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Pensamiento Ortodoxo

PRINCIPIA THEOLOGIAE

Por el Pbro. Atanasio Yanes
Atenas, Grecia

*“...siempre dispuestos a dar
respuesta a todo el que os pida
razon de vuestra esperanza”.

1 Pedro 3:15

I. Prolegdmena

El titulo mismo de este trabajo es digno de especial consideracion critica. jEs posible
hablar de “principios de la teologia”? Estos principios, en caso de que sea viable corroborar
su existencia y su pertinencia, ;/se presentan sélo en el orden formal, o constituyen
contenidos a priori de todo pensar teologico en absoluto? La extension propia de tales
principios, siempre que sea posible dar cuenta de ellos, jes de suyo universal, con
independencia de los contextos y momentos histdricos, y de toda forma de subjetividad o,
por el contrario, dependen y se determinan necesariamente en un especifico contexto
historico-social, con arreglo a una determinada “episteme” y se fundamentan en, a la vez
que son expresion de, una subjetividad concreta que constituye el horizonte de
autoconsciencia del ser humano en el cronotopos de su experiencia cultural?

Muchas de estas interrogantes se intentan responder en la exposicion misma de los
mencionados Principia. De hecho, en muchos casos, el responder en si no es sino el
enunciado de los mismos.

En primer lugar debe determinarse qué concretamente se enuncia en el término mismo
“teologia”. Del griego Ocoloyia, literalmente “logos”, ellos “discurso”, “verbo con sentido”,
por extension “saber” sobre Dios. El término, sin embargo, atravesd por diferentes
cosmovisiones y hermenéuticas, enriqueciendo, o mejor, alcanzando su verdadero sentido.
Desde su uso por Platon en “La Republica”, con el cual denotaba basicamente la
compresion de la oUsio divina a través de la razén dialéctico-contemplativa, en contraste
con la interpretacion metaforica, antropologizante y fantéstica propia de los poetas (en el
sentido platonico, Cfr. Hipias el Menor e 16n o De la Poesia), hasta el uso posterior que

hace Aristoteles del término, empleandolo en numerosas ocasiones con dos significados:

- Teologia como la rama fundamental del saber filos6fico, también llamada filosofia
primera o conocimiento de los principios, mas tarde llamada Metafisica por sus seguidores.
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- Teologia como denominacion del pensamiento mitologico-poético inmediatamente previo
al pensar filosofante, en un sentido peyorativo, y sobre todo usado en referencia a
pensadores antiguos pre-filosofos (como Hesiodo, Orfeo y Ferécides de Siro).

El término teologia, por tanto, no es inicialmente de origen cristiano, aunque es el marco
de la experiencia cristiana que adquiere su mas profundo sentido. Ya Pablo establece una
antitesis que arroja luz en cuanto a la nueva comprension que realiza el Cristianismo de lo
teologico, fundado ya no en la razén arquetipica autorepresentacional del ser como
presencia platonico-aristotélica, sino en la apertura mistica a la experiencia del sentido del
Ser como Logos encarnado de operacion pandeificante, suprarracional, y extradiscursivo.
“De hecho, afirma el Apostol, como el mundo mediante su propia sabiduria no conoci6 a
Dios en su divina sabiduria, quiso Dios salvar a los creyentes mediante la necedad de la
predicacion. Asi, mientras los judios piden sefiales y los griegos buscan Sabiduria, nosotros
predicamos a un Cristo crucificado: escandalo para los judios, necedad para los gentiles;
mas para los llamados, lo mismo judios que griegos, un Cristo, fuerza de Dios y sabiduria
de Dios.”! La oposicién entre “saber racional” (que marcard ademas posteriormente el
rumbo de la teologia escolastica) y “experiencia personal del ser de Dios en su operacion”,
que sera el horizonte que habrd de demarcarse para el Cristianismo oriental, queda ya aqui
de alguna manera indicada. La primera se funda en la aprehension de la razon dentro del
esquema epistemologico de “sujeto/objeto”, la segunda se emplaza en la “unigetidad” de la
unién personal con Dios, que constituye el sentido de la esencia singular del ser persona de
cada ente personal.

Esta vision de lo teologico aparece por primera vez en el Evangelio de San Juan. De
hecho, el apostol Juan fue el primero en recibir el atributo de “Tedlogo”, en este caso de
boca de Eusebio, que entendio en el teologizar es en lo esencial experimentar a Dios como
presencia transformacional y operacion soteriologica que conduce al ser humano y a la
creacion toda al estado superior de ser: el ser-persona. El fundamento del saber teologico
seria entonces, no el “aprehender”, en el sentido aristotélico-tomista, sino el “ver” en el
sentido que el propio Juan define: “y hemos contemplado su gloria, gloria que recibe del
Padre como Hijo unico, lleno de gracia y de verdad.” (Jn. 1, 14).

Soélo a través de un proceso de experiencia y enriquecimiento se impone tanto en Oriente
como en Occidente el uso cristiano del término “teologia”. Para Clemente de Alejandria,
indica el “conocimiento de las cosas divinas”. Para Origenes expresa la “verdadera doctrina
sobre Dios y sobre Jesucristo como Salvador”. Corresponde a Eusebio el privilegio de
haber aplicado por primera vez el atributo de Gcodoyog (tedlogo) a Juan Evangelista, ya
que en su evangelio escribi6 una “eminente doctrina sobre Dios”. San Anselmo por parte la
define como “fides quaerens intellectum”, demostrando con ello el camino que tomaria la
teologia en Occidente como “conocimiento de Dios y de las cosas de Dios”, esencialmente
marcado por la voluntad intelectual de saber y la conceptualizacion/descripcion discursivo-
analitica del contenido mismo del “misterio”, desde el problema fundamental de la teologia
latina (heredado por cierto de la filosofia metafisica de Aristoteles), ello es el problema del

"1 Cor. 1: 21, 24.
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ser de Dios frente a la quaestio del “ese in genere”, y por consiguiente frente al fendmeno
de la multiplicidad de los entes, hasta los problemas antropologiocos, politco-sociales y
estético-artisticos que se desgajan de las cuestiones teologicas de “primera instancia”.* En
lo fundamental, siguiendo siempre esta direccion, la teologia occidental se convierte en una
onto-teologia, en una doctrina del “ser” que se funda en pre-reconocimiento del ser de Dios
como “maximum esse”, y despega su especulativa, no desde los principios autosuficientes y
eternos platonico-aristotélicos, sino desde los fundamentos revelados de la fe a través del
“ver” y el “escuchar” proféticos. En esta encrucijada, la teologia latina se ve obligada a
colocar como su “problema metodologico fundamental” la conciliacién racional de la
razén, discursiva y conceptualizadora, y la fe, revelada y por ello supra-racional en su
esencia.

