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Sobre el autor

Antonio Oliver Monserrat nacié el 29 de mayo de 1926 en Vilafranca de Bonany (Mallorca), una
tierra que siempre permanecié unida a su identidad. Fallecié el 9 de enero de 1994 a causa de
un paro cardiaco, dejando un legado intelectual y espiritual que continda inspirando a miles de
personas.

Sacerdote teatino, historiador, filésofo, humanista y extraordinario comunicador, Antonio Oliver
fue una de las figuras mas brillantes del pensamiento espafiol de la segunda mitad del siglo XX.
Ingresd muy joven en la Orden de Clérigos Regulares (Teatinos), donde profesd sus votos
religiosos en 1943 y fue ordenado sacerdote en Roma el 4 de marzo de 1950.

Su insaciable vocacién por el conocimiento le llevé a desarrollar una sdlida formacién académica
internacional. Se licencié en 1952 en Historia de la Iglesia en la Universidad Gregoriana de Roma
obteniendo el doctorado dos afios mas tarde. Diplomado en Biblioteconomia y Archivistica por la
Escuela Vaticana, amplié estudios en el Instituto Catdélico de Paris y en la Universidad de
Friburgo. Durante cinco afios fue alumno del filésofo Martin Heidegger, una experiencia que
marcaria profundamente su forma de comprender al ser humano, la cultura y la trascendencia.

Especialista de referencia en la figura de Ramén Llull, fue profesor de la Maioricensis Schola
Lullistica, colaboré en la edicién critica de las obras latinas del pensador mallorquin en la
Universidad de Friburgo y formé parte del Consejo Rector del Estudio General Luliano de Palma.
Su actividad docente se extendié también a la Universidad Autdnoma de Madrid donde impartié
el curso de Humanidades Contemporaneas y a la Universidad Pontificia de Comillas, donde
impartié Historia del Pensamiento.

Sin embargo, quienes lo conocieron coinciden en que su mayor talento no residia Unicamente en
su extraordinaria erudicién, sino en su capacidad para hacer accesibles las grandes preguntas
de la existencia. Orador excepcional, poseia un don poco comun para comunicar ideas
complejas con claridad, profundidad y belleza. A partir de 1981 impartié numerosos cursos y
seminarios sobre humanidades, antropologia, mitologia y pensamiento, convirtiéndose en un
maestro admirado por generaciones de alumnos.

Sus conferencias trascendian el ambito académico y trataban en profundidad al hombrey a
Dios, focalizandose en el sentido de la vida, del mito, de la libertad y de la condiciéon humana.
Quienes asistian a sus clases recuerdan auditorios siempre llenos y un silencio absoluto ante una
palabra capaz de despertar asombro, reflexion y esperanza. Décadas después de su



fallecimiento, muchas de aquellas ensefianzas siguen escuchandose y contindan encontrando
nuevos oyentes, prueba de la vigencia de un pensamiento que nunca perdié actualidad.

A lo largo de su vida desempefié importantes responsabilidades dentro de la Orden Teatina,
entre ellas las de Prefecto de Estudiantes, Superior del Seminario Teatino de Son Espanyolet,
Director del Colegio de San Cayetano y Vicario Provincial, combinando siempre el servicio
pastoral con una intensa actividad intelectual.

Fue también una referencia imprescindible para los estudios sobre Ramén Llull, la historia de la
Iglesia y el pensamiento medieval, con numerosas publicaciones que siguen siendo objeto de
consulta por investigadores y especialistas.

Como reconocimiento a una trayectoria dedicada al conocimiento, la ensefianza y el servicio, fue
nombrado Hijo llustre de Vilafranca de Bonany tras su fallecimiento. Hoy una calle de Palma de
Mallorca lleva su nombre, recordando a quien hizo del pensamiento una forma de iluminar la vida
de los demas.

Antonio Oliver Monserrat fue siempre reconocido por sus alumnos como un maestro sabio y
humilde cuya influencia no termina con su tiempo. Su voz continda resonando porque supo
responder, con inteligencia, sensibilidad y una profunda humanidad, a las preguntas que siguen
acompafiando al ser humano generacién tras generacién.
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Sobre este resumen

Este documento trata de resumir el curso sobre ‘El hombre y su destino’ que el P. Antonio Oliver
impartié en Madrid en 1991.

El curso tiene una duracion de mas de 10 horas que han sido transcritas y luego resumidas,
mediante el uso de inteligencia artificial, para poder condensar en un discreto resumen las
principales ideas que el autor trata de transmitir.

La fuerza de la palabra de Oliver es imposible de plasmar en un documento resumido, sin
embargo es posiblemente una buena puerta de entrada para que si el lector encuentra
resonancia en sus ideas pueda dirigirse a los audios completos que se encuentran disponibles
de manera gratuita.



Los pies del mensajero

El futuro no debe entenderse como una realidad completamente desconocida que llega desde
fuera del hombre, sino como la dimensién mas profunda de su propio ser. Todo cuanto el hombre
espera ya habita en su interior como una posibilidad que busca realizarse. La existencia no
consiste en acumular bienes, conocimientos o experiencias externas, sino en despertar
progresivamente a esa riqueza interior que constituye la auténtica identidad de cada persona. El
hombre es mucho mas aquello que esta llamado a ser que aquello que ya es, por lo que su
verdadera explicacion se encuentra siempre en el futuro hacia el que camina y no Unicamente en
el pasado que ha recibido.

La creacion, la historia y la vida humana poseen una estructura dindmica orientada hacia una
meta. La creacidn constituye el comienzo, la recreacién representa el proceso mediante el cual
el hombre transforma el mundo recibido y la culminacién expresa la plenitud hacia la que todo
estd dirigido. Estas tres dimensiones no pueden separarse porque cada una encuentra su
sentido en la siguiente. La creacidn existe para ser recreada y la recreacion sélo tiene significado
porque estd llamada a culminar. La finalidad no aparece al final como un afiadido, sino que actta
desde el principio impulsando todo el proceso. El futuro es la fuerza interior que mantiene viva la
creacion y orienta constantemente la historia hacia su realizacion.

Esta idea puede comprenderse mediante la nocién cldsica de causa final. Las cosas no existen
Unicamente porque alguien las haya producido, sino porque estdn destinadas a cumplir una
finalidad. Del mismo modo que una casa se construye porque alguien desea habitarla, la
creacioén existe porque estd orientada hacia una plenitud. La meta futura explica el sentido del
presente. La causa final resulta mas profunda que la causa eficiente, ya que aquello que se
alcanzard al término del camino es precisamente lo que hace posible que el camino exista desde
el principio. La finalidad atrae y sostiene el movimiento de toda la realidad.

La recreacidon expresa la participacion activa del hombre en ese proceso. El mundo no esté
terminado, sino entregado a la libertad humana para que continte desarrollandolo. La cultura, la
ciencia, el arte, la politica o la religion son manifestaciones de esa recreacién permanente
mediante la cual el hombre transforma la creacion recibida. Recrear significa colaborar con la
obra creadora y descubrir que la historia no es un mecanismo cerrado, sino un espacio abierto
donde el ser humano participa responsablemente en la construccién del futuro.



La culminacién constituye el horizonte hacia el que se dirige toda la existencia. Si esa plenitud no
existiera, tampoco tendrian sentido la creacién ni la recreacioén. El futuro no es simplemente
aquello que sucedera algun dia, sino la fuerza interior que impulsa el presente. La salvacién no
aparece Unicamente al final de la historia, sino que actla ya desde el interior de la creacién
como el principio que la sostiene y la hace avanzar. La creacién lleva en si misma la orientacion
hacia su propia plenitud.

Por ello el hombre no debe contemplar el futuro con temor. El miedo nace cuando se pierde de
vista el sentido profundo de la creacién o cuando la recreacién se desvia de su finalidad. El
futuro no amenaza al hombre, sino que constituye aquello para lo que ha sido creado. La
salvacién no es una posibilidad incierta situada al final de la existencia, sino la realidad que ya
trabaja silenciosamente en el interior de toda vida humana. Preguntarse si la salvacion sera
verdadera sélo es posible porque esa misma salvacidon sostiene ya la existencia desde dentro.

Esta dindmica puede comprenderse también mediante el simbolo del circulo. Todo procede de
un origen y todo vuelve hacia ese mismo origen después de un proceso de crecimiento. El punto
de partida y el punto de llegada coinciden. La creacién nace del infinito, se despliega en una
multitud de realidades finitas y regresa finalmente al infinito enriquecida por toda la historia
recorrida. Alfa y Omega representan asi dos aspectos de una misma realidad, el principio y el
final unidos por un Unico movimiento de plenitud.

La historia humana participa igualmente de esta estructura. Cada época recibe una herencia del
pasado, la transforma y la transmite a las generaciones siguientes. Ninguna cultura puede
conservar indefinidamente toda la riqueza que produce. Cuando alcanza su maxima expansion
termina agotandose, pero antes condensa sus logros esenciales y los entrega a una nueva etapa
histérica. Asi ocurrié con el mundo cldsico transmitido a través de los pueblos llamados barbaros
y asi sucede continuamente en la historia. Las culturas mueren, pero la humanidad conserva lo
mejor de cada una para incorporarlo a nuevas formas de civilizacién.

El mito del diluvio universal expresa simbdlicamente este proceso. Las aguas representan una
purificacion que pone fin a una humanidad envejecida, pero nunca significan la destruccién
absoluta. Siempre permanece un resto que garantiza la continuidad de la historia. La figura de
Noé simboliza precisamente la transmisién de lo esencial desde un mundo que desaparece
hacia otro que comienza. El pasado no se elimina completamente, sino que se transforma y se
integra en una etapa nueva. La renovacion no consiste en empezar desde cero, sino en
conservar lo mejor de la experiencia anterior y hacerlo fecundo para el futuro.



La situacién contempordnea puede interpretarse desde esta misma perspectiva. El final de una
época provoca inevitablemente incertidumbre y nostalgia porque desaparecen formas de vida
que han modelado durante siglos la existencia de las personas. Sin embargo, permanecer
aferrado al pasado impide responder a la vocaciéon propia del hombre. Toda generacion esta
llamada a aceptar el desafio de construir un futuro nuevo a partir de la herencia recibida. La
aventura forma parte esencial de la condicién humana porque el hombre sélo se realiza
plenamente cuando se abre a aquello que todavia no existe.

El futuro aparece asi como una tarea y no simplemente como un acontecimiento. La esperanza
no consiste en esperar pasivamente lo que vendr3, sino en colaborar activamente con la
realizaciéon de aquello que ya estd presente como posibilidad en el interior del hombre. El
verdadero patrimonio de la humanidad no es Unicamente lo recibido del pasado, sino la
capacidad permanente de transformar ese legado y proyectarlo hacia formas nuevas de vida.

Desde la perspectiva cristiana esta esperanza encuentra su fundamento en la figura de Cristo. La
resurreccion representa la culminacion de ese proceso hacia el que toda la creaciéon estaba
orientada desde el principio. Lo que en Cristo aparece plenamente realizado constituye la
promesa y el destino de toda la humanidad. La plenitud no pertenece Unicamente al futuro
lejano, sino que comienza ya a hacerse presente en la vida de quienes participan de ese mismo
dinamismo creador.

