Muerte y salvacion
por Anibal Edwards S.I. (Santiago, Chile)

I. ;Qué sabemos de la muerte?

Desde que el hombre tiene uso de razon, conoce de diversas
maneras la muerte y sabe que morird. Desde que el hombre se precia de
su cultura humana, reconoce obligacion suya enterrar a los muertos, atin
cuando sean enemigos suyos. Desde antiguo han entregado los hombres
la muerte en brazos de la religidn, y desarrollan diversos usos segtin los
pueblos, para honrar a sus deudos difuntos. Es conocido el experimento
de Datio consignado por Herédoto:

“En cierta ocasion hizo llamar Dario a unos griegos, sus
vasallos, que cerca de si tenia, y habiendo comparecido luego,
les hace esta pregunta: ‘;Cuanto dinero querian por comerse a
sus padres al acabar de morir? Respondiéronle luego que por
todo el oro del mundo no lo harian. Llama inmediatamente
después a unos indios titulados calatias, entre los cuales es uso
comun comer el cadaver de sus propios padres; estaban alli
presentes los griegos, a quienes un intérprete declaraba lo que
se decia. Venidos los indios, les pregunta Dario cuanto querian
por permitir que se quemaran los cadaveres de sus padres; y
ellos, luego, le suplicaron a gritos que no dijera por los dioses
tal blasfemia. Tanta es la prevencion a favor del uso y la
costumbre.”!

La rmuerte apela a las comunidades humanas a desplegar
determinados ritos y costumbres de indole religiosa. ;Qué los lleva a
otorgar tan grave seriedad a tales usos? ;Qué sabemos de cierto acerca
de lo que sucede con la vida humana después de la muerte?

La exposicion se divide en cinco partes. Este parrafo toma
distancia critica de lo que hoy dice la mentalidad vulgar acerca de la
muerte. El parrafo II ahonda escuetamente en el marco epistemologico
que canfiere asidero al enfoque vulgar. El parrafo Il sitia el problema
de la muerte en el plano metafisico que le corresponde. El parrafo IV

" Herodoto II1,38.

Stromata 55 (1999) 139-184



140 Edwards

enfoca el problema desde una teoria del nombre. El parrafo V explicita
diversos alcances expuestos. Se concluye con una sintesis.

Quienes adoptan una perspectiva empirica estricta, dicen que
nada puede decirse de la muerte, pues quienes elaboramos ese nombre
no hemos muerto. Solo la conocemos como aquello que acontecio a
alguien a quien jamas volvimos a oir hablar y comportarse como vivo.
Sin embargo, esa perspectiva es insuficiente.

Lo que hoy se dice de la muerte

Juicios frecuentes sostienen: “no es posible hablar de la muerte
como de una expetiencia hecha”; “el que muere es un ser que al morir,
deja de ser”; “para la vida del hombre, la muerte es un absurdo y un sin-
sentido”.

Tomemos estos juicios en su sentido obvio, y emprendamos un
ejercicio analitico.

1. El juicio a)

El primero, que llamaremos juicio a), afirma: “no es posible
hablar de la muerte como de una experiencia hecha”. Su sentido obvio
es que ningin hombre puede hacerlo, pues no ha vuelto a relatar a sus
semejantes atin no muertos, lo que vivencio en el instante de morir. Pero
(puede hablar de la vida como experiencia hecha?

(A quién se extiende ese “no es posible”? Si se circunscribe al
hombre comin de hoy, que se pone a pensar en la muerte en tanto
suceso que clausura su existencia terrena, hay que conceder que el juicio
puede ser verdadero. En efecto: ain no se ha experimentado el hecho
material de morir, ni el de vivir -agregamos nosotros- como hecho
acabado. Pero ;de donde extrae el juicio a) la certeza de que no es
posible hablar de lo no-sucedido aiin, como de algo ya sucedido?

Si lo extrae de la simple experiencia cotidiana de sentido comiin,
debiera precisar que no es lo comiin hablar de la muerte como de una
experiencia hecha. O si su atencion se centra en la temporalidad
empirica del hecho, entonces debiera afirmar: “no es legitimo dar por
hecho acontecido, algo aiin no acontecido”. Pero aferrarse a esa
temporalidad para obstruir toda cognoscibilidad de la muerte o de la
vida como experiencia hecha, significa caer en una obtusa casuistica.

Para poner uno entre muchos ejemplos accesibles al material de
las Ciencias Humanas, cuando Isaias anuncia a Ezequias en nombre de
Yahvéh -"Da o6rdenes acerca de tu casa, porque vas a morir y ho
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viviras”?-, el rey le entiende perfectamente, llora y eleva su oracio”n a
Dios con abundantes lagrimas. El da por un hecho que acontecerd su
proxima muerte; pero estd persuadido que su muerte no es inevitable
término de esa enfermedad suya, y reconoce el poder de Dios spbrc la
muerte. Asi escucha la respuesta de Yahvéh: “He oido tu plegarl,a yahe
visto tus lagrimas y voy a curarte... Afiadiré quince afios a tus ‘dlas.” !

Al dar crédito al profeta Isaias, Ezequias hizo la experiencia de
morir. Ella motivo su oracién que conmovio a su Dios. Se c?bj_t:tara que
esa experiencia asi natrada no basta para zanjar 'la polemlga entre
fariseos y saduceos acerca de la resurreccidn o vida posterior a !a
muerte. No obstante, el autor sagrado remacha el hecho con la reaccion
de Ezequias ante la profecia de la catastrofe que se cicft}c sobre_ sus
hijos, que seran victimas del rey de Babilonia: ”R?spondlo Ezequias a
Isaias: ‘es buena la palabra de Jahvéh que me dlcps’. ?ues 'pe.ns.aba:
‘;Qué me importa si hay paz y seguridad en mis dlfls?'" Seria injusto
que el lector actual culpara a Ezequias de cinico egoismo, similar al del
dicho atribuido a Luis XV de Francia: “;Después de mi el diluvio!” Pues
el narrador lo deja como hombre virtuoso y bravo. De manera que
ensefia a ver lo positivo de la profecia, y a la vez tiene certeza de que
si sus hijos obran lo justo y oran a Yahvéh, El los librara de esa
catastrofe. ‘ e

:No concede demasiado a la mentalidad presente el julclo”a)
formulado asi? Pues si precisara que “es imprqbab]e”, 0 que “es
imposible demostrar con las claves de la actgal Ciencia }IVloderr}a que
alguien pueda hablar de la muerte como experiencia hecha” -habria mas
exactitud para aceptar su verdad.

2. El juicio b)

Este juicio -“el que muere es un ser que al morir, deja de ser” -
es un tributo irresponsable a la mentalidad mds vulgar, o a la autosufi-
ciencia insostenible del modelo matemdtico de la Ciencia actual. ;Deja
de ser en sentido absoluto el que muere? Quien asiente, descarta bloques
gigantescos de experiencia, puestos al alcanqe del presente por las
Ciencias Humanas, y se sume en una ignorancia vplgar, en ceguera‘dfa
filisteo. Asiente al dogma de una Ciencia que equipara esse = percipi,
y confina al no-ser lo no-perceptible por los sentidos.

22 R 20,1.
32 R 20,5 sg.
42 R 20,19.
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¢No seria menos inexacto precisar que la vida de quien muere
deja de ser objeto de percepcion sensorial y de manipulacidn cientifica?
Pues los restos manipulables -segiin atestiguan libros con tapas de piel
humana hechos por los nazis-, ya no son de ese ser.

3. El juicio c)

Preguntamos: ;para la vida de qué hombre, es la muerte un
absurdo y un sin-sentido? Quien considere con fria acuciosidad esta
pregunta, podra suscribir la descripcion del tipo de hombre para quien
la muerte es un absurdo y un sin-sentido.

Por de pronto, se trata de un tipo de hombre, que da por
experiencia hecha, lo que todos hemos barruntado, deseado o temido, en
algin momento de la vida: la eternizacidn de un instante. Da por hecho
consumado que proyecta al destino entero de su €poca, que vive una
época definitiva, esto es, una €poca fuera de la historia, donde las cosas
aparecen como son en definitiva, y son como aparecen en definitiva:
¢qué sentido puede tener en ese contexto, dejar de ser y desaparecer?

La muerte es compaiiera del hombre mas antigua que todos los
avances cientificos, tecnoldgicos y cibernéticos; ;qué se pretende
entonces, con tildarla de absurdo y sin sentido? ;acaso insinuar que con
la muerte irrumpe lo irracional para la vida humana? Pero entonces
;sera parte de la mision humana en la vida, reconciliarse con lo
irracional, absurdo y sin sentido para nosotros? Y en buenas cuentas
ieomo concebir esa reconciliacion?

