion con el modo de
ser de Jesus. “La voz de Jesus pronuncia un ‘ven y sigueme’, nunca fue la de ‘ven y
sé como yo”*. El presbitero, desde lo que es (personalidad, libertad,
condicionamientos, deseos, fragilidades, etc.), se siente enviado por Cristo a liberar y
a sanar en el nombre del Dios que es Misericordia, no a lograr un Narciso perfecto de

si mismo.

La ordenacién del presbhitero se dirige al servicio a la Iglesia, consciente aquél de que
el don recibido es para la edificacion del Cuerpo de Cristo, y no para alguna suerte de
perfeccion o intimismo. La eucaristia conformara el principal servicio al reino de Dios.
Lucas y Pablo se refieren al precepto del Sefior de renovar la Ultima cena: “haced esto
en memoria mia” (Lc 22,19; 1Cor 11,26). Ahora bien, el mandato de perpetuar la
celebracion eucaristica presupone la institucion de un oficio. El de Tarso habla de la

gracia comunicada a Timoteo por la imposicién de sus manos: 2Tm 1,6; 1Tm 4,14.

El presbitero ha de reconocerse siempre seguidor de Jesus, llamado por él
sacramentalmente e invitado a unirse a él existencialmente, solo traducible y
perceptible en el modo de ser misericordioso con los demés. Esta tensioén que abriga
el sacerdocio ministerial refleja, especialmente desde el Concilio Vaticano Il, dos
maneras de entender prioritariamente esta vocacion: al servicio de la Iglesia
(“eclesiotipica”) o al servicio de Cristo (“cristotipica”). Sin tener porqué ser
absolutamente excluyentes, afirman sin duda el epicentro del servicio y la razén de la
existencia del sacramento. Quiz4 debamos comenzar por preguntarnos ¢cual fue el

sacerdocio de Jesus?

239 Cf. P. ARRUPE, “Invocacion a Jesucristo modelo”, en La identidad del jesuita en nuestros tiempos, Sal
Terrae, Santander 1981, 80-82.

240 Cf. C. DOMINGUEZ, La aventura del celibato evangélico. Sublimacion o regresién. Narcisismo o
alteridad, Frontera, Vitoria 22004, 54-56.
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Toda su vida fue una mediacién, pero esta mediaciébn se dio a través de la
misericordia241, y para la carta los Hebreos el sumo sacerdocio de JesuUs consiste en
que “se compadece de nuestras flaquezas” (Heb 4,15), en ser “misericordioso” (Heb
2,17). Esta misericordia sera lo constitutivo del sacerdocio cristiano de los fieles
y del ministerio sacerdotal. En el sacramento del orden esta funcién de la

misericordia adquiere un encargo eclesial y oficial, y la gracia del Espiritu para

. 242
esta funcion pastoral®™ ™.

Asi, es JesUs quien supo ser Maestro, Pastor y Sacerdote, quien nos mostr6 cémo
vivir la vida eucaristicamente: “agachandose para lavar los pies a los pobres, pero no

abajandose ante los poderosos”**

, liberando de miedos y esclavitudes, saltandose la
ley injusta en favor del necesitado, amando sin esperar nada a cambio, rechazando

todo culto desencarnado, mirando la profundidad de cada cual.

Por ultimo, la relacion del sacramento del Orden con Dios Trinidad se explicita a través
de la misma oracién de la ordenacion, dirigida al Padre para que tome posesion del
ordenando (este es el significado de la imposicién de manos por el obispo ordenante),
lo llene del don del Espiritu consolador, lo configure con Cristo sacerdote y lo haga
sefial de su iniciativa de amor misericordioso en la comunidad. Esta plegaria
configurara la vida del presbitero, siempre dispuesto a vivir con el corazén abierto a

Dios y a los hombres.

2.7. Matrimonio: la Alianza del amor

Concluimos este capitulo con el sacramento del Matrimonio, también instituido al
servicio de la comunidad. Asomandonos al Derecho Canénico hallamos la siguiente
definicién que no agota la riqueza de su continente: La alianza matrimonial, por la que
el varon y la mujer constituyen entre si un consorcio de toda la vida, ordenado por su
misma indole natural al bien de los cényuges y a la generacion y educacion de la

prole, fue elevada por Cristo Sefior a la dignidad de sacramento entre bautizados®**.

Leemos en el libro del Génesis (1,2-2,4) que Dios ha creado al ser humano a su

imagen y semejanza por amor y para el amor; y es este amor mayudsculo quien

21 Mc 6,34; Mt 9,36; Lc 7,13; Mt 14,14; Mc 1,41; Mt 20,34.
242 Cf. V. CODINA, op. cit., 292-293. (Las negritas son mias).
243 Cf. B. FORTE, op. cit., 103-107.

24 CIC 1055 §1.
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bendice a la pareja, de igual dignidad, para complementarse mutuamente, receptivos a
la vida como una casa con las puertas de par en par. El segundo relato, yahvista (Gn
2,4b-25), afirma que los dos seran una sola carne, antes de que el pecado aparezca
en la vida humana. La mujer creada reviste igual dignidad que el varon. Declara
Familiaris consortio, 68: “El sacramento del matrimonio tiene esta peculiaridad
respecto a los otros: ser el sacramento de una realidad que existe ya en la economia

de la creacion; ser el mismo pacto conyugal instituido por el Creador ‘al principio™.

Especificamente, el Primer Testamento relata la alianza que Dios instaura con su
pueblo y el modo misericordioso como lo cuida, lo conduce, lo perdona, le muestra su
fidelidad incorruptible. En el Nuevo, es Cristo quien personaliza la Nueva Alianza, y
ese el sentido de la alianza matrimonial: de la misma manera que Cristo (esposo) se
une a su lglesia (esposa), el vardn y la mujer conformaran también una alianza para

siempre. En sintesis, tres son los textos fundamentales que iluminan este sacramento:

» Una llamada a la fidelidad (Mt 19,3-9; Mc 10,1-12), lo que también recuerda
gue es primeramente Dios Padre quien es fiel con sus criaturas (prometiendo
su eterna misericordia) y fiel especialmente con los esposos que ante El se
prometen mutuamente.

= El matrimonio se contrae “en el Senor” (1Cor 7,39). Igualmente implica
gracias a la creacion continua de Dios compasivo- que es El quien en su
misericordia acoge las particularidades del varén y de la mujer; para El no
existen “las medias naranjas” —como se suele expresar entre las parejas-,
sino la naranja entera: la biografia de cada cual. Esto supone asimismo una
invitacion a ser misericordiosos el uno con el otro (y con los demas),
conscientes de quién es el fundamento de su union; es una llamada a amar
como Dios ama: compasivamente, fielmente.

= La unibn hombre-mujer representa la unién de Cristo con su lIglesia (Ef
5,21-23). Es esta Ultima una clave eclesiolégica importante: los esposos
participan de esa unién divina y humana, y por ende, son realmente
iluminados (agraciados) por el don del Espiritu Santo que los llena de Vida,
los sostiene en la salud y enfermedad y los envia como misioneros de la

misericordia al Pueblo de Dios.

Nos hemos detenido en estas paginas con algo mas de profundidad. Toda la Iglesia es
receptora de la gracia misericordiosa del Padre que se significa por medio de los

sacramentos. Estos, a su vez, suponen un modo divino especial de mostrarsenos en lo

123



humano, renovandonos constantemente para la edificacion del reino. Como hemos
oteado en el septenario, los sacramentos se inspiran y fundamentan en Jesus de
Nazaret, quien siempre auné el don recibido de su Padre y la encarnacion de su
misericordia. El proximo apartado dedicado a la Moral querra adentrarse en el misterio
de la vida cristiana, que constantemente mira a Dios compasivo para servir de la
misma manera al hombre; y mira al ser humano, porque ahi también mora Dios. La
gracia del Padre a través de aquellos sacramentos —podriamos decir- configuran

nuestro modo compasivo de estar en la ciudad.
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Capitulo 8

Inspiranos el gesto y la palabra oportuna (MORAL FUNDAMENTAL, PERSONAL Y
SOCIAL)

“Los actos humanos son actos morales, decia Santo Tomas de Aquino”245. Con este
axioma comenzamos el presente capitulo dedicado a la Moral en sus tres vertientes
(fundamental, personal y social), porque ningin acto humano —por accién u omision-
puede ser neutral. El modo de situarnos en esta vida, de estar con otros, de
responsabilizarnos o no de la suerte del proximo o del lejano tiene que ver con
nuestras respuestas morales, esta revestido de una intencionalidad que bebe de
planteamientos éticos asumidos. En lo que somos y hacemos han influido sin duda la
educacion recibida en la llamada “primera socializacion” (familia y colegio) mas el
conjunto de relaciones que configuraron nuestra biografia en tiempos pretéritos y hoy
mismo. Por ello, en toda respuesta ética entran en juego los condicionamientos y

nuestra libertad.

Para el cristiano, sin embargo, reconocer el caracter humano de la moral no implica la
existencia de dos morales distintas®®; es decir, una humana (inmanente),
comprometida con la realidad, y otra divina (trascendente), ajena a la misma, que se
superponen forzada o extraflamente. La moral cristiana es ante todo y sobre todo
moral humana; aquella cree que Dios esta presente en este mundo y que tiene un
proyecto comun para todos, que es que el hombre sea y viva plenamente aqui y ahora
como hermano de los otros hombres y como miembro de la familia humana. La tarea
cristiana, entonces, significara el empefio por hacer una tierra mas acorde con la
voluntad del Padre. Y viceversa: en la medida en que cualquier ser humano, obrando
conforme a su dignidad, construye un mundo mas justo, creemos se esta cumpliendo

el deseo de Dios.

Ahora bien, como hemos adelantado, la moral cristiana, partiendo de este ethos
humano, si tiene una especificidad. Lo primero que da a la moral su identidad
propiamente cristiana es el hecho de que se trate de una moral cristocéntrica, una

moral en referencia continua a Jesucristo. Jesus envié a sus discipulos al mundo. “Por

5 J. MARTINEZ — J. M. CAAMAR©O, Moral fundamental. Bases teolégicas del discernimiento ético, Sal
Terrae, Santander 2014, 543.
248 Cf. Ibid., 331-335.
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eso, la Iglesia no puede circunscribirse con su mensaje de amor compasivo al ambito
individual-personal y eclesial. Debe ser levadura, sal y luz de los hombres (cf. Mt
5,13s; 13,33) y comprometerse a favor de la vida”**'. Por tanto, en nuestro recorrido
incidiremos en lo especifico de la ética cristiana desde la lente de la misericordia
practicada y encarnada por Jesus de Nazaret. Su vida entregada por todos lo hombres
nos recuerda -mas alla de la incondicional dignidad, dada por el Creador, de todas y
cada una de las personas- el valor que estas tienen para El cuando ha entregado la
vida del Hijo al mundo por recuperarlos, asi como la solidaridad entre los hombres que

brota de aquella comun dignidad.

De ahi que, como apuntaremos mas adelante, podamos decir que la moral cristiana
comparte la autonomia de la creacion, pero superandola por la revelacién
(teonomia). Esta propuesta de fundamentacion de la ética es también conocida como
“teonomia participada”: acepta el orden humano con su normatividad consistente y
auténoma,; pero al considerarlo desde la perspectiva de la creacion, es posible pensar
en Dios como alguien que da sentido y fundamenta la autonomia de la persona, su
razén y voluntad, su capacidad de amar compasivamente. Desde este punto de
partida, trataremos de aproximarnos al papel de la misericordia cristiana como
particularidad de la moral cristiana en lo que es una superacién de la ética civil. Dios
es quien nos envia a construir la sociedad de un modo compasivo, quien nos inspira
el gesto y la palabra oportuna. Es El quien ama la vida, especialmente la mas fragil y

vulnerable, mostrandonoslo por medio de su Hijo.

1. ¢Cémo es la moral cristiana??®

1.1. Inspirada en Jesus de Nazaret

Como hemos dicho, este es el rasgo sustancial que ha de configurar toda ética
cristiana, traducida en un segundo momento en una praxis moral especifica. Se trata
en primer lugar de seguir a Cristo, adherirse a su persona, no a una lista de

mandamientos. Ser sus seguidores significa compartir su vida y su destino, esto es,

T \W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander 22013,
177.
248 para los apartados a, b y ¢ seguiremos principalmente a J. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. cit., 319-
375.
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una nueva manera de amar insultantemente novedosa y radical. El Sefior Jesus pide

que:

lo sigan y lo imiten en el camino del amor, de un amor que se da totalmente a los
hermanos por amor de Dios: “Este es el mandamiento mio: que os améis los unos a los
otros como yo os he amado” (Jn 15,12). Este ‘como’ exige la imitacion de Jesus, la
imitacion de su amor, cuyo signo es el lavatorio de los pies. El modo de actuar de
JesUs y sus palabras, sus acciones y sus preceptos constituyen la regla moral de
la vida cristiana. En efecto, estas acciones suyas y, de modo particular, el acto
supremo de su pasién y muerte en la cruz, son la revelacién viva de su amor al Padre y

a los hombres. Este es el amor que JesUs pide que imiten cuantos lo siguen. Es el

. « » 2 PR 249
mandamiento “nuevo”: amarnos unos a otros como él nos amo primero”™ .

Como ya hemos mantenido en anteriores capitulos, Jesls nos muestra qué significa
que Dios es misericordioso (2Cor 1,3) por medio de sus palabras, de su acogida
incondicional, a través de las comidas con pecadores, de su perdén inaudito, de la
libre asuncion del dolor y de la muerte, asumida para que el ser humano viva

felizmente.