Sin negar la presencia de una tradicion mistico-apofatica en la teologia latina, la cual por
otra parte fue siempre considerada un elemento si no herético si extremadamente
“sospechoso” por la oficialidad eclesiastica (San Juan de la Cruz, Santa Teresa de Jesus,
San Francisco de Asis, etc.) podemos afirmar que, en oposicion al predominio
intelectualista y catafatico presente en el teologar latino, una teologia propiamente mistica
se desarrolla en la tradicion cristiana oriental, especialmente dentro de los marcos de la
Iglesia Ortodoxa. Este corpus teoldgico hace énfasis en la experiencia del encuentro
personal, indescriptible y por ello inconceptualizable, de la persona con Dios en la
dimension teandrica de la Persona de Cristo como “Dios y hombre verdadero”. Los
origenes de esta concepcion del teologar como un “ver” a través del Logos como Luz,® més
que como un ‘“aprehender” a través de la razén como potencia del alma, se remonta al
propio Evangelista Juan -como ya anotabamos-, a las Epistolas de san Pablo, al Apocalipsis
de san Juan, y se hereda y desarrolla en el pensamiento de Padres eclesidsticos como san
Dionisio Areopagita, san Clemente de Alejandria, san Basilio Magno, , , etc., aunque una
teologia propia y sistematicamente mistica no aparece sino hasta el siglo IV en la obra de
san Dionisio Areopagita, el cual, partiendo sin dudas de fundamentos neoplatonicos
correcta y plenamente cristianizados, ya presentes en pensadores como Ammonio Sakas
(209 D.C), Plotino (205-270 D.C.) y Porfirio (232-301 D.C.), entre otros, desarrolla hasta
sus maximas consecuencias esta experiencia, se despliega en san Gregorio de Nisa, san
Gregorio Nazianceno, entre otros, y se plenifica en la experiencia teologica de san Simedn
el Nuevo Teologo y de san Gregorio Palamas.

La espiritualidad ortodoxa es esencialmente “mistica”, en el sentido de que concibe que la
Verdad no es s6lo un concepto, sino un Ser trascendente que vive y da vida, al que
llamamos Dios, y que toda verdadera curacion’ tanto fisica como espiritual consiste en la
desaparicion de la muerte, o mejor, de toda “posibilidad” de muerte, y por ello depende por

* Es en este espiritu omni-abarcador y sistematizador que surge la tipologia —al mismo tiempo modo de
pensamiento y recurso metodologico- de la “summa theologica”, de las cuales indiscutible paradigma lo
constituye la compuesta por el fraile dominico santo Tomdas de Aquino. Esta extraordinaria Summa, aunque
incompleta, hereda, sintetiza y sin dudas supera el saber teologico-filosofico de la llamada Alta y Baja Edad
Media.

*Cfr. Jn 1: 4-9.

* El termino curacién en este contexto ha de entenderse en el sentido de salvacion, ello es, de que algo llegue
a ser lo que en esencia es (ello es, segun la voluntad de Dios) y no se aliene en lo que no es (en contra de la
voluntad de Dios).

www. expresionespiritual.com 3

Si desea reproducir este articulo en fragmentos o en su totalidad DEBE CITAR COMO FUENTE BIBLIOGRAFICA a la
revista Expresion Espiritual y dar el crédito al autor del mismo.



www. expresionespiritual.com
Si desea reproducir este articulo en fragmentos o en su totalidad DEBE CITAR COMO FUENTE BIBLIOGRAFICA a la
revista Expresion Espiritual y dar el crédito al autor del mismo.

completo del grado de unidén en que se encuentre el ser humano con la fuente de la vida,
con el Creador de su propio ser, que se presenta ademas como destinacion ultima de su
existencia.

Lo anterior determina que, para vivenciar la plena curacién psico-somatica debe el ser
humano alcanzar, a través de la Gracia de Dios vinculada a su propio esfuerzo personal, el
estado espiritual y fisico que la Iglesia denomina “deificacion”, que no es sino la total
participacion de la persona en las “energias u operaciones increadas” de Dios, en la Persona
de Cristo como “Oecavipwnog”, o sea, Dios y Hombre verdadero. Participacion ésta que se
alcanza no por la sola voluntad del ser humano, sino primordialmente por la re-integracion
de lo humano y lo divino que se opera en la encarnacion del Logos de Dios, y por el efecto
trascendental de la resurreccion de la persona de Cristo.

La teologia mistica ortodoxa tiene caracter “apofatico”, ello es, se acerca a la Esencia de
lo que es a través de formulaciones “negativas”, destacando los elementos que distinguen y
diferencian esa Realidad de la condiciéon humana, y también naturalmente del resto de los
entes. La concepcion de los Padres de la Iglesia se rige por dos principios fundamentales: la
absoluta Trascendencia de Dios y su esencial incognoscibilidad e inescrutabilidad por parte
de la experiencia y la mente humanas; y la concepcion de la diferencia entre la “Esencia” y
las “operaciones” de Dios (Cfr. San Gregorio Palamas), lo cual por una parte garantiza la
diferencia entre Dios-Creador y creacion evitando todo tipo de panteismo, mientras que,
por la otra, afirma la participacion del ser humano y de la creacion toda en el ser de Dios,
en tanto su “operacion” es expresion de Su esencia y precisamente por ello diferente de
¢ésta. De esta manera queda bien fundada la base sobre la cual descansa la posibilidad de la
transformacion radical del ser humano y de la creacion en total en pro de su plena
restauracion en Cristo resucitado: la deificacion.

Los Padres de la Iglesia acentian que Dios Padre es omnipresente s6lo segin su
operacion, no segun su esencia...asi como Cristo es omnipresente como Logos segun su
operacion, estd sin embargo ausente como Logos segun su esencia. La naturaleza humana
de Cristo por el contrario es omnipresente segiin su esencia...La unidad con el misterio no
significa que el misterio queda abolido. El misterio permanece. El ser humano unido al
misterio de la Santa Trinidad estd unido a Alguien, el cual se escapa de todos los conceptos
humanos...Todos los nombre de Dios en las Sagradas Escrituras son tomados de la
experiencia humana. Todos son nombres descriptivos. Sin embargo, cuando alguien accede
a la experiencia de la deificacion, da testimonio de que Dios es anonimo...pues Dios no se
parece a nada conocido por el ser humano...Para san Gregorio de Nisa, cada definicion que
se refiere a Dios constituye una semejanza, una imagen engafiosa, un idolo...No existe en
lo absoluto nombre alguno para expresar la naturaleza Divina- se trata del asombro que
domina el alma fundada en la fe, cuando medita acerca de Dios...y Dionisio Areopagita por
su parte sentencia que la Causa perfecta y univoca de todas las cosas trasciende toda
definicion y toda sustraccion y exaltacion de Aquéllo que simplemente se ha liberado de
todas las cosas, que trasciende todas las cosas.””

> Cfr. Toanis Romanidis, Teologia Patristica, Ediciones Parakatathiki, Tesalonica, 2004, pp. 139-148, 161-
163.
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Il. Principiae

Aunque una definicion de Dios o de las condiciones y estructuras de la relacion con El
como Persona trascendental nos queda definitivamente vedada, no deja de ser posible una
aproximacion teologizante al misterio de lo sacro, fundada en la condicion intrinsecamente
trascendente, en el sentido de “abierta a lo sacro”, de la persona humana. Este teologizar sin
embargo no puede en modo alguno ser un ejercicio intelectual sistematizador orientado por
la nocion de “ser como presencia ante los 0jos” que puede dominarse y subyugarse por
medio del pensar conceptualizador, y a la que puede arrebatarsele su verdad a través de la
voluntad de saber.