¢Sera mision del hombre convivir con lo irracional y absurdo?
¢de qué manera: combatiéndolo hasta imponerle normas? A quien sigue
el hilo de estos interrogantes, le sera posible reconstruir diversas
respuestas Modernas desde Hobbes a Kant.

Podemos saltar al presente y coger otro hilo problematico: la
Ciencia de modelo matemdtico reclama para si toda racionalidad, y nada
mds que racionalidad de leyes universales. Pero a nadie se oculta que
la muerte es, para la vida humana, un suceso individualisimo. Y lo
individual es, por definicion, lo sustraido como tal a los tentaculos de
la Ciencia Moderna. ;Equivale entonces, a lo irracional, asi como a la
Ciencia Moderna concierne lo racional? Si la respuesta afirmativa
tuviese validez absoluta de verdad, entonces la verdad religiosa acerca
de la Providencia divina sobre cada creatura -hasta el infimo cabello de
un hombre- seria irracional..., o habria que poner en Dios una supra-
racionalidad. Surge entonces la pregunta, acaso seria supra-racionalidad
verdadera, si se la somete a un axioma racional, segin ya intent6 la

afirmacion de Tertuliano -“creo porque es absurdo”- explicitada
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literariamente por Kierkegaard en el §.XIX. No se necesita mucha
penetracion para advertir que estas variables del juicio c) oscilan al
interior del marco de la Teologia Refor{nada, y dan por senta.dos
supuestos incompatibles con la vision catdlica del hombre y de la vida.

4. Conclusiones del andlisis

Los juicios a), b) y ¢) mantienen la. fuem impactante de una
aparente verdad, en la medida que reflejan impresiones vulgares,
masivas. Una persona que paso por centros educa}cmnales costosos y
ocupa un rol social importante, puede tener mentalidad vulgar, masiva,
como también es posible que una persona analfabeta no l? tenga. .

Por tendencia natural, la mentalidad masiva “eterniza 0 absolutl-
za" los logros palpables de su propia époga.. Ensese punto comcxdc’cpn
ella -aunque motivado por exigencias metc.)dl,cas -el moa{e{o matemdtico
de la Ciencia Moderna, que por su propia indole numérica, esta fuera

a.
dela H]gggdc el punto de vista de una sociologz’a _del saber, esta
singular alianza plagada de cortacircuitos entre la Ciencia Moderna yla
mentalidad masiva, es un hecho caracteristico de la Modernidad, cargado
de implicaciones y consecuencias de diversa indole. '

Un motivo en cierta manera tabuizado lleva a descalificar la
muerte y constituye el talon de Aquile_s de la Ciencia Moderna. Tal es,
que la muerte es un suceso individualz’szmg. Los esfuerzos Modet:nos por
poner en un mismo saco la muerte bioldgica de' una termita, una
bacteria, un perro, con la muerte del ser humano, splo retienen alguna
seriedad aparente, en la medida que se borre del horizonte d; cgmpre?-
sion el problema de la individualidad en general, y el de la individuali-
dad humana en especial. _ .

No es buena estrategia -al menos si hay proposito rcal de
indagar acerca de la muerte-, descartar de plano por "poco serios los
testimonios abundantisimos de las Ciencias Humanas al respectc_), y
sancionar como verdad indudable, lo que acerca de la muerte sostiene

la mentalidad vulgar. o 1
Solo insinuamos el aporte de la etnologia historica, sea de un

5 En realidad, al seguir el hilo de la teoria de la relatividad, la cie.ncia
actual vuelve a situar en el tiempo las leyes mecinicas, lo cual produce c1ert'a
perplejidad en el modelo cientifico entero: ;sera que en esta etapa del devenir
total tienen validez los descubrimientos cientificos, y que en otra etapa de ese
devenir, habra que modificar el modelo entero?
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filon occidental, a la manera de Walter F. Otto en Los manes, o acerca
dq las formas originarias de creencia en la muerte®, de otros horizontes
oneqtales, o de lo que hay por estudiar en nuestra tierra’, etc. No
seguiremos ese sendero riquisimo y abundante en datos del pasado y
presente.

. Nos intetesa la muerte como interrogante y preocupacion
existencial de cada uno de nosotros ahora. A fin de preparar el terreno,
emprendamos un breve reconocimiento de la circunstancia que ha
gravitado en esta suerte de reduccion Moderna tendiente a desactivar la
problematica de la muerte.

II. Una tarea pendiente

El tremendo reajuste de nuestra civilizacion a los parametros de
la nueva cibernética, ha puesto en conmocion ciertas palabras sustantivas
de la cultura humana. Las posibilidades inagotables de la maquinaria
cibernética se hallan atin en estadio de exploracidn. Una estabilizacion
en medio del trafago de inventos industrializados dia a dia, parece un
suefio lejano todavia.

La actual concentracion preferente en repercusiones economicas
y comerciales, responde a una natural exigencia de la prudencia. Pero
en las aguas revueltas de esta nueva Era, hay elementos ajenos al
descubrimiento del poderoso instrumental globalizador de las relaciones
de convivencia.

El desconcierto de los cultores de Ciencias Humanas, su gradual
sometimiento a reglas de juego marcadas por el modelo matematico, el
espiritu critico tanto mas acerbo cuanto mas consciente de la diferencia
entre los resortes culturales y los de esta civilizacion cibernética; esta
gavilla compleja parece guiar a los cultores de Ciencias Humanas a la
estrategia del escorpion rodeado de fuego: clavarse mortalmente su
propia lanceta venenosa. No parece otra cosa la ironia descomedida con
que descargan critica estéril despiadada sobre las vigas culturales y
pretenden pasar por objetivos.

Frente a esa actitud critica desmesurada, quienes disienten del

® W.F. Otto, Die Manen, oder von den Urformen des Totenglaubens,
Wissenschaftliche Buchgesellschaft, Darmstadt 1981¢.

7 En Chile el fenémeno de las animitas, atestigua la creencia popular en la
pervivencia después de la muerte, y deja abierto el interrogante de un
fundamento dltimo de esa pervivencia. Sin duda esta edificacion del saber
popular chileno, se sitia en un horizonte religioso teista.
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presunto fracaso de las Ciencias Humanas, unos optan por una estrategia
de largo alcance: brindar al lector medio los tesoros del saber antiguo y
patristico; otros se dedican a apuntalar partes del muro que temen se
viene abajo. Una gran mayoria opta por una doble actitud: por una parte
hacen el saludo a la bandera de "principios” y “tradicion cristiana”, por
otra, inciensan una tolerancia dispuesta a relativizar todo “principio” y
toda “osamenta esencial”, en aras de un presente absoluto al que creen
haber llegado con la Ciencia actual.

Parece superflua en este contexto, la pregunta acerca de la
relacion entre naturaleza humana y muerte. La pregunta por la esencia
0 naturaleza humana es inexistente. La Ciencia actual tiene sobrados
motivos para desentenderse de esencias, o naturalezas. Pues -asi suele
argumentar- en caso de que fuera posible determinar la esencia o
naturaleza de algo, esa tarea seria labor ajena a la Ciencia Moderna. En
efecto -argumenta-, si la esencia o naturaleza de algo, es metafisica,
entonces por definicion de suyo escapa a toda manipulacion cientifica,
por ende, la Ciencia Moderna nada tiene que ver con ella.

Esta falsa premisa ha gravitado tacitamente en la audacia con
que investigadores hodiernos se internan en la manipulacién genetica
humana. Y brinda una excusa a priori a toda investigacion que lleve al
limite las posibilidades de manipulacion. Pues si algo es manipulable,
cae bajo la tarea de la Ciencia y esta fuera de la zona metafisica, donde
esa manipulacion no es posible segin esta premisa.

La falsedad de esa premisa se pone de manifiesto por cuanto no
solo la esencia del valor, sino la esencia del acto ético es metafisica. Y
el acto ético es voluntario. Seguir el curso de gestacion de esa falsa
premisa, desviaria del tema de la muerte. No se intenta polemizar con
esas u otras posiciones similares. En cambio se interpreta el tinico
suceso cuya realizacion enteriza puede sacar y saca al ser humano de
este orden histdrico en que vive, para situarlo en un presente absoluto,
es decir, de cara a lo divino: la muerte. Pero conviene constatar el
origen religioso Medieval de esa aversion a la Metafisica.