Lo diferenciador y determinante de la moral cristiana, comparada con las normas e
instrucciones dadas por Dios en la Torah, esta relacionado con la persona misma de
Jesucristo. Es muy cierto que JesUs estuvo enraizado en y se atuvo al orden moral
revelado por Dios, tal como lo entendian en el Antiguo Testamento y el judaismo. Pero

. . - . 1250
no es menos cierto que quiso llevarlo a su cumplimiento y plenitud™".

Ser cristiano no depende, ante todo, del mayor o menor grado de cumplimiento de
unos preceptos, sino del saberse llamado, invitado y con-vocado por Cristo para hacer
realidad en el mundo el plan de Dios. La moral cristiana “consiste sencillamente en el
abandonarse a él, en el dejarse transformar por su gracia y ser renovados por su
misericordia”®'. Jesus resitia la religiosidad recibida del AT: no la elimina, puesto que
él mismo también participaba del culto sinagogal y de las costumbres religiosas de
Israel; pero les otorga un nuevo modus: él mismo sera ese nuevo horizonte de sentido
gue subvierte lo que ya existia, ensefiandonos en qué consiste la nueva moral que

inaugura con su persona®. Una llamada cristocéntrica que no nos impele a

249 Cf. JUAN PABLO II, Veritatis splendor, 20. (Las negritas son mias).

%0 R. SCHNACKENBURG, El mensaje Moral del Nuevo Testamento. I. De Jesus a la Iglesia primitiva,
Herder, Barcelona 1968, 27.

1 Cf. JUAN PABLO II, Veritatis splendor, 119.

2 Cf. J. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. cit., 328-337.
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instalarnos comodamente en una doctrina, sino que nos envia en mision (esto es la
vocacion cristiana) con un talante determinado, revestidos de una misericordia que se
conmueve y se mueve ante el dolor ajeno. De esta manera, la persona de Jesus es el
camino por el que “irrumpe” el reino de Dios, el cual significa para nosotros una
interpelacion ética, una forma de vida del cristiano, en cuanto anuncio y signo de los

valores del reino.

Asi, el centro de este modo de estar en el mundo habrd de ser la acogida
misericordiosa y el perdon incondicional. Nos lo recuerda el mismo Maestro (Mt
9,13), retomando algo que antafio ya manifestaron algunos profetas (Os 6,6). El
verdadero templo (sin desaparecer el antiguo) no estd en las piedras, sino en el
hermano necesitado, verdadero espacio donde Dios habita (1Cor 3,16). Este es el
verdadero sentido de la Ley, en el que hay que ahondar, porque —recordemos- no es
el hombre para el sdbado, sino al revés; de igual modo nos lo manifiestan las antitesis
del Sermén de la Montafia (Mt 5,21-48). Con JesUs se universaliza (sin dejar de
concretizarse) el concepto de préjimo -como ya hemos sefialado con anterioridad-,
especialmente el que mas sufre, el pobre y fragil. La moral cristiana —una moral para la

vida del mundo- se caracteriza por imitar a Cristo en estos comportamientos.

1.2.  Una moral inseparable de la fe, la libertad y la responsabilidad

La moral cristiana, como hemos visto, no puede desasirse de su fundamento mas
intimo, de la misma manera que la fuente del actuar de Jesus le viene del Padre. Por
tanto, fe y moral han de ir siempre unidas, aunque la integracibn de ambas sigue
suponiendo hoy no pocas controversias por acentuar mas una dimension,

minusvalorando la otra. Es interesante la formulaciéon de Dario Molla:

Entre la accién social de la Iglesia y las ONGs la diferencia estad en la comunién con

Cristo, que nos pone a los pies de los pobres; ellos no son una exigencia ética, sino un
253

compromiso que brota de la fe™™".
Por tanto, la fe cristiana no es portadora de una idea. No se comienza a ser cristiano
por una decisidn ética, sino por el encuentro con una Persona, que da un nuevo
horizonte a la vida y, con ello, una orientacién decisiva. El nacleo de esa fe es el

mismo JesUs que se hace historia entre nosotros y que sigue orientdndonos hacia el

253 Cf. D. MOLLA, Espiritualidad y accién social, Selecciones de Teologia, Barcelona julio-septiembre
2014, vol. 53, n° 211, 233-240.
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mayor bien del que sufre. Desde su comprension del ser humano, “la injusticia es lugar

teoldgico; la misericordia, una via de acceso a la realidad”**.

Por eso, la experiencia moral cristiana no puede desprenderse de sus raices
teologales, porque estas perfeccionan aquella. Es mas, partiendo de la autonomia de
todo hombre —presupuesto de la teologia moral-, creemos que la iniciativa de Dios
conduce al ser humano hacia su méaxima realizacion; y en qué consiste la realizacion
del hombre lo vemos en Cristo (paradigma de nuestra humanidad). Si Jesus vivié su
humanidad en plenitud gracias a su entrega compasiva, esta sera también la via de
nuestra realizacion. Con otras palabras, “nuestra razon y voluntad humanas
(autonomia) son tanto méas plenas cuanto permanecen unidas al fondo creador
del que proceden, Dios revelado en Jesucristo (teonomia)”®> Asi, la “teonomia
participada” afirma la fe en un Padre que desea hacernos participes (co-creadores) de
esta tierra habitable, y que se concreta en actos morales, preferentemente por los mas

excluidos, como traslucié la vida de Jesus.

Lo que importa es apostar la vida por Dios y por la causa del reino, y esa entrega
radical ira configurando nuestra conducta. Por eso, una moral que se centre en la
propia realizacién, sin abrirse a la comunién con los demas, nunca podra adjetivarse
como cristiana. (...) Nuestra actitud ante el hermano va a revelar mejor que cualquier

otra practica, por muy religiosa que sea, nuestra sinceridad ante Dios, pues “quien no

. . . ” 256
ama a su hermano, a quien ve, no puede amar a Dios, a quien no ve” (1Jn 4,20)"".

Al mismo tiempo, esta teonomia que queremos suscribir afirma la libertad del hombre
como existencial humano; pero la dota de un nuevo sentido: es un don de Dios, es
“signo eminente de la imagen divina”®’, “es en el hombre una fuerza de crecimiento y
de maduracién en la verdad y la bondad; alcanza su perfeccién cuando se ordena a
Dios, nuestra bienaventuranza®®. El, que nos hizo por amor (cf. Gn 1,1-31), también
nos cred libres para el amor (cf. Jn 15,13). Por esta razon, la libertad cristiana —
sostenida por la gracia- sera capaz de “producir un dinamismo que orienta la conducta
por la exigencia del amor’*®. Esta exigencia del amor tiene en la compasién una forma

especial de manifestarse. En esto consiste nuestra libertad: en dejarnos conducir por

24 Cf. F. J. VITORIA, Una teologia arrodillada e indignada. Al servicio de la fe y la justicia, Sal Terrae,
Santander 2013, 30-38.

5 Cf. J. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. cit., 324. (Las negritas son mias).

%6 Cf. E. L. AZPITARTE, Hacia una nueva vision de la ética cristiana, Sal Terrae, Santander 2003, 219;
244-245,

%7 cf, Gaudium et spes, 17.

»8 Cf. CIC, 1731.

29 Cf. E. L. AZPITARTE, Op. Cit., 256.
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la llamada de Dios que busca amar a toda criatura, que nos libera de los miedos
(somos libres de) y que nos envia a vivir responsablemente (libres para) sabiendo

escuchar la voz del Amor en nuestro interior.

Pondré mi Ley en su interior y la escribiré en sus corazones, y yo seré su Dios y ellos

seran mi pueblo (Jer 31,33).

Una voz que no hace eco sordo en el interior del hombre, sino que percibe lo que esta
mas alla de nosotros mismos y que necesita de compasion y praxis evangeélica en el
ejercicio de la responsabilidad cristiana, la diaconia: “Servios unos a otros por amor.
Pues toda la ley alcanza su plenitud en este solo precepto: Amards a tu préjimo como
a ti mismo” (Gal 5,14).

Desde el Dios biblico, la libertad puede descubrirse como don integral, incondicionado.
El influjo divino es al mismo tiempo accién constitutiva y ofrecimiento gratuito. Asi, la
libertad humana es puerta de entrada para la novedad de la intervencion divina en el
mundo. Dios solicita nuestra libertad, sin que El rompa “milagrosamente” las leyes
l6gicas de la creacion, sin que El suplante la respuesta radicalmente libre del ser
humano; éste puede situarse en el mal camino (Sal 46,5), pero también en el bueno
(Sal 1)*°. De hecho, el NT siempre supone la libertad humana cada vez que exhorta a
la conversién, sea en labios del Bautista, de JeslUs o de cualquiera de los
representantes de las tradiciones apostélicas. San Pablo reflexiona teolégicamente
contraponiendo las dos alianzas. Segun él, la practica farisaica de la Ley alienaba la
libertad humana (Gal 5,1; 6,12). La nueva alianza ofertada por Jesucristo ha aportado
a los creyentes una triple liberacion: del pecado (Rom 6,15-19), de la muerte (Rom
6,20-23) y del yugo de la Ley (Rom 7,1-6). Ante esa experiencia, Pablo puede
exclamar: “para ser libres nos liberté Cristo” (Gal 5,1). Al aceptar la gracia del Sefior,
la libertad humana no sélo no queda disminuida, sino intimamente liberada: “El
Senor es el Espiritu, y donde esta el Espiritu del Sefor, alli esta la libertad” (2 Cor
3,17).

La libertad liberada supondra el requisito previo de toda opcion fundamental realizada
en la vida cristiana®', es decir, para marcar la direccién y el destino hacia el que
gqueremos que nos conduzcan los actos y las pequefias o grandes elecciones que

realizamos en nuestra vida. Nuestra opcién fundamental, nuestro principio y

260 Cf. A. TORRES QUEIRUGA, “Libertad”, en: C. FLORISTAN (dir.), Nuevo Diccionario de Pastoral, San
Pablo, Madrid 2002, 799-811.
261 3. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. cit., 378.
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fundamento supondré adherirnos a Dios-misericordia como clave estructurante de todo
don y como figura que ilumina nuestra existencia. Nuestros actos concretos, nuestra
praxis histérica, en tanto respondan a este deseo de encarnar la misericordia
compasiva de Dios en el mundo, se convertirdn en lugar de verificacion de dicha
opcion fundamental. La cuestion es hacer uso de nuestra libertad para orientar
responsablemente nuestras elecciones concretas hacia esa meta, y realizarlo de modo
gratuito, puesto que todo lo recibimos de Dios (1Cor 3,21-23), y todo lo recibido es
para el bien (Rom 8,28).

“La gratuidad es el culmen del dinamismo propio de la libertad cristiana y el
fundamento del orden social justo: nuestro mundo no se promueve solo con relaciones
de derechos y deberes, sino, antes y mas aun, con relaciones de gratuidad, de

. . .o 262
misericordia y de comunion .

Por tanto, la libertad es el don mas preciado que recibimos de Dios los seres
humanos, y el ultimo reducto que le queda a la persona en defensa de su dignidad y
de su humanidad®®. El uso de nuestra libertad nos dignifica y humaniza, o puede

hacernos in-humanos:

Los supervivientes de los campos de concentracibn alun recordamos a algunos
hombres que visitaban los barracones consolando a los demas y ofreciéndoles su Gnico
mendrugo de pan. Quizd no fuesen muchos, pero esos pocos representaban una
muestra irrefutable de que al hombre se le puede arrebatar todo salvo una cosa: la
Ultima de las libertades humanas —la eleccion de la actitud personal que debe adoptar
frente al destino- para decidir su propio camino. Y alli siempre se presentaban

ocasiones para elegir.

A diario, a cualquier hora, se ofrecia la oportunidad de tomar una decisién; una decision
que determinaba si uno se someteria 0 no a las fuerzas que amenazaban con robarle
el dltimo resquicio de su personalidad: la libertad interior. Una decision que también
prefijaba si la persona se convertiria —al renunciar a su propia libertad y dignidad- en

juguete o esclavo de las condiciones del campo, para asi dejarse moldear hasta

. .. .. 264
conducirse como un prisionero tipico

%62 Cf. BENEDICTO XVI, Caritas in veritate, 6, en J. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. cit., 388.

263 CIC, 1738: “el derecho al ejercicio de la libertad es una exigencia inseparable de la dignidad de la
persona, especialmente en materia moral y religiosa”.

264 \/. FRANKL, El hombre en busca de sentido, Herder, Barcelona 2004, 90-91.
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1.3.  Una moral con una norma subjetiva: la conciencia

Podriamos definir la conciencia, siguiendo al cardenal Newman, como “la obediencia
debida a la voz divina que habla en nuestro interior, ‘el primero de todo los vicarios de
Cristo’; es expresion radical de la apertura de la persona hacia el fundamento de su

ser: su dignidad, su verdad, el bien"*®.