1. Dios es esencialmente incognoscible, innombrable, inconceptualizable, totalmente
idéntico a Si mismo y totalmente distinto de todo ente que no sea El mismo.
Ontolégicamente autosuficiente. Por ello so6lo El puede ser llamado con propiedad “Ser” (O
v, “el que Es”) y “totalmente Otro”.

2. Sin embargo, de alguna manera, Dios-Incognoscible “se da’ a la aprehension humana,

se “auto-con-cede”. Ello sucede a través de lo que san Gregorio Palamas llamoé
. ;6 g .

“operaciones o energias’ divinas”.

3. La experiencia y el conocimiento de las operaciones divinas no ponen ante los ojos la
esencia de Dios, pero revelan lo que en cualquier caso Dios no es. Asi, no podemos afirmar
qué es propiamente Dios, pero podemos afirmar que Dios no es ser en el sentido de ser=no-
ser; no es no-ser en el sentido de no-ser=ser; no es ser en el sentido de “ser diferente de no-
ser”’; no es no-ser en el sentido de “no-ser diferente de ser”’; no es objeto en el sentido de
“objeto diferente de sujeto”; no es sujeto en el sentido de “sujeto diferente de objeto”; no es
trascendencia en el sentido de “trascendencia opuesto de inmanencia”; no es amor en el
sentido de “amor=no-odio”; es amor; no es odio; es no-temor; es “El que Es” siempre que
“ser diferente de no-ser”; es “Absoluto” siempre que no sea “ser absoluto diferente de ser
relativo”, etc.

4. Por ello, el verdadero “saber sobre Dios” no puede superar nunca el horizonte de
“experiencia personal de las operaciones increadas de Dios”.

% Del griego &véypua, Evéypra , ello es, lo que im-pulsa al ente de la posibilidad al ser en acto, lo que obra. El
uso de éste término, aunque en un sentido més causal y “mecénico”, se remonta a Aristoteles, en la
Metafisica. El término fue usado mas tarde por san Gregorio Palamas en su polémica en contra del tomismo,
otorgandola un sentido platdnico ajeno a la significacion originaria que poseia en Aristoteles. Mientras que en
este ultimo el término “energia” designaba basicamente cualquier principio capaz de producir una
transformacion efectiva en el ente desde lo esencial (general)-posible (“sustancia segunda”) a lo individual-
concreto (“sustancia primera”), en Gregorio Palamads indica, ya directamente referido a Dios, el modo en que
Dios interactia, mostrandose con ello a la vez que ocultdndose en lo inaccesible de su Ser-esencial con su
creacion, en especial con el ser humano, transformandolo segun el sentido de su operacion que es expresion
real de su ser y por ello una forma de presencia, e introduciéndolo en la vida de la divinidad en la medida en
que éste participa de esa presencia operante. El estado de esta plena participacion es denominado
“deificacion”. Cfr. Sobre la participacion divina y Defensa de los hesicastas. Cfr. también “Las ensefianzas
de Gregorio Palamads sobre el hombre”, Panagiotis Jristou, rev. Anofviio (Diaconia) nedpvo 8, 1973.

www. expresionespiritual.com 5

Si desea reproducir este articulo en fragmentos o en su totalidad DEBE CITAR COMO FUENTE BIBLIOGRAFICA a la
revista Expresion Espiritual y dar el crédito al autor del mismo.



www. expresionespiritual.com
Si desea reproducir este articulo en fragmentos o en su totalidad DEBE CITAR COMO FUENTE BIBLIOGRAFICA a la
revista Expresion Espiritual y dar el crédito al autor del mismo.

5. La certeza racional absoluta es imposible. La razén en ultima instancia se reproduce a si
misma y reduce al Ser, o mejor se lo representa reducido, a estructuras de oposicion y
unidad, las cuales, por muy ciertamente complejas y abarcadoras que fueren, no pueden per
natura sua abarcar y aprehender la totalidad de lo que es. La certeza emana de la
experiencia de la Verdad, no de la demostracion de la verdad. “Las demostraciones cansan
a la verdad” (Martin Heidegger).

6. La Verdad es indemostrable. Es imposible de-mostrar la existencia o la no-existencia de
Dios. Dios se muestra o se oculta, nunca se de-muestra.

7. Desde el punto de la “razéon pura” Dios probablemente no existe, en tanto la razon
buscadora del concepto de Dios como representacion conceptual desemboca
necesariamente en paradojas, pero incluso esto es indemostrable para la razon, porque este
orden de probabilidad habla, no del limite de su “objeto” (Dios) sino del limite de si misma.
La razén pensando, o intentando pensar lo infinito, necesariamente lo limita segin sus
propios limites categoriales y se auto-reproduce. Este fenomeno de la razon lo
denominamos “efecto de espejo”.

8. La nocion, o la posibilidad, de un “sistema teoldgico” en el sentido de exposicion
racional sistematica organizada por una logica deductivo-inductiva hasta constituir un todo
deducible a partir de sus principios, es en si misma contradictoria. La onto-teologia
desemboca en la onto-filosofia, la metafisica, y la onto-filosofia desemboca en las ciencias
positivas.

9. Los dogmas de fe son el resultado de la experiencia viva de la comunidad de fe,
sintetizado en formulas discursivas; no agotan la experiencia viva de la fe; demarcan sus
derroteros y colocan sus fundamentos doctrinales.

10. A las formulaciones dogmaticas se accede a partir de la revelacion experimentada
proféticamente en el seno de la comunidad de fe, siempre en un horizonte historico
especifico. Por ello, la forma de estas formulaciones, no su contenido, obedece y se reduce
necesariamente a ese horizonte histdrico.

11. Cada época historica vivencia y aprehende el contenido de los dogmas de fe de manera
relativamente diferente; ello es, des-cubre un fundamento universal y esencial a la vez que
lo interpreta adecudndolo a su horizonte concreto de historicidad. De aqui surgen los

llamados “teologemas”.’

12. Los teologemas no constituyen en si mismos dogmas de fe, aunque si naturalmente
tienen naturaleza doctrinal. No obligan a una aceptacion, pero si favorecen la maduracion
de la experiencia de fe y la comprension, hasta donde ello es posible, de los misterios de la
comunion eclesioldgico-soterioldgica.

7 Para esta nocién de “teologema” cft. Anuiovpyia ka1 amolbtpwaon (Creacion y redencion), G. Florovski,
Ediciones P. Purnara, Salonica, Grecia, 1983, p. 374.
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13. Afirmar que el ejercicio de la libertad de conciencia, fundado en la recta intencion de
encontrar la Verdad, es en términos religiosos causa de “condenacion” si no se corresponde
con “cénones” prefijados que desconocen la sacralidad de la Persona Humana y de la
conciencia individual e historica, o las condicionan a cumplimientos legalistas y farisaicos,
es una blasfemia contra Nuestro Sefior y un crimen de lesa humanidad.