A. Origen religioso del nominalismo

En la Historia de Occidente, ¢l Nominalismo del s.XIV surgio
como una reaccion anti-metafisica orientada a una mas pura reduccion
religiosa de los nombres. Ockham y sus seguidores nominalistas
argumentan contra la existencia extramental del universal (universale in
re); llevan su enérgico rechazo del motivo agustiniano de las ideas
eternas, a sostener que Dios conoce solo la existencia individual de las
cosas que El crea. Lo que les permite fundamentar la Providencia
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divina. En consecuencia -agregan Ockham y sus seguidores-, los
universales son creaciones mentales, sin fundamento extra-mental.

Con el ala quebrada por la critica de Ockham, rara vez volveria
a emprender la Escoldstica altos vuelos metafisicos en los siglos
siguientes. Ya no la sustentaria el consenso universal de grandes
maestros europeos, sino solo la individualidad genial de algun represen-
tante destacado, como el cardenal de Cusa en el Renacimiento, y la
curiosa mixtura utopica que aund a misioneros con aventureros espafioles
en torno a Salamanca, para refundar el cristianismo en Indias Occidenta-
les, luego de su fracaso en Europa. Pero los problemas politicos del
Imperio Espafiol, y la inculturacion cristiana en las tierras recién
descubiertas, le dieron tinte de vuelo rampante prevalentemente legalista.

En el interin, la propia expansion europea fomento todavia mas
el modelo cientifico-matemdtico que se abria paso desde la época de
Ockham.

No obstante sabemos que desde el momento de nacer la muerte
estd prdxima, aunque desconozcamos la fecha de su llegada. Los
interrogantes que la muerte plantea son obviamente metafisicos.

B. Desactivacion nominalista de la muerte

De la profunda conciencia en Dios Creador del universo entero,
surgio en las Escuelas catolicas la division en: a) universales en la mente
divina [universalia ante res), idénticos a la esencia divina; configuran
el designio divino para este universo dado, este orden ¢ historia dados,
y equivalen a la ley eterna; b) universales en las cosas [universalia in
rebus), equivalen a la ley natural manifiesta en el vinculo de unién
Jormal o comiin, dado en el ser de las cosas mismas; ¢) universales en
la mente humana [universalia post rem), equivalen al modo de concebir
abstracto de ese vinculo de union comun al ser de las cosas. Segiin este
enfoque -que la critica de Ockham envuelve en corrosivos anilisis-, la
contextura extra-mental de cada cosa creada es de suyo unidad-compues-
ta de esencia (universal) y existencia (individuada); mientras la
contextura extra-mental de Dios es de suyo indecible unidad de
identidad entre esencia y existencia.

Con respecto a los universales en la mente divina, Tomas
depurara la tendencia platonista agustiniana a concebirlos como una
suerte de legalidad ideal de niimeros eternos ante la esencia divina;
segun él, la esencia divina es el universal concreto idéntico a la
existencia de Dios, que por ende, trasciende la forma creatural que
cotresponde de suyo a toda ley. Por eso los universales en la mente
divina equivalen al designio creador de este universo, orden e historia
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dados. Cuando él habla de ley eterna, deja en claro que se refiere al
designio divino respecto del universo creado. Pues solo para la creatura
existe ley, en tanto naturaleza creada; pero la naturaleza increada esta
mas alla de toda ley.

Solo mas tarde, cuando la Escoldstica se enzarza en debates
estériles procedentes de la actitud hiper-critica que Ockham pone de
moda, se acentia el conocimiento individual concreto de Dios respecto
de cada creatura; se insiste en que sélo existe el individuo, y se relega
el universal a creacion de la mente humana. De ahi habia un trecho
breve hasta afirmar que todo lo malo viene de la creacion humana del
universal, tal como se abre paso con la Reforma.

Nuestra época ha acumulado razones para descartar la Metafisi-
ca. Las de mayor peso difusivo se anudan en el Nominalismo cientifico
que ha producido todos los avances tecnologicos y cibernéticos de
nuestra Era. Junto a esas razones que cabe llamar pragmdticas, hay otras
razones aparentes, que no resisten un examen serio. Entre ellas, ejerce
fuerte poder engafioso la creencia que contrapone en ultima instancia
verdad metafisica y libertad de conciencia. Ella se funda en una
identificacion de Metafisica con una ideologia excluyente. Incluso si se
diferencia ideologia de doctrina, se toma esta ultima como simbolo de
un ideal ético al que se debe adherir, y a la vez combatir todo ideal
diverso.

Multitud de arbitrarias sinécdoques heuristicas han falseado la
interpretacion de la Historia, transfiriendo injustas generalizaciones a
cuenta de la Religion cn general. Incluso un pensador tan ecuianime
como John Locke no se libra de esa arbitrariedad, cuando en sus Cartas
sobre la Tolerancia propone expulsar de la sociedad civil, a la Iglesia
catolica y a la Compafiia de Jesus, a fin de salvaguardar la tolerancia.
Hay que preguntar acaso si es sefal de intolerancia afirmar que la
Iglesia catolica es en verdad indisminuida, la unica Iglesia fundada por
Cristo, y el unico redil de la salvacion del hombre.

La pregunta de si acaso la muerte sea parte de la esencia
humana, queda abierta al marco teoldgico-metafisico. Este marco exige
indagar la relacion entre muerte e individualidad. Pucs cn el fenomeno
del exterminio de determinadas especies animales y vegetales, solo la
muerte del ultimo ejemplar de la especie, se aproximaria quiza a la
gravedad de lo que el nombre muerte significa aqui.

Todo el dramatismo de la muerte en el vivir humano, esta ligado
a la individualidad del difunto. Ademas, nada esta tan ligado a la
problematica teista, como el hecho de morir.

En la muerte, como en la mistica, se pone de manifiesto una
caracteristica esencial a toda religiosidad: el solus cum solo, para decirlo
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con Agustin. Por iltimo, en relacion a la propia muerte surgen con
respecto al teismo preguntas radicales, que los tltimos decenios de este
siglo prefieren dejar en la penumbra, en aras de un ecumenismo
malentendido: ;Depende la salvacidn eterna de la pertenencia a alguna
Iglesia cristiana? ;Como entender esa pertenencia? ;Da igual pertenecer
a cualquiera de las grandes confesiones cristianas? Y para entrar al ‘drea
chica’ de este mismo tema: ;Es la salvacion personal exclusivo
problema individual-privado, que por ende ha de resolverse en la zona
privada de la conciencia personal de cada hombre?

A este haz de preguntas se abre la Teologia catolica. Por ende,
a la perspectiva de una comunidad salvifica visible, instituida por Cristo,
para guiar a los hombres a cumplir en su vida, el designio histérico de
Dios para este mundo visible e invisible y humano-histérico.

C. Paradigma catdlico en lo ético y religioso

Con profunda vision civico-religiosa, Leibniz intent6 lograr en
el s.XVII un consenso europeo en torno al punto decisivo que distingue
el hombre del animal. Su Teodicea quiere fundamentar un teismo
universal. Las limitaciones del trabajo de este genio polifacético en lo
que cotresponde al teismo, son patentes: parece derivar lo religioso, de
lo extra-religioso entendido como Racionalidad configuradora de todo.
No acentua con nitidez, que lo religioso es un hecho irreductible, que
resulta del encuentro con lo mds real de lo real.

Para entender la problematica teista, y en su interior, la
problemdtica ética y religiosa catdlica, es indispensable tener presente
la unidad indisoluble de su paradigma: Dios Creador, en Cristo, en su
Iglesia. Dicho de otra manera: no podemos entender los dones del
Espiritu Santo, configuradores de toda verdadera cultura, fuera del
marco de su influjo real y eficaz. Su influjo lleva a vivir en la Iglesia.
No podemos entender ¢l misterio de la Iglesia, fuera del misterio
pascual de Cristo-Jesus que la fundo; y no podemos entender el misterio
del Dios uno y trino, fuera del misterio de su libre designio creador del
universo. Por ultimo: no podremos entendernos cabalmente a nosotros
mismos y nuestro rol en el universo, fuera del misterio de la revelacion
sobrenatural de Dios, en Cristo, en su Iglesia.