Es interesante la etimologia del término. Conciencia indica que “yo sé, juntamente
con”, es decir, alude a un “saber practico compartido”, o un “saber con”. Si acudimos al
texto biblico, descubrimos que el AT no utiliza el término conciencia tal como lo
entendemos nosotros, pero su significado va unido a expresiones como sabiduria,
prudencia, conocimiento, espiritu o corazén. El término “corazén” aparece mas de 800
veces; representa el “centro” de la persona (también los “rinones”), la interioridad, la
relaciébn entre Dios y el hombre, por lo tanto se confirma la nota extraida de la
etimologia. Por su parte, en el NT descubrimos el término syneidesis. Se trata de una
expresion muy empleada y revalorizada por Pablo, que le imprime un nuevo sentido
religioso. Syneidesis y pistis aparecen unidos cuando habla de conciencia religiosa, y
no menos cuando se refiere a la conciencia moral. En el de Tarso, siguiendo la
tradicién semita del corazon, la nocién de “conciencia” expresa la globalidad de la
persona en su dimension de apertura a Cristo y la subsiguiente sensibilidad religiosa.
Lo mas caracteristico de la teologia paulina es que se identifica la conciencia con la fe:
ambas expresan la situacion de la persona en su totalidad en relacion con el
acontecimiento salvifico de Cristo. La persona, inspirada por el Espiritu del resucitado,
vivird religiosamente su vida en la medida en que antepone la caridad como el

determinante principal de su conciencia.

A lo largo de los siglos, la expresion ha padecido las tentaciones del legalismo y el
subjetivismo, del intelectualismo y del individualismo, pero la Iglesia la ha recuperado
en la actualidad desde una nueva valoracion antropolégica muy positiva. El ultimo

Concilio nos da una definicién de gran calado:

En lo mas profundo de su conciencia descubre el hombre la existencia de una ley que
él no se dicta a si mismo, pero a la cual debe obedecer, y cuya voz resuena, cuando es
necesario, en los oidos de su corazén, advirtiéndole que debe amar y practicar el bien y

gue debe evitar el mal: haz esto, evita aquello (...). La conciencia es el nldcleo méas

265 Cf. J. H. NEwmaAN, Carta al Duque de Norfolk, Rialp, Madrid 1996, 57-63, en J. MARTINEZ — J. M.
CAaaMARO, op. cit., 419-461.
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secreto y el sagrario del hombre, en el que éste se siente a solas con Dios, cuya voz

. fe 266
resuena en el recinto mas intimo de aquella™".

Esto nos indica que la conciencia es la norma subjetiva de la moralidad, y por

tanto, personal e intransferible:

(...) Mientras la ley natural ilumina sobre todo las exigencias objetivas y universales del
bien moral, la conciencia es la aplicacién de la ley a cada caso particular, la cual se
convierte asi para el hombre en un dictamen interior, una llamada a realizar el bien en
una situacion concreta. La conciencia formula asi la obligacion moral a la luz de la ley
natural: es la obligacién de hacer lo que el hombre, mediante el acto de su
conciencia, conoce como un bien que le es sefialado aqui y ahora. El caracter universal
de la ley y de la obligacién no es anulado, sino mas bien reconocido, cuando la razén

determina sus aplicaciones a la actualidad concreta (...). EI hombre debe actuar en

. N .. 267
conformidad con el juicio de la conciencia™ .

Por tanto, podriamos afirmar que la conciencia esta dotada de un caracter sagrado en
cuanto que Dios se revela intimamente al hombre a través de ella, manifestandole su
ley: la del amor. Pero no podemos entender la conciencia como un fenémeno
exclusivo de los creyentes; también los que no comparten la fe son guiados por su
propia conciencia, hasta el punto de que todos estamos obligados a obedecerla y
discernir el bien. Por tanto, la normatividad de la conciencia antecede a cualquier

confesidn religiosa y se remite a la misma normatividad ontolégica del ser del hombre.

La conciencia libera al hombre del mero gusto personal y le ayuda a descubrir y
realizar los valores objetivos que configuran el universo moral. Sin embargo, aquélla
esta sujeta al error, por ejemplo, el de entenderse como concha de la subjetividad en
la que el hombre puede esconderse de la realidad. Como afirmé J. Ratzinger
siguiendo a Henry Newman, “la conciencia es la superacion de la mera subjetividad en
el encuentro (libre) entre la interioridad del hombre y la verdad que procede de

Dios"*®®, Continta:

obedecer a la conciencia es obedecer a aquella verdad que debe estar por encima de
cualquier instancia social y de cualquier forma de gusto personal. Se evidencian asi

dos criterios para discernir la presencia de una auténtica voz de la conciencia: ésta no

266 CoNcILIO VATICANO 11, Gaudium et spes, 16.
267 Cf. JUAN PABLO II, Veritatis splendor, 59 y 60.
268 \www.humanitas.cl (consultado el 09.10.2014)
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coincide con los propios gustos y deseos; tampoco se identifica con lo que es

socialmente mas ventajoso, con el consenso del grupo o con las exigencias del poder

oy . 1269
politico o social™ .

Ahora bien, no toda conciencia de por si es el sagrario del hombre donde resuena la
voz de Dios. Para asegurar el buen funcionamiento de la conciencia son necesarias al

menos 3 condiciones: la rectitud, la verdad y la certeza.

= Larectitud se refiere a la exigencia de actuar con autenticidad y honestidad.

= La verdad dice referencia a la “ley divina”, “norma universal y objetiva de la
moralidad” como complemento necesario de la conciencia como “norma
subjetiva de la moralidad”. La conciencia, no siendo una fuente auténoma,
sino tebnoma, esté llamada a escuchar y expresar esa verdad objetiva sobre
el bien y el mal moral®™,

» La certeza la adquiere el sujeto cuando sélo desea el bien, confirmado por

Dios a través de mociones internas y que se plasman en una vida coherente.

Toda persona actla en funcion de los esquemas de valores que jerarquizan su vida.

2"l se convierte en un elemento

En el caso de la moral cristiana, el discernimiento
clave para saber elegir segun los criterios de Jesis. A Dios lo captan
fundamentalmente los que se encuentren comprometidos e identificados con El, los
gue han asimilado con plenitud los valores y las perspectivas evangélicas. Pero toda
eleccion entre diversas posibilidades reviste cierta dosis de incertidumbre. Cristo nos
sefiald el unico criterio de una vida auténtica: “Por sus frutos los conoceréis” (Mt 7,16);
la ortopraxis aparece asi como la mejor garantia para juzgar y valorar la ortodoxia del
discernimiento. La entrega de la vida a los demas desde un amor preferentemente
compasivo se convierte en impulso y confirmaciéon de lo que creemos. San Juan lo
expresa con la frase tan conocida: “Si nos amamos unos a otros, Dios mora en

nosotros” (1Jn 4,12).

Ademas, la comunidad deberia ser el espacio donde se produjera este discernimiento,
puesto que el cristiano no puede comprender aisladamente su fe ni su moralidad:
ambas son también intersubjetivas. Tampoco ningun ser humano es un ser encerrado

en si mismo. De modo que la dimension personal individual de la moral habra de ser

29 Cr. J. RATZINGER, “Conciencia y verdad” (Conferencia ante el 10° Seminario de Obispos, Dallas,
Texas, 1991), www.periodistadigital.com (consultado el 09.10.2014).

270 Cf. JUAN PABLO II, Veritatis splendor, 60.

2L Cf. E. L. AZPITARTE, Op. Cit., 257-265.

134


http://www.periodistadigital.com/

integrada con la necesaria dimension interpersonal eclesial. La moral vinculada a la
fe da un especial realce a esta dimension comunitaria de la moral, porque la
subjetividad moral inspirada por el Espiritu remite a la comunidad animada por el
Paréclito, a la Iglesia. Y ya hemos visto que ésta existe en cuanto esta al servicio de la
sociedad. “Toda actividad eclesial es una expresion de un amor que busca el bien

integral del ser humano™*'%.

La Iglesia es entre los hombres la tienda del encuentro con Dios -“la morada de Dios
con los hombres” (Ap 21,3)-, de modo que el hombre no esta solo, perdido o temeroso
en su esfuerzo por humanizar el mundo, sino que encuentra apoyo en el amor redentor
de Cristo. La Iglesia es servidora de la salvaciébn no en abstracto o en sentido
meramente espiritual, sino en el contexto de la historia y del mundo en que el hombre
vive, donde lo encuentra el amor de Dios y la vocacion de corresponder al proyecto
divino. (...) Es el mismo misterio de Dios, el Amor trinitario, el que funda el significado y
el valor de la persona, de la sociabilidad y del actuar del hombre en el mundo, en

cuanto que ha sido revelado y participado a la humanidad, por medio de Jesucristo, en

su Espiritu273.

La verdad que la Iglesia quiere expresar de manera creativa y multiforme se enraiza
en la verdad de Dios, y de ahi deriva la verdad del hombre. Si nuestro Dios es un Dios
misericordioso, que se autocomunica y dona a su creatura, entonces la capacidad
para ser don y la apertura al otro formaran parte de la verdad del hombre. “Nuestro
compromiso por transformar este mundo segun la imagen del reino de Dios con una
atencion especial a los pobres y excluidos es una tarea a la que somos convocados

como Iglesia”*™.

1.4. Una moral fundamentada y sostenida en el amor
1.4.1. EL PERDON COMO PARTICULARIDAD DE LA MORAL CRISTIANA

El don de la libertad que recibimos de Cristo (Gal 5,1) y la responsabilidad a la que
somos urgidos no nos hacen inmunes al pecado que también habita en nosotros, en
cuanto que podemos realizarlo. El pecado es una realidad que existe en el corazén

humano, que subvierte las relaciones de la persona consigo misma, con los

272 Cf, BENEDICTO XVI, Deus Caritas est, 19.

23 Cf. COMPENDIO DE LA DOCTRINA SOCIAL DE LA IGLESIA, 54 y 60 (www.vatican.va).

2% CF. |. CAMACHO, Benedicto XVI y Francisco: dos aportaciones complementarias a la Doctrina Social
de la Iglesia. Discurso inaugural curso 2014-2015, Facultad de Teologia, Granada 2014, 61.
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otros y con la creacion, y por tanto, con Dios. Para vencer esta realidad el
hombre siempre necesitara la redencion de Cristo y la fuerza de la gracia. Sin
embargo, el pecado, aun pervirtiendo la creacion, ontolégicamente no esta al mismo
nivel que el amor. No tiene aquél la Ultima palabra de sentido. En esta direccion se
expresa la primera carta de Juan: Incluso “si nuestra conciencia nos condena, la
misericordia de Dios siempre sera mayor que nuestra conciencia” (1Jn 3,20). Asi como
el amor es mas fuerte que la muerte (Cant 8,6), la bondad efectiva de Dios sale cada
dia al encuentro de nuestra limitacion: la acoge, nos reconcilia con El, con los demas,
con nosotros mismos, y sigue confiando en nuestra capacidad para el bien, para

construir conscientemente un mundo nuevo “a su manera”, segun su proyecto.

No pocas veces experimentamos una escisioén entre o que uno es y desea, hasta el
punto de poder afirmar humildemente, como san Pablo: “No hago el bien que quiero,
sino que obro el mal que no quiero” (Rom 7,19). Este versiculo nos acerca al misterio
del pecado, que trataremos enseguida, para subrayar a continuacién que —de parte de
Dios- el ser humano es mucho mas que los aciertos u errores que cometemos.
Precisamente la misericordia del Padre que conoce nuestra debilidad e
indigencia esta mas pronta a actuar ante las perversiones de la opcién
fundamental que cada uno personaliza en su vida, sin dejar de reorientarnos hacia
lo que verdaderamente nos humaniza. Su misericordia y su perdén seran siempre mas
grandes que la realidad del pecado. De ahi que la actitud de perddn y misericordia
frente al mal sea una peculiaridad de la moral cristiana. Muy conocidas son aquellas
palabras del papa Francisco que pronuncié en su primer Angelus®”: “Dios no se cansa

de perdonar, somos nosotros los que nos cansamos de pedir perdon”.

Por nuestra constitucion humana limitada y fragil, el pecado y la culpa forman parte de
nuestro seguimiento de Jesus. El pecado nos habla de la responsabilidad humana, de
nuestra libertad moral y de la culpa®®. El sentimiento de culpa tiene una funcion
necesaria y positiva en el crecimiento y maduracion de la persona, bien lo saben los
educadores y psicologos. La ausencia absoluta de este sentimiento puede hacernos
destructores de nuestros hermanos.

Carlos Dominguez nos recuerda acertadamente los dos tipos de culpa que podriamos
ver representados en las figuras biblicas de Judas y Pedro; el primero, al haber
vendido al Maestro por unas cuantas monedas, vive una culpa destructora,

autocentrada en su imagen narcisista y no en Jesus, que le lleva al suicido; el

215 17 de marzo de 2013, www.vatican.va.
276 Cf. J. MARTINEZ — J. M. CAAMARO, op. Cit., 463-465.
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segundo, tras la mirada que le dirige Jesus (Lc 22,61) llora amargamente por haberlo
negado. Sus lagrimas —podriamos decir- restablecen en cierta manera el mal
realizado, ya que aunque el apdstol es consciente de lo ocurrido, al no estar su mirada
centrada en él mismo sino en Jesus, lo vive en la clave de una nueva oportunidad, la

del horizonte del reino de Dios que siempre mira mas alla*"’.

En el caso del creyente, la falta cometida conscientemente, y en el uso de su libertad,
es vivida como pecado. Este “es un fracaso que afecta a la persona, es un mal

personalizado e interiorizado, se instala en el horizonte de lo sagrado”’®.

Pero es necesario [el pecado] situarlo en su justo lugar y desde una perspectiva
saludable para que no se convierta en una fuente constante de culpabilidad y angustia
cuanto en un lugar de liberacion que mire hacia la misericordia, la reconciliacién y el

perdén. Una vez mas, lo primero en la moral cristiana es la llamada de Dios al bien y el

don de su gracia279.