La existencia humana puede entenderse finalmente como el lugar donde lo infinito comienza a
abrirse camino dentro de lo finito. El hombre no estd llamado simplemente a conservar lo que ha
recibido, sino a participar en un movimiento continuo de creacién, recreacién y culminacién. Toda
la realidad avanza impulsada por una fuerza interior que la conduce hacia su plenitud definitiva.
Esa fuerza es el amor, origen de la creacién, fundamento de la recreacién y meta de la
culminacién. Cuando el hombre descubre que el amor constituye el sentido ultimo de toda la
realidad, desaparece el temor al futuro y surge la certeza de que la existencia camina hacia una
plenitud que ya esta presente, aunque todavia no haya alcanzado su manifestacién definitiva.



La creacion y la historia

El punto de partida para comprender la creacidn consiste en reconocer que Dios sélo puede ser
conocido en la medida en que se da. Todo lo que el hombre imagine acerca de Dios fuera de esa
experiencia pertenece al ambito de la especulacion y no puede afirmarse con certeza. Dios
permanece inefable y toda auténtica experiencia de El deja al hombre sin palabras. Por eso la
creacion constituye la primera y fundamental manifestacién de Dios. No es algo separado de El,
sino el modo en que Dios se comunica y se entrega continuamente al mundo. La creacién es, por
tanto, el despliegue visible del amor divino y el Unico camino seguro para conocer a Dios.

Dios no se manifiesta de una sola vez ni de forma absoluta, porque el hombre seria incapaz de
soportar la plenitud de esa revelacion. Se da progresivamente, a través de la inmensa diversidad
de la creacién. Cada ser, cada acontecimiento y cada instante de la historia constituyen una
irradiacion de ese don permanente. La naturaleza, el ser humano, la amistad, la belleza, la
historia o la esperanza son expresiones distintas de una misma realidad. La multiplicidad de la
creacién no rompe la unidad de Dios, sino que permite que el hombre pueda acercarse poco a
poco al misterio divino.

Esta comprension transforma radicalmente la imagen de Dios. Sélo puede afirmarse con
seguridad aquello que responde al modo en que Dios se manifiesta, es decir, como amor que se
entrega. Toda representacién de un Dios egoista, cruel o arbitrario contradice esa revelacién
fundamental. Si Dios es amor, toda su actuacién debe entenderse desde esa ldgica. Incluso
aquellas realidades que el hombre no alcanza a comprender no pueden interpretarse como
negacion del amor, sino como aspectos todavia no plenamente comprendidos del mismo
misterio. La creacién entera testimonia continuamente que Dios no conserva nada para si, sino

que vive en un acto permanente de entrega.

El hombre, sin embargo, no percibe directamente la unidad de la creacion. Su inteligencia
necesita dividir la realidad para comprenderla. Todo aparece estructurado en pares opuestos
que forman una tensién permanente. Vida y muerte, luz y oscuridad, masculino y femenino,
derecha e izquierda, alegria y sufrimiento, cielo y tierra. El pensamiento humano funciona
necesariamente mediante estas polaridades. No significa que la realidad sea dual en si misma,
sino que el hombre sélo puede acceder a ella distinguiendo elementos complementarios que
después debe aprender a reconciliar.



El error aparece cuando una de esas dimensiones pretende imponerse sobre la otra. Cada vez
que el hombre absolutiza uno de los polos rompe el equilibrio de la creacién. No existe
verdadera vida sin muerte, ni auténtica alegria sin sufrimiento, ni humanidad completa reducida
exclusivamente a lo masculino o a lo femenino. La plenitud surge Unicamente cuando ambos
elementos permanecen en tension fecunda. La realidad no se construye eliminando uno de los
contrarios, sino manteniendo el equilibrio entre ellos.

Los antiguos griegos expresaron esta idea mediante el concepto de simbolo. El simbolo estaba
formado por dos mitades que Unicamente adquirian sentido cuando volvian a unirse. Separadas
carecian de significado; juntas revelaban una identidad completa. La creacién posee
exactamente esa estructura simbdlica. Cada aspecto de la realidad remite siempre a otro que lo
complementa y s6lo ambos permiten comprender el conjunto. Vivir consiste en aprender
continuamente a reunir lo que aparece separado.

El concepto contrario es el de lo diabdlico. Mientras el simbolo une, el diablo separa. La actitud
diabdlica consiste en convertir una mitad en el todo y eliminar aquello que la completa. Toda
forma de fanatismo responde a esta légica. Cuando una ideologia pretende poseer por si sola
toda la verdad, cuando una cultura desprecia a las demds o cuando una persona absolutiza
Unicamente su propia visidon del mundo, rompe el caracter simbdlico de la realidad y destruye el
equilibrio que hace posible la vida.

Esta estructura simbdlica puede observarse también en la historia. Ninguna idea humana alcanza
plenamente su objetivo por si sola. Toda verdad necesita encontrar su contrapeso para
desarrollarse correctamente. Las dificultades, la oposicién o incluso el fracaso no constituyen
Unicamente obstaculos, sino elementos necesarios para el crecimiento. Del mismo modo que la
semilla necesita enterrarse para dar fruto, también toda auténtica realizacién humana exige
atravesar la tensién con aquello que parece contradecirla.

La misma Iégica aparece en la figura de Cristo. La tradicién cristiana afirma que en El coinciden
plenamente Dios y el hombre. No se trata de dos realidades yuxtapuestas, sino de una Unica
persona en la que ambas naturalezas alcanzan un equilibrio perfecto. Cristo no es simplemente
Dios disfrazado de hombre ni un hombre absorbido por la divinidad. Es plenamente Dios y
plenamente hombre al mismo tiempo. Precisamente por ello constituye el simbolo definitivo, el
lugar donde desaparece toda separacion entre lo divino y lo humano.

Durante siglos el cristianismo ha tendido a subrayar mas la divinidad de Cristo que su auténtica
humanidad. Sin embargo, si Cristo no hubiera compartido verdaderamente la condicién humana,



tampoco podria revelar plenamente el sentido de la existencia. Necesité aprender, crecer, sufrir,
experimentar la incertidumbre y recorrer el mismo camino que cualquier persona. Su humanidad
no disminuye su divinidad, sino que manifiesta precisamente la forma en que Dios decide darse
al mundo.

Los descubrimientos arqueoldgicos de Qumran han permitido comprender mejor este contexto
histérico. La comunidad instalada junto al mar Muerto esperaba activamente la llegada del
Mesias y desarrollé una intensa vida espiritual basada en la purificacién, la espera y el estudio de
las Escrituras. La figura de Juan el Bautista aparece estrechamente vinculada a ese ambiente, y
el bautismo adquiere asi un significado nuevo como preparacion para la venida del Mesias. Todo
ello ayuda a comprender que la vida de Cristo se desarrolla dentro de una historia concreta y no
al margen de la experiencia humana.

La creacion puede leerse, por tanto, como un inmenso lenguaje simbdlico que conduce
continuamente hacia Dios. Nada existe de manera aislada ni posee significado por si solo. Cada
realidad remite siempre a otra superior y encuentra su sentido Unicamente dentro del conjunto.
El hombre constituye el lugar donde toda la creacion toma conciencia de si misma. En él
confluyen la naturaleza, la historia, la libertad y el deseo de infinito. Toda la creacién espera ser
comprendida, amada e interpretada en la inteligencia y en el corazén humanos.

Esta lectura exige abandonar cualquier vision simplista de la realidad. El bien no consiste en
eliminar el sufrimiento, la muerte o la dificultad, sino en descubrir el sentido que adquieren
cuando permanecen unidos a sus contrarios. La felicidad no nace de suprimir toda pena, sino del
equilibrio entre ambas. La vida sélo alcanza su plenitud cuando acepta la muerte como parte de
su propio desarrollo. Del mismo modo, la libertad no consiste en destruir al adversario, sino en
integrar las diferencias dentro de una unidad superior.

La historia humana aparece asi como un aprendizaje permanente para transformar la separacion
en comunién. Toda cultura, toda relacién y toda experiencia ofrecen al hombre la oportunidad de
simbolizar, es decir, de reunir aquello que parecia dividido. Cada vez que logra hacerlo, la
creacion se hace mas transparente y permite reconocer con mayor claridad el amor de Dios que
continuamente se derrama sobre el mundo. El sentido ultimo de la existencia consiste
precisamente en recorrer ese camino de reconciliacién hasta alcanzar la unidad definitiva, donde
toda la creacién encontrard su plena realizaciéon en aquel de quien procede y hacia quien todo
se dirige.
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Convertirse como liberacion

El hombre vive impulsado por una tensién permanente entre el pasado que ha recibido y el
futuro que esté llamado a construir. Todo cuanto la historia, la naturaleza y la humanidad han
acumulado a lo largo de millones de afios desemboca en cada persona como una inmensa
herencia. Sin embargo, esa riqueza no ha sido entregada para ser conservada pasivamente, sino
para convertirse en la fuerza que impulse nuevas posibilidades. El pasado no constituye un lugar
donde instalarse, sino el punto de apoyo desde el que abrir caminos inéditos. Cuando el hombre
convierte la herencia recibida en un refugio seguro, detiene el movimiento mismo de la creacion
y transforma la vida en una realidad inmdvil.

El miedo representa la primera gran tentaciéon que amenaza este dinamismo. El ser humano
busca continuamente seguridades que le permitan protegerse de la incertidumbre del futuro. La
ley, las normas, las instituciones o las costumbres proporcionan una sensacién de estabilidad
que resulta tranquilizadora. Sin embargo, la seguridad absoluta termina convirtiéndose en una
forma de esclavitud. La ley desempefia una funciéon necesaria mientras el hombre aprende a
caminar, pero no constituye el destino definitivo de la libertad. Permanecer siempre bajo la ley
equivale a vivir con el yugo propio del animal domesticado, incapaz de asumir la responsabilidad
de construir su propio camino.

La verdadera libertad comienza cuando el hombre es capaz de ir més alld de esas seguridades.
No recibe un itinerario perfectamente trazado, sino que debe abrir personalmente el camino. Esa
ausencia de garantias provoca inevitablemente inquietud, pero precisamente ahi comienza la
madurez. La libertad de los hijos de Dios no consiste en disponer de respuestas para todo, sino
en aceptar la responsabilidad de caminar sin depender continuamente de apoyos exteriores. La
incertidumbre deja de ser una amenaza para convertirse en la condicién misma del crecimiento.

Las tentaciones narradas en los Evangelios expresan simbdlicamente este conflicto. Convertir las
piedras en pan, lanzarse desde el templo esperando una intervencién milagrosa o aceptar el
dominio de todos los reinos representan distintas formas de buscar seguridades inmediatas.
Frente a ellas aparece la decision de aceptar un camino abierto, sin garantias visibles y sostenido
Unicamente por la confianza. El verdadero peligro no consiste en el sufrimiento o en el esfuerzo,
sino en renunciar a la libertad para refugiarse en una falsa tranquilidad.
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El demonio adquiere en este contexto un significado profundamente simbdlico. Mas que una
fuerza auténoma enfrentada a Dios, representa todo aquello que se opone a la plenitud del ser
humano. Constituye la sombra de Dios, es decir, aquello que sélo puede existir como ausencia
de la luz. Carece de existencia propia y Unicamente actua alli donde el hombre le concede
espacio. Su fuerza nunca resulta absoluta. Igual que una sombra desaparece cuando falta el
objeto que la produce, también el mal carece de consistencia propia y depende siempre de la
decisién libre del hombre.