Lo recién afirmado obliga a tomar distancia critica del horizonte
Moderno, y de todo marco disefiado en funcion de una determinada
civilizacion. Desde el s.XVII hasta hoy, se ha producido una especializa-
cion progresiva del modelo matemdtico de elaboracién cientifica. Lo que
llamamos Modernidad ha evolucionado desde una explicita preocupacion
cultural en la actitud y tareas emprendidas en el s.XVII, a una atmdsfera
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especializada de investigacidn cientifica subordinada al modelo
matematico. »

Es religiosa la forma minima de adhesion al paradigma catolico
-la adhesion incondicional al Dios uno Remunerador-, y solo en un
momento reflexivo ulterior puede explicitar su teismo universal. Se trata
de una opcidn fundamental que inserta la propia vida y obra (que se
consuma con la muerte fisica) en la Vida y Obra de Jesus Salvaa'or. Con
otras palabras: esa adhesion involucra aquello que realiza en plenitud el
Misterio Pascual de la Muerte y Resurreccion de Jests.

D. El paradigma moderno

Cabe ilustrar un paradigma de esta civilizacidn cibernética, con
la imagen de la serpiente que se muerde la cola. Pues el moc}elo
matematico sélo admite soluciones matemdticas especializadas: aqui no
entra el pueblo como factor de solucidn, sino como factor conflictivo.
Este modelo matemdtico baraja hipdtesis que aplica y descarta, hasta que
alguna funciona en forma satisfactoria y se lleva a proyecto agible. En
ese contexto de funciones puras, ni Dios ni la individualidad Rersonal
tienen rol alguno, pues su concepto mismo escapa a toda funcion.

Ese paradigma Moderno se establece segun una formulg manida
en medios teatrales: “la Funcidn debe continuar”. Pues no le interesan
los actores, sino actividades y funciones que se suceden constantemente,
y proyectos responsables o irresponsables que fqmentar 0 corpbatlr.

La Iglesia catolica da nombre de secularismo al ;_)aradlgma que
“concibe la construccion de la historia como responsabilidad exclusiva
del hombre, considerado en su mera inmanencia”®, y ve en él “una
amenaza a la fe y a la misma cultura de nuestros pueblos latinoamerica-
nos"®. Distinta es su actitud frente a la secularizacion, pese a intentos
clericales en el tltimo decenio, de volvetlo a confundir con el secula.ris—
mo. El DP reconoce que la secularizacion “reivindica una legitima
autonomia al quehacer terreno y puede contribuir a purificar las
iméagenes de Dios y de la Religion”'’. .

En el fondo, secularizacion y secularismo difieren en que la
primera estd aun dispuesta a reconocer el paradigma de Dios Creador
Personal (teismo religioso), y podria llegar a adherir al Misterio qucual
de Cristo, en la Iglesia (divina y humana). El secularismo en cambio, no

8 Documento de Puebla n. 435; en adelante se abrevia: DP, 435.
° DP, 436.
" DP, 83.
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tiene ojos para un Dios Personal vivo, ni para un mundo personal, ni
para una individualidad personal viva. Pues el modelo matemdtico s’élo
funcxona despojando de vida y de individualidad personal a todo lo que
oca.

El secularismo Moderno distorsiona la inteleccion de la muerte.
Tod.a’ la fuerza activa del vivir es transferida al plano de proyectos de
accion organizada. Ahi no hay lugar para la muerte. El individuo
humano queda reducido a instrumento reemplazable tan pronto su fuerza

laboral decae. El proyecto sigue ahi, retomado por otras fuerzas
laborales, o sustituido por otro mejor.

E. Marco holistico del problema

o .El concepto vulgar suele asociar la muerte a la imagen
m.ltologlca del hilo de una vida que Hecaté corta en su telar. Georg
Simmel'' invita a considerar mds a lo hondo el hecho de vivir. Incluso
desde el_punto de vista biologico, la muerte es un proceso, que comienza
en el primer instante de vivir; es su otra cara. Si el crecimiento celular
de los primeros meses de embarazo continuara en proporcion matemati-
ca, cada hombre tendria al nacer una estatura comparable con el
Aconcagua. Si la energia que hay en el pataleo del recién nacido se
multiplicase en proporcién matematica, un joven de quince afios podtia
ganar en carrera a un caballo.

Es un hecho que poco a poco en el curso de los afios, la
regeneracion celular pierde fuerza, y la muerte se insinia en fo;ma
progresiva con el decaimiento del organismo, las arrugas, etc.

_ Pero hay otra muerte que concierne a la creatura racional como
tal, inmune a la muerte fisica. Origenes conoce dos caras de la muerte;
llama.a Satanas, La muerte, y reconoce la cara salvifica de la muerté
asumida por Cristo".

o Si el pensar, esto es, la autorreflexion del yo es punto de partida
log.lc?o c!e la Metafisica, en concreto el primer acto de pensar es
originariamente religioso. La disposicion personal originariamente
religiosa configura lo que cabe llamar el punto de partida empirico del
pensar. Solo desde el punto de partida empitico es posible enfocar el

"' Cf. Georg Simmel, Lebensanschauung. Vier metaphysische Kapitel,
Dun::zker und Humboldt, 1920, cap. 3. “Tod und Unsterblichkeit” p. 96 sgs.
Es el primer Padre de la Iglesia del que conocemos comentarios de la
Sagrada Escritura segiin un concepto unitario de la revelacién de la Antigua y
Nueva Alianza como un libro.
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hecho de la muerte, en relacion interna con el acto voluntario (opcion
fundamental), como la otra cara de la autorreflexion del yo. Pues cada
acto voluntario es recapitulacion de si mismo entero, en un paso hacia
el futuro®.

En el proceso de maduracion personal, cada vez que el hombre
realiza una opcion voluntaria, se recapitula a si mismo'y a la vez muere
para otras posibilidades abiertas. Puede recapitularse mal, y acontecer
lo que se llama ‘meterse en camisa de once varas'. Pero es posible
recapitularse bien, a través de un buen discernimiento. Consciente de
sus propios limites, su opcion actia al maximo sus propias posibilidades.

Decisiva en ese recapitularse bien, es la actitud ética de tension
entre contrarios, segiin codifico Aristoteles su concepto de justo medio
y Newman, con su concepto de opposite virtues. Esa unidad entre
opuestos es inderivable analiticamente del concepto de uno de ambos
contrarios: ni la esencia permanente es derivable de la existencia
circunstanciada, ni ésta es derivable de aquella. Pero ;es por eso
absolutamente inderivable en el campo racional?

La Escolastica deriva lo ético a partir de la naturaleza racional
del hombre, que en tanto todo indivisible, es estdticamente, unidad de
contrarios", y por eso, también lo es dindmicamente, i.e. en lo ético:
vuelto sobre si mismo para actuar, buscara constantemente el justo
medio entre contrarios creaturales.

La opcion de muerte comienza al absolutizar uno de los polos
creaturales; dicho de otra manera, con un extremismo. La raiz viciada
en ese extremismo, esta en la opcion religiosa originaria, que sustituye
su conversion al tnico Dios, por conversion a una creatura convertida
en idolo.

Sobre esta tematica recae la ensefianza del Concilio Vaticano I
acerca de la capacidad de la razon humana para conocer a Dios. Pues
cada hombre es capaz de no confundir a Dios con un idolo, i.e. con una
creatura absolutizada. Si retarda su discernimiento y por propia desidia
no supera dudas razonables al respecto, refrenda el rumbo de muerte que
el Magisterio Pontificio de Pio XI califica de intrinsecamente perverso.

La Modernidad parece haber olvidado que la buena voluntad, asi
como ¢l mal radical de una opcion, se funda en ultima instancia, en la

relacion del hombre hacia Dios, i.e. en la latria. En este ambito religioso
no vale derivar conceptualmente a Dios de algin contrario creatural.

13 Por esa razon Karl Rahner llama a Dios, “Futuro absoluto del ser

humano”.
“ Es una sustancia corporeo-espiritual.
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Pues a diferencia de un conocer tedrico puro, condiciona a la Religion
un intercambio personal entre Dios y hombre: una previa invitacién o
llamado de Dios, y una consiguiente respuesta y seguimiento del
hombre.

El parentesco interno del hombre con Dios es formal. La
Escolastica codifica su expresion metafisica en la relacion de la
naturaleza racional ab alio, con Dios, naturaleza racional a se. Esa
relacion fundamenta todo proceso religioso. Ya activar la vida espiritual
en cuanto tal, es un vivir con Dios germinal. Pues lo religioso se funda
en la manera tnica como Dios estd presente y actiia en todo lo creado.
El trato con Dios es, por asi decir, la cara interna necesaria de todo
trato con las cosas. Del hombre a Dios no conduce un trabajoso proceso
hipotético, sino que Dios, en puro discernimiento racional, "no estd lejos
de nosotros; pues en €l vivimos, nos movemos y somos".