Para no diluir responsabilidades, debemos subrayar que en primer lugar el pecado es
personal, pero también en él se encuentran las raices del pecado colectivo (social): “el
pecado de cada uno repercute en cierta manera en los demas” 280,

Tampoco todas esas realidades que reconocemos como pecado son iguales ni
igualmente importantes, sea por la intencion, sea por las consecuencias del mal
realizado. Tradicionalmente se distinguia entre pecado mortal, grave, venial y leve. Se
llamaba pecado mortal al acto que tiene como objeto una materia grave y que,
ademas, es cometido con pleno conocimiento y libertad por el cual rechaza a Dios y su
alianza de amor prefiriendo volverse a si mismo, a alguna realidad creada y finita, o a
algo contrario a la voluntad divina. Y llevaba como consecuencia la condenacion
eterna. Pecado venial era el pecado que no quita la ordenacién fundamental hacia
Dios, pero hace disminuir su fervor y puede llevar, con su repeticidon, a una variacion
en la opcién fundamental. Frente al mortal, la diferencia estaria en que no priva de la
gracia santificante, de la amistad con Dios, de la caridad, ni por lo tanto de la
bienaventuranza eterna®®'. Pecado grave, el pecado cometido durante la vida cuando

es producto mas bien de la limitacion y debilidad, no es publico ni escandaloso,

27T Cf. C. DOMINGUEZ, Psicodinamica de los Ejercicios Ignacianos, Mensajero-Sal Terrae, Bilbao 2003,
107-108.

278 Cf. J. MARTINEZ — J. M. CAAMARIO, op. Cit., 475.

2" Ibid., 472.

280 Cf. JUAN PABLO II, Reconciliatio et paenitentia, 15 y 16.

" Ibid., 96.
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transforma una actitud, pero sin afectar a la opcion, y no rompe la esperanza y el
deseo de la gracia de Dios, aunque se trate de una infidelidad importante; o cuando la
imperfeccion del acto impide que llegue a mortal. Y Pecado leve es una accién que en

si es mala, sin embargo no es tal que determine una oposicion a Dios.

En Veritatis splendor se ponen en relacién los tipos de pecados con la opcién
fundamental. De tal modo que “es dificil aceptar el hecho de que un cristiano, que
quiere permanecer unido a Jesucristo y a su lglesia, pueda cometer pecados mortales
tan facil y repetidamente, como parece indicar a veces la materia misma de sus
actos”™, La gravedad de un pecado mortal no puede pues limitarse a su materia, sino
a una actitud de rechazo consciente y continuado al plan de Dios. Pero el objetivo de
la moral cristiana no es el pecado sino afirmar principalmente que el perdény la
misericordia de Dios son mas grandes que las faltas cometidas. En ello esta un
principio estructurante de la ética cristiana, lejos de tratarse de una solucion “piadosa”
que desprecie la importancia de la justicia reparadora hacia las victimas del pecado.
Su misericordia no ignora la justicia, sino que la trasciende; su perdon es mayor

gue nuestros esquemas de justicia (cf. Spe Salvi, 43).

Cristo es la justicia de Dios (cf. Rm 3,21-25); y Dios se hace justicia siendo
misericordioso. Por tanto, hablar de pecado, supone afirmar el perdéon aunque al
mismo tiempo nos comprometa en la tarea de procurar eliminar sus estructuras.
Practicar el perddn nos convierte en mediacion para otros de la misericordia,

benignidad y gratuidad de Dios, supone un nuevo comienzo creador.

En la medida en que perdonamos y nos reconciliamos, hacemos “algo” que nosotros no
podemos “hacer”, que no esta a nuestra disposicion y, por tanto, debe sernos donado.
En el don de la reconciliacion, remitimos a “algo” que nos trasciende, regalamos al otro
“algo” que nosotros no “tenemos”, anticipamos y palpamos aquello que la teologia
conoce como “gracia” y que la Escritura nos atestigua como infinita compasién

divina283.

La moral cristiana nos invita a reaccionar cristianamente hacia el pecador,
perdonandole; y a reaccionar también cristianamente hacia su pecado. Si los cristianos
reaccionamos con entrafias de misericordia, hemos de defender a los ofendidos. La fe

exige la liberacion del pecado de la realidad y la humanizacion y dignificacion de las

282 JUAN PABLO 1. Veritatis splendor, 69.
283 \W. KASPER, op. cit., 198.
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victimas y, no menos, la rehabilitacion del pecador y la humanizacién del ofensor (su
conversion). Esto significa que, antes que nada, hay que poner en el centro a la
persona, y ser capaz también de “perdonar la realidad”. El perdon cristiano exige,
ademas, cargar con el pecado y sus consecuencias para aliviar a otros, y esto conlleva
dejarse afectar por la debilidad y compartirla. En la medida de nuestras posibilidades,
“en las situaciones de necesidad tanto corporal como espiritual debemos propiciar un
caluroso rayo de misericordia, encendiendo asi la luz del amor, que es engendradora

de esperanza”®.

1.4.2. EL MATRIMONIO: EXPRESION DE LA ALIANZA DE DIOS CON SU PUEBLO

El matrimonio, como comunidad de vida y amor, simboliza magistralmente el sentido
de la realizacion del amor humano. Es expresion de la alianza de Dios con su pueblo y
una llamada a vivir en plenitud y profundidad. Esta forma de unidén-amor, desde la
Optica cristiana, nos ensefia algunos rasgos del amor divino hacia el hombre, a la par
gue nos estimula a manifestarlo en pareja: es un amor libre, que elige al otro gratuita e
inmerecidamente y que al mismo tiempo genera espacios de libertad; es un amor
apasionado, es decir, consciente de la debilidad ajena y dispuesto a liberarla de las
ataduras del pecado, porque es mas fuerte Su amor®®’; es un amor generativo, en
cuanto busca la vida en cualquiera de sus manifestaciones (no solo biolégica o
procreativa); es un amor extético, no encerrado en si mismo o egoista, sino deseoso
de amar al otro —tal y como es- en profundidad, y que esto repercuta en los demas.
Asimismo, la dimensién sexual del matrimonio incluye todas las caracteristicas
anteriores y sera bueno ser vivida como lenguaje integro de la persona, coherente y
verdadero. El amor de la pareja supone una profundizacién en el amor cristiano: es un
amor-entrega como el de Cristo, un amor-misericordia como el de Jesus con los

enfermos y pecadores, al estilo de Mt 25.

Sin embargo, el amor humano en el matrimonio —aunque bendecido por Dios- es fragil.
En muchas ocasiones se trunca el proyecto originario entre dos personas, lo cual en
absoluto desdice el compromiso de Dios con sus criaturas; antes bien, Su acogida es

aun mayor, preferencial en contextos de ruptura, donde el sufrimiento es incalculable y

284 Cf. Ibid., 198.

285 Asi nos parece que expresa Isaias ese pasion misericordiosa del Dios fiel: Yo, el Sefior, te he llamado
en nombre de la justicia; te tengo asido de la mano, te formé y te he destinado a ser alianza de un pueblo,
a ser luz de las naciones; para abrir los ojos a los ciegos, para sacar del calabozo al preso, de la carcel

al que vive en tinieblas (...). No temas, que yo te he rescatado, te llamé por tu nombre, eres mio, y yo te
amo. (Cf. Is 42,6-7; 43, 1-3).
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el fracaso a menudo es vivido con verglienza y alejamiento. La moral cristiana, si
desea ser compasiva, debe tomar en serio la situacion y las decisiones de la pareja,
jamas juzgando y mucho menos condenando.

Ademas, en relacion a la admision a la comunion de los divorciados vueltos a casar,
en ultimo término sigue siendo valido el principio de respeto hacia quien obra en
conciencia. Esta posibilidad es un derecho que no viola el principio ideal del
sacramento, sino que lo humaniza, en cuanto que parte de la realidad y no de un ideal.

Sostiene la Congregacion para la Doctrina de la Fe®*®:

Respecto a la admision a los Sacramentos, los Ordinarios del lugar deben, por una
parte, urgir la observancia de la actual disciplina de la Iglesia; por otra, deben procurar
gue los pastores traten con especial solicitud a los que viven en situacion irregular,
utilizando en la solucion de tales casos, ademas de los medios adecuados, la practica

aprobada por la Iglesia para el fuero interno.

En cualquier situacion humana, el ideal debemos tenerlo en el horizonte para caminar
hacia él; pero s6lo haciendo el camino percibimos los obstaculos y las inclemencias.
La vida es proceso y no un estadio ideal. Estamos ante un tema muy complejo que el

mismo Sinodo®’

se ha llamado a seguir pensando y buscando soluciones pastorales.
Todo replanteamiento debe realizarse desde una misericordia que no es nuestra, sino
de Dios; la nuestra —de hecho- se equivoca, no asi la de Dios, que es siempre
potenciadora de todo bien. Por el motivo de estas paginas, bastenos recordar y
subrayar que la Iglesia de hoy —siempre lo ha querido ser- es ante todo misericordia y
acogida. Es esta la moral fundamental del nazareno. Porque “Dios no envié a su Hijo

al mundo para juzgar al mundo, sino para que este se salve por medio de él” (In 3,17).

Asi pues, la Iglesia de la misericordia “esta llamada a vivir con los brazos abiertos.
‘Divorcio’ significa pérdida de esperanzas y final de suefios; pero también puede
significar una nueva vida®®. La doctrina eclesial sobre la indisolubilidad y la fidelidad
matrimonial no debe separarse de su doctrina sobre la necesidad de mostrar
compasion y comprension hacia quienes se encuentran en cualquier clase de

dificultad: “nadie niega que las personas pueden fallar. Pero el fracaso no hace a nadie

286 Carta sobre la indisolubilidad del matrimonio y la admén. de los sacramentos a los fieles que viven en
situacion irregular, 11 abril 1973 (www.vatican.va, consultado el 20 de febrero de 2014). (Las negritas
son mias).

%87 Asamblea Extraordinaria del Sinodo de los Obispos, Roma, 5-19 de octubre de 2014.

288 J. Hoslg, Con los brazos abiertos. Catélicos, divorcio y nuevo matrimonio, Sal Terrae, Santander
2001.
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indigno de ser amado a los ojos de Dios”®°. Como afirma Pablo VI, necesitamos ser
“especialmente respetuosos de la conciencia y las convicciones de los demas, no
imponiendo excesivas cargas, para no aislar mas a quienes ya estan solos; ni
permitiendo que nuestra propia ignorancia o nuestros prejuicios blogqueen el poder
sanante y vivificador del Espiritu Santo”**°. No podemos olvidar que la misién curativa
de la Iglesia precede a su funcion judicial®".

La Iglesia esta llamada a ser siempre la casa abierta del Padre (...). La Eucaristia, si
bien constituye la plenitud de la vida sacramental, no es un premio para los perfectos
sino un generoso remedio y un alimento para los débiles. Estas convicciones
también tienen consecuencias pastorales que estamos llamados a considerar con
prudencia y audacia. A menudo nos comportamos como controladores de la gracia y no

como facilitadores. Pero la Iglesia no es una aduana, es la casa paterna donde hay

. 292
lugar para cada uno con su vida a cuestas™ .

1.4.3. DIOS AMA LA VIDA HUMANAZ%

La Biblia reconoce el valor de la vida humana como don de Dios, y la Tradicion de la
Iglesia ha entendido que ese don ha de procurarse con responsabilidad. De las tres
excepciones clasicas al principio general de la inviolabilidad de la vida humana (la
legitima defensa, la pena de muerte y la guerra justa), hoy estan seriamente

cuestionadas las dos ultimas.

El mensaje revelado de la Biblia no es primeramente moral; en primer lugar se sitda en
el nivel de la experiencia de fe y de la relacion del hombre con un Dios que ha salido a
su encuentro en la Historia. Pero la experiencia religiosa, sin duda, conduce al plano
del quehacer ético. En lo que afecta a nuestra categoria, la Iglesia se preguntara con
honestidad si su accién misericordiosa busca defender siempre la vida en todas sus
expresiones, especialmente la mas herida y vulnerable. En la vida del nazareno esta

prioridad es un cometido ineludible de su predicacion, y no un elemento secundario.

289 Cf. DECLARACION DE LOS OBISPOS DE NUEVA ZELANDA Y AUSTRALIA: Cuando los suefios mueren
(1982).

2% Cf. PABLO VI, Evangelii nuntiandi, 79.

2L \W. KASPER, op. Cit., 145.

292 FRANCISCO, Evangelii gaudium, 48-49. (Las negritas son mias).

2% Seguiremos esencialmente a Cf. J. MARTINEZ — J. GAFO (), Bioética Teoldgica, UPComillas-DDB,
Madrid 32003, 99-139.
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En un breve y rapido recorrido veterotestamentario, observamos que el quinto
mandamiento del Decalogo, no mataras, es el resumen mas conocido de la actitud
biblica ante la vida humana. Ha sido utilizado frecuentemente en relacion al homicidio,
el suicidio, el aborto o la eutanasia. A lo largo de la Tradicién, la defensa e
inviolabilidad de la vida humana se fundamentaran en la concepcién del ser humano,
creado a imagen y semejanza de Dios. Sin embargo, también verificamos que en todo
el Primer Testamento la defensa de la vida estd tefiida de luces y sombras, de
aspectos positivos y negativos: la humanidad vivia pacificamente, pero esta armonia
se rompe por el pecado y se llega a una verdadera escalada de violencia en los once
primeros capitulos del Génesis. No podemos obviar que el mensaje que leemos esta

condicionado por su contexto cultural.