14. El problema de la libertad de conciencia se fundamenta en el problema de la libertad en
general.

15. El reconocimiento de la libertad como un “estado del ser del ser humano en estado de
abierto frente a la trascendencia”, anterior a la voluntad y a la razén electiva, y por tanto a
la conciencia misma del bien y del mal, debe ser fundamento de todo pensar teologico y de
toda antropologia religiosa.

16. La libertad es un modo dontico-ontologico del ser del ser humano, y precede todo acto
concreto de eleccion y discriminacion.

17. Considerar que el “celo soteriologico” (el interés y la voluntad por la salvacion del otro)
hacia otra persona justifica la invasién, manipulaciéon o destruccion de su dimension
estricta e irrepetiblemente personal, es una violacion del derecho mas elemental de la
persona humana: su libertad de eleccion cuyo limite es precisamente la libertad del otro, el
sagrario interior de su conciencia y su derecho a la privacidad y la autodeterminacion
espiritual.

18. Suponer que la autoridad eclesidstica, ejercida dentro de los pardmetros canodnicos de
legitimidad que determina la Iglesia para ello, otorga de suyo el “derecho” de irrespetar el
ser del otro como “subordinado”, de agredir al otro en su dimension ética y ontopersonal,
de infravalorar la condicién existencial y ontologica del “otro” introduciéndolo en el
esquema precario e infantil de la relacion “sefior y siervo”, significa una franca distorsion
de la voluntad de Nuestro Sefior Jests Cristo, el cual nos llama “amigos y no siervos”,
siendo sin embargo el tinico y verdadero Sefior, y a la Iglesia, la cual es el Cuerpo Mistico
de Nuestro Sefior, y estd llamada a ser dimension trascendental de Amor y Unidad en ese
amor: “con dulzura y respeto”, dice el apostol Pedro en su primera epistola.

Por lo anterior, ningiin miembro del Cuerpo Mistico de Cristo, sea laico, didcono,
presbitero, abad, obispo, arzobispo o patriarca, esta en condicion legitima de ofender,
maltratar o vejar en cualquier modo a un ser humano, puesto que ello, lejos de responder a
su “autoridad”, niega y deslegitima esa autoridad misma, en tanto que en ella debe estar
representado Cristo, como Cabeza de la Iglesia, que es amor y reconciliacion infinitos, y
nunca intimidacion, odio, ni violencia de ninguna clase. “Por sus obras los conoceréis.”

19. Todo es historico, y por ello, excepto el Ser absoluto eternamente en y para si, todo esta
sujeto a la transformacion. De lo anterior se expone que todo, incluso el modo de ejercerse

8 Mt. 7:15-16
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los Misterios de la Iglesia, debe congeniarse con “el espiritu esencial de los tiempos”, con
cada destinacion épocal. La destinacion de nuestro tiempo es la Persona, el reconocimiento
y el ejercicio de su libertad individual de conciencia, sobre la base y el limite del respeto y
la promocién de estas mismas condiciones en el otro que hace frente. El hombre se forja en
la historia, en el devenir historico reconoce el ser humano su destinacion.

La esencia de la historia es la temporalidad de-yecta hacia la realizacion escatoldgica del
sentido del todo historico, que es la deificacion del ser humano y de la naturaleza toda. No
existe “el tiempo” como entidad independiente de discurrir sobre si mismo afectando con
su discurrir el ser de los entes. El “tiempo” no es sino la experiencia, bajo la forma de la
autoconsciencia, del devenir o “ser de-yecto” hacia la destinacion propia del ser que se es, y
por ello el “tiempo” es en realidad “temporalidad”, o sea un ‘“contenido” que se
desenvuelve orientado hacia su vocacion ontoldgica, hacia el vortice de sentido en el cual
realiza aquello que se pre-dispone en su especifica forma de ser. La temporalidad es
entonces el movimiento transformacional a través del cual el ente pasa, en el orden total o
parcial de su ser, del ser-potencia al ser-en-acto orientado hacia su vocacion segun su
esencia.

La historia se presenta como el movimiento escatoldgico por el cual la humanidad y el
cosmos se orientan hacia su destinacion transcendental: la unidad con Dios como
fundamento y principio absoluto de su propia existencia. Dentro de este movimiento global
escatologico, la encarnacion del Logos de Dios, por el cual todo lo que es fue hecho,
constituye un momento esencial y definitivo, en tanto “atrae” con ello hacia Si, como
Sentido-vortice absoluto de todo ente, la totalidad del cosmos orientandolo hacia su
destinacion esencial, que no es sino el ser-persona en la unidad dinamica con Dios-
Trinidad. Todo lo que es encuentra su esencia y su fundamental destinacion en el ser-
persona como forma absolutamente superior de ser. La existencia misma del mundo
material y de los procesos naturales se subordina ontolégicamente a esta necesidad
trascendental de personalizacion.

Este proceso, que fue llamado por P. T. de Chardin, la “trinitizacién del cosmos”,’
constituye el motor fundamental y la “causa eficiente” de la historia humana, de los
fenomenos de la consciencia y de la evolucion del “mundo” natural. El Logos se hizo
historia, mostrando con ello que la dimension de lo historico constituye un momento
esencial de la “economia soteriologica” de Dios.

La Historia no consiste en una serie de acontecimientos aislados o intervinculados s6lo
por el lazo exterior del azar o la mera repeticion o el mero suceder aritmético de los
mismos, sino que significa ante todo un permanente movimiento escatoldgico, el cual desde
adentro gobierna la expectativa de sentido del todo histérico, de la totalidad de sus
acontecimientos, asumido, redimido y redimensionado por el Logos de Dios encarnado, y
que, al final, cumple su “destinacion” en la realizacion total de aquella originaria
expectativa de sentido. Afirma P. T. de Chardin: “Puede decirse sin exageracion que el
objetivo y el criterio mas esenciales de la ortodoxia cristiana pueden reducirse a este Unico
punto: mantener a Cristo a la medida y a la cabeza de la Creacion. Por inmenso que se

° Cfr. P. T. de Chardin, Como yo creo, Taurus Ediciones, S.A., 1973, p. 174 y pp. 191-205.
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, . . . 1 . .
revele el Mundo, la figura de Jesus resucitado tiene que cubrir el Mundo.”"® La historia es
un devenir soterioldgico. La historia es sagrada.

20. No puede haber contradiccion esencial entre el “espiritu de los tiempos” (la destinacion
de una época) con la economia soteriologica de Dios. Diversas formas de practica espiritual
cambian, se enriquecen o pierden el sentido que tuvieron en el momento de su nacimiento,
por ello, la actitud esencial del cristiano, como la de todo hombre libre, es la escuchar
atentamente —en los acontecimientos de la época, en lo cotidiano de su diario “ser en el
mundo”, en su interaccion intra- y extraeclesial- la voz del Espiritu Santo “que sopla donde
quiere”, y no se circunscribe exclusivamente a una nacion, raza, pueblo, género, cultura o
civilizacion.