Nuestra propia bisqueda de verdad esta cargada de Dios. El no
s6lo esta presente en la inteleccion, como esta en todo lo creado, sino
que esa biusqueda (en tanto acto total de la persona), como acto
espiritual, es un acto emparentado con Dios, cuyo sentido decisivo
tltimo, frente a los actos infra-espirituales, es el trato con Dios. Pues
Dios como Espiritu, solo es captable al espiritu.

En la misma bisqueda de Dios, prescindiendo de su objeto, ya
ha sido encontrado. Por eso, tener presente a Dios no es un exceso de
elevacion mistica, sino el simple sentido realista del hombre sano. Por
eso Religidn, en este sentido mds profundo, no es sino devenir conscien-
te de lo metafisico.

F. Extravio metafisico de la filosofia reflexiva

El modelo epistemolégico Modemmo favorecid la pérdida del
sentido metafisico y el olvido del pensar metafisico propiamente tal. El
Nominalismo esta en la base misma del extraordinario desarrollo
tecnoldgico del s. XX. La tecnologia dio tal impulso a las Ciencias
Naturales, que todo progreso en el saber y dominio de la naturaleza
parecio asimilarse a la progresion indefinida de nimeros y esquemas
matematicos. Pero en la matriz de toda esta revolucion tecnologica pena
la dualidad sujeto-objeto entendida como relacion entre dimensiones
exteriores entre si: por un lado un sujeto legislador cuasi omnipotente
gracias a la técnica, por el otro la anomia de un objeto corpdreo'

" La moderidad suprime todo sentido teolégico a la nocién estado
natural, que equipara con anomia. '
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practicamente sometido a infinitas manipulacion,&s del sujeto. Esa matriz
corresponde en lo fundamental, a la Filosofia Reflexiva que Hegel
combatié en diversas formas desde su primera época'® hasta su muerte.
De aceptar ese esquema epistemologico, era inevitable resolverlo dando
a la comunicacidn el caracter de "tercer elemento” intermediario.
Hegel advirtio que el quehacer filosofico sc')lo, admite una
Metafisica, y que a ésta le corresponde fundamentar un teismo religioso
universal'’. Sin embargo concibio la Metafisica como sa{)'er absoluto que
de hecho liga a la intimidad de Dios mismo. La revelacion sobrenatural
queda relegada a sustituto para los inc?pacm de elevarse al pensar
metafisico'®. Segin su enfoque, la Religion no hace mayor aporte
cognoscitivo: es solo el proceso de realizacion viviente practica, de la
relacion hacia Dios. El famoso texto acerca de la muerte de Dios al final
de Fe y Saber, explica el vacio al que conduce el Nominalismo del

concepto puro:

“Pero el concepto puro, o la infinitud, como abismo c}e
la nada en que naufraga todo ser, tiene que sefialar el dolor sin
limites, que antes solo estuvo historicamente en la foyn_xz’xcmn
cultural, y era el sentimiento sobre el cual reposa la Religion de
la Nueva Era, el sentimiento: Dios mismo esta muerto (aq}lello
que sblo se habia formulado empiricamente con las expresiones
de Pascal: la naturaleza es tal, que sefiala en todas pattes un
Dios perdido, tanto al interior del homl?re, como fuera del
hombre) lo sefiala como momento, y no mas que como momen-
to de la idea mas elevada”".

En sus ultimos escritos Hegel confirma este enfoque Qc. 1801,
convencido de que en su Metafisica culminan en forma definitiva los
momentos histéricos precedentes: la Religion de la Nueva Era, es

16 Cf. Hegel, Diferencia entre el Sistema filosdfico de Fichte y Schellinfq;
Fe y Saber. A. Edwards, "Hegel: su idea de Filosofia en 1801", Rev. de Fil.,
18 (1980) Santiago p.35-46. o

17 El Concilio Vaticano I expresamente preocupado por el heg.ehamsmo,
pone las bases a ese teismo universal: formula que Dios es cognoscible por la
razén natural. ' o

'8 Bajo ese respecto, Hegel renueva con mas matices, el enfoque religioso

de Averroes. ‘ . ‘
¥ Traducido de Hegel, Simtliche Werke. Jubildumsausgabe in zwanzig

Bdnden, Stuttgart, 1958 1433.
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encuentro puro del espiritu finito con el Espiritu Infinito en la region
absoluta, donde la muerte es asumida en un proceso dialéctico.

Una comiin filiacién con la Teologia de la Historia del abad
Joaquin de Fiore, hermana su sintesis con la de su ex-compafiero
Schelling, més explicito en el desarrollo de esta filiacion. Pero no
explicitan la faceta positiva inseparada de la muerte, en tanto hecho, o
Jinitud asumida en comunicacion viviente con Dios, el tinico Sefior de
la vida y muerte creatural. Ya se ha visto que no toda muerte es antitesis
de la vida. Ni siquiera la muerte que niega la Vida auténtica, puede
erigirse en antitesis real de ésta. S6lo Dios es la Vida en plenitud.

Metafisica no es un sistema acabado de ideas y principios
excluyentes; ella esta referida a un modo de ser y saber verdadero en si,
cuya clave tltima en esta vida terrena es unidad en la diversidad. Lejos
de excluir diversas formas de saber metafisico, el hecho de constituir un
quehacer creatural exige esa multitud y diversidad. Se trata de un saber
verdadero que solo se resuelve de cara al Absoluto, que es Dios. Y no
se resuelve en un sistema intermediario de ideas o leyes, sino en una
actitud viviente del hombre ante Dios, esto es, en una religiosidad.

II1. El método

Para hablar de la muerte es preciso deslindar la experiencia de
la que este nombre extrae su significacion. Dos momentos la enmarcan.
Primero, la experiencia de este cosmos o universo en sentido sincronico
-es decir, aqui-ahora- y a la vez diacrénico, esto es, segun el orden dado
en su secuencia temporal. Segundo, la experiencia de algo individual.
Pues la muerte es algo que si bien comporta una universalidad objetiva,
atane a un ente individual. No estimamos necesario excusarnos por
tomar una decidida posicion metafisica con respecto a la verdad. Vale
decir, que podemos conocer algo extramental absolutamente verdadero
no solo para nosotros y nuestros coetaneos, sino para todos en cualquier
€poca y circunstancia en que se encuentren.

Esa afirmacion es cimiento y eje de toda Cultura. Pero ella no
equivale a capacitarnos a sacar la Verdad fuera del devenir historico,
y equiparar Cultura a conquista y ampliacién de esta presunta zona
ahistdrica de Verdades. Lejos de eso, Cultura auténtica consiste en
fecundarse viviendo la circunstancia histérica de cara al absoluto de
verdad, desde la nitida conciencia de que al ser creatural slo corres-
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ponde de suyo y por definicion un camino o método creatural de
pe El afirmar la verdad absoluta de algo existentq extramental,
conduce a la problematica de universales EN las cosas; i.e. a conocer
una médula esencial-permanente al interior de la pqr{fena f"lmta_l, ll'm.ltada
y mutable del devenir concreto. Esa médula metafisica existe tndJV{dua—
da en cada sustancia de este universo dado: en cada hombre, animal,
planta, elemento natural. ' _ e

Hay diversos angulos referidos consensualr.net’ltc? al mismo hecho
de morir: el bioldgico (muerte como 'hecho bioldgico), el humano
(muerte como suceso humano), el teoldgico (muerte como consecuencia
de un suceso teoldgico revelado, por llamatlo asi). Ca,da uno de estos
angulos puede dar lugar a diversas F ilosofz’as: y Teologias de la muerte.

Si sabemos de qué hablamos al refenmos ala muerte, entonces
es perfectamente posible fundamentar conclusiones que se sigan de una
perspectiva determinada referida consensualmente al mlsmo.hecho.el()ie
manera que quien enfoque la muerte desde otra perspectiva, pueda
adherir a la verdad establecida desde una perspectiva diferente.

A. Una metafisica en y mds alld de miltiples filosofias y teologias

La muerte como suceso metafisico, se abre a dos Posit')il.idades
personales, referidas a Dios: adherir u oponerse al designio ,dzvmo. El
genio metafisico de Origenes habla de do:v muertes, una benéfica y una
maléfica; él denomina la muerte a Satanas, la creatura que transgredio
el designio divino y propuso la muerte como valor negativo al hombre.
Satanas solo pudo oponerse al designio dmno,_mgmpulando el hecho
positivo de morir en direccion opuesta a ese designio.