El avance positivo, hasta culminar en el NT, supone que progresivamente se va
presentando a un Dios mas cercano y misericordioso; hay una actitud de defensa del
débil y oprimido; lo que reconcilia al hombre con Dios no son los sacrificios, sino la
misericordia practicada hacia los débiles. Por ultimo, Dios es el Unico que puede
disponer de la vida del hombre y por tanto, esta vida ha de ser respetada por toda
creatura suya. EI NT es la culminacién del Antiguo y su clave de interpretacion para el

cristiano. Las claves éticas que encontramos podemos sintetizarlas de esta manera:

= Dios es el autor y conservador de la vida; el hombre ha sido creado a imagen y
semejanza de Dios (Gn 1,1-31).

= Lavida es un don de Dios (cf. Job 33,4).

= Cristo ha vencido al pecado y a la muerte (1Cor 15,3-4); el cristiano, inspirado por el
Espiritu, debe poner en El su esperanza (Col 1,27) y tomarlo como su ley y modelo
(cf. Rm 10,3,4).

= El dltimo destino del hombre es la “venida del reino” (Mt 6,9-13).

» La manifestacién concreta de la nueva vida en Cristo es el amor mutuo, manifestado

en actos concretos de misericordia-justicia, de gratuidad y caridad (cf. Jn 13,34-35).

Es mas, “Dios se identifica hasta tal punto con la persona, sobre todo con la mas
pobre y necesitada, que cualquier atentado con ella se convierte en una negativa a su
amistad”®. Bien expresiva y conocida es la expresion: “Cuanto hicisteis a uno de
estos hermanos mios mas pequefios, a mi me lo hicisteis... y cuanto dejasteis de
hacer con uno de estos mas pequenos, también conmigo dejasteis de hacerlo” (Mt
25,40.44).

294 Cf. E. L. AZPITARTE, Op. Cit., 244-245,
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En el desarrollo histérico posterior, la moral catolica ha defendido con fuerza la valia
de la vida humana, de tal modo que podriamos acentuar el valor y la intrinseca
dignidad de todo ser humano, por lo que siempre sera un fin en si mismo (cf. Gn
1,27). En los evangelios percibimos a Jesus atendiendo compasivamente a cada ser
humano concreto, como por ejemplo lo denota el episodio de la oveja perdida (Mt
18,12-14). Esta vida humana constituye un valor fundamental del que no se puede
disponer arbitrariamente. Sin embargo, para el creyente en Jesus, la vida no es el
valor supremo y absoluto. La reflexion ética catolica ha podido olvidar aquello tan
evangélico como el que “nadie tiene amor mas grande que el da la vida por sus

amigos” (Jn 15,13) o “el que pierde su vida la ganara” (Lc 17,33).

El mensaje jesuanico insiste en la esencial solidaridad humana (cf. Mt 6,33) y en la
superacion de la violencia (Jn 14,27). Su ética es de la libertad y del amor; un amor
gratuito que da sin esperar recompensa a cambio, con marcada predileccién por el
enfermo y marginado (cf. 1Cor 1,27). Escribe Benedicto XVI: “Quien intenta
desentenderse del amor se dispone a desentenderse del hombre en cuanto hombre.
Siembre habra sufrimiento que necesite consuelo y ayuda. Siempre habra soledad y
situaciones de necesidad material en las que sea indispensable una ayuda que

2% La Iglesia supone para este mundo

muestre un amor concreto al préjimo
imperfecto una fuerza necesaria, portadora de una misericordia que es don y al mismo

tiempo tarea.

1.4.4. LA MISERICORDIA BUSCA LA PAZ

La paz que propugnan la tradicion biblica y la Iglesia significa mucho mas que la
ausencia de violencia fisica; se busca el Shalom, es decir, la paz como plenitud
personal, como la felicidad que Dios desea para los seres humanos, como el
contenido del anuncio de Jesus del reino de Dios*®. Como escribe Luis Gonzélez-
Carvajal, “Jesus pide no responder a la violencia con violencia; pero al mismo tiempo
nos pide no adoptar una actitud pasiva frente a la injusticia, haciendo frente al

adversario; quiza, con una bondad avasalladora, nos lo podamos ganar’®”’,

2% Cf. BENEDICTO XVI, Deus caritas est, 28b.

2% ¢t E A JOHNSON, La cristologia, hoy. Olas de renovacion en el acceso a JesUs, Sal Terrae,
Santander 2003, 50ss.

297 Cf. L. GONZALEZ-CARVAJAL, En defensa de los humillados y ofendidos: los Derechos Humanos ante
la fe cristiana, Sal Terrae, Santander 2005, 346.
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La paz es un tema fundamental en la Doctrina Social de la Iglesia, como podemaos ver

en algunos papas del siglo XX, asi como en el Concilio Vaticano 11*;

= Pio XII: con la paz nada se pierde. El cambi6 el centro ético de atencion: es
ahora la paz, no la guerra, el objeto de reflexion y andlisis.

= Juan XXIlI: la paz ante todo. En su enciclica Pacem in terris (1963)
trascendio la paz a todo el mundo catdlico y a la totalidad del cristianismo en
general, llegando intencionalmente a todos los hombres de buena voluntad.
Habla de las actitudes que las personas y los pueblos deben desarrollar para
la convivencia pacifica: la verdad, la justicia, la libertad y la solidaridad.

= Concilio Vaticano ll: el trabajo de todos por la paz. El papa anterior contribuyo
al perfeccionamiento de la doctrina de la guerra y al despegue de la doctrina
de la paz. El concilio aboga por una autoridad publica universal que beneficie
la paz, la justicia y los derechos, junto a un desarme simultaneo basado en la
confianza reciproca.

= Pablo VI: el desarrollo, nuevo nombre de la paz (Populorum progressio, 67 —
1967-). El mejor camino para la paz es el verdadero desarrollo de los
pueblos, integral y solidario. Es también importante en el tema de la paz la
Constitucién pastoral conciliar, Gaudium et spes (1965), firmada por este
pontifice.

= Juan Pablo II: la paz, fruto de la solidaridad. El trabajo por la paz de este
papa fue muy significativo; no quedo en el papel, sino que procuré aterrizar
este derecho con ayudas continuas. Los cambios sociales de finales de los
80 y principios de la siguiente década incidieron considerablemente en el
pontifice polaco, a tenor de sus dos ultimas enciclicas sociales: Sollicitudo rei
socialis (1987) y Centesimus annus (1991), ambas en continuidad con la
Doctrina Social de la Iglesia desde el fundamento que supuso Rerum
novarum (Leoén Xlll, 1891): la paz se edifica como fundamento de la justicia; y

hay que luchar por la justicia sin violencia.

Afirma el Catecismo de la Iglesia Catdlica que “el respeto y el desarrollo de la vida
humana exigen la paz; ésta no es solo la ausencia de guerra. La paz no puede
alcanzarse sin la salvaguardia de los bienes de las personas, el respecto de la

dignidad de las personas y la préactica de la fraternidad. Es obra de la justicia y efecto

2% Seguiremos sobre todo a Cf. A. A. CUADRON (c), Manual de la Doctrina Social de la Iglesia, BAC,
Madrid 1993, 791-813.
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de la caridad. Esta paz terrenal es imagen y fruto de la paz de Cristo, siendo

‘bienaventurados los que construyen la paz’ (Mt 5,9)"*%.

Sera necesario evitar la guerra por todos los medios; al mismo tiempo, el Catecismo
recoge la moral clasica sobre la legitima defensa mediante la fuerza militar (2307-
2317). Para que esta se dé, han de confluir unas condiciones (que son los elementos
tradicionales de la llamada “guerra justa”, 2309): a) que el dafio causado por el agresor
a la nacién o a la comunidad de las naciones sea duradero, grave y cierto; b) que
todos los deméas medios para poner fin a la agresion hayan resultado impracticables o
ineficaces; c) que se reldnan las condiciones serias de éxito; d) que el empleo de las
armas no entrafile males y desérdenes mas graves que el mal que se pretende
eliminar. El poder de los medios modernos de destruccién obliga a una prudencia

extrema en la apreciacién de esta condicion.

La enciclica de Juan Pablo Il Evangelium Vitae (1995) aborda con bastante
profundidad la cuestién de la legitima defensa. El valor intrinseco de la vida y “el deber
de amarse a si mismo no menos que a los demas son la base de un verdadero
derecho a la propia defensa”. Ello le lleva a afirmar también que “por tanto, nadie
podria renunciar al derecho a defenderse por amar poco la vida o a si mismo, sino
solo movido por un amor heroico” que transforma el amor a uno mismo en la
radicalidad oblativa que sigue al Sefor: “la legitima defensa puede ser no solamente
un derecho, sino un deber grave, para el que es responsable de la vida de otro, del
bien comun de la familia o de la sociedad”. Esto puede conllevar la eliminacion del
agresor, “que se ha expuesto con su accion, incluso en el caso de que no fuese

mortalmente responsable por falta de uso de razén” (n° 55)°®.

1.4.5. LA MISERICORDIA SE EXPRESA MAS EN LAS OBRAS QUE EN LAS PALABRAS: LA
JUSTICIA SOCIAL

Los cristianos tenemos por cierto que “la auténtica misericordia es, por decirlo asi, la
fuente mas profunda de la justicia”. Pero esa justicia, ha de tener puestos los 0jos y
el corazén en el modo compasivo como Jesus procuraba una sociedad mas fraterna.
Ya en el AT, Dios es quien defiende y urge los derechos humanos de los débiles y
oprimidos contra los conculcadores. La diferencia esencial entre Yahvé y los dioses

falsos era precisamente su implicacion o falta de implicacion ante las injusticias. De

29 Cf. CATECISMO IGLESIA CATOLICA, 2304-2305.
300 3. MARTINEZ — J. GAFO (), op. cit., 136.
%01 cf. JuAN PABLO I, Dives in misericordia, 14.
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esta manera, quien ha conocido al verdadero Dios es inevitable que se comprometa
en la lucha contra las injusticias. Los profetas afirman repetidas veces que practicar el
derecho y la justicia equivale a conocer a Dios.

En el NT leemos “todo el que obra la justicia ha nacido de Dios” (1 Jn 2, 29). Y el dia
de la verdad Jesus negara conocer a quienes fueron “agentes de injusticia” (Mt 7, 23).
Pero la Biblia no nos ofrece una definicion de justicia ni una reflexion sistemética sobre
dicho concepto. A lo largo de la historia, el término ha sido comprendido de distintas
maneras. Desde hace mas de un siglo la Iglesia ha venido utilizando el término
“justicia social” para expresa un orden justo aun inexistente. El papa Pio XI consagr6
definitivamente esta expresion en la Carta enciclica Quadragesimo anno (1931).

Por el término justicia entendemos “dar a cada uno lo que le corresponde™®; esto

implica -desde “el amor como medida minima”*-

, dar a todo ser humano la posibilidad
de realizarse verdaderamente como persona humana; es decir, garantizarle el

respecto efectivo de todos y cada uno de los derechos humanos.

Asi, la Doctrina Social de la Iglesia subscribe los siguientes principios y valores
permanentes que configurardan su accién compasiva en el mundo®*. Habremos
de recordar que “la accion a favor de la justicia y la participacién en la transformacion
del mundo son dimensiones constitutivas de la misién de la Iglesia para la redencion
de la raza humana. Es este mundo —y no otro- el vehiculo que nos comunica de una

manera sacramental la bondad de Dios®®.

1A. Dignidad

Este principio reconocido —que ilumina todos los demas- es el punto de partida en la
Declaracion de los Derechos Humanos, y bebe de Gaudium et spes: la persona
humana es creada a imagen y semejanza de Dios (cf. 22). Asimismo es la clave de
béveda de la Doctrina Social de la Iglesia: la dignidad de cada hombre, dada a todos

por igual por el Creador y que, por ende, incluye la solidaridad entre cada ciudadano.

1B. Opcién por el pobre
“Los gozos y las esperanzas, las tristezas y las angustias de los hombres de nuestro

tiempo, sobre todo de los pobres y de cuantos sufren, son a la vez gozos y

302 \www.rae.es (consultado el 26.11.14).

303 \W. KASPER, op. cit., 197.

%04 Sequimos la enumeracion del prof. José Manuel Aparicio (apuntes de clase), curso 2013-2014.
305 Cf. E. A. JOHNSON, op. cit., 85-104.
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esperanzas, tristezas y angustias de los discipulos de Cristo." (GS 1). “El testimonio de
JesUs de Nazaret avala la conexion entre espiritualidad cristiana y experiencia de
marginacion; ademas, el Concilio Vaticano Il y la teologia posterior han fortalecido la

relacion con la pobreza como rasgo identitario de la experiencia cristiana”®.

2. ldentidad relacional de la persona
El desarrollo de la persona y el crecimiento de la propia sociedad estan mutuamente
condicionados, porque el principio, el sujeto y el fin de todas las instituciones sociales

es y debe ser la persona humana (GS 24-25).

3. Constitucién orgénica de la sociedad
Todo individuo (por ende, social) y todo grupo humano han de ayudar a mejorar las
condiciones de vida del hombre. Esto conforma un deber social de justicia y caridad

para con los demas.