El término “catolico” significa “universal” en referencia a la Iglesia de todos los tiempos,
donde no hay “griego ni judio; barbaro, escita, esclavo, libre, sino que somos uno en Cristo
Jesus”. Por ello, concepciones y praxis espirituales que en determinado momento historico
fueron auténticas vias soteriologicas dentro de la vida espiritual de la Iglesia (extremo
ascetismo, flagelaciones, limitaciones de la libertad individual por parte del cuerpo
eclesiastico, prejuicios alimentarios, autoconciencia etnofilética de “pueblo elegido”, etc.)
pueden llegar a ser, en otro momento historico, no sélo innecesarios y retrogrados, sino
verdaderos obstaculos para el desarrollo de la vida espiritual en un contexto y sobre la base
de una subjetividad diferentes.

21. Por lo anterior, toda nocién de tradicion — provenga de donde provenga- que bloquee el
sano y espontaneo desarrollo de las fuerzas logicas y espirituales del presente, intentando
imponer abstractamente codigos y regulaciones del pasado, resulta una negacioén de la
esencia misma del cristianismo y de la persona de Cristo como Salvador en todo tiempo y
de acuerdo con las condiciones propias de cada época.

22. La negacion al didlogo abierto, critico y sincero con otros credos, ideologias, creencias
y tradiciones religiosas se origina en el miedo a perder la “certeza” de la propia fe y de las
creencias personales, las cuales se fundan alin en el “asumir” y no en el “experimentar”. La
negacion al didlogo sincero, siempre que para ello se hayan creado las condiciones de
apertura espiritual y seriedad intelectual, es un testimonio de miedo e inseguridad
existencial. El amor y la certeza fundada en la experiencia de la Verdad crea espacios de
encuentro, produce didlogo y entrega mutua en la dimensién hierofanica del lenguaje
esencial. Este didlogo debe abarcar no sélo la dimension interdenominacional e
interreligiosa, sino también la dimension politico-social-espiritual de la “polis”, y por ello
debe producirse no s6lo como resultado del expreso interés de las tradiciones religiosas
hacia el Estado laico, sino también desde el Estado laico hacia las tradiciones religiosas.

23. Considerar que las “condiciones interiores de salvacion” de la persona se gestan por
medio de la continua negacion de las posibilidades naturales que la misma ha recibido de su
Creador, y confundir el “ser como nifios” espiritual del Evangelio con la puerilidad
psicologica, hasta llegar a “cultivar” una actitud hostil hacia la responsabilidad personal de
ser adulto y tomar decisiones individuales aunque éstas supongan riesgo vital, es en si

19 Cftr. P. T. de Chardin, Como yo creo, Taurus Ediciones, S.A., 1973, p. 210.
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mismo una peligrosa y grave puerilidad (inmadurez espiritual) que destruye la creatividad,
oculta atin mas la imagen de Dios que es la persona en su esencia, y genera “corderos”, en
el sentido literal y burdo del término, el cual no tiene relacion alguna con el ser “Cordero de
Dios”, con su sentido liturgico-soterioldgico y trascendental.

24. La actitud canonico-céntrica (legalista), que condena la accion libre personal y toda
busqueda fundada en la responsabilidad y la autonomia relativa (relativa s6lo frente a Dios)
del individuum, produce “masas” irresponsables, y garantiza el fanatismo religioso -el peor
de todos los fanatismos-, y niega al verdadero Dios y a Su Iglesia frente al mundo. “Todo el
que busca la verdad, busca a Dios” (Santa Teresa Benedicta de la Cruz).

25. Afirmar que una persona puede ser condenada (privada del conocimiento esencial de si
misma, de la experiencia de su origen y de su destinacion esencial y obligada a permanecer
per saecula saeculorum en un estado de “conciencia infinitamente cercana a si misma”,""
ello es des-unificada del todo humano y divino y lanzada a su infinita soledad e
insuficiencia ontoldgicas) por Dios aun en contra del deseo de dicha persona, o sea, que el
“infierno” como “lugar de condenacion” existe y se sustenta en Dios (en Su voluntad, en su
juicio, etc.), y no en la libre decision de la persona, es una aberrada idea antihumana
disfrazada de “justicia divina” y de “autoridad religiosa”, y niega en esencia las palabras y
las ensefianzas apostoélicas: “No hay temor en el amor, sino que el amor perfecto expulsa el
temor, porque el temor mira al castigo, quien teme no ha llegado a la plenitud en el amor.”
(1 Jn 4:18), o “Quien no ama no ha conocido a Dios, porque Dios es amor” (1 Jn 4:8), o
“(el amor) todo lo excusa. Todo lo cree. Todo lo espera. Todo lo soporta” (1 Cor 13, 7).

La mayoria de las veces, la practica “religiosa” no es mas que la constante afirmacion
(implicita) de que Dios es “arbitrario”, que es en esencia algo inferior al Amor perfecto, y
que el Reino de Dios puede fundarse como “plena felicidad”, en una temporalidad
paralelamente infinita al Reino de Dios, sobre la cabeza de los condenados. En otras
palabras, que el hijo se goza en Dios mientras su padre, su madre o su hermano “arden”
eternamente en el infierno por voluntad de Dios; que el esposo o la esposa gozan de la
beatitud de Dios mientras que su esposa o esposo, o su hijo quizas, sufre los mas horribles
tormentos en la Gehena..., por no cumplir con los preceptos morales preestablecidos...
ipor la divinidad! Ello en el fondo se basa en una radical desvaloracion — o devaluacion- del
amor de Dios manifestado en las relaciones interpersonales, ademas de que en semejante
“logica” se perfila un gozo perverso en la condenacion del “otro”, del “malo”, del que me
expone ante mi propio temor a la libertad y a la responsabilidad personal, justamente
porque temo (con temor psicologico e infantil) a Dios, y “amo” a un idolo.

Ademas de lo anterior, vale sefialar aqui que esta estructura sustentada en el esquema de
“crimen” y “castigo” se origina en la experiencia histdrica de las sociedades premodernas
cuya infraestructura psicoespiritual responde al esquema de “sefior” y “siervo”, conforme al
cual la persona permanece siempre alienada en el no-yo, ya sea en el “otro” como figura de
poder, en las instituciones como “superegos” culturales, etc.