Al sentido de perdicion religioso-moral de lg ylda, se refiere el
texto veterotestamentario: “No busquen la muerte viviendo en el error,
ni se atraigan la ruina con las obras de sus manos. Pues Dios no ha
hecho la muerte, ni se complace en el exterminio de los vivos. El lo creo
todo para que subsistieta, y las criaturas del mundo son sal}ldables; r}o
hay en ellas veneno de muette, ni el imperio del abismo reina sobre la

o o & . 5
tierra. Porque la justicia es inmortal.” o .
Dios no ha hecho la perdicion religioso-moral, ni se complace

2 E] autor de este trabajo se reconoce discipulo de Erich Przywara: Algun0§
alcances del tema religiosidad-metafisica-ética corresponden a expresiones casi
literales de Przywara. No se indica cada vez, para no distraer la atencion
desligando responsabilidades en lo apropiado.

2! Sab. 1,12-15.
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en el exterminio de los vivos. ;Como concebir entonces la muerte
buena? Para dar una respuesta, es preciso remontarse a los sucesos de
la Historia Salvifica.

Desde el primer instante de su existencia, la creatura personal
fue hecha para participar en la vida divina, meta infinitamente superior
a todo lo que por su esencia o naturaleza creada podia aspirar. Por
Fevsalfacic'm sobrenatural sabemos que Dios creé el universo visible e
1nv151})le (es decir, a los angeles), y vio que todo era bueno en su
esencia o naturaleza. Solo que el dngel mas petfecto se apart6 libremen-
te de Dios. La participacion en la vida divina estaba condicionada al
asentimiento libre del hombre que llega a ser acto perfecto, a través de
la muerte fisica. Por eso la Iglesia pide de multiples formas -incluida el
Ave Maria,- la gracia de la perseverancia final.

¢Como realizar ese asentimiento libre, si todo lo que la creatura
personal puede conocer, lo conoce por reflexion en la propia naturaleza
creada? Es capaz de conocer el hecho de que Dios existe, para concluir
de ahi, mas bien, lo que Dios no es. Pues a pesar del vinculo entre Dios
y hombre, en tanto la forma de naturaleza racional les es comun, el
Concilio Lateranense IV sostiene con su ultima autoridad, que entre
creador y creatura no puede notarse similitud, sin que haya que notar
mayor disimilitud entre ambos®.

Solo la comunicacion sobrenatural de Dios mismo permite
conocer y realizar este designio divino manifiesto a la creatura personal
desde el primer instante de la existencia. Dicho de otra manera: sélo una
religiosidad viva -en actitud constante de “;qué quieres que haga?’-
puede guiar al hombre a una familiaridad permanente con la vida intima
de Dios.

~ Contrapartida inevitable de la adhesidn incondicional a este
designio divino desde el fondo de la propia libertad, es morir a toda
representacion y deseo creatural: a todo este maravilloso universo
creado. D.ejars’c guiar por Dios mismo, equivale a morir al propio amor,
querer e Interes, para que Dios mismo viva en mi.

Transferido a un argumento formal: la mayor disimilitud entre
Creador y creatura es tal, que ninguna creatura por si sola es capaz de
conducir a la vida intima de Dios: ningin intelecto creado, ningun

n . . . . . .
“ac si diceret manifestius: ‘Estote perfecti’ perfectione gratiae, ‘sicut Pater

vester caelestis perfectus est’ perfectione naturae, utraque videlicet suo modo:
quia inter creatorem et creaturam non potest similitudo notari, quin inter eos
maior sit dissimilitudo notanda." (Denzinger-Schonmetzer, Enchiridion
Symbolorum, Herder, 1965, n. 806; se abrevia: DS 806 en itilica por mi).
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espifitu creado. Solo Dios mismo es meta de la libre adhesidn creatural,
y Guia del hombre, a través de la revelacion y dones sobrenaturales.
Esta conduccion sobrenatural de Dios requiere disponibilidad incondicio-
nal de la libre adhesion de la creatura personal. Expresion de esa
disponibilidad incondicional es la muerte al propio amor, querer e
interés creatural. Hay, pues, una muerte benéfica, requerida de hecho,
para participar en la vida divina.

La muerte es la otra cara de la limitacion y finitud del ser
creado, que en tanto persona, asume libremente la totalidad enteriza de
su propia finitud personal en un acto decisivo. Segun el dato teoldgico
solo existe este mundo dado de hecho de naturaleza elevada a patticipar
en la vida divina desde el primer instante de su existencia, caida en
pecado original y redimida por Cristo. Por cierto que el don preternatu-
ral que exime de muerte fisica a la humanidad supralapsaria, no exime
de la posibilidad de asentir o rechazar libremente la totalidad enteriza de
la propia limitacion personal. Es decir, no exime de la alternativa: o
aferrarse a la legalidad inmanente a la propia racionalidad, o negarse
a si mismo.

Solo el trato viviente con Dios mismo puede guiar al hombre en
un universo hecho para él, y en una vida humana hecha para participar
en la intimidad de Dios. Ese trato viviente lleva el nombre de religiosi-
dad. La meta ultima de este trato viviente estd dada de hecho; no es una
exigencia de la esencia o naturaleza humana en si: es meta sobrenatural
dada desde el primer instante que el hombre existio en el universo. De
manera que para que el hombre se convierta en quien es de hecho®, es
preciso que adhiera a esta contrapartida de la naturaleza que es la vida
sobrenatural. En efecto, la meta y sentido ultimo auténtico de su vida es
sobrenatural. Y sin embargo como persona humana y miembro de la
comunidad humana, él es de naturaleza humana y opera como tal.

En este sentido, morir es obra personal de una creatura dotada
de libre albedrio: es acto abierto a dos posibilidades opuestas contradic-
toriamente. Una opcion posible, es plenificar su sentido real; equivale
a la antigua sentencia de Pindaro. Morir segun esta acepcion, equivale
a convertirse en aquello para lo cual el hombre es hecho: la vida
sobrenatural en Dios. Para que la conversion se tome acto voluntario
perfecto, es preciso responder sin restricciones al llamado de Dios. De
ahi que la sabiduria cristiana vea en la muerte fisica un llamado de Dios,
y exprese su certeza de fe que nadie muere un minuto antes ni después
que lo decide para cada una de sus creaturas el sabio designio de Dios.

23 Conforme al tan citado verso de Pindaro: “Génou hés essi” (Pitica 2,73).
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La otra opcion posible, es frustrar su sentido real, bloquearse
por libre decision de su albedtio, a la unidad comunicativa con la Fuente
de todo ser y toda vida, que es Dios.

Por esta segunda posibilidad opt6 la creatura mas poderosa
creada por Dios en el universo, Luzbel. La Santa Biblia revela el hecho
en textos sobrios: que un abismo infinito separa toda creatura del ser de
Dios; que también la creatura angélica tiene fe; por eso los angeles que
optaron con Luzbel, creen y tiemblan.

La fe catolica define el pecado como aversién de Dios y
conversion hacia la creatura. Extasiado por la belleza esplendorosa de
las creaturas hechas por Dios, y por su propia superioridad sobre todas
las demds, en lugar de adorar con todo su ser a su Creador poniéndose
a su servicio, Luzbel quizo hacer valer la superioridad ontologica de su
ser, poniendo la creacion a su propio servicio.