El mundo simboliza el conjunto de las realidades ya construidas, mientras que la carne
representa la condiciéon limitada de la existencia humana. Ambas dimensiones forman parte de la
experiencia del hombre y no constituyen un mal en si mismas. El problema aparece cuando el
hombre se identifica completamente con ellas y olvida su apertura hacia una realidad superior. La
existencia no puede quedar encerrada en lo ya conseguido porque estd llamada continuamente
a superarse.

Esta transformacion interior queda expresada por el término griego *metanoia*, habitualmente
traducido como conversién. Su significado original no se limita al arrepentimiento moral, sino que
indica un cambio radical de mentalidad y de manera de ser. Convertirse significa invertir
completamente la orientacidon de la propia existencia, abandonar una forma antigua de
comprender la realidad para abrirse a otra nueva. No se trata simplemente de corregir algunos
comportamientos, sino de dejar que toda la persona entre en una dimensién diferente de la vida.

La conversidn constituye la condicion indispensable para todo auténtico progreso humano. La
historia de la creacién muestra que la realidad nunca permanece estatica. La materia dio origen a
la vida, la vida hizo posible la inteligencia y la inteligencia continla orientdndose hacia formas
nuevas todavia desconocidas. Cada una de estas etapas aparecié como una auténtica
emergencia imposible de prever desde la situacién anterior. Ninguna podia deducirse
simplemente de la precedente. La evolucidn avanza precisamente porque la realidad es capaz
de superar continuamente sus propios limites.

El ser humano participa de ese mismo dinamismo. Toda la historia anterior vive concentrada en
él. La materia, la vida vegetal, la vida animal y la inteligencia forman parte de la herencia que
cada persona recibe al nacer. Sin embargo, esa inmensa riqueza no debe convertirse en un
motivo de satisfaccion inmdovil. Cuanto mayor es la herencia recibida, mayor es también la
responsabilidad de abrir nuevos horizontes. El pasado no invita al descanso, sino que impulsa
hacia el futuro.
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La parabola de los graneros ilustra esta realidad. El hombre que acumula bienes y decide
instalarse definitivamente en ellos rompe el movimiento de la creacién. Todo cuanto ha recibido
deja entonces de ser una fuerza creadora y se convierte en una carga inmovil. Los graneros
llenos representan la tentacidon permanente de vivir del pasado. La verdadera fidelidad a la
herencia consiste, por el contrario, en vaciar continuamente esos graneros para transformarlos
en semilla capaz de producir nueva vida.

La estabilidad absoluta termina convirtiéndose en un pantano. Alli donde desaparecen los
desafios también desaparece el crecimiento. La historia demuestra que las grandes
transformaciones de la humanidad nunca nacieron de situaciones completamente cémodas, sino
de momentos de dificultad, crisis o cambio profundo. Las glaciaciones, los cambios climaticos o
las transformaciones culturales obligaron al hombre a desarrollar nuevas capacidades. Cada
dificultad actué como un estimulo que hizo posible una nueva etapa de la evolucién.

Lo mismo ocurre en la vida personal. Las contrariedades no constituyen Unicamente obstaculos,
sino ocasiones privilegiadas para crecer. El sufrimiento, las pérdidas o la incertidumbre rompen la
comodidad de la existencia y obligan al hombre a descubrir recursos que permanecian ocultos.
El verdadero enemigo del crecimiento no es la dificultad, sino la tranquilidad que adormece la
libertad. La inquietud desempefia asi una funcién creadora porque impide que la vida quede
detenida.

La Navidad expresa precisamente esta irrupcion de una posibilidad completamente nueva. Maria
aparece como la culminacién de toda la historia anterior. En ella converge la herencia de
generaciones enteras y, al mismo tiempo, esa herencia se abre a un futuro imposible de imaginar.
Isabel resume este misterio al proclamar dichosa a quien ha creido porque en ella se cumplird la
promesa recibida. El pasado alcanza entonces su verdadero sentido al convertirse en el origen
de una realidad completamente nueva.

La fe aparece como la actitud que permite realizar esa transformacién. Creer no significa aceptar
pasivamente unas afirmaciones, sino confiar en que lo imposible puede hacerse posible. Toda la
historia de Israel desemboca en ese acto de confianza mediante el cual el hombre deja de
encerrarse en los limites de la experiencia anterior y se abre a una plenitud todavia desconocida.
La fe convierte el pasado en energia creadora del futuro.

Maria representa asi la imagen del ser humano plenamente abierto a la novedad. Toda la riqueza
acumulada por la historia encuentra en ella su culminacién precisamente porque no permanece
encerrada en el pasado. La maternidad divina simboliza el nacimiento de una humanidad nueva,
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capaz de hacer posible aquello que hasta entonces parecia inalcanzable. Lo imposible comienza
a realizarse cuando el hombre acepta abandonar la seguridad para responder libremente a la
llamada del futuro.

La historia entera puede comprenderse desde esta |égica. Cada generacién recibe una inmensa
herencia, pero sélo permanece verdaderamente fiel a ella cuando la transforma y la proyecta
hacia nuevas posibilidades. La creacién continla avanzando porque cada etapa supera la
anterior sin destruirla. El pasado permanece vivo Unicamente cuando se convierte en fuerza
creadora y deja de ser un simple recuerdo. El hombre estd llamado a vivir precisamente en ese
movimiento permanente de conversién, donde toda la rigueza recibida se transforma en impulso
hacia una plenitud que todavia permanece abierta.
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La soluciéon en manos del hombre

El hombre posee una grandeza que normalmente permanece oculta porque su vida no puede
entenderse como una realidad aislada. Todo cuanto acontece en el interior de una persona
repercute en la humanidad entera y, del mismo modo, toda la experiencia acumulada por la
humanidad vive ya en cada individuo. Lo personal y lo universal no son dos dimensiones
separadas, sino dos manifestaciones de una misma realidad. Ningln pensamiento, ningln acto
de amor, ninguna esperanza ni ningun sufrimiento quedan encerrados exclusivamente en quien
los experimenta. Todo forma parte del patrimonio comun de la humanidad y continla actuando
silenciosamente en la historia. Cada hombre recibe al nacer la riqueza acumulada por
innumerables generaciones vy, a la vez, contribuye con su propia vida a construir el futuro de
quienes vendran después. Por eso nadie nace verdaderamente desde cero ni completamente
aislado. Toda la humanidad vive en cada persona y cada persona deja una huella permanente en
la humanidad.

Esta comprension obliga a superar una concepcién excesivamente individualista de la existencia.
La persona no constituye un espacio cerrado donde los acontecimientos quedan confinados sin
repercusion exterior. Cada pensamiento generoso, cada deseo sincero de bien o cada acto de
amor modifican de alguna manera el mundo entero, aunque esa transformacién permanezca
normalmente invisible. Del mismo modo, todo aquello que la humanidad ha alcanzado durante
siglos forma parte ya de la herencia recibida por cada individuo. El hombre no comienza su vida
como un ser primitivo porque recibe desde el primer instante la inteligencia, la cultura, el
lenguaje, la experiencia y los descubrimientos acumulados por quienes le precedieron. La
historia no desaparece, sino que permanece viva dentro de cada persona.

La fe constituye precisamente el punto donde esta realidad alcanza su maxima intensidad. Creer
no significa simplemente aceptar unas determinadas verdades religiosas, sino abrir en el interior
del hombre una fuerza creadora capaz de transformar el futuro. La fe no permanece encerrada
en si misma como sucede con la ley. La ley consigue Unicamente que se cumpla aquello que
ordena y termina en su propio cumplimiento. La fe, por el contrario, actia como un principio
dindmico que hace posibles realidades nuevas. No se limita a conservar el presente, sino que
abre continuamente caminos hacia el futuro. Todo cuanto puede llegar a realizarse depende en
gran medida de la capacidad del hombre para creer que esa realizacidén es posible.
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Por ello la fe nunca constituye un punto de llegada. Es siempre un punto de partida. Creer
significa comenzar un camino abierto hacia posibilidades todavia desconocidas. El futuro
pertenece a quienes creen porque sélo quien confia es capaz de descubrir horizontes que
permanecen ocultos para quien vive encerrado en sus seguridades. Alli donde desaparece la
esperanza, también desaparece el futuro. El hombre que renuncia a creer termina encerrandose
dentro de los limites de lo ya conocido y convierte lo posible en la Unica medida de la realidad.
La fe rompe precisamente esos limites y permite que aparezcan posibilidades que anteriormente
parecian imposibles.

Esta capacidad creadora no debe entenderse como una fuerza magica ni como una simple
ilusién psicolégica. La fe modifica realmente la historia porque transforma al hombre que actda
dentro de ella. Todo cuanto una persona llega a creer sinceramente comienza ya a hacerse
posible en su interior y, a través de él, en la humanidad entera. La incredulidad, por el contrario,
crea vacios que dificultan el crecimiento futuro. Cada vez que el hombre renuncia a creer en una
posibilidad auténticamente humana deja tras de si un espacio vacio que debera ser llenado por
las generaciones posteriores. La falta de confianza no perjudica Unicamente a quien la
experimenta, sino que limita también las posibilidades de quienes vendran después.

La historia avanza precisamente gracias a quienes fueron capaces de creer mas alla de las
evidencias inmediatas. Toda gran transformacién comenzé siendo considerada imposible. Cada
descubrimiento cientifico, cada progreso moral y cada renovacién espiritual fueron antes una
esperanza sostenida Unicamente por la confianza de unas pocas personas. Lo que ayer parecia
irrealizable acaba convirtiéndose en patrimonio comun cuando alguien se atreve a creer en ello.
La fe actla asi como la fuerza interior que permite a la humanidad superar continuamente sus
propios limites.

El relato de la adoracion de los Magos expresa simbdlicamente esta dindmica. El nacimiento de
Cristo no representa Unicamente un acontecimiento histdérico, sino el comienzo de una etapa
completamente nueva. Lo primero que se pone en movimiento no son quienes parecian mejor
preparados para reconocer al Mesias, sino unos sabios extranjeros que llegan desde Oriente
guiados Unicamente por una estrella. Aquellos que menos podian esperarse son precisamente
quienes descubren primero la novedad. El futuro comienza siempre por caminos inesperados. La
verdadera transformacién nunca nace Unicamente de aquello que el hombre considera
razonablemente posible, sino precisamente de lo que parecia més improbable.

Frente a los Magos aparece la figura de Herodes. Representa la seguridad instalada en el
pasado, la autoridad que confia Unicamente en las estructuras ya conocidas y que necesita
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consultar continuamente las antiguas respuestas porque ha perdido la capacidad de reconocer
la novedad cuando ésta aparece. Mientras los Magos se ponen en camino guiados por la
esperanza, Herodes permanece encerrado en el miedo. El futuro nunca puede construirse desde
esa actitud. Por eso, después de encontrar al Nifio, los Magos reciben una lnica indicacién
decisiva: no volver por el camino de Herodes. Quien ha descubierto la fuerza creadora de la fe
ya no puede regresar a las antiguas seguridades que impiden el crecimiento. Volver atras
significa condenar el futuro antes incluso de que pueda comenzar.

Herodes expresa también la tentacién permanente de destruir toda esperanza nueva. La
matanza de los inocentes simboliza precisamente la eliminacién de las posibilidades futuras
antes de que lleguen a desarrollarse. Alli donde domina el miedo, toda novedad resulta
amenazadora y termina siendo perseguida. La fe actla exactamente al contrario. Alli donde
aparece, protege toda posibilidad de crecimiento y permite que aquello que parecia imposible
encuentre espacio para desarrollarse.