"' Cft. P. T. de Chardin, Como yo creo, Taurus Ediciones, S.A., 1973, p. 181.
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Cristo estard en la Cruz mientras haya un solo pecador que no se convierta. “El infierno
solo existe para mi” (San Antonio Egipciaco). El ser humano estd irremediablemente
abocado al peligro de invertir los términos: antropologiza a Dios a su imagen y semejanza
propia, a su propia experiencia como “ser en el mundo” en un horizonte histérico
predeterminado. Por ello dice también el poeta: “Todos cuantos te buscan te tientan. Y
quienes te encuentran te atan al gesto y a la imagen.”"*

El infierno se presenta como la negacion de Dios, la libre contraccion de la persona que
niega su propia totalizacion personal en el “nosotros” personalizado del amor como esencia
de un “yo” individualizado hasta el extremo por el temor y la culpa. Por ello el infierno es
siempre un momento de representacion negativa (no-Cielo) y subjetiva (no es posible
percibirlo como algo “ante los 0jos”, en la medida que no tiene existencia propia como
“espacio fisico” ni como ‘“objeto de percepcidon o representacion” fuera de la propia,
subjetiva e individual experiencia de estar lejos-de-Dios en su siempre inevitable cercania
ontologica). En este sentido afirma P. T. de Chardin: “El Infierno no nos es conocido, ni
tiene sentido, sino solo en la medida en que ocupa, en nuestras perspectivas, el puesto
inverso del Cielo, como el polo opuesto a Dios. Lo que equivale a decir que no le podemos
definir sino negativamente, por relacion al Cielo que ¢l no es. Cualquier esfuerzo por
“cosificarle” o describirle en si mismo, como un todo aislado, corre el riesgo de
conducirnos (como es demasiado sabido) a lo absurdo y a lo odioso.”"® Y para hacer
totalmente imposible la representacion simplista —o mejor vengativa...- de un infierno
eternamente paralelo al Reino de Dios, afirma el Abad Isaac el Sirio: Orwg wio yovera
aupov, oL TWEPTEL 0 UEYOAN OdAacoo, yOvetol, €Tol KOl TO. OUOPTHUOTO. OTOIOVONTOTE
av@pa’movj 456\/ UTOPOoLY vo, aTaoDV UmpoaTd. ot PLAGVEpwTN TPOVOLa Ko aTHY EDGTAGYVIO,
700 Oc0D.

En este sentido expone G. Florovsky: “El problema es que el Infierno ya existe. La
existencia [del infierno] no depende de la decision divina. Dios nunca envia a nadie al
Infierno. El Infierno es creacion de las propias criaturas. Es una creacion humana, fuera, de
alguna manera, del “orden de la creacién”.”"> P. Evdokimof por su parte, refiriéndose al
problema no sélo de la existencia sino también de la temporalidad del infierno, afirma:
“;Podemos imaginarnos que Dios, paralelamente a la eternidad de su Reino, prepara
también la eternidad del infierno? ;No seria ello de alguna manera un fracaso del proyecto
divino y ciertamente una parcial victoria del mal?... Podriamos quizas decir que el infierno
no existe en la eternidad, tampoco ciertamente en el tiempo como medida objetiva, sino

12 Del poema “Todos cuantos te buscan te tientan”, Rainer Maria Rilke, version de Adrian Kovacsics, cfr.
Sitio Web: biblioteca.itam.mx, consultado el martes 17 de febrero de 2009, a las 17:30 horas.

13 P. T. de Chardin, Como yo creo, Taurus Ediciones, S.A., pp. 180-182.

' “Como se pierde un pufiado de arena que cae en un inmenso mar, asi también los pecados de cualquier
persona no permanecen frente a la filantropica providencia y la misericordia de Dios.” (Cfr. Aowyuixd,
Ascetica)

3 «T6 TpoPANpa givon Ot omapyet o N Koroon. ‘H Unopéh g Sév E&aptdna ano | Ogixn Clnocpacn 0
B¢ moté 8év oTélvel kdmotov otiv Koraot. H Kokaon dnpiovpysiton Anod 16 id1a 16 Snpovpyriuata. Eivon
avipaomvo dnuovpynua, EEm, Tpdmov Tvé, Amd TV «Tafn thg dnpiovpyiogy». Cfr. Georgios Florovsky,
Creacion y Redencion, Ediciones POURNARA, Salénica, 1983, p- 306. (Edicion en griego moderno).
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dentro de su propia subjetividad, a la cual priva de su fundamento y la convierte en algo
fantasmagorico y, en realidad, en una forma de inexistencia subjetiva.”'

26. Suponer que la “negacion” ascética de la vida monastica —que tiene fundamentos
espirituales y antropologicos innegables- posee, ante los ojos de Dios, un “valor superior” a
la abnegacion y la unidad gozosa de los esposos —imagen de la Santa Trinidad y de la
Iglesia desposada con Cristo-;'” que aquélla “reporta” de por si més gracia de Dios, cual si
la gracia fuese una mercancia canjeable por otra, refleja la “materializacion” de semejante
“logica religiosa”, que ha tomado la forma de los objetos y sistemas de cambio en que se
desenvuelve la vida humana, ademés de que niega la incondicionalidad de la gracia de
Dios, que “hace llover sobre buenos y malos y hace salir el sol sobre justos e injustos.”

Por otra parte, con esta “logica” se niega claramente el espiritu del apdstol San Pablo, que
una y otra vez afirma que nada hace al ser humano por si mismo merecedor de la gracia de
Dios, por lo que ésta se entiende absolutamente como libre e incondicional dispensacion de
Dios a toda persona, y que “donde abund6 el pecado, sobreabund¢ la gracia”. Por otra, con
esta especie de logica reduccionista y negacionista, se expone el acendrado prejuicio frente
al fenomeno de la sexualidad, y se oculta una actitud neurotizante que culpabiliza la
experiencia de la sexualidad, la convierte en un “problema a enfrentar” y en una
“dispensacion de Dios” para aplacar la “animalidad” intrinseca a lo corporal, de alguna
manera “aceptable” dentro de los marcos del matrimonio.

De hecho, y siempre como resultado de esta “logica negativa”, no puede haber neurosis ni
autoculpabilidad mas honda e insoportable que aquella que emana del propio hecho de “ser
en el mundo”, en tanto que “en pecado me concibié mi madre” (Salmo 50), por lo que mi
propia existencia en el mundo estaria marcada de raiz por el pecado, no sélo de facto, en
cuanto que ciertamente mi propia mortalidad es muestra de la presencia de las
consecuencias del pecado en mi existencia, sino también per natura sua en tanto que el acto
mismo de mi concepcion estaria determinado por la pecaminosidad y la negacion de
Dios... Lo esencialmente peligroso en esta posicion es sin dudas el hecho de que la
existencia en el mundo, el humano “ser en el mundo en estado de abierto hacia la
trascendencia” se deslegitima, pierde valor, y por supuesto se cultiva, o la tipica hipocresia
farisaica de negar el mundo £v Aoyw/ (en la palabra) y aferrarse a €l év épyw/ (de facto), o la
general “negacion del mundo y de la vida”, fendmeno al que ampliamente se refiere Albert
Schweitzer, y que historicamente a constituido una de las causas mas usuales de generacion
de violencia, dolor y muerte. Sin embargo, a pesar de sus obvios prejuicios como judio y
hombre de su tiempo, Pablo llega a reconocer incluso el origen divino de las experiencias

1% «Mmopolipe vé pavracholpe 611 6 Ocdg, mapddinia pé Ty aiovidmta tfig Basetag Tov, Eroypudler Ko
v alovidmta thig kohdoews? Tolto dév 06 Nrav, katd Kamolov Tpomo, pia dmotuyio tol Oeiov coyediov Kai
péhioto pio pepucr] vikn tol kaxol? Od pmopovape iowg va eimolpe o 1 kohaon 8év Umdpyel othv
aloviomta, oUte pdMota koi otOV ¥povo WG AVIIKEEVIKO METPo, AMAG péoa oty 8Ky Tng
Umoxewevicdtnta, I Onoio g Apoaupel 16 Beuého Kai THY KAVEL QOVIACUATIKY Ko, GTAY TPOYUATIKOTNTO,
pio. popen Umokepevikic Avomap&iog.» Cfr. Pavel Evdokimoff, La Ortodoxia, Ediciones B. Rigopotilou,
Salénica, Grecia, 1972, pp. 445-446. (Edicion en griego moderno).