Es la primera vez que la sabiduria de este mundo quiso aplastar
y erradicar la sabiduria de Dios. Asi, la creatura que compendiaba en si
los valores mas potentes del universo creado, se convirtié en el
Frustrado y activo Embaucador del ser creado. San Ireneo de Lyon le
llama el primer transgresor del designio divino; Origenes le llama La
Muerte, pues la alianza con €l produce muerte de aislamiento estéril en
rechazo del designio del Creador. Muerte como suceso salvifico hay una
sola, en y mas-alld de la multitud y diversidad de muertes al propio
amor, querer e interés dadas de hecho en el universo. Tal es, segun la
profunda formulacion de la constitucién del Concilio Vaticano 2°, el
Misterio Pascual de la Muerte y Resurreccion de Cristo. Aqui lo

negativo de morir al propio amor, querer ¢ interés, es umbral necesario
para la irrupcion originariamente positiva del Misterio Pascual en una
v1c!a humana aqui-ahora, y con ella, para la reconciliacion con este
universo, orden e historia. En relacion a este Misterio Pascual -aunque
no use ese término-, desarrolla la Teologia Franciscana el misterio de
la Encarnacion de Dios como piedra de toque decisiva para el pecado de
los dngeles; y la Teologia Jesuita expone esta creacion y orden dado de
hecho, como orden cdsmico para la Encarnacién de Dios Y Redencion
de toda creatura personal. Al asumir Cristo el ser humano entero, devela
el sentido fructifero de la opcion libre de morir a si mismo: “Siendo
hombre por naturaleza, el Salvador queria como hombre la angustia ante
la muerte y, con ella, el resto de los sufrimientos... Mas El se hizo
hombre para salvar, no para padecer.”** Interesa destacar: muerte es un

* Méximo el Confesor, Opiisculo 3, cap. 51 (Cf. Méximo el Confesor,
Meditaciones sobre la agonia de Jesiis, Ciudad Nueva, Madrid, 1996, p.78).
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suceso originariamente religioso; coincide con la totalidad cualitativa
de la opcidn fundamental de cada creatura pexson_al. Muerte es la cara
inversa inseparada, inconfundida del acto que realiza esa opcion funfia—
mental. O consiste en perder la propia vida a fin de rescatarla en Dios,
en Cristo, en la Iglesia; o consiste en defender la propia_ vida, para
morir a Dios, a Cristo, a su Iglesia. La intencion objetiva primera es, en
un caso seguir el designio de Dios, pues sdlo asi {a creatura personal
puede convertirse en quien de hecho es; en el caso inverso, es oponerse
al designio de Dios. .

S6lo es posible vislumbrar sentido positivo al morir, desde una
relacion personal de amor a un Dios infinito, que invita a participar en
su propia vida divina. Optar libremente a dejarse guiar por el Dios
infinito, involucra morir a si mismo, esto es, a patermdqd exclusiva
sobre el proyecto de mis propios actos voluntarios, que mi naturaleza
racional me brinda como posibilidad abierta. Pero en este contexto
téngase en cuenta la verdad que la sabiduria Escoléstica acufia en el
axioma: la gracia y la fe, no destruyen la naturaleza y la razon, sino que

la suponen y perfeccionan.

B. La Vida, las vidas y sus muertes

Una misma contextura subyace a todas las cosmogopl'as
conocidas: las partes de este universo estin dispuestas para servir o
combatir a la vida. El paradigma de perfeccion de este universo, recibe
el nombre de vida, o estd a su servicio. En base a este modelo facilmen-
te accesible, surgen diversas interpretaciones especulativas.

Unas apuestan a una plenitud interior inagotable, manifiesta en
infinitas metamorfosis de los diversos reinos del acontecer natural: c!esde
el movimiento de estrellas y cometas, al telurico del mat, la tierra,
volcanes y estaciones, hasta las formas de vida vegetal y animal. Otras
interpretaciones apuestan a una plenitud exterior, conscientes ya de la
fuerza supra-material del espiritu.

La relacién de la creatura hacia Dios desencubre una faceta
positiva de la muerte. Vida y muerte parecen contrarios logicos que
admiten codificar el valor del vivir en contraposicion al desvalor del
morir. En un orden natural es legitimo inferir que todo elemento-del
cosmos se ordena a la vida: por ende, se equipara la perfeccion maxima
del ser con la perfeccion maxima de la vida plena; y puesto que todo
estd ordenado a la vida, parece legitimo contraponer ser y vida, a no-ser
y muerte. o
Aqui tercia la riquisima experiencia .relzgz-os.a veterotesta-
mentaria, plenificada en el misterio pascual de Cristo, vivido y meditado
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por la Iglesia a través de los siglos. Dintel y eje de esa experiencia
rehglosa es la trascendencia absoluta de Dios Creador Omnipotente
Mot.lvos fragmentarios, que los mitos paganos recogen como astillas
luminosas, encuentran su lugar en una visién conjunta?, que recapitula
Fnsto, verdadero Dios y verfladero Hombre. Por ejemplo, el motivo de
];lei’fi:flr: }cl:grr:lxgrgfecto inevitable de la manifestacion inmediata de la

La revelacion sobrenatural muestra la magnitud del extravio
culpable fiq la humanidad: su olvido de la fuerza del espiritu, su apuesta
a la§ po_sx'bllidad% fantasticas de la racionalidad humana o’lvidando la
motivacion capital que incitaba al ejercicio de la rac:ionalidad' la
comunicacion familiar con Dios. .

La primera muerte provocada por la humanidad, consistio en
cortar esa comunicacion familiar con Dios. Todas las demds muertes
padecidas, fueron consecuencia de ese corte y distanciamiento por parte
del hombrq seducido por Satanas. Quien reduce la narracién biblica del
pecado ortgi’nal a la sola experiencia infantil de “desobediencia y
castigo”, estd preso en un estrecho esquematismo. No admite esa
re.ducclon la verdad meta-histérica de esa pardbola. Pues aplicado al
Dios Santo, el castigo adquiere un sentido muy diverso del modo como
un hqmbre, por perfecto que sea, castiga. Verdadero castigo del pecador
es la.mcompatibilidaa' ontoldgica de su opcidn definitiva con la santidad
infinita de Dios. Si se extrae ¢l nombre de esa opcion de sus efectos
cabe l[amarla opcion de muerte. Pues cada acto de quien corta SU,
comunicacion familiar con Dios, deja muerte a su paso.

¢Empleamos excesiva “licencia poética” al hablar asi? Conceda-
mos que la exactitud del nombre ‘muerte’, no corresponde a los
parametros del método matematico. Los pardmetros geométricos son
demasiado groseros -ya advertia Pascal- para medir el si gnificado exacto
de nombres como muerte, castigo, etc.

A medida que un significado obtiene mds universalidad, la
experiencia de donde se extrae su nombre se toma punto de apoyo t’nas
esquematico del significado respectivo. Eso sucede con los nombres
vida, muerte, y en sintesis culturales en torno a la idea universalisima
del ser. Ahora bien, la garantia de que una sintesis cultural sea
verda_derq esta en que procese la indole religiosa originaria de su
experiencia. Vale decir, que procese bien la relacién a Dios en que se
funda todo conocimiento y toda opcion voluntaria.

25 : .. _
. Las diversas formas del Arte Cristiano Barroco insisten en ese gesto
integrador del todo, propio de la fe cristiana.
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En el s.XII la Iglesia hace una afirmacion metafisica que setvira
de marco epistemoldgico no sélo para la naciente Escolastica, sino para
toda Escuela filosofica y teoldgica. El Concilio Lateranense IV, comenta
la exhortacion de Jesis a sus discipulos -“sed perfectos, como vuestro
Padre celestial es perfecto”- con la siguiente precision: cada perfeccion
a su manera, pues no puede notarse similitud entre Creador y creatura,
sin que deba notarse una mayor disimilitud entre ambos.

Aiios mas tarde, Tomds de Aquino subsume el saber teologico
consensual de la Iglesia, en el orden metafisico de su Suma teologica.
Esta obra destaca con sencilla claridad, ciertos puntos fundamentales del
consenso eclesial acerca de la obra de Dios. Por ejemplo, la distancia
infinita entre la perfeccion natural de Dios, y la perfeccion natural de
la creatura; la perfeccion de Dios es infinita, ilimitada, inmutable; la
petfeccion de la creatura es finita, limitada, mutable. Ademas destaca la
unidad y mutua compenetracion entre Creador y creatura, vale decir, la
indole de creacidn perviviente aqui-ahora, del Acto Creador de Dios.
Destaca en tercer lugar, que desde el primer instante de su existencia, la
creatura personal fue hecha capaz de participar en la vida divina, en
virtud de un don gratuito de Dios.

Eso significa negativamente, exencion de limitaciones propias
de su naturaleza y desdrdenes consiguientes: exencion de desgaste,
dolor, envejecimiento, muerte fisica, desorden en las operaciones, etc. en
virtud de dones preternaturales. Y positivamente, participacion en la
vida intratrinitaria a través de las virtudes infusas.

Desde una petspectiva metafisica-teoldgica, la participacion en
la vida divina resalta la distancia infinita de esa meta de la vida
humana, respecto de las metas que configuran la petfeccion de su
existencia natural. Si alguna meta del existir natural entrara en conflicto
con la ultima meta real de la vida humana, por constituirse en alternativa
de ésta, la razon de ese conflicto radicaria en la libre eleccion voluntaria
de cada hombre. Bajo ningtin respecto contraria la gracia y fe sobrenatu-
ral a la naturaleza y razon natural.