4. Derechos humanos®”’

Como trazamos mas arriba, los Derechos Humanos suponen una herramienta ética
para proteger la dignidad del individuo, puesto que son la esencia de la ética civil. Esta
dignidad inalienable se debe a la misma naturaleza humana. Ademas, “La Iglesia ha
tomado conciencia de la urgencia de la tutelar y defender estos derechos,

%% |a Declaracion de

considerando esto como parte de su misma mision salvifica
1948 sostiene que todas las personas tienen unos derechos béasicos que han de
respetarse, a saber: civiles (los que corresponden a la persona como individuo),
politicos (entiéndase “democraticos”), sociales, culturales y econdmicos (en los que la
Iglesia es precursora: hospitales, leproserias, la lucha por el mundo obrero —Rerum

novarum-, etc.).

Para Juan XXIIl en Pacem in terris (1963), el fundamento de los Derechos Humanos
reside en la tradicién cristiana; sin embargo, para la Declaracion, el cimiento ha de ser
el consenso humano; asimismo, esta no presenta los fundamentos antropoldgicos y
éticos de los derechos humanos porque eso es labor de las diversas familias de

pensamiento.

3% Del power point “Principios de Moral Social” del prof. Jos¢ Manuel Aparicio (apuntes de clase), curso
2013-2014.

307 Cf. L. GONZALEZ-CARVAJAL, 0p. Cit., 15-65.

%08 Cf. ORIENTACIONES PARA EL ESTUDIO Y ENSENANZA DE LA DOCTRINA SOCIAL DE LA IGLESIA EN LA
FORMACION DE LOS SACERDOTES, Congregacion para la Educacion Catélica, Roma 1988.
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5. Bien comun
El Estado es siempre el garante del bien comun o social. El epicentro de éste es el
desarrollo del individuo.

6. Participacién

Con vistas a la consecucién del bien comuan, cada individuo tiene la obligacion de
participar en el desarrollo social.

7. Solidaridad y Subsidiariedad

Por el primero se reconocen las necesidades del préximo, lo que de alguna forma
puede mover a actuar en su beneficio (subsidiariedad).

8. Caracter humano de las estructuras
Establece el equilibrio entre propiedad privada y bien comun; entre dignidad y caracter
organico de la sociedad. Mide el nivel en que las estructuras estan al servicio del

fomento y desarrollo de la dignidad personal*®.

9. Destino Universal de los Bienes

Pacem in terris afirma la existencia de un bien comun universal, no meramente un bien
comun. Esto reclamaria una autoridad mundial, un figura que aunara los intereses
comunes de los ciudadanos, especialmente los de las minorias.

Concluyendo®?

, la Doctrina Social de la Iglesia no se queda en la exigencia,
permanentemente actual, de la justicia. Siempre son precisos los ojos del amor y la
misericordia para percatarse a tiempo de las nuevas situaciones de necesidad y de los
nuevos desafios, asi como del hecho de que Unicamente el amor proporciona el
empuje necesario para abordar las necesidades. Benedicto XVI caracterizé de forma
expresa el amor como camino principal y principio fundamental de la doctrina social de

la Iglesia®™

. Ya sabemos que el amor no es un puro sentimiento; esta profundamente
anclado en la esencia dada por Dios al ser humano, es un don. Légicamente, este
amor no sustituye a la justicia; antes al contrario, esta es la medida minima que hay
gue practicar. Y como dijimos mas arriba, el amor en forma de misericordia es la

fuente de la justicia, la medida desbordante.

399 Del power point “Principios de Moral Social” del prof. Jos¢ Manuel Aparicio (apuntes de clase), curso
2013-2014.

310 Cf. W. KASPER, op. cit., 184-186.

311 BENEDICTO X VI, Caritas in veritate, 2 y 6.
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Llegamos al final de este capitulo dedicado a la Moral. Hemos querido descubrir cémo
el modo cristiano de empefiarnos en este mundo nace del amor y la misericordia de
Dios y se alimenta de la relacién con su Hijo. Jesucristo encarna la compasion del
Padre, iluminando nuestra libertad y responsabilidad, nuestros gestos y palabras
limitados. De esta forma, el trabajo por la justicia y la reconciliacion, la paz y los
derechos humanos los asume la Iglesia toda como respuesta compasiva que brota de
la fe en el Dios que ama nuestra salvacion. Sin embargo, este compromiso inmanente
va asido a un futuro trascendente, plenificador, como afirmaremos en el siguiente
capitulo. La escatologia, en cierta medida, ya ha comenzado entre nosotros aun
cuando la plenitud total no quepa en los estrechos limites de nuestra historia.
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Capitulo 9

Recibenos también a nosotros en tu reino (ESCATOLOGIA)*!

En las paginas dedicadas a la antropologia teolégica, sobre todo, nos centramos en el
Dios de la Misericordia que, por ser amor, crea toda la realidad de un modo muy
especial (protologia). Como vimos, se trata de una creaciéon no fundamentalmente
episddica, pretérita o puntual, sino continua. Dado que todo lo creado, una y otra vez,
da muestras de su imperfeccion, la misericordia del Creador siempre esta activa y no
deja de salir en nuestra ayuda y de actuar nuestra liberacion invitandonos a optar por
la vida y mostrandonos que la debilidad no tiene la Ultima palabra. Es mas, la flaqueza
humana ser& sostenida y bendecida por El, hasta que al fin sea conducida a su
realizacion plena. Este gesto continuo de Amor del Padre atravesara la historiay
sera pleno al final de los tiempos -lo que denominamos escatologia-; ser4 entonces
cuando lo que hemos sido durante esta vida quede manifiesto en su mas radical

verdad, aunque transformado y renovado en su presencia.

Esta manifestacion final de Dios supondra la realizacion plena del Su reino; un reino
gue ya ha comenzado en nuestro mundo en la persona de Jesus de Nazaret, y que a
través del Espiritu nos conduce esperanzadamente hasta la consumacion final: gesto

definitivo de la misericordia de Dios.

Si Dios crea para la vida, su promesa de amor nos dice, ademas, que dicha vida
es eterna. Si el amor creador esta en el origen de nuestra existencia, el amor
consumador sera el que la recoja y consume. De ahi que, en estas paginas, tratemos
sobre el arché y el telos de la historia de la salvacién, que como dijo Ignacio Ellacuria,
es la salvacion de la historia®®, a pesar de no alcanzar su plenitud dentro de esta

historia.

El ser humano no es amnésico, sino anamnésico, lo que significa que nuestro hoy
presente recoge en cierto modo lo que hemos sido (y en ello, nuestros gozos y
sufrimientos, alegrias y fracasos, especialmente de los desfavorecidos), sofiando la
esperanza de un futuro perennemente feliz tras nuestra vida mortal; Dios, en su

bondad misericordiosa, sabr4 mirar siempre mas alli, acogiendo lo mas profundo de

312 Seguiremos principalmente las paginas dedicadas a Escatologia: Cf. N. MTEz.-GAYOL, en A.

CORDOVILLA (ed.), La logica de la fe, UPComillas, Madrid 2013, 631-711.
313 Cf. 1. ELLACURIA - J. SOBRINO, Fe y Justicia, DDB, Bilbao 1999.
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nuestro corazon en el mas aca, prometiéndonos el perdon y la gracia, acogidos o no
libremente por el hombre. Al mismo tiempo, la propuesta cristiana de futuro serd un
aliciente para el creyente, para comprometerse con el mundo, para vivir de otra forma,
haciendo de su vida moral una encarnacién de la misericordia. “Buscad primero el

reino de Dios y su justicia, y todo lo demas se os dara por afiadidura” (Mt 6,33).

1. Laescatologia, ¢un tratado sobre el mas alla?

1.1. Trata sobre el fin y la consumacion (individual y universal) de la creacion y de la
historia de salvacion.

El término escatologia proviene del griego éschaton, “algo ultimo en el tiempo”, pero
llegd a incorporar un nuevo contenido y sentido: la aparicién de Dios en el mundo, que
constituye el acontecimiento decisivo que imprime a la historia su orientacién definitiva.
Con Cristo —misericordia encarnada y expresada del Padre-, ha irrumpido en el mundo
“lo dltimo” (el mismo Cristo es nuestro éschaton), aplicado tanto a realidades
temporales como al fin de los tiempos®*. Por tanto, este fin del que trata la escatologia
no se refiere Unicamente a un momento puntual final, como meta, sino debe de ser
entendido sobre todo como finalidad, referida al sentido mas profundo y verdadero de
toda la existencia. Es decir, el fin no se refiere sélo al mas alla, sino a la esperanza
gue configura el méas alla y nos dice cémo esperar (en el mas aca). Por otra parte, la
salvacibn que esperamos no podemos entenderla solo como liberacion de
negatividades sino como posibilidad y oferta de plenitud. Es Dios, con su infinita
misericordia, quien profundamente anhela que el hombre viva plenamente, tanto aqui
en la tierra como en el cielo, aunque la plenitud que se nos ha prometido no se pueda
dar en los estrechos limites de nuestra historia. Puesto que hemos sido amados

(creados), todo sera salvado y consumado.

La plenitud que aguardamos asi entendida, vincula el éscathon necesariamente con la

antropologia, con la cristologia y con la historia:

= Con la Antropologia porque el ser humano es un ser abierto al futuro®,

dispuesto a recibir la consumacion de su existencia —realizacion plena del

314 Cf. N. MTEZ.-GAYOL, op. cit., 631.
315 Esa apertura al futuro se nos da desde la experiencia presente de salvacion (escatologia), a diferencia
de la apocaliptica, que traslada al presente categorias miticas de futuro (Cf. Ibid., 635-636).
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proyecto de Dios- como don y no como algo conquistado a base de esfuerzo
personal. Su Amor nos acogera como seres humanos renovados,
trascendera gratuitamente lo que somos, tanto en nuestra individualidad,
cuanto como miembros de la gran familia humana, junto a toda la creacion.

= Cristologia: El objeto de la esperanza cristiana es Cristo, nuestro éscathon;
por lo tanto, la escatologia es una cristologia desarrollada hacia el futuro,
proyectada hacia el fin.

» Historia: La escatologia no mira sélo al futuro, sino que esta en dialogo con el
presente; un presente que, sin duda, esta prefiado de nuestras experiencias
pasadas. Somos bio-grafia y no Unicamente crono-logia. Ese futuro que

esperamos, ya esta incoado en nuestra historia presente.

De esta manera verificamos cémo la escatologia supone un “concepto marco” que
mira el proceso historico como un todo, que cuenta con que SOmMOS Seres en proceso,
reconociendo que sera Dios quien tendra la ultima palabra de sentido. Asi, vamos a
partir de la clave histérica, ambito comun en el que Dios se encuentra con el hombre y
el hombre -sirviendo al préjimo- puede hallar a Dios. Es en el presente donde el ser
humano experimenta la salvacién, y sélo desde esta experiencia nos es licito pensar el

futuro. Esta es la tarea de la escatologia.

2. El final de la historia, expresion de la misericordia de Dios

2.1. Un Unico Dios en una Unica historia

La revelacion biblica esta atravesada por la conviccion de que el Dios de la creacion
es el Dios de la salvacion. La historia esta dinamizada por una promesa que garantiza
el futuro humano como futuro plenificador (la forma biblica de caminar hacia este
futuro es la esperanza). La categoria tiempo es importante como magnitud lineal y
teleolégica (rompe con la concepcion circular), marcada por la fe en la creacion y la
esperanza en la promesa. Ademas, entendemos que sOlo existe un concepto de
historia, la que se encamina hacia la salvacion. “No hay dos historias: una santa y otra

profana, sino que hay una sola historia, ‘la de Dios con nosotros™®, la de la humanidad

316 E. J. VITORIA, Una teologia arrodillada e indignada. Al servicio de la fe y la justicia, Sal Terrae,
Santander 2013, 150.
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—amada por Dios- hacia una mayor libertad, una mayor justicia, un mayor amor, una

mayor humanidad™"’.

Nuestra esperanza cristiana descansa sobre la conviccién de que Dios crea para la
vida. Nuestra fe se nutre de quien es dador de Vida; es mas, en quien es la Vida
misma, y en quien tiene en la misericordia, su expresion mas compasiva.

Dentro de nuestra historia presente, en el sucederse de los dias y las horas, en la
felicidad compartida y en la tristeza opresora que subyuga a tantos inocentes, Dios
misericordioso (Padre, Hijo y Espiritu) abre especialmente sus manos -en las que la
humanidad entera esta tatuada (Is 49,16)- se nos da y nos promete una vida
transformada, eterna y perfecta, “en Cristo”. Gracias a la fe, a la esperanza y al amor,
ya somos de algiin modo, participes de dicha vida, aqui y ahora (el reino ya esta entre
nosotros). Y el fundamento de todo esto es Cristo, nuestra esperanza (de futuro y
también de presente), por ello hemos podido afirmar que escatologia y cristologia se

exigen mutuamente, asi como escatologia y protologia (cf. punto 1).

Si “la cristologia pivota sobre el reino de Dios como elemento central de la

1318

predicacion y pretension de Jesus de Nazaret™™, no menos central ser4 este concepto

para la escatologia. Veamoslo méas detenidamente.

2.2. El reino de Dios, epicentro escatoldgico

2.2.1. EL YAY EL TODAVIA NO®*°

Para los sindpticos la idea fundamental de la predicacion de Jesus es el reino de
Dios. La Buena Nueva radica precisamente en la cercania del reino, producida porque
el tiempo se ha cumplido. El evangelio de Juan nos hablara de un momento cumbre,
que denomina “la hora”, que ya ha llegado (cf. Jn 4,21; 5,28; 1Jn 2,18) y que tiene
relacion con el cumplimiento definitivo de dicho reino. Lucas, por su parte, sitta el
comienzo del ministerio publico de JesUs en la sinagoga de Nazaret, destacando

también el rasgo de cumplimiento: “Hoy se ha cumplido esta escritura...” (Lc 4,21).