17 “Asi como la Iglesia estd sumisa a Cristo, asi también las mujeres deben estarlo a sus maridos en todo.
Maridos, amad a vuestras mujeres como Cristo amo6 a la Iglesia y se entreg6 a si mismo por ella. [...]Gran
misterio es éste, lo digo respecto a Cristo y la Iglesia.” (Ef. 5, 24-32).
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de placer (entendido el fenomeno del placer como un momento de significativa importancia
dentro del horizonte del “ser en el mundo™), que en el orden de la sensibilidad puede
entenderse como “intuicion sensible de la felicidad”.

Lo esencial para una “axiologizacién” de este fendmeno (ello es de la satisfaccion de la
autoconsciencia sensible en su propia sensibilidad como unidad consigo misma y con el
mundo, y no como ruptura y negacion de esta unidad, que es justamente lo que ocurre en el
momento en que se niega el placer desde lo “ascético”) seria entonces el modo y la medida,
ademas de la relacion especifica entre la experiencia de placer y la autoconsciencia
espiritual (y en este contexto el modo en que se vincula o desvincula a Dios con la
experiencia de placer), y no el hecho del placer en si. “A los ricos de este mundo
recomiéndales que no sean altaneros ni pongan su esperanza en lo inseguro de las riquezas
sino en Dios, que nos provee espléndidamente de todo para que lo disfrutemos” (1 Tim. 6,
17).

27. Intentar “educar rectamente” a través de la coaccion religiosa, el temor psicoldgico y la
creacion de conciencia de culpa —en lugar de desarrollar la conciencia de responsabilidad
personal y la consiguiente capacidad de reparacion en los 6rdenes psicologico, espiritual e
intersubjetivo (social)- ante las faltas y los errores personales —especialmente frente a Dios-
es en nuestra época un acto de terrorismo pseudoreligioso contra la persona humana y un
insulto a la Cruz del Sefior.

La “estrategia pedagdgica” del temor tenia sentido en un contexto en que predominaba la
dialéctica de “Sefor y siervo” como fundamento de las relaciones sociales, esquema que se
proyecta a la relacion con Dios y conforma la actitud que podriamos Illamar “de piedad
autonegativa”, segun la cual el ser-frente-Dios no implica la plenificacion del ser-persona y
por consiguiente la expansion libre de las potencialidades intelectuales, fisicas y sociales
del individuo, sino por el contrario la neutralizacion de tales posibilidades bajo el
argumento de la maldad intrinseca a la naturaleza humana y de la probabilidad del pecado.
El propio Pablo recomienda a Timoteo: “A los culpables repréndeles delante de todos, para
que los demas cobren temor.” (1 Tim. 5, 20).

Esta “logica del temor”, completamente natural hasta tiempos recientes, ha sido objeto de
criticas y descalificaciones desde puntos de vista sélidamente fundados, tanto en el orden
de la religiosidad como en el orden de las ciencias psicoldgicas y antropoldgicas. En las
nuevas conformaciones subjetivas de la modernidad y la posmodernidad, la imposicion del
temor suele conducir indefectiblemente a la negacion y la adopcion, voluntaria o
involuntaria, de posiciones diametral y analogamente opuestas a aquellas que se procura
imponer mediante el temor y la coaccion. Ademas de ello, se presenta como verdad
absoluta ante el pensar y la autoconsciencia antropoldgica del hombre (pos)moderno el
hecho de que la imposicién y el cultivo sistematico del temor como forma de “piedad
religiosa” y “estrategia pedagogico-educativa” constituye una indiscutible violacion del
sentido divino, en cuanto “ser a imagen y semejanza de Dios”, de la dignidad humana. Al
respecto afirma P. Evdokimoff: “... el argumento pedagogico del miedo no opera ya en el
mundo de hoy, sino produce el peligro de llevar al Cristianismo cerca del Islam. El temor
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[en el sentido espiritual del término] frente a lo sacro salva al mundo de su autosatisfaccion,
y el amor perfecto “hecha fuera el miedo” (1 Jn. 4, 18)”'®

28. Afirmar que una persona puede salvarse (unirse amorosamente en relacion personal con
Dios) solo en una determinada religion, y que el resto de credos y tradiciones espirituales
diferentes de esa “Unica religion verdadera” resultan necesariamente falsas y hasta
“demoniacas”, constituye en nuestra época, ademas de una franca ignorancia, un crimen de
lesa humanidad y no debe tomarse nunca como principio fundacional del pensar teologico.

29. Dios es amor. El amor estd en esencial contradiccion con toda nocion de “castigo
eterno”, de justicia sustentada en el dispositivo cultural de “crimen” y “castigo”, de
humillacién de la persona degradando su horizonte ontoldégico, y especialmente en esencial
contradiccion con toda forma de conversion de la relacion interpersonal (atin cuando se
trate de la relacion del hombre con Dios) en un sistema basado en la fuerza como autoridad
y en la ley como marco de sentido, donde el derecho de primacia se deriva de la capacidad
de fuerza y de la superioridad de poder, y no de la capacidad de autosacrificio y de la
afirmacion y preservacion infinita del ser del otro como “ser persona” (ya es algo diferente
si el otro acoge o desprecia el amor que se le dispensa).

Lo anterior no significa la afirmacion de la impunidad del mal, sino la necesidad de
distinguir raigalmente entre el “yo-persona” que ejerce su libertad como ente
histéricamente circunstanciado, y el acto realizado como emergencia factica de un mundo
(la interioridad personal) que queda en esencia mas alla del alcance del juicio moral y del
criterio y la accion juridico-penales. El imperativo factico de limitar el acto limitando a la
persona que lo comete, no debe conducir al imperativo racional de identificar la naturaleza
del acto con la naturaleza de la persona que lo comete. Este “descubrimiento” condujo a la
abolicion de la pena de muerte — como acto pedagdgica y moralmente ineficaz en tanto que
nihiliza a la persona junto con el acto, o mejor, con la posibilidad de re-comision del
mismo, porque en muchos casos las consecuencias del acto cometido resultan ya
irreversibles- en muchos de los paises civilizados del mundo. La paradoja se da en el hecho
de que, en el orden de la praxis, para evitar el acto debe suprimirse o al menos someterse a
control la libertad o incluso de ser necesario el “ser en el mundo” mismo de la persona, y,
en el orden Ontico-ontoldgico, la persona como “ser a imagen y semejanza de Dios” es
infinita e incomparablemente superior a y distinta de sus actos.