Al desborde absoluto del amor divino que ofrece comunicar su
plenitud personal, solo puede responder la creatura personal con entrega
irrestricta. No hay otra opcion posible. Ninguna meta creada puede dar
por si sola, ni siquiera un barrunto de la plenitud interior de Dios
mismo. Pues las metas creadas solo atestiguan con certeza que Dios
existe, y por ende, que la creatura personal tiene obligacion de acatar
su voluntad, atin si Dios no la hubiese creado para participar en la vida
divina. Pero en este universo elevado a participar en la vida divina, no
hay otra guia que Dios mismo para conducir a esa meta.

Ahora bien, desde una sintesis hecha por la Teologia de la
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Iglesia catdlica, resulta clara la nomenclatura -reiterada en los libros
sapienciales de la Sagrada Escritura-, que ilustra el camino hacia Dios
como camino de vida, y el camino apartado de Dios, como camino de
muerte*®. Para ese camino hacia Dios, Jestis pone el simil del grano de
trigo, que si no muere, no da fruto, y si muere, dard mucho fruto. El
mismo muere por nosotros, y en su muerte, vence la muerte, pues
incorpora nuestra muetrte a la suya, a su resutreccion.

Si Jesus -igual en todo a nosotros, menos en el pecado- murid,
entonces morir corresponde de suyo a la naturaleza humana. No
desconcierta tanto que Dios requiera entrega incondicional de si mismo,
cuanto que se revele como Dios verdadero, en don de Amor sin
restriccion hasta morir por creaturas personales que de hecho prefieren
ignorarlo libremente y rehusan rendir el culto debido a Dios.

C. La temporalidad, signo de vida y muerte

Un largo y variado espectro de experiencia nos habitua a asociar
vida y muerte con un proceso en via, donde la muerte es paso obligado
e inevitable al estado definitivo. El signo de esta conjuncion de vida-
muerte puede tener diversa figura, cuyo ahora es alguna forma
temporal.

Sabemos que solo Dios es inmutable. Una creatura personal
difiere esencialmente de una infra-personal, en que es de naturaleza
racional, y la otra, de naturaleza infra-racional. A esa diferencia en lo
estdtico, corresponde en lo dindmico, la posibilidad de un desarrollo
infinito en mejor o en peor, por parte de la naturaleza racional, sin dejar
de ser ella misma en si; desarrollo imposible para el individuo de
naturaleza irracional, pues llegado un punto no sobreviviria, lo que
llevaria al exterminio de su especie.

La mutabilidad en mejor o en peor, hace posible una murabili-
dad indefinida en peor, en la creatura personal que se aparta del
Designio Divino; y a su vez en la creatura salvada, involucra un
necesatio progreso en mds y mayor familiaridad con el Dios Infinito.

La misma forma que en lo estdtico lleva nombre de naturaleza
creada, muestra en su dindmica mdvil alguna temporalidad. Cada
naturaleza existente tiene su propia temporalidad: su movilidad oscila al
interior de limites determinados por su propia forma natural. Asimila-
mos el nombre temporalidad al nombte vida -Tomds de Aquino sostiene

?6 “Mira: hoy te pongo delante la vida y el bien, la muerte y el mal.”
(Dt.30,15).
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que la racionalidad es vida-, en cuanto a}mbos ?ombrm se extienden al
acto propio de naturalezas corporeas e incorpdreas. )

Si llamamos temporalidad”’ ala cualidad formal o comiin a toda
existencia creada, entonces hemos de diferenciar menaalrr}ente la
temporalidad circunstanciada de lo histérico, de lo que Tomgs Hlama
aevum, o temporalidad propia de sustancias separadas, es decir, de los

angeles.

D. Muere un todo individual

El morir es un suceso individual. En el cosmos, la individualidad
esta entretejida en un todo natural de interdependencias reciproca’s. Para
conocer una individualidad como tal, es preciso conocer sus miiltiples
conexiones con el todo natural. .

La gente suele llamar individualidad de un _amrpal, vegetal o
anorgdnico, a ciertos rasgos distintivos para el propietario, mez_clados
con lazos emotivos tendidos por el hdbito de poses{én o por la singular
respuesta familiar del animalito. Sin ser necesanamente. falsos, los
rasgos individuales asi detectados, distan mucho c}e aproximarse a l'os
rasgos sustantivos de una individualidad en sentido ontolo_gzco. Solo
cabe certificar que esos rasgos se attibuyen a un detetjmmado todo
natural. Una experiencia repetida descoloca cualzdac'ies'St.ngulares que
considerabamos privativas de un unico sustrato individual, y nos
persuade que otro individuo es capaz de producirlas para nosotros.
Tratese de la velocidad de un caballo, de su estilo, o de cualquier otra
cualidad tenida por privativa de un unico ejemplar; pronto se observa
que otro ejemplar también las tiene. Lo mismo acontece con instrumen-
tos que usamos por largo tiempo: de pronto descubpmos las mismas
cualidades, incluso mejoradas, en otro artefacto. Solo con %fo’r.zado
discernimiento somos capaces de constatar cualidades singularfzg yalldas.

Sdlo el poeta tiene por motivo capital una suerte de vision de la
individualidad real de las cosas. No negamos la capacidad humana para
conocer en cierta medida la singularidad ontoldgica. Si la negaramos,
sustraeriamos su motivo capital a la comunicacion personal y al arte.
Pero el conocimiento adecuado de la individualidad ontoldgica de algo,
es privativo de Dios, su creador.

27 Esta semantica parece oponerse a Tomis (y Aristételes), que dice que
pensar y sentir no tienen lugar “en el tiempo”. Pero explica: pensar y sentir no
dependen como tales del aqui-ahora de la circunstancia temporal (vgr. S.Th q
31a2).



164 Edwards

No negamos al afecto su espontanea orientacion constitutiva a
cualidades singulares arraigadas en iltima instancia, en un sustrato
individual. Pero todavia hay una distancia imponderable entre esas
cualidades singulares y su respectivo sustrato individual. De este
sustrato podemos conocer que existe, detectando su forma universal,
referida a su entidad singular, y a veces incluso podemos detectar con
el poeta, facetas privativas de su forma individual.

Un amor profundo -paterno, materno, dirigido a la amada, al
amado- es capaz de discernir en forma inequivoca la singularidad de la
amada, del amado, sin que ese conocimiento profundo equivalga a
develar adecuadamente su individualidad. Incluso es capaz de intuir un
impostor en el projimo de apariencia idéntica a su esposo o hijo, y al
esposo o hijo auténtico, en el préjimo de apariencia diferente a la que
tenia antes.

Si se pregunta por la razén de tan escaso conocimiento de la
individualidad de los entes, la respuesta mds obvia remite a la gratuidad
de ese conocimiento. Desde el punto de vista utilitario la respuesta es
simple: tal conocimiento es iniitil para la Ciencia y Tecnologia Cientifi-
ca.

No se ha indagado atin el impacto psicologico producido por la
difusion de la tecnologia cientifica y cibernética. En sociedades
prevalentemente agricolas existi6 hasta este siglo, algo como individuali-
zacidn de arboles, plantas, animales, etc. Muchos factores, incluso
emocionales, mediaban en la deliberacion antes de cortar un &rbol, o
terminar con una plantacion. Hoy cambiar arboles y hasta sustituir
plantaciones enteras menos productivas, por otras nuevas de alto nivel
productivo, se hace cuestién de supervivencia.

¢Como seria la vida en una cultura absorta en conocer y dar a
conocer la individualidad ontoldgica de cada cosa? La pregunta evoca
dos medios histdricos bien diferentes.

Uno seria la Era supralapsaria, i.e. anterior al pecado original.
Segun la revelacién sobrenatural, el hombre tenia cubiertas todas sus
necesidades y urgencias, de manera que estaba dispuesto para el acto
cognoscitivo mds elevado: contemplar la individualidad de las cosas, y
a través suyo, a Dios. En buena Antropologia no es licito prescindir de
la consideracion de esta época. Pues permite explicitar la actuacion
plena de la entera potencialidad humana, es decir, la bienaventuranza.
De hecho, por este filon se entiende la afirmacion con frecuencia
malentendida del Aquinate acerca de la contemplacién como culmen de
la beatitud.

El otro seria un medio historico, que como nuestra época, pueda
satisfacer las necesidades basicas de la vida humana. Por de pronto la
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sociabilidad tendria un mejor medio de realizacion, si existiera una
positiva motivacion cultural para contemplar la individualidad de