Creer implica ademas descubrir una dimensién mucho mas profunda de la propia condicién
humana. Las grandes decisiones de la vida nunca nacen Unicamente del razonamiento cientifico
o de la demostracién empirica. El amor, la confianza, la amistad, el compromiso, la esperanza o la
entrega pertenecen a un dmbito donde las pruebas resultan siempre insuficientes. Las
decisiones verdaderamente importantes exigen un acto previo de confianza. El hombre vive
continuamente apoyandose sobre realidades que no puede demostrar plenamente vy, sin
embargo, constituyen precisamente el fundamento de toda su existencia.

Esta dimensién no disminuye la dignidad de la inteligencia, sino que la situa dentro de un
horizonte mas amplio. La ciencia resulta imprescindible para comprender numerosos aspectos
de la realidad, pero no agota todo cuanto pertenece al hombre. Existen territorios donde la
demostracién deja paso a la confianza y donde la fe aparece como una forma superior de
conocimiento. No se trata de creer contra la razén, sino de reconocer que la razén por si sola no
alcanza toda la profundidad de la existencia humana.

Desde esta perspectiva, la fe constituye la capacidad mas especificamente humana. Alli donde el
hombre cree auténticamente comienza también a crear. Creer y crear aparecen profundamente
unidos porque ambos abren el camino hacia aquello que todavia no existe. El hombre transforma
el mundo precisamente porque es capaz de anticipar posibilidades nuevas antes de que se
conviertan en hechos visibles. La creatividad nace siempre de una esperanza previa. Sin esa
confianza inicial ninguna transformacién verdadera podria llegar a realizarse.
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Esta fuerza creadora actla también en el interior de cada persona. Alli donde la fe alcanza su
madurez, el hombre comienza espontdneamente a sanar, reconciliar, comprender y construir. Los
relatos evangélicos sobre la curacién de los enfermos, la expulsién de los demonios o la
capacidad de hablar nuevas lenguas expresan simbdlicamente esta realidad. El hombre que
descubre plenamente su dimensién mas profunda deja de producir odio, division y
desesperanza para convertirse en fuente de reconciliacién, de comprensién y de vida. La
verdadera humanidad consiste precisamente en esa capacidad de hacer crecer la vida alli donde
parecia agotada.

Todo ello conduce a una comprensién mucho mds elevada del ser humano. En el interior de cada
persona existe un lugar donde la historia puede cambiar de direccién. El hombre no esta
condenado a repetir indefinidamente los errores del pasado. Lleva dentro de si una capacidad
permanente para inaugurar posibilidades nuevas. Cuando cree, transforma; cuando espera, crea
futuro; cuando ama, modifica silenciosamente la historia entera. Ningln acto auténticamente
humano queda encerrado dentro de quien lo realiza. Todo se incorpora al patrimonio comun de
la humanidad y contintia actuando mas alléd de la propia existencia.

La fe aparece asi como la expresiéon mas alta de la libertad humana. No consiste Unicamente en
aceptar unas verdades, sino en colaborar activamente con el crecimiento de la creacién. Cada
hombre participa continuamente en esa tarea. Todo cuanto realiza contribuye a hacer mas
luminoso o mas oscuro el camino de quienes vendrdn después. La historia no avanza
Unicamente gracias a los grandes acontecimientos visibles, sino también mediante las
innumerables decisiones silenciosas de personas que, creyendo en la posibilidad del bien, hacen
posible que el futuro permanezca siempre abierto.
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La creacion de parto

El sufrimiento, la muerte y la transformacién no constituyen accidentes negativos de la existencia,
sino el modo mismo en que la creacién avanza hacia su plenitud. Toda la creacién, toda la
historia y cada ser humano viven en un permanente estado de parto. El universo entero gime
porque todo cuanto existe estd sometido al desgaste del tiempo y a la corrupcidn, pero ese
mismo deterioro contiene ya la esperanza de una vida nueva. El gemido de la creacién no
expresa una desesperacion sin sentido, sino el dolor propio de un nacimiento. La naturaleza, la
historia, las culturas y cada persona participan de ese mismo proceso. Lo que parece destruccion
constituye, en realidad, el comienzo de una transformaciéon mas profunda.

Esta visidon aparece formulada por san Pablo cuando afirma que toda la creacién gime con
dolores de parto esperando ser liberada de la corrupcién para alcanzar la libertad de los hijos de
Dios. El universo entero experimenta el desgaste producido por el tiempo, pero precisamente
ese desgaste hace nacer en su interior una esperanza que impulsa toda la realidad hacia una
forma superior de existencia. Lo mismo sucede con el hombre. El sufrimiento que experimenta
en su interior no constituye Unicamente una limitacidn, sino la expresién personal de ese parto
universal que atraviesa toda la creacién. El mundo exterior y la vida interior obedecen a una
misma dindmica. Lo que sucede en el cosmos sucede también en el corazén del hombre, porque
ambos forman parte de una Unica realidad.

Desde esta perspectiva, el cuerpo adquiere una importancia decisiva. Durante siglos predominé
una interpretacion que situaba el centro de la salvacién en el alma, considerando el cuerpo como
una realidad secundaria destinada Unicamente a desaparecer. Sin embargo, la tradicién paulina
insiste precisamente en lo contrario. Lo que mas sufre el paso del tiempo, aquello que parece
mas fragil y perecedero, es también lo que participa de manera mas intensa en este proceso de
transformacién. El cuerpo gime porque es el lugar donde el tiempo deja mas claramente sus
huellas, pero precisamente por ello es también el lugar donde el parto resulta més fecundo. No
se espera la liberacién del cuerpo como abandono de la corporeidad, sino la transformacién del
propio cuerpo en una realidad plenamente liberada del deterioro.

Esta idea obliga a revisar la clasica separacion platonica entre alma y cuerpo. El dualismo
tradicional cumplié una funcién importante para expresar que existe en el hombre una dimensién
que trasciende la materia, pero resulta insuficiente para comprender plenamente la unidad de la
persona. El hombre no es simplemente un alma encerrada en un cuerpo, sino una Unica realidad
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viviente donde ambas dimensiones forman una unidad inseparable. La progresiva superacién de
ese esquema no significa negar la existencia de una dimension espiritual, sino descubrir una
comprensién mas profunda de la persona humana, capaz de integrar la totalidad de la existencia
sin reducirla a dos sustancias independientes. El propio deterioro de la antigua explicacién
constituye un signo de que esta naciendo una comprensién nueva, del mismo modo que toda
crisis anuncia un nuevo alumbramiento.

La imagen de la tienda en medio del desierto expresa admirablemente esta condicién humana.
La existencia terrena nunca constituye una morada definitiva. El hombre vive como quien levanta
una tienda cada noche para volver a recogerla al amanecer y continuar el camino. Ninguna
situacién histdrica, ningun éxito, ninguna seguridad ni ninguna estructura pueden convertirse en
residencia permanente. Todo permanece sometido al movimiento del tiempo. La tienda termina
desgastandose, pero precisamente porque existe ya una morada definitiva preparada en Dios.
La vida presente adquiere asi el sentido de una peregrinacion constante. El hombre no esta
llamado a instalarse definitivamente en ninguna etapa del camino, sino a continuar avanzando
hacia una plenitud que ya existe como destino de toda la creacién.

Esta condicion peregrina explica el profundo significado del sufrimiento. La reaccion espontanea
consiste en intentar eliminarlo siempre que sea posible o, cuando no puede evitarse, soportarlo
resignadamente. Sin embargo, ninguna de estas actitudes alcanza el verdadero sentido del
dolor. El sufrimiento no debe interpretarse Unicamente como una desgracia, sino como un
camino necesario para el crecimiento. Igual que el parto no puede evitarse si quiere llegar el
nacimiento, tampoco el hombre puede alcanzar su plenitud evitando sistematicamente toda
dificultad. Lo importante no consiste en escapar del sufrimiento, sino en darle una salida
creadora que permita convertirlo en fuente de vida nueva. El dolor deja entonces de ser un
obstaculo para convertirse en un proceso de transformacion.

La filosofia oriental ayuda a comprender esta dindmica mediante la idea de que toda realidad
vive en tensién permanente entre dos polos. La vida no constituye un punto fijo, sino un
movimiento continuo entre dos extremos que nhunca permanecen aislados. El hombre no puede
definirse plenamente identificdndose con uno solo de ellos, porque su verdadera identidad
consiste precisamente en el recorrido que realiza entre ambos. La existencia se asemeja a un
péndulo que oscila continuamente. Ningln estado permanece para siempre. Toda alegria
prepara una nueva dificultad y toda dificultad contiene ya el comienzo de una alegria futura. La
realidad no se comprende permaneciendo inmdvil, sino aceptando el movimiento constante que
la caracteriza.
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Esta tension aparece reflejada en numerosos pares fundamentales como vida y muerte,
sufrimiento y libertad, alegria y dolor, afirmacién y negacién. No se trata de contrarios absolutos,
sino de dimensiones que se reclaman mutuamente. Cuanto mas intensamente se vive una de
ellas, mas comienza a prepararse el paso hacia la otra. El punto de méxima alegria contiene ya el
inicio del camino hacia una nueva dificultad, mientras que el sufrimiento mas profundo prepara el
nacimiento de una alegria desconocida hasta entonces. La existencia nunca permanece
detenida porque el movimiento forma parte de su propia naturaleza.

Los Evangelios expresan constantemente esta estructura dindmica. El que pierde su vida la
encuentra; el primero serd el dltimo; el grano de trigo debe morir para dar fruto; la mujer sufre al
dar a luz, pero olvida el dolor cuando nace el hijo. Estas afirmaciones no constituyen simples
paradojas morales, sino la expresién de una ley profunda de la realidad. La vida sélo alcanza su
plenitud atravesando aquello que aparentemente la contradice. La muerte no destruye la vida,
sino que la lleva hasta su cumplimiento. El sufrimiento no niega la alegria, sino que la prepara. La
pérdida no anula la plenitud, sino que abre el camino para alcanzarla.

Desde esta perspectiva cambia también el significado de la crisis. Habitualmente se entiende
como una situacién negativa que conviene superar cuanto antes. Sin embargo, toda crisis posee
dos dimensiones inseparables. Es al mismo tiempo un desafio y una oportunidad. El ataque que
parece poner en peligro una forma de vida obliga también a descubrir posibilidades nuevas que
permanecian ocultas. Las culturas, las personas y las instituciones sélo crecen cuando aceptan
atravesar esos momentos de transformacion. Alli donde se rechaza el desafio se pierde también
la oportunidad que llevaba consigo. El sufrimiento sélo destruye cuando se vive como un callején
sin salida; cuando se acepta como parto se convierte en el origen de una realidad nueva.

La historia confirma continuamente esta ley. Los grandes cambios de la humanidad nacen
precisamente cuando una forma de civilizacion parece agotarse. El final del mundo romano
permitié que nuevos pueblos asumieran su herencia y la proyectaran hacia el futuro. Lo que
parecia una ruina irreversible termind convirtiéndose en el comienzo de una nueva etapa
histérica. La desaparicién de una forma nunca significa necesariamente destruccién, sino
transformacién. Cada final auténtico lleva oculto un nuevo principio.

Lo mismo sucede en la vida de cada persona. Ninguna pérdida constituye un simple vacio. Cada
despedida permite descubrir aspectos de la realidad que permanecian invisibles mientras se
poseian. Sdlo al alejarse del origen el hombre comprende verdaderamente su valor. La nostalgia
no representa Unicamente tristeza, sino también revelacion. Despedirse significa descubrir. La
distancia permite contemplar con una profundidad nueva aquello que antes se daba por
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supuesto. Por eso el camino hacia el futuro no destruye el pasado, sino que lo ilumina de una
manera completamente distinta.