De lo anterior se hace manifiesto el hecho de que es in se ipsum absurdo el condenar a una
persona eternamente por los actos realizados, sea cual fuere el nivel de maldad de los
mismos, dado que su ser persona es infinita —y por tanto “eternamente” — superior a ellos,
en otras palabras, resulta imposible e injusto “medir” la totalidad y la “infinitud” del “ser
persona” del “ser ahi”, por la totalidad finita, inferior y contradictoria de sus actos.

30. Cristo como Logos de Dios encarnado no es negacion de las tradiciones espirituales

8 «... 10 moudayoynké Emyeipnuo o0 opov dév Evepyel md oTOV Guyxpovo KooL0, AALG Snulovpysl oV

Kwévvo vé. pépn 16V Xprotviopod kovid 616 Todh. O topog Eumpog oté Ayta omieL T6V kOGO Ao TOV KOPO
tov kol N téheto Aymn «EEm PaArer t6v @oPovmy». Cfr. Pavel Evdokimoff, La Ortodoxia, Ediciones B.
Rigopotlou, Saldnica, Grecia, 1972, pp. 445-446.
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que existian, continuaron existiendo e incluso surgieron después de su autoinclusion
voluntaria en nuestra historia como 7Thedntropos, sino por el contrario, se presenta como
plenificacion y perfeccion de una verdad ya presente en estas tradiciones.

En tanto “Logos de Dios”, Cristo en su condicién pre-theanthropica se encuentra ya
presente en cada experiencia autoconsciencial y por ello en cada conformacion
socioantropologica de estas multiples experiencias, ya en conformaciones religiosas, ya en
las “escuelas” de pensamiento filosofico, ya en la riqueza espiritual de una cultura, puesta
de manifiesto en sus creaciones artistico-poéticas en general. Por ello, debe desaparecer de
una vez el enfoque negativista y reduccionista del Cristianismo como negacion ontologica,
ética y teologico-dogmatica de las otras conformaciones religiosas, € incluso en oposicion
al pensamiento filoséfico “libre” y a la “episteme” cientifico-tecnologica.

La necesidad historica y el orden interior propio del pensamiento teologico-filosofico
demuestran que este enfoque parcializador e incompresivo de lo histérico como
acontecimiento escatoldgico global, ha de ser sustituido por el enfoque inclusivista y
plenificatorio del Cristianismo como sintesis total de los contenidos y experiencias
teologico-filosofico-espirituales de cada tradicion religiosa o escuela de pensamiento, en el
sentido de que se funda precisamente en el principio eterno de toda forma de
autoconsciencia individual y cultural, y de toda forma de experiencia teoldgico-filosofico-
religiosa, que es el Logos de Dios, ya no s6lo como presencia apertural de sentido en el
seno de la experiencia historico-cultural, sino Theantropos, ello es como ser-Dios-humano
verdadero en el entramado historico, asumiendo la totalidad de la historia, las
consecuencias del alejamiento humano de la Verdad, y “atrayendo” hacia Si toda forma de
religiosidad y pensamiento filosofico, no para negarlo en el sentido formal de “A
simplemente diferente de B”, sino en el sentido dialéctico de “B diferente de A en la
medida en que B incorpora de A los contenidos ontologicos que le permiten llegar a ser B”.
El Cristianismo, en su constitucion historica, no habria llegado a ser sin el legado de la
cultura teologico-espiritual hebrea y de la cultura filosofico-lingiiistica helénica.

31. S6lo el amor es. El amor unifica y al mismo tiempo personaliza; intensifica la
autoconsciencia como un “yo” en la medida en que la esencia de este “yo” se presenta en el
“nosotros”; es fundamento y preservacion del puente ontoldgico-soterioldgico siempre
abierto entre la persona y Dios.

Cada dia, lo queramos o no, es una destinacion absoluta y un punto de partida absoluto,
porque en €l estd Dios absolutamente, “siempre presente y llenandolo todo”, perdonado y
“olvidando” en la hipdstasis teandrica de Cristo encarnado, crucificado y resucitado, los
actos humanos derivados de la adopcion y el ejercicio del mal. Por ello la temporalidad del
Reino de Dios, de la Casa de Dios, es siempre presente, un presente absoluto cuyo
“contenido” es el resultado de la unidad plural de cada ser personal individual cuya esencia
es el “nosotros” en Dios como Persona fundacional. El Reino de Dios es aqui y ahora.

El Reino de Dios esta en y entre nosotros. Cada instante es una posibilidad en “estado de
abierto” para la re-unificacion, la re-ligacion con Dios. Ello porque la persona no so6lo
existe “en apertura hacia la trascendencia” sino que ella misma éx pdoecw¢ (por naturaleza)
es trascendencia. Le compete una trascendental disponibilidad ontico-ontologica hacia la
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Verdad y el Sentido; disponibilidad ontico-ontolégica que determina en cada caso la
posibilidad de la unioén personal con Dios en el amor como resultado de la aceptacion libre
de la accion divina en el ser personal, més alld de practicas condicionantes o limitantes de
esta espontdnea e in-mediata union. Préacticas limitantes o condicionantes que adquieren,
por razones de orden histoérico-cultural (voluntad de poder, voluntad de saber, voluntad de
dominio, etc.) dimension de presupuestos sine qua non para que dicha union se realice.

A partir de ello, se precisaria de la mediacion de agentes externos para que se realice la
operacion unificadora y reconciliatoria (unificadora y reconciliatoria en cuanto “no se irrita;
no toma en cuenta el mal; no se alegra de la injusticia; se alegra con la verdad... todo lo
excusa” (1 Cor. 13, 5-7)) de Dios en el centro mismo del ser-persona que sin embargo solo
Dios provee, sustenta y en esencia aprehende. Ello se nos presenta contradictorio, porque el
“estado de abierto” del ser humano frente a Dios como posibilidad de unificacion y
encuentro personificante con el sentido del Ser no es un accidente en el orden dntico-
ontologico del ser persona, sino por el contrario constituye la esencia misma de su
“personeidad” y su condicién de “ex-istente”. Es, en otras palabras, el fundamento de la
libertad interior que hace libre al ser humano.

Entre Dios-Creador y el ser humano como criatura (a imagen y semejanza de Dios) la
unica “mediacion” objetante posible para la realizacion de la reconciliacién ontoldgico-
existenciaria es la propia autoafirmacion en libertad del ser humano como negacion de esa
reconciliacion; ello es, la permanencia en la separatidad de Dios. Por ello, toda formulacion
teologica que no parta de esta experiencia de libertad es “como bronce que suena o cimbalo
que retine” (1 Cor.13, 1), asi como todo punto de partida en el “pensar” teoldgico que no
sea esta propia experiencia de ser-persona en “estado de abierto” frente a la Persona
divina, que en libertad atrae, dignifica, unifica y personaliza sin necesidad de mediaciones
externas, no es sino un falso fundamento definido por la hermenéutica de un momento
historico e historicamente elevado al rango de teologema dogmatizante, ajeno sin embargo
a la auténtica experiencia del Sentido.
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