317.Cf. I. BERTEN, “Jesucristo y la liberacion del hombre”, Selecciones de Teologia, Vol. 14, 55, julio-
septiembre 1975.

318 Cf. G. URIBARRI, “La escatologia cristiana en los albores del siglo XXI”, Selecciones de Teologia,
Vol. 44, 176, octubre-diciembre 2005.

319 Cf. Ibid., para este apartado. En menor medida, seguiré en algunas ideas a J. L. Ruiz DE LA PERA, La
pascua de la creacion. Escatologia, BAC, Madrid 1996.
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Aqui encontramos unidos el “hoy” (aspecto temporal) y el “cumplimiento” de la profecia
de Isaias: la misericordia del Padre, encarnada en el Hijo, quien es sostenido por el
Espiritu, tiene como destinatarios privilegiados a los pobres, a los cautivos y ciegos, a
los oprimidos; y a todos les ofrece un mensaje de salvacion, curacién y liberacion.
Para todos ellos el reino de Dios, se muestra como misericordia, y se hace presente
en la persona y palabras de Jesus.

San Pablo nos habla de la plenitud de los tiempos que ya han llegado (Gal 4,4; cf. Ef
1,10). Y en la carta a los Hebreos se nos indica que después de haberse manifestado
Dios de muchas maneras, “al final de estos dias nos hablé en el Hijo...” (Hb 1,1-2;
9,26). Asi se enlaza el plan inicial de Dios, desde la creacién, con la culminacién de los
tiempos, en la vida y muerte de Jesucristo (1 Pe 1,18-20). Asi pues, la escatologia se
inscribe de lleno dentro del designio salvador de Dios, de su proyecto original para la
creacion y la humanidad. Notamos la circularidad teol6gica que existe entre la plenitud
de los tiempos, la persona de Jesus, la llegada del reino y el cumplimiento de los

planes salvificos de Dios.

Esta magnitud escatolégica del reino es, a la vez, presente y futura. Como hemos
visto, llega con la persona de JesUs de Nazaret; se hace presente manifestando la
misericordia del Padre a través de los milagros y curaciones. Jesus mismo es el reino.
Pero también se espera su culminacién y plenitud con la llegada en poder del Hijo del

Hombre®®

(Dan 7,13s), el alfa y la omega, para juzgar a los vivos y a los muertos (cf.
Mt 10,23; 16,27; Ap 1,8; Lc 12,8), acontecimiento que tendra lugar en la parusia. De
ahi que nuestra esperanza encuentre su ultimo fundamento en la vida y en la Pascua

de Jesus.

Durante su vida publica, no todo es manifestacion de la presencia del reino. Jesus ora
y ensefia a orar a sus discipulos por la venida del reino (el padrenuestro). Esperé una
consumacion del siglo presente (parabola de la cizafia, Mt 13,24-30). Esta dimension
de futuro de su esperanza la constatamos en las parédbolas de la vigilancia (virgenes,
ladrén, siervos que esperan). Pero el futuro aguardado esta en estrecha conexion con
el modo en que se viva el tiempo presente. Asi lo parecen mostrar Mc 8,38 (el juicio
que realizara el Hijo del hombre al final de los tiempos se basa en un juicio que se esta

produciendo ahora en la actitud de los hombres) y Mt 25,37-40 (la comunidad

320 parece que JesUs lo usé como autodesignacion mas frecuente.
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escatoldgica se esta fraguando ahora, no sélo en la persona de Jesus, sino en la de

sus discipulos y los pequefios).

El reino es también una categoria con una dimension trinitaria. Jestis anuncia el
reino de su Padre, quien es amor y misericordia fiel (Ex 34,6). Se manifiesta como Su
enviado. Tras la Pascua, el don del Espiritu Santo derramado a todos (Rom 5,5)
supondré la sefial de los nuevos tiempos que anuncian la instauracion del reino.

El modo de comprender este reino, y de entender la propia escatologia han ido
fluctuando a lo largo de la historia de la Iglesia, atravesando distintos estadios, en los
que no siempre se ha subrayado positivamente la accion misericordiosa de Dios al

pensar el destino del hombre y del mundo.

En la Iglesia primitiva mientras se vive un contexto martirial se genera un imaginario
escatoldgico de signo optimista (predominando metéforas de luz, jardin o banquete) y

esperanzador, en el que representan la victoria de la resurreccion.

La Iglesia medieval (escatologia pesimista) despliega una pastoral del miedo, en la
que el infierno va a ser utilizado como instrumento para promover un Compromiso Mas
radical y una vivencia mas comprometida del cristianismo. Se produce un imaginario
de terror, no Unicamente a través del lenguaje artistico religioso sino también a través

del teatro y las narraciones populares.

En el periodo previo al CVII: la escatologia catélica tiene una orientacion mas bien
ahistdrica. Es marcadamente cosista y fisicista, teniendo como centro la inmortalidad
del alma (escatologia individualista), predominando la idea de Juicio (y Juicio terrible)
sobre la misericordia. La Iglesia es la institucion poseedora de verdades de fe que son
inmutables, de ahi que se adjudique la posibilidad de dirimir quién se condena y quién

se salva.

En torno a los afios 60 y Vaticano Il. Se generard una nueva sensibilidad en el
campo escatoldgico: reconocimiento de una escatologia de corte existencial,
sensibilizacién con las cuestiones que implican la vida cotidiana del creyente, con el
sufrimiento de los inocentes, con la construccion de un reino samaritano aqui y ahora

como exigencia que brota de la fe.

¢, Qué podemos concluir de este apretado recorrido para nuestro tema? En primer

lugar que la orientacion que la escatologia ha ido tomando a lo largo de los siglos no

156



ha ayudado en absoluto a pensar al Dios en quien estd nuestro destino como un Dios
de misericordia. La condena, el juicio y el temor se fueron apoderando poco a poco de
la conciencia escatologica del creyente que comienza a mirar al futuro con recelo, y
deforma asi la imagen de un Dios que es Amor creador y que consuma la vida que ha

creado como Amor consumador.

2.2.2. LAIGLESIA, PRESENCIA ACTUAL DEL REINO DE DIOS MISERICORDIOSO

La Iglesia es presencia y misterio del reino; ella no es el centro, pero el reino no
excluye la Iglesia, sino que se sirve de ella como transmisora de la bondad
misericordiosa del Padre, hecha practica real por medio de su doble acogida
incondicional: la de ser casa abierta del Padre, y por tanto, con la responsabilidad de
ofrecer el mensaje de salvacién a toda la humanidad. Asi pues, Dios nos invita aqui y
ahora a hacer realidad el reino en nuestra vida, reconociendo que nuestra esperanza
reside en Jesucristo (1Tim 1,1), quien nos envia “a estar con élI” y al mismo tiempo a

trabajar en su proyecto de Vida en abundancia.

Por ser el reino una magnitud abierta siempre a un futuro de mayor plenitud, el
creyente es invitado a comprometerse con su realizacién ya en el momento presente.
La esperanza en su consumacion no distrae sino lanza hacia el compromiso con la

construccion del mundo presente.

(...) La espera de una tierra nueva no debe amortiguar, sino mas bien aliviar, la
preocupacion de perfeccionar esta tierra (...). Aunque hay que distinguir
cuidadosamente progreso temporal y crecimiento del reino de Cristo, sin embargo, el

primero, en cuanto puede contribuir a ordenar mejor la sociedad humana, interesa en

. . . 321
gran medida al reino de Dios™ .

Tras el Concilio, diversas corrientes eclesiales repararon en la necesidad de ahondar
en el doble misterio de lo que conocemos como el reino de Dios (de Cristo): es decir
en el hecho de que por una parte, la esperanza que ponemos en la Bondad del Plan
de Dios no debe llevarnos a esperarlo pasivamente, sino que somos conminados a
hacer todo lo posible porque ese reino ya habite parcialmente entre nosotros y por otra
parte, el saber que sélo Dios puede instaurar plenamente ese reino, que en ultimo
término es don. Muchos autores y corrientes espirituales han puesto de manifiesto la

necesaria combinaciéon de ambas actitudes: “Confiar en Dios como si todo dependiera

%21 Cf. Gaudium et spes, 39.
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de El. Trabajar y poner medios humanos como si todo dependiera de nosotros”*?; “El

amor ha de ponerse mas en las obras que en las palabras™®; “El compromiso

temporal interesa en gran medida al reino, aunque no se identifica con éI”**.

En realidad la idea es siempre la misma: aunque el reino sea una realidad misteriosa
que abarca mucho mas que la praxis historica, sin un compromiso efectivo con la
historia no podra darse una presencia del mismo en nuestro mundo. La diferencia es
clara y el ligamen es ineludible. Las distintas corrientes teoldgicas contemporaneas
han acentuado una u otra dimensién. Entre las que han priorizado la dimension
histérica y comprometida como exigencia del reino, destaca la teologia de la
liberacién que ha tenido en la Iglesia (Puebla, Aparecida) y en el mundo (derechos
humanos) enormes repercusiones por su defensa del necesario compromiso con la
liberacion de la humanidad como condicion indispensable para el advenimiento del
reino de Cristo. Como en la parabola del buen samaritano, se hace claro que sin

misericordia practica para con todo herido en el camino no es posible la fe*®.

Podemos entonces afirmar que “el presente, concretizado en el amor misericordioso

al projimo, es el comienzo de la consumaciéon esperada”®

, pero no es toda la
consumacion que aguardamos. La necesaria articulacién fe-justicia por la que hemos
de trabajar los cristianos, no debe hacernos olvidar que, juntos, en la historia humana,
como Iglesia peregrina, no caminamos meramente hacia una utopia, hacia un proyecto
(por deseable que sea), sino hacia quien lo sostiene y le da el mas denso
cumplimiento que pudiéramos pensar: hacia Cristo. El es nuestro éschaton, y puesto
que toda la creacion se mantiene en él, toda la realidad participa de ese final
consumado. La parusia supone el ultimo acto de la historia de la salvacién, donde se

nos mostrara el verdadero y mas profundo sentido de toda existencia.

%22 | TELLECHEA, Ignacio de Loyola. La aventura de un cristiano, Sal Terrae, Santander 1996, 91.

%23 3. IGNACIO DE LOYOLA, Ejercicios espirituales [230] (cf. 1Jn 3,18).

%24 Cf. Gaudium et spes, 39 y CTI, Promocién humana y salvacion cristiana (1976), IV b: “Hoy dia,
manteniendo firmemente la afirmacién de una unidad entre los dos términos (el esfuerzo humano de
construccion del mundo y el reino de Dios), conviene separar con claridad y rigor lo que los diferencia”.
325 Cf. Sant 2,17-18: “Si la fe no tiene obras, esta realmente muerta. (...) Muéstrame tu fe sin obras y yo
te mostraré por las obras, mi fe”.

326 Cf. N. MTEZ.-GAYOL, 0p. Cit., 655.
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2.2.3. Y UN REINO VIVIDO CON ESPERANZA EN EL RESUCITADO

Al hilo de lo anterior, la misma Iglesia sabe que vive con la esperanza en la acogida
final y definitiva de la misericordia del Padre. A la luz de la resurreccion del Hijo, que
hizo de su vida espejo de la bondad compasiva de Dios, se espera que los cristianos
participen del mismo triunfo de Jesucristo. Se produce asi un centramiento
cristolégico de la esperanza: Jesus predicaba el reino de Dios y nhosotros
predicamos a Jesus, quien se convierte en la puerta de entrada al reino. Los cristianos
no esperamos a un ausente, sino a alguien misericordiosamente presente en
medio de ella: en la celebracién eucaristica (siendo alimento de vida para los
desesperanzados), en el rostro y la vida concreta de los hermanos (especialmente los
menospreciados, los considerados menos Utiles...), en la proclamacion de la palabra
(subvirtiendo los valores del mundo que hacen mella en nosotros). El esperado esta
cerca, no lejos. Gracias al resucitado, toda situacién doliente, realidades con rostros
concretos de personas que sufren, crucificados de nuestra sociedad pueden confiar y
dejarse sostener por los brazos de Aquél que los acoge compasivamente y que sigue
inspirando a este mundo para ser sus manos y sus pies. El vencié a la muerte, y ésta

jamas podra tener la ultima palabra definitiva.