La muerte adquiere asi un significado radicalmente nuevo. No representa el fracaso de la vida,
sino el momento culminante de ese parto permanente que acompafia toda la existencia. El
cuerpo visible termina agotando sus posibilidades porque ya no puede contener la plenitud
hacia la que la persona ha ido creciendo. Lo que se entierra no constituye la totalidad del
hombre, sino Gnicamente la Ultima expresidn parcial de una realidad mucho méas amplia. El

verdadero cuerpo alcanza entonces su plenitud definitiva como resultado de todo el camino

recorrido. La muerte no afiade algo extrafio a la vida, sino que lleva a cumplimiento aquello que

la vida venia preparando desde el principio.

Toda la creacién puede contemplarse, por tanto, como un inmenso proceso de alumbramiento.
Nada de cuanto sucede carece de sentido. El tiempo desgasta, pero también hace madurar. El
sufrimiento hiere, pero también engendra. La muerte pone fin a una forma de existencia para
abrir otra mas plena. La historia nunca permanece inmdvil porque toda realidad esta llamada a
superar continuamente sus propios limites. El hombre participa conscientemente en ese
movimiento universal y descubre que el verdadero sentido de la vida no consiste en conservar
indefinidamente lo que posee, sino en dejarse transformar sin cesar por ese proceso creador
que conduce a toda la creacién hacia su plenitud definitiva.
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De que Dios hablamos

El conocimiento de Dios constituye siempre una tarea abierta e inacabada porque Dios no puede
ser reducido a ningln concepto, definicién o imagen elaborada por el hombre. Todo intento de
hablar de Dios resulta necesariamente limitado y provisional. El primer paso para acercarse a El
no consiste en acumular afirmaciones, sino en reconocer la propia ignorancia y aceptar que el
misterio divino desborda cualquier formulacién humana. Esta actitud queda simbolizada en la
experiencia de Moisés ante la zarza ardiente. Antes de acercarse a Dios recibe una Unica orden:
descalzarse. Quitarse las sandalias significa desprenderse de todas las ideas preconcebidas, de
los esquemas heredados y de las imagenes construidas a lo largo de la historia. Sélo quien
acepta renunciar a sus seguridades intelectuales puede comenzar verdaderamente el camino
hacia Dios. La teologia comienza, por tanto, con una purificacién de los conceptos. Antes de
afirmar quién es Dios resulta necesario eliminar todo aquello que impide reconocerlo. Se trata de
recorrer la llamada via negativa: descubrir, uno tras otro, los falsos rostros de Dios que el hombre
ha ido fabricando para poder abrirse finalmente al Dios verdadero.

Esta necesidad de purificacién nace del hecho de que el hombre lleva en su interior una inmensa
herencia religiosa acumulada durante milenios. Mucho antes de la revelacion cristiana, la
humanidad ya habia construido innumerables representaciones de lo divino. Esas imdgenes
permanecen vivas en la memoria colectiva y condicionan todavia hoy la manera de pensar y de
creer. El cristianismo apenas representa una pequefia parte de esa larga historia religiosa y, por
ello, el creyente continda arrastrando muchos elementos propios de la religiosidad pagana. No
basta con llamarse cristiano para haber abandonado esas antiguas concepciones. Muy al
contrario, con frecuencia se mezclan inconscientemente el Dios revelado por Cristo y los dioses
creados por la imaginacién humana. La tarea del creyente consiste precisamente en distinguir
ambos niveles y dejar que el Evangelio vaya desmontando progresivamente todas las imdgenes
idolatricas que permanecen ocultas en su interior.

El error més frecuente consiste en atribuir a Dios caracteristicas tomadas de la experiencia
humana. Se habla de Dios como si fuera un juez que recompensa a los buenos y castiga a los
malos, un soberano todopoderoso que interviene arbitrariamente en el mundo o una autoridad
que distribuye premios y castigos segun el comportamiento de cada persona. Estas imagenes
proceden de antiguas formas religiosas, pero no expresan el verdadero rostro de Dios. Si Dios
actuara simplemente como un juez humano, la realidad seria muy distinta de la que
experimentamos. Sin embargo, la historia demuestra continuamente que el sufrimiento no recae
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Unicamente sobre los culpables ni la prosperidad acompafia siempre a los justos. Ya los salmos
expresaban este desconcierto al preguntarse por qué prosperan los malvados mientras los
inocentes padecen tantas dificultades. El problema no estd en la realidad, sino en el concepto de
Dios desde el que se intenta interpretarla.

La idea de un Dios juez también necesita ser profundamente revisada. El amor perfecto, afirma la
tradicién cristiana, expulsa todo temor. Si la relacién con Dios estd dominada por el miedo al
juicio, significa que todavia no ha alcanzado la madurez del amor. El verdadero juicio no consiste
en un tribunal exterior donde Dios condena o absuelve arbitrariamente, sino en la respuesta que
cada persona da libremente al amor recibido. Quien ama ya participa de la vida de Dios y
encuentra en ese mismo amor el criterio Ultimo de su existencia. El juicio no aparece entonces
como una amenaza futura, sino como una realidad que comienza ya en la vida presente. Dios no
necesita convertirse en acusador del hombre porque es el propio hombre quien va configurando
libremente su destino mediante la aceptacién o el rechazo del amor.

Lo mismo sucede con la idea tradicional del infierno. La revelacién cristiana no presenta el
infierno como una creacién querida por Dios para castigar eternamente a los hombres. Dios crea
Unicamente la salvacién. Si existe la condenacién, nace exclusivamente del rechazo humano al
amor. El cielo constituye la plenitud preparada por Dios; el infierno representa la consecuencia
de una libertad que se cierra definitivamente sobre si misma. Por eso no existe una simetria entre
ambos. El cielo pertenece plenamente a la iniciativa divina; el infierno, si puede hablarse de él,
pertenece Unicamente a la negativa del hombre. Muchas de las imdgenes populares sobre la
condenacién eterna proceden més de elaboraciones culturales posteriores que del propio
Evangelio. La predicacién cristiana incorpord durante siglos representaciones literarias que
terminaron ocupando el lugar de la revelacion. El creyente necesita distinguir cuidadosamente
entre esas imagenes y el auténtico mensaje evangélico para no construir su relaciéon con Dios

sobre el miedo, sino sobre la confianza.

La revelacion de Cristo supone precisamente la destruccién de todos esos falsos conceptos
religiosos. JesUs no encuentra oposicidn entre los pecadores, los enfermos o los marginados,
sino en quienes estaban convencidos de poseer un conocimiento absoluto sobre Dios. El
conflicto decisivo no nace del pecado, sino de la idolatria religiosa. Cristo cuestiona radicalmente
una religién que habia terminado sustituyendo a Dios por un sistema de normas, seguridades y
estructuras juridicas. Alli donde la religién deja de conducir al hombre hacia el amor y comienza
a proteger Unicamente sus propias instituciones, deja de transparentar el verdadero rostro de
Dios. Por eso la conversién exigida por Jesus consiste ante todo en un cambio profundo de
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mentalidad. No basta con modificar algunos comportamientos; es necesario transformar la propia
imagen de Dios.

Cuando la comunidad creyente conserva un concepto pagano de Dios, toda su vida termina
deforméndose. La Iglesia deja de ser una comunidad de amor para convertirse en una
organizacion puramente juridica; el ministerio se transforma en una casta separada; los
sacramentos corren el riesgo de reducirse a simples ritos mecénicos; la teologia se convierte en
una construccién abstracta desligada de la vida y el arte religioso pierde su fuerza creadora para
transformarse en mera repeticidon formal. Todas estas deformaciones tienen un mismo origen:
una imagen de Dios que ya no coincide con la revelada por Cristo. La verdadera renovacion
eclesial no comienza modificando Unicamente las instituciones, sino dejando que cambie el
corazén de quienes las forman. Las estructuras reflejan siempre la calidad espiritual de las
personas que las sostienen.

Esta purificaciéon permite comprender mejor la auténtica autonomia del hombre. Con frecuencia
se ha pensado que cuanto mas presente estd Dios menos libre resulta el ser humano. Sin
embargo, ocurre exactamente lo contrario. Dios no elimina ninguno de los rasgos
auténticamente humanos. No destruye la libertad, la inteligencia, la creatividad, la duda, el
esfuerzo ni siquiera la posibilidad de equivocarse. Dios no sustituye al hombre, sino que hace
posible que llegue a ser plenamente hombre. Cristo revela simultdneamente quién es Dios y
quién es el hombre porque ambas realidades aparecen inseparablemente unidas. Cuanto mas se
acerca el hombre al verdadero Dios, mds plenamente descubre también su propia humanidad.

Esta relacion puede comprenderse mediante la diferencia entre el amor que busca poseery el
amor que consiste en darse. El hombre comienza necesitando recibir continuamente para poder
vivir. Toda su existencia depende de aquello que recibe de los demas y del mundo. Sin embargo,
alcanza su verdadera plenitud cuando descubre que la realizacién personal no consiste en
seguir acumulando, sino en entregarse. El paso del recibir al darse marca el crecimiento
auténtico de la persona. La tradicién cristiana identifica precisamente esta capacidad de darse
con la esencia misma de Dios. Dios no necesita recibir porque su ser consiste enteramente en
donarse. Dios es amor en cuanto entrega permanente de si mismo. Cuanto mas aprende el
hombre a vivir de ese modo, mas participa de la vida divina y més plenamente realiza su propia
humanidad.

Desde esta perspectiva desaparece la oposicidon entre Dios y el hombre. Dios no compite con la
libertad humana ni limita su desarrollo. Todo lo contrario: cuanto mas se manifiesta Dios, mas
libre, mas creador y mas plenamente humano llega a ser el hombre. Cristo revela que la
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verdadera divinizacidon del hombre no consiste en escapar de su condicién humana, sino en
llevarla hasta su méxima plenitud mediante el amor. Dios no viene a destruir lo humano, sino a
llevarlo a su cumplimiento. La libertad, el pensamiento, la creatividad, la responsabilidad y la
busqueda forman parte del camino querido por Dios. Incluso la duda y la ignorancia pertenecen
al proceso normal del crecimiento humano. Cristo mismo recorre ese camino aprendiendo,
preguntando y madurando histéricamente. Dios no juega con ventaja sobre el hombre;
acompafia desde dentro su desarrollo y comparte plenamente la condicién humana.

Por ello la fe no puede reducirse a aceptar una serie de conceptos correctos acerca de Dios.
Creer significa dejarse transformar continuamente por el Dios que se entrega y abandonar todas
las imadgenes que impiden reconocerlo. La verdadera idolatria no consiste Unicamente en adorar
falsos dioses exteriores, sino en fabricar un Dios a la medida de los propios miedos, intereses o
necesidades. El camino espiritual exige destruir constantemente esos idolos para permitir que
aparezca el Dios vivo revelado por Cristo. Sélo entonces el hombre descubre que el centro de la
vida cristiana no consiste en hablar de Dios, sino en vivir de El. Dios no es, ante todo, un objeto
de conocimiento, sino una presencia que transforma la existencia desde dentro. En la medida en
que el hombre se desprende de sus falsas seguridades y aprende a vivir desde el amor,
comienza realmente a conocer a Dios, porque sélo el amor hace posible entrar en el misterio de
Aquel que es, en si mismo, donacién infinita.
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De Dios no conocemos el ser

El cristianismo exige una conversién mucho mas profunda de lo que habitualmente se piensa.
Antes incluso de cambiar la conducta o las costumbres, el hombre esta llamado a transformar la
imagen de Dios que lleva en su interior. Buena parte de las dificultades religiosas nacen
precisamente de haber identificado a Dios con las representaciones que la humanidad ha ido
construyendo a lo largo de su historia. Cuando el sufrimiento, la injusticia o la muerte irrumpen
en la vida, esas imagenes entran inevitablemente en crisis. El hombre se pregunta por qué Dios
permite determinadas desgracias, por qué no interviene para impedir el mal o por qué parecen
sufrir los inocentes. Todas estas preguntas parten de un presupuesto oculto: que el hombre ya
sabe cémo deberia actuar Dios. Sin embargo, la revelacién cristiana obliga precisamente a
abandonar esa seguridad. El verdadero problema no consiste en comprender las acciones de
Dios, sino en reconocer que muchas veces aquello que el hombre juzga como Dios no es mas
que un idolo construido a su propia medida. La primera conversién consiste, por tanto, en pasar
de los dioses fabricados por el hombre al Dios revelado por Jesucristo.

Toda la historia religiosa de la humanidad puede interpretarse como un inmenso esfuerzo por
buscar a Dios. Desde los primeros pueblos hasta las grandes religiones, el hombre ha sentido
una necesidad constante de trascender sus propios limites y de proyectar hacia el infinito
aquello que experimenta de manera limitada en si mismo. El deseo de inmortalidad, de justicia
perfecta, de plenitud o de poder absoluto ha dado origen a innumerables divinidades. Este
esfuerzo no debe despreciarse porque manifiesta una aspiracién profundamente humana. El
hombre inventa dioses precisamente porque lleva dentro una sed de infinito que ninguna
realidad limitada consigue satisfacer. Sin embargo, ese proceso permanece siempre incompleto.
Los dioses creados por la imaginacién humana contintan siendo proyecciones del propio
hombre y, por ello, no alcanzan a expresar el verdadero misterio de Dios. La revelacién cristiana
no consiste en perfeccionar esas imagenes, sino en romperlas para abrir paso a una realidad
completamente nueva.

Jesucristo realiza precisamente esa tarea. No se limita a corregir algunos aspectos de las
antiguas representaciones religiosas, sino que las desmonta desde su raiz. Los dioses
construidos por el hombre desaparecen para dejar lugar al Unico Dios verdadero. No se trata de
conservar el mismo concepto sustituyendo simplemente un nombre por otro. Cristo no presenta
un nuevo dios con los mismos atributos que los anteriores, sino una manera completamente
distinta de comprender a Dios. Por eso el cristianismo comienza con una auténtica purificacion
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interior. El creyente debe vaciarse de las imagenes heredadas para dejarse sorprender por la
revelacién que llega en Cristo. Sélo cuando desaparecen los falsos dioses puede comenzar a
conocerse el verdadero rostro del Padre.

La gran novedad consiste en que Dios ya no aparece como una realidad exterior al hombre, sino
como un Padre intimamente unido a él. El término Abba expresa una cercania desconocida en la
historia religiosa anterior. Dios ho permanece distante ni separado de la existencia humana. El
hombre pertenece verdaderamente a su familia, participa de su vida y estéd llamado a heredar
cuanto Dios posee. Esta filiacién no constituye una simple metafora afectiva, sino la expresién de
una realidad profunda: el hombre lleva inscrita en lo mas intimo de su ser una participacion en la
vida de Dios. Por ello toda la existencia humana adquiere una dignidad completamente nueva.
Descubrir a Dios significa al mismo tiempo descubrir quién es realmente el hombre.

La revelacion de Dios no se produce mediante definiciones abstractas ni mediante una lista de
atributos divinos. Dios decide manifestarse en una vida humana concreta: la de Jesucristo. La
existencia entera de Jesus se convierte en el lugar donde Dios puede ser contemplado. No son
Unicamente sus ensefianzas o sus milagros los que revelan al Padre, sino toda su vida. El
nacimiento, el crecimiento, el trabajo, las relaciones personales, la amistad, el sufrimiento, la
soledad, la muerte y la resurreccién forman parte de esa revelacidon. Dios habla a través de una
biografia humana. Por ello no es posible conocer a Dios al margen del hombre. Quien contempla
verdaderamente la humanidad de Cristo descubre progresivamente el rostro del Padre.

Esta afirmacidn tiene una consecuencia decisiva. Dios no elimina ninguno de los rasgos
auténticamente humanos de Jesus. La divinidad no sustituye ni corrige su condicién humana.
Cristo experimenta el hambre, el cansancio, la incertidumbre, la incomprensién, el miedo, la
tristeza y el abandono. Aprende, busca, pregunta y recorre el mismo camino de crecimiento que
cualquier hombre. Su humanidad no constituye una apariencia destinada Unicamente a ocultar
una omnipotencia permanente. Es una humanidad verdadera, limitada y vulnerable.
Precisamente en esa limitacién se manifiesta Dios. La revelacién no aparece Unicamente en los
momentos extraordinarios de la vida de Jesus, sino también, y quiza sobre todo, en su debilidad.

Los Evangelios presentan repetidamente a JesUs enfrentado a la tentacidén de utilizar el poder
divino para evitar el sufrimiento o imponer su autoridad. Convertir las piedras en pan, lanzarse
desde el templo esperando la intervencidon de los dngeles o dominar todos los reinos del mundo
representan distintas formas de ejercer una divinidad entendida como poder absoluto. Jesus
rechaza constantemente esa posibilidad porque Dios no quiere revelarse mediante el dominio,
sino mediante la entrega. Tampoco en Getsemani desaparece el miedo humano. Jesus
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experimenta una angustia auténtica ante la muerte y pide que, si es posible, pase de él aquel
céliz. Sin embargo, el Padre no elimina ese sufrimiento. La revelacion de Dios acontece
precisamente dentro de esa experiencia profundamente humana.

La cruz constituye la culminacién de este camino. A los ojos de quienes contemplan la escena
parece el fracaso definitivo de Jesus. Incluso los dirigentes religiosos lo desafian exigiéndole que
descienda de la cruz si realmente es el Hijo de Dios. Sin embargo, precisamente alli donde todo
parece negar la presencia divina, Dios se revela con mayor profundidad. La omnipotencia divina
no consiste en evitar el sufrimiento, sino en transformar el sufrimiento mediante el amor. La cruz
destruye definitivamente la imagen de un Dios que interviene siempre para impedir el dolor o
para proteger milagrosamente a los suyos. Dios permanece presente incluso cuando el hombre
experimenta el abandono, la oscuridad y el silencio.

Esta comprension modifica también el concepto de religion. Durante siglos la religion se
entendid principalmente como el conjunto de actos mediante los cuales el hombre rendia culto a
Dios. Sin embargo, el cristianismo desplaza el centro de gravedad hacia la relacién con el
préjimo. No existe verdadero conocimiento de Dios al margen del amor al hombre. La auténtica
religién consiste en cuidar de los mas débiles, acompafiar a quienes sufren y vivir con limpieza
de corazdn. Toda relacién con Dios pasa necesariamente por la relaciéon con los demads. La
dignidad humana se convierte asi en el lugar privilegiado donde Dios quiere ser reconocido.
Despreciar al hombre significa oscurecer la presencia de Dios.

Por ello toda auténtica antropologia posee una dimensidn teoldgica y toda verdadera teologia
conduce inevitablemente hacia el hombre. Dios y el hombre dejan de aparecer como realidades
enfrentadas. Cuanto mas profundamente descubre el hombre su propia humanidad, mas se
aproxima a Dios. Del mismo modo, cuanto més auténticamente conoce a Dios, mds plenamente
comprende la dignidad de la persona humana. La encarnacidon manifiesta que Dios ha querido
identificarse con la condicién humana hasta el extremo de hacer de ella el lugar privilegiado de
Su presencia.

Esta perspectiva permite comprender también el origen del ateismo contemporaneo. Con
frecuencia el rechazo de Dios no nace de la negacién del verdadero Dios, sino del rechazo de
imagenes religiosas deformadas que presentan a Dios como enemigo de la libertad, juez
implacable o explicacion simplista del sufrimiento. Cuando la religién degrada al hombre o lo
utiliza como instrumento de poder, prepara inevitablemente el camino del ateismo. Alli donde la
dignidad humana es destruida también desaparece progresivamente el sentido de Dios. Por el
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contrario, toda promocién auténtica del hombre constituye al mismo tiempo una manifestaciéon
del Dios revelado por Cristo.

El cristianismo no propone, por tanto, una huida del mundo ni una espiritualidad desligada de la
existencia concreta. Dios se revela en la historia, en la fragilidad humana, en las relaciones
personales y en el crecimiento cotidiano. El hombre descubre a Dios precisamente recorriendo
con sinceridad su propio camino humano. La fe no consiste en escapar de la condicién humana,
sino en vivirla plenamente sabiendo que en ella se manifiesta el misterio de Dios. La verdadera
conversion consiste en abandonar todas las falsas imagenes religiosas para aprender a
reconocer la presencia del Padre alli donde Cristo la revel6 definitivamente: en la vida del
hombre, especialmente en su debilidad, en su capacidad de amar y en su entrega a los demaés.
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Dios que se da es Amor

El amor constituye la realidad mas profunda del universo y el principio que sostiene toda la
creacion. Sin embargo, el lenguaje corriente utiliza una Unica palabra para designar dos
movimientos radicalmente distintos. Por una parte existe el amor entendido como deseo de
recibir, apropiarse y satisfacer las propias necesidades; por otra, el amor concebido como
entrega, donacién y comunicacién de la propia vida. La tradicién griega distinguia claramente
ambos significados mediante los términos ‘eros’ y ‘dgape’. El primero expresa la tendencia del
hombre a atraer hacia si cuanto encuentra, convirtiéndose en un centro que absorbe y consume
la realidad exterior. El segundo representa el movimiento contrario: la persona que comprende
su existencia como una fuente destinada a derramarse sobre los demas. Mientras el eros busca
poseer, el 4gape busca darse. Sélo este Ultimo expresa plenamente el verdadero significado del
amor y constituye la forma de existencia propia de Dios y el horizonte hacia el que esta llamado
el ser humano.

La creacion entera vive inmersa en una realidad mucho mas amplia que la materia visible.
Durante siglos la cultura occidental ha identificado lo real con aquello que puede verse, tocarse
o medirse, relegando todo lo espiritual al terreno de la sospecha o de la simple opinién. Sin
embargo, esta identificacién constituye una grave reduccién de la realidad. El mundo material
representa Unicamente el nivel mas visible de una realidad infinitamente mas extensa, formada
por fuerzas, relaciones y dimensiones espirituales que sostienen y hacen posible cuanto existe.
Lo invisible no es menos real que lo visible; por el contrario, constituye su fundamento mas
profundo. La materia aparece asi como la expresién dltima de una realidad mucho mas rica que
la trasciende continuamente. Negar ese mundo invisible significa empobrecer radicalmente la
comprensién del hombre y del universo.