Solamente en el cumplimiento escatoldgico y en la renovacién definitiva del mundo, el amor
vencera en todos los elegidos las fuentes mas profundas del mal, dando como fruto
plenamente maduro el reino de la vida, de la santidad y de la inmortalidad gloriosa. El
fundamento de tal cumplimiento escatoldgico esta encerrado ya en la cruz de Cristo y en su
muerte. El hecho de que Cristo “ha resucitado al tercer dia” constituye el signo final de la
misién mesianica, signo que corona la entera revelacion del amor misericordioso en el
mundo sujeto al mal. Esto constituye a la vez el signo que preanuncia “un cielo nuevo y una
tierra nueva”, cuando Dios “enjugara las lagrimas de nuestros ojos; no habra ya muerte, ni

luto, ni llanto, ni afan, porque las cosas de antes han pasado”3?7,

Podemos afirmar que la esperanza cristiana tiene que ver con la salvacién de toda
realidad humana y creatural (por deficiente que pudiera parecer). La infinita
misericordia de Dios nos salva con todo lo que somos, no con lo que a nosotros nos
gustaria ser, sino con nuestra historia de éxitos o fracasos. Nos salva desde la légica
de su amor, no desde nuestra légica muchas veces mercantilista y farisaica. Al mismo
tiempo, es Dios quien nos concede su don para esperar su bondad, no un mérito de la

nuestra: “La esperanza es fuerza activa y activadora, figura concreta de la misericordia

%27 JUAN PABLO 11, Dives in misericordia, 8 (las negritas son mias).
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de Dios™%. Esta esperanza creyente es “spes contra spes” (Rom 4,18): aguardamos lo
que de entrada estd mas alla de la mera posibilidad humana. Y ademas, necesitamos
repetirnos una y otra vez que Unicamente es posible vivir la esperanza cristiana en un
doble movimiento de apertura trascendental y compromiso histoérico. “El reino de Dios

no es el mundo totalmente diferente, sino totalmente nuevo”?,

Nuestra vida terrena sabe de una certeza: Jesis mismo es la resurreccion y la vida (Jn
11,25). Y, por obra del Espiritu Santo, nosotros participaremos de esa resurreccion
con todo lo que hemos sido durante la existencia terrena —como hemos afirmado
antes-. San Pablo, en 1Cor 15 relaciona la resurreccion de Cristo y nuestra propia

resurreccion, destacando®:

= El caracter escatoldgico de la resurreccion.

= El caracter somatico de la misma. Esta corporalidad que nos constituye y que
resucitara indica mucho mas que la pura materialidad: resucitara nuestra
individualidad (identidad), toda la persona (integridad), pero transformada (por el
Cristo resucitado). Es decir, resucitaremos en cuerpo glorioso, expresion de la
interioridad humana. Por ello Pablo habla también del:

= Caracter cristocéntrico de la resurreccién. Esto significa que él es el fundamento
de nuestra resurreccion en un doble sentido: es primicia y modelo, pues
resucitaremos a su imagen; ademas, esto sera verdad en nosotros no sélo a titulo

individual sino como miembros del cuerpo de Cristo (caracter comunitario).

Asimismo, para 1Cor 15, la resurreccion de JesUs aparece unida al juicio, a la
Parusia como revelacién, desvelamiento, cumplimiento y consumacién del reino (la
Nueva Creacidn). Esta consumacion de la historia de la salvacion supone la plenitud
del amor misericordioso de nuestro Dios Bueno y Fiel; supone un fin como plenitud,
como sentido y como kronos. Es importante resefiar que el Nuevo Testamento no
se refiere a la Parusia como una segunda vuelta de Cristo, lo que implicaria que se ha
ido; el término parusia nos habla de una Unica venida de Cristo en 3 fases™":
encarnacion (fase kenotica), resurreccion de Cristo (presencia del Kyrios, aunque
oculta en la Palabra, en el préjimo, en los sacramentos) y Parusia (donde ese sefiorio

de Cristo se hace patente).

328 \W. KASPER, La misericordia. Clave del Evangelio y de la vida cristiana, Sal Terrae, Santander *2013,
130.

329 Cf. L. BOFF, Hablemos de la otra vida, Sal Terrae, Santander #1994, 32.

330 Cf. N. MTEZ.-GAYOL, op. cit., 680ss.

%3 Cf. Ibid., 651-654.
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La resurreccion afectard a aquellos que son del reino; en este sentido la parusia
supone una cierta discriminacion entre los que son del reino y los que no son. A esta
realidad la llamamos juicio. El juicio, en cierta manera, comienza ya durante la vida,
de la misma manera que el reino no se conjuga absolutamente en futuro, sino que va
creciendo entre las luces y sombras del presente. De ahi que hablemos al menos de
dos juicios: un juicio de crisis, que se desarrolla en el tiempo presente y un juicio
escatolégico que deberiamos ubicar ya fuera de nuestra historia. Por eso es preciso
reconocer que con nuestros gestos de misericordia para con los demas, o con la
ausencia de ellos, ya en la vida terrena estamos haciendo una opcion clara por aquello

a lo que aspira nuestra esperanza.

“Ya en este mundo, Jesus se dirige a los hombres, no con un anuncio puro del
juicio (al modo de Juan el bautista) y, por tanto, con un mero imperativo, sino que
antepone el perdén de los pecados y la salvacion, para que los hombres, ante esta
experiencia de la gracia, puedan someterse a si mismos a juicio y consigan

cambiar su vida™*,

Sin embargo el llamado juicio final es preciso ponerlo en las manos de Dios. Se trata
de un juicio escatolégico, fuera de la historia. Pero como todo “juicio de Dios”, ya
desde el AT, éste sera fundamentalmente “un acto salvifico de Dios dirigido a nuestra
historia”. En base a la esperanza que nos abre la experiencia de la gracia, y al
acontecimiento Cristo como portador de perdén y salvacion para todos, podemos
esperar —lo que no nos es licito es afirmar, pues socavariamos con ello la libertad que
Dios nos ha regalado, y la seriedad con la que Dios ha asumido dicha libertad -, que
no haya nadie que se resista a dicha gracia y al amor sin limites de Dios. Es decir, la
salvacion universal es una certeza con la que contamos en base al amor
misericordioso de Dios que todo lo ha creado para ser salvado. Pero no es posible
afirmarla con seguridad rotunda sobre todos y cada uno de los seres humanos. Pues
es preciso dejar abierta la posibilidad de que alguien quiera decir no al proyecto de
vida eterna para el que hemos sido creados. Con otras palabras: el si de Dios es
siempre si absoluto, y siempre nos es ofrecido por adelantado; el no definitivo del
hombre es una posibilidad, que no podemos cerrar si nos tomamos en serio la libertad

humana, pero también deberia ser una posibilidad para el creyente, en vistas a la

%32 Cf. 0. FucHs, “Un ‘Dios bondadoso’: ;debilitamiento o endurecimiento del juicio?”, Selecciones de
Teologia, Vol. 53, 211, julio-septiembre 2014, 163-172.
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salvacion que Cristo nos ha traido con su muerte y resurreccion, esperar el triunfo de

la gracia y por ella la salvacion de todos.

A lo largo de toda nuestra historia Dios es aquel que sale a nuestro encuentro con una
propuesta de salvacion. La justicia de Dios no es punitiva, sino salvifica, provocando al
hombre a la conversion y dejandole en libertad para que decida. El cristianismo no es
una religion de dos caminos: el bien y el mal, la salvacion o la condenacién, como dos
puertas enfrentadas, sobre las que el hombre ha de elegir para la eternidad. No. La
propuesta de Dios es una propuesta de salvacion y para ella hemos sido creados. La
vida eterna es un don de Dios dirigido a toda criatura suya sin excepcién, porque es
grande su amor y universal la redencion de Cristo. El no solo cura, también perdona.
La Iglesia nunca ha definido la condenacién positiva de nadie; lo Unico que afirma es la
posibilidad real de rechazo, porque es posible la libre negacién humana. Y Dios nos ha
tomado tan en serio como para entregar a su Hijo al mundo para su perdén, tan en
serio como para respetar la eleccién de nuestra libertad. Es la seriedad radical de la

misericordia de Dios.

En este ejercicio de la libre libertad, en su vida terrena el hombre puede de hecho
rechazar a JesUs explicitamente o hacerlo implicitamente al rechazar al hermano:
negarse a la practica de la misericordia es no querer reconocer a Jesus. El juicio a las
naciones (Mt 25) establece con claridad esta equivalencia y nos recuerda que el juicio
en la historia tiene un referente claro: el hermano en quien esta Cristo presente, lo
reconozcamos 0 no explicitamente. Sin duda, nuestros actos presentes estan
revestidos de eternidad, y esto supone una llamada seria a la responsabilidad. Dificil
no acordarse de aquellas bellas palabras de Pedro Casaldaliga: “Al final del camino
me diran: -¢Has vivido? ¢Has amado? Y yo, sin decir nada, abriré el corazén lleno de

nombres™®,

Pero la misericordia divina se hace sentir también al final de la historia. El ser humano
que atraviesa la frontera de la muerte puede haber consumado sus dias sin alcanzar la
plena madurez para la que fue sofiado por Dios, sin haber sido capaz de reordenar
todas las dimensiones de su existencia hacia su opcién fundamental, o con necesidad
de purificar lo que de mal ha habido en su vida. Es decir, puede precisar de una
ulterior transformacion después de su muerte que lo haga mas semejante a Cristo

para poder entrar en una comunion de vida total con €l. Este kairGs especial es lo que

333 www.servicioskoinonia.org (consultado el 18.10.14)
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llamamos purgatorio®’. El purgatorio no es un lugar sino un estado de agraciamiento
del que podremos ser objeto en el encuentro cara a cara con Cristo, que posibilitara
esa transformacion conformadora que nos permitira entrar en comunién con la vida

divina “en Cristo”.

En resumen, podemos afirmar que la mujer y el hombre de este mundo esperan

progresivamente la vida eterna®®

. Como hemos anticipado, esta vida eterna supone
una plenificacién de lo que hemos sido (imagen de Dios, aunque imperfecta),
alcanzandonos la comunién con Dios en Cristo, la plenitud del amor (Jn 17,26). La
salvacion que esperamos consumara a la persona en todas sus dimensiones
constitutivas: en la individual sera divinizado (resurreccién); en tanto que ser social,
vivird esta vida eterna como comunidad fraterna (comunién de los santos); y por ser
constitutivamente mundano, esta plenitud la vivira en esa realidad que denominamos
Nueva Creacion. Nada de lo que Dios ha creado se perdera, porque todo lo creado, lo

ha sido para ser salvado.

Y esta es la voluntad del que me han enviado: que no pierda nada de lo que él me ha
dado, sino que lo resucite el Ultimo dia. Esta es la voluntad de mi Padre: que quien
reconozca al Hijo y crea en él tenga vida eterna, y que yo lo resucite el tltimo dia (Jn
6,39-40).

34 . BoOFF, op. cit.,, 60. (La doctrina del purgatorio fue definida por la Iglesia en los Concilios de
Florencia (cf. DS 1304) y de Trento (cf. DS 1820; 1580).
335 Cf. N. MTEZ.-GAYOL, 0p. Cit., 700ss.
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EPILOGO

Llegamos al final de nuestro recorrido. Un final que no es despedida, sino promesa
por parte de Dios: su bondad, misericordia y lealtad nos acompafian cada dia®®,
sostienen lo que somos y condicionan nuestro modo de ser enviados —como Iglesia- a

esta humanidad herida.

El lector habra podido comprobar que nuestra aproximacion a la categoria “la
misericordia de Dios”, aunque la hemos particularizado en los tratados, de hecho no es
posible entenderla sino transversalmente. De distintas maneras, este modo de ser de
Dios manifestado en su Hijo y con la fuerza del Espiritu de Amor atraviesa toda la
historia de la salvacion, desde la protologia hasta la escatologia. Si en la creacién ya
descubrimos el Amor de Dios hacia todo lo que no es El, en JesUs de Nazaret, el
Sefior, descubrimos al Padre compasivo, que ya habia mostrado su rostro
misericordioso al pueblo de Israel acompaféndolo en su historia. Asimismo, en Su
vida encarnada, el Hijo no oculta la predileccién divina por aquellos mas pobres,
heridos en el camino, imperfectos, sufrientes y bienaventurados. Asumiendo todo lo
humano, lo abraza con un lazo tan infinitamente acogedor que alcanza hasta la cruz y
renueva todo con su resurreccion. De este modo toca de lleno el corazén de esta
Iglesia santa y pecadora. Nuestra fe en él ird unida inherentemente a una préactica
compasiva como la de él, instrumento eficaz para la construccion del reino de Dios que
él mismo ha traido y que esta incoado entre nosotros. Esta tarea que ahora —entre

luces y sombras- desempefiamos encuentra también su eco en el futuro prometido.

Es Dios quien primero cree en nosotros y nos hace capaces de crear, reinventandonos
en su presencia, peregrinos y misioneros, sostenidos en el cayado —en su certeza- del
amor, que es el Unico que sanay alienta, libera y consuela. Terminamos, pues, con los
versos que han estructurado esta Memoria, con el deseo de que podamos ser aun

mas proximos para el projimo, y que este sea un poco mas feliz:

Te damos gracias y te bendecimos,
Dios santo y fuerte,
porque diriges con sabiduria los destinos del mundo

y cuidas con amor de cada uno de los hombres.

336 Cf. Sal 23 (22) y 40 (39).
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Tanto amaste al mundo

gue le has entregado a tu Hijo,

para que fuera nuestro Sefior y nuestro hermano.

El nunca permaneci6 indiferente
ante el sufrimiento humano;
su vida y su palabra son para nosotros
la prueba de tu amor.
Como hizo en otro tiempo
con los discipulos de Emaus,
él nos explica las Escrituras
y parte para nosotros el pan.
Fortalece a tu pueblo
con el Cuerpo y la Sangre de tu Hijo

y renuévanos a todos a su imagen.

Danos entrafias de misericordia
ante toda miseria humana,
inspiranos el gesto y la palabra oportuna
frente al hermano solo y desamparado,
ayudanos a mostrarnos disponibles

ante quien se siente explotado y deprimido.

Haz que seamos uno en lafey en el amor.

Y, cuando termine nuestra peregrinacion
por este mundo,
recibenos también a nosotros en tu reino,
donde esperamos gozar todos juntos

de la plenitud eterna de tu gloria.

Gracias.
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