Cada persona vive constantemente sumergida en ese dmbito espiritual, aunque normalmente no
sea consciente de ello. Ningln encuentro humano resulta indiferente. Todo pensamiento, toda
intencidon y toda actitud generan una influencia que trasciende los gestos visibles. El hombre no
comunica Unicamente mediante palabras o acciones materiales; comunica también a través de la
disposicién interior con la que se acerca a los demds. Cada encuentro transmite inevitablemente
bendicién o destruccidn, apertura o rechazo, paz o violencia. La vida humana esta atravesada
por un intercambio continuo de energias espirituales que configuran silenciosamente las
relaciones entre las personas y contribuyen a transformar el mundo mucho mdas profundamente
de lo que aparentan los hechos exteriores.
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Esta perspectiva modifica radicalmente la comprensién de la historia. Los grandes problemas de
la humanidad no se resuelven exclusivamente mediante acuerdos politicos, avances técnicos o
reformas juridicas. La paz auténtica no nace simplemente de la firma de tratados, sino de la
transformacién interior de quienes los firman. Ninguna estructura puede producir por si sola
aquello que no existe previamente en el corazén del hombre. Cuando la violencia, el egoismo o
el deseo de dominio permanecen intactos, las instituciones terminan reflejando inevitablemente
esas mismas actitudes. El verdadero origen de la historia se encuentra siempre en el interior de
las personas. Lo visible manifiesta Uinicamente aquello que antes ha sido gestado en el ambito
invisible de las decisiones, las intenciones y los deseos.

El amor constituye precisamente la ley fundamental de ese universo invisible. Toda la realidad
procede de un Dios que no existe para si mismo, sino que vive eternamente entregandose. Dios
no puede comprenderse como un poder inmévil o aislado, sino como una fuente inagotable de
donacién. Todo cuanto existe nace de ese movimiento permanente de comunicacién. La
creaciéon misma constituye un acto de amor por el que Dios comparte gratuitamente su propia
riqueza. El universo entero participa de esa dindmica de entrega y tiende espontdaneamente
hacia la comunién. Cuando el hombre vive conforme a esa corriente profunda, encuentra su
verdadero lugar en la realidad; cuando se opone a ella mediante el egoismo, entra en conflicto
con la estructura misma del universo.

La tradicidn cristiana denomina gracia a la presencia de ese amor divino actuando dentro del
hombre. La gracia no constituye una ayuda exterior ni un simple favor concedido ocasionalmente
por Dios, sino el mismo Dios entregdndose e inhabitando la persona. Alli donde el hombre se
abre a esta presencia, comienza a participar ya de la vida eterna. La gracia representa, por tanto,
el inicio de la plenitud futura. Lo que un dia sera la gloria definitiva estd ya presente de manera
inicial en la existencia del creyente. No se trata de dos realidades distintas, sino de la misma vida
divina vivida en condiciones diferentes. La gloria es la gracia plenamente realizada; la gracia es
la gloria todavia vivida en medio de las limitaciones de la historia.

Esta comprensidn permite interpretar toda la vida cristiana como un proceso de crecimiento de la
eternidad dentro del tiempo. La vida eterna no comienza Gnicamente después de la muerte.
Empieza ya cuando Dios habita el corazén del hombre y transforma progresivamente su manera
de pensar, de amar y de actuar. La historia se convierte asi en el lugar donde la eternidad
comienza silenciosamente a abrirse camino. Cada acto de amor auténtico constituye una
anticipacion de la gloria futura porque participa ya de la misma realidad que alcanzara su
plenitud definitiva mds alld de la muerte.
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Sin embargo, esta presencia de Dios se desarrolla todavia en condiciones de destierro. El
hombre continda viviendo dentro de una existencia marcada por el sufrimiento, la fragilidad y el
egoismo. Por eso la gracia permanece parcialmente oculta. La gloria ya estd presente, pero
todavia no puede manifestarse plenamente porque continlia envuelta por las limitaciones
propias de la condiciéon humana. Esta tensién explica por qué la vida creyente sigue conociendo
el dolor, la incertidumbre y el combate interior. La presencia de Dios no elimina automaticamente
todas las dificultades, sino que las transforma desde dentro y las orienta hacia una plenitud
futura.

El principal obstaculo para este proceso es el egoismo, entendido como la tendencia
permanente a convertir la propia existencia en un centro que Unicamente busca conservarse y
alimentarse a si mismo. El instinto de supervivencia, necesario para la vida bioldgica, puede
extenderse también al ambito espiritual hasta convertir toda la existencia en un esfuerzo
continuo por salvarse uno mismo. Cuando esto ocurre, incluso la religién corre el riesgo de
deformarse. La preocupacién exclusiva por la propia salvacién termina sustituyendo el
dinamismo del amor por una busqueda ansiosa de seguridad personal. El hombre deja entonces
de vivir desde la entrega para encerrarse nuevamente en la Iégica del eros.

Esta deformacion aparece representada en el fariseismo. Mas que una actitud histdrica limitada a
un grupo concreto, constituye una tentacion permanente de toda experiencia religiosa. El
fariseismo nace cuando la alianza con Dios se transforma en un sistema de normas cuya finalidad
principal consiste en garantizar la propia seguridad espiritual. La ley, originalmente concebida
como camino hacia la vida, acaba convirtiéndose en un mecanismo de autojustificacion. El
creyente deja de confiar en el amor gratuito de Dios y comienza a apoyarse en el cumplimiento
escrupuloso de las obligaciones religiosas. La seguridad sustituye a la confianza y la pertenencia
al propio grupo religioso acaba prevaleciendo sobre la apertura universal del amor.

Jesus denuncid con especial fuerza esta actitud porque contradice el ndcleo mismo del
Evangelio. El Reino de Dios no puede edificarse desde la obsesién por salvarse individualmente
ni desde la superioridad moral frente a los demas. La verdadera relacién con Dios nace siempre
del amor que se entrega gratuitamente. El creyente no esta llamado a defender privilegios
religiosos ni a levantar fronteras frente a quienes piensan de manera distinta, sino a participar en
la corriente universal de amor que Dios derrama continuamente sobre toda la creacién. Alli
donde desaparece la entrega y surge el deseo de proteger Unicamente la propia seguridad,
comienza a oscurecerse el auténtico rostro de Dios.
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La fe cristiana invita, por tanto, a descubrir que la realidad mas profunda del universo no esta
constituida por la materia ni por las relaciones de poder, sino por una corriente inagotable de
amor que sostiene toda la existencia. El hombre participa plenamente de esa realidad cuando
abandona progresivamente el egoismo y aprende a vivir desde la légica del don. Cada gesto de
entrega, cada acto de reconciliacion y cada actitud de acogida permiten que la gracia crezca ya
dentro de la historia y preparan la manifestacién definitiva de la gloria. La vida humana alcanza
asi su verdadero sentido al convertirse en participaciéon consciente en ese movimiento eterno de
amor por el que Dios se comunica continuamente al mundo y hace posible que toda la creacién
avance hacia su plenitud.
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La vivencia de Dios

La resurrecciéon de Cristo no constituye Unicamente un acontecimiento del pasado, sino una
realidad permanente que ilumina el sentido de toda la existencia humana. Comprenderla exige
superar una visién puramente histérica para descubrir que la Pascua acontece en el centro
mismo de la realidad y continlia actuando en cada generacidn. La palabra griega *andstasis*,
utilizada por el Nuevo Testamento para designar la resurreccion, significa literalmente
«levantarse» o «despertar». Esta expresiéon ofrece una clave decisiva para comprender la vida
humana. Vivir no consiste en un lento caminar hacia la muerte, sino en un despertar continuo.
Desde el nacimiento hasta el Ultimo instante de la existencia, el hombre esta llamado a abrir
progresivamente los 0jos, a descubrir con mayor profundidad la realidad y a alcanzar una
conciencia cada vez mas plena. Morir no representa el final de ese proceso, sino el despertar
definitivo. Toda la vida aparece asi como una preparacion para esa plenitud donde el hombre
verd finalmente la realidad tal como es.

Este despertar nunca se realiza en soledad. La resurreccién sélo puede comprenderse desde la
comunidad creyente. La Iglesia no debe identificarse simplemente con una institucién o con su
jerarquia, sino con la comunidad reunida por el amor de Cristo. Alli donde existe un amor
verdadero, alli comienza ya la Iglesia. La jerarquia posee una funcién de servicio y de gobierno,
pero no constituye por si misma la esencia de la comunidad cristiana. El verdadero fundamento
de la Iglesia es el amor compartido, la presencia del Espiritu y la comunién entre quienes buscan
sinceramente a Dios. Por ello una persona que vive plenamente el amor participa mas
profundamente del misterio de la Iglesia que quien ocupa una posicién de autoridad sin
responder interiormente a esa llamada. La Pascua sélo puede ser entendida desde una
comunidad que vive ese amor y que experimenta en su propia historia la presencia del
Resucitado.

La transmision de esta verdad no puede reducirse a conceptos abstractos. Las grandes
realidades de la fe necesitan expresarse mediante relatos porque Unicamente la historia permite
mostrar el despliegue completo de una verdad. Un principio formulado racionalmente
permanece inmoévil; un relato, en cambio, permite contemplar cémo una realidad crece, madura y
revela progresivamente todo lo que contiene. Del mismo modo que una semilla s6lo manifiesta
plenamente su identidad cuando el tiempo la convierte en un arbol, también la verdad de Cristo
s6lo puede comprenderse siguiendo el desarrollo de su historia y la historia de quienes
continuan su vida. Por ello los Evangelios no ofrecen tratados teoldgicos, sino narraciones. En
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ellas la vida de Jesus se convierte en el lugar donde se revela el sentido profundo de la
existencia humana y donde la comunidad creyente aprende a interpretar su propia experiencia.

La resurreccidn no pertenece simplemente a un instante del pasado situado cronolégicamente
después de la muerte de Jesus. Constituye el centro permanente de la historia, el punto desde el
cual toda la existencia humana recibe su significado. No se trata de un hecho encerrado en un
momento concreto del tiempo, sino de una realidad que permanece presente para todas las
generaciones. Desde ese centro la resurreccién alcanza por igual a quienes vivieron antes de
Cristo, a quienes convivieron con El 'y a quienes nacen siglos después. Por ello los discipulos no
estaban mas cerca del Resucitado que cualquier creyente de hoy. La distancia no es temporal,
sino espiritual. La Pascua pertenece a una dimensién donde el tiempo deja de separar y donde
toda la historia aparece unificada en la presencia de Dios.

Esta perspectiva explica también el antiguo simbolo segun el cual Cristo descendié a los
infiernos. No significa que descendiera al lugar de la condenacidén, sino que penetrd hasta las
profundidades mismas de la condicién humana. Alcanzé el centro del sufrimiento, del dolor, del
pecado y de la muerte para llenarlos con su presencia salvadora. Ninguna realidad humana
quedo fuera del alcance de su amor. Alli donde existe una herida, una angustia o una oscuridad,
alli ha llegado ya Cristo para abrir un camino de redencién. Descender a los infiernos significa,
por tanto, llevar la fuerza de la vida hasta el ndcleo mas profundo de la existencia, alli donde el
hombre experimenta con mayor intensidad sus limites.

Los relatos pascuales deben entenderse desde esta perspectiva simbdlica y existencial. Las
mujeres que acuden al sepulcro representan a quienes buscan sinceramente al Sefior con el
corazon abierto. Llegan al amanecer llevando perfumes preparados con el trabajo y la fidelidad
de la vida cotidiana. Encuentran el sepulcro vacio y experimentan desconcierto. La primera
reaccion ante la presencia de Dios no consiste en poseer respuestas definitivas, sino en
descubrir preguntas nuevas. El misterio nunca elimina la bdsqueda; al contrario, la intensifica. Alli
donde Dios se hace presente nacen interrogantes mas profundos y el hombre comprende que
sus antiguas seguridades ya no bastan para explicar la realidad.

El anuncio de los mensajeros resulta decisivo: «;Por qué buscais entre los muertos al que vive?».
Con esta pregunta se denuncia la tentacidén permanente de buscar la vida en aquello que
pertenece ya al pasado, en las seguridades, en las estructuras inmdviles o en una comprension
puramente material de la existencia. El Resucitado no puede encontrarse permaneciendo
encerrado en una vision limitada del mundo. La verdadera vida se descubre cuando el hombre
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aprende a mirar mas alld de lo inmediatamente visible y comprende que la realidad esta abierta a
una dimensién eterna que la sostiene desde dentro.

Los Evangelios insisten también en que el encuentro con el Resucitado tiene lugar en Galilea.
Este dato posee un profundo significado espiritual. Galilea representa la vida ordinaria, el trabajo
diario, el esfuerzo silencioso y la fidelidad a las tareas sencillas. No es necesario abandonar la
existencia cotidiana para encontrar a Cristo; es precisamente en ella donde El espera al
creyente. El verdadero lugar de la Pascua no son los acontecimientos extraordinarios, sino la
vida vivida con amor, responsabilidad y entrega. Alli donde una persona realiza con fidelidad su
misién, por humilde que parezca, alli comienza ya a manifestarse la fuerza de la resurreccion.

Resulta igualmente significativo que los primeros testigos sean mujeres. En una cultura donde su
palabra apenas tenia valor juridico, los Evangelios las presentan como las primeras destinatarias
del anuncio pascual. Con ello subrayan que el acceso al misterio de Dios no depende del poder,
del prestigio o del conocimiento intelectual, sino de la capacidad de amar y de acoger. La
intuicidn del corazén precede muchas veces al razonamiento. La comunidad creyente sélo
puede comprender plenamente la resurreccién cuando integra esa dimensioén receptiva,
contemplativa y amorosa que las mujeres simbolizan en los relatos evangélicos.

La vida cristiana aparece asi como una existencia vivida permanentemente en el «<domingo»,
entendido no simplemente como un dia de la semana, sino como la dimensién propia del
Resucitado. El creyente estd llamado a vivir desde ahora la realidad de la Pascua, despertando
continuamente, creciendo en amor y llevando a Dios el fruto de su trabajo cotidiano. La historia
no camina hacia un final vacio, sino hacia la plenitud inaugurada por Cristo. Cada acto de
fidelidad, cada gesto de amor y cada paso dado en medio de la vida ordinaria participan ya de
esa resurreccion que transforma silenciosamente el mundo. La Pascua deja entonces de ser un
recuerdo para convertirse en la experiencia permanente de una humanidad que despierta
progresivamente a la plenitud de la vida en Dios.
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El espectaculo de la creacidon y de la historia

El destino dltimo del hombre y de toda la creacién no consiste en la desaparicién del mundo,
sino en su plena liberacion. Todo el recorrido realizado a lo largo de la historia encuentra aqui su
culminacién: la conversion, el descubrimiento del verdadero rostro de Dios, la experiencia de su
presencia y el crecimiento del amor desembocan finalmente en la resurreccién, entendida no
como un final estatico, sino como una apertura inagotable hacia la plenitud. La resurreccién no
cierra la historia, sino que la introduce en una dimensién donde la vida continla expandiéndose
sin limite. Del mismo modo que el universo sigue desplegdndose desde el instante originario de
su nacimiento, también la existencia humana, una vez alcanzada la resurreccién, permanece
abierta a un crecimiento sin término. La eternidad no representa una inmovilidad perfecta, sino
una plenitud siempre nueva, una apertura constante hacia la infinitud de Dios.

Esta comprensién obliga a abandonar la idea de la resurreccién como un acontecimiento
exclusivamente futuro. La salvaciéon no comienza Unicamente después de la muerte, sino que
estd presente desde el mismo origen de la existencia. La creacidn, la encarnacién y la
resurrecciéon no constituyen tres momentos independientes, sino tres dimensiones inseparables
de un mismo proyecto divino. Dios crea porque quiere conducir toda la realidad hacia su plenitud
definitiva. Desde el instante en que el hombre comienza a existir, la fuerza de la resurreccion
estd ya actuando en su interior. Toda la creacién avanza impulsada por ese dinamismo que la
orienta hacia una vida mas plena. La historia no camina hacia un final incierto, sino que lleva

desde su comienzo inscrita la promesa de su transformacién definitiva.

La resurreccion constituye el centro oculto desde el que toda la realidad adquiere sentido. Los
acontecimientos visibles se suceden, nacen y desaparecen continuamente, pero ninguno de
ellos explica por si mismo la existencia. La verdadera realidad no se encuentra en la superficie
de los hechos, sino en la profundidad que los sostiene. El hombre suele identificar la realidad
con aquello que perciben los sentidos, olvidando que todo cuanto aparece remite a un
fundamento invisible mucho mas profundo. Igual que una rueda sdlo puede mantenerse gracias
al eje que permanece oculto en su centro, también la historia necesita un nicleo invisible que la
sostenga y le otorgue significado. Ese centro es la resurrecciéon. Desde él se comprende la
totalidad del camino humano y de la creacion entera.

La ciencia contempordnea ofrece imdgenes sugerentes para expresar esta intuicién. El universo
visible no agota toda la realidad. Detras de aquello que la fisica puede describir permanecen
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abiertas preguntas fundamentales sobre el origen y el fundamento de cuanto existe. Alli donde
termina la explicacién puramente material comienza de nuevo la busqueda del sentido. El
misterio no aparece como una ausencia de conocimiento, sino como el horizonte que sostiene
toda posibilidad de conocer. Lo visible remite constantemente a una profundidad invisible que lo
hace posible. La fe no contradice este proceso, sino que invita a descubrir en él la presencia
creadora de Dios.

Desde esta perspectiva cambia también la comprensién del tiempo. La historia no es una
sucesién de acontecimientos destinados a desaparecer, sino el espacio donde la eternidad
comienza ya a manifestarse. Cada instante posee una profundidad que supera infinitamente su
apariencia exterior. La verdadera historia no transcurre inicamente en los hechos visibles, sino
en aquello que esos hechos van construyendo silenciosamente en el interior del hombre y de la
creacion. El tiempo adquiere asi una dignidad nueva: deja de ser el camino hacia la destruccion
para convertirse en el proceso mediante el cual la eternidad va penetrando progresivamente en
el mundo.

La resurreccion actla ya en la vida presente mediante el amor. Todo aquello que el hombre
realiza desde la entrega, la gratuidad y la comunién pertenece ya a la vida definitiva. Por el
contrario, cuanto nace del egoismo, de la indiferencia o de la falta de amor permanece
encerrado en lo pasajero. La resurreccion no comienza cuando el hombre muere, sino cuando
aprende a vivir desde el amor. Cada gesto auténtico de entrega hace crecer en él la vida eterna.
Morir significa Unicamente que esa vida, ya presente, alcanza una plenitud que el tiempo ya no
puede contener. La muerte no inicia la resurreccion, sino que permite que desborde
definitivamente todo cuanto habia ido madurando durante la existencia terrena.

Por ello el cristianismo no consiste principalmente en cumplir normas ni en desarrollar una
actividad religiosa exterior, sino en adoptar un nuevo estilo de vida. La novedad cristiana no
radica en hacer mas cosas, sino en vivirlas desde una légica completamente distinta. El hombre
nuevo no organiza su existencia alrededor del poder, del éxito o de la utilidad inmediata, sino
alrededor del amor, la libertad, la alegria y la esperanza. Este estilo no necesita imponerse
mediante programas o estrategias. Igual que la luz ilumina simplemente por ser luz, quien vive
verdaderamente desde la resurreccién transforma cuanto le rodea por el solo hecho de existir.
Su vida se convierte espontaneamente en una invitacién para que otros descubran la misma
esperanza.

La creacién entera participa también de este movimiento. Toda la naturaleza avanza
silenciosamente hacia su liberacién. Nada de cuanto existe ha sido creado para desaparecer
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definitivamente. Todo se encuentra orientado hacia una plenitud que todavia no ha alcanzado. La
historia universal puede contemplarse como un inmenso proceso de maduracién donde la
creacion va desprendiéndose poco a poco de sus limitaciones para abrirse a la vida definitiva.
Los hombres que viven ya desde la lI6gica de la resurreccidn constituyen los primeros signos
visibles de esa liberacién futura. En ellos comienza a hacerse presente el destino dltimo de toda
la creacion.

Esta visidn transforma también la comprensién de la Iglesia. Su verdadera identidad no consiste
Unicamente en su dimensidn visible o institucional, sino en ser el lugar donde la eternidad
comienza ya a irrumpir en la historia. La Iglesia auténtica es la comunidad donde la vida nueva
inaugurada por Cristo se hace presente y donde el Reino de Dios empieza a crecer
silenciosamente en medio del mundo. Sus limitaciones humanas no agotan su misterio. La
realidad visible s6lo manifiesta imperfectamente una profundidad mucho mayor que permanece
escondida y que Unicamente puede comprenderse desde la fe.

La vida cristiana adquiere asi una enorme responsabilidad. Cada creyente esta llamado a
convertirse en signo vivo de esa resurreccidon que ya actia en el mundo. No se trata Unicamente
de anunciar doctrinas, sino de vivir de tal manera que la esperanza, la libertad y el amor resulten
visibles en la propia existencia. Alli donde un hombre ama de verdad, alli comienza ya la nueva
creacion. El cristiano no anuncia Unicamente una promesa futura, sino una realidad que ya esta
creciendo en el interior de la historia y que se hace presente cada vez que una persona vive
desde la Iégica del Evangelio.

La plenitud definitiva sélo puede expresarse mediante imdgenes tomadas de las experiencias
humanas mas profundas. La alegria desinteresada, el juego vivido con libertad, el
enamoramiento, la belleza contemplada sin deseo de posesién o la felicidad que brota
inesperadamente ofrecen una débil anticipacién de aquello hacia lo que camina el hombre. La
eternidad no puede describirse adecuadamente con categorias de esfuerzo, recompensa o
productividad. Se parece mucho mas a una fiesta, a un canto, a una alegria sin finalidad exterior,
donde la existencia encuentra por fin descanso en si misma. Lo definitivo no serd un premio
afnadido desde fuera, sino el pleno desarrollo de aquella vida que ya comenzd a crecer en el
interior del hombre desde el momento en que aprendié a amar.

Toda la historia aparece asi iluminada por una inmensa esperanza. Nada de cuanto ha sido vivido
con amor se pierde. Ningln sufrimiento aceptado, ninguna entrega generosa ni ningln gesto de
verdadera comunidén desaparecen con el paso del tiempo. Todo queda incorporado a esa

corriente de vida que avanza hacia la plenitud definitiva. La creacién entera, la humanidad y cada
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persona participan de un mismo movimiento de liberacién cuyo origen estd en Dios y cuya meta
es la comunién plena con El. El universo entero camina hacia esa Pascua definitiva donde toda la
realidad alcanzara finalmente la libertad para la que fue creada y donde el hombre descubrird

que, desde el principio de su existencia, la resurreccidon habia estado creciendo silenciosamente

en su interior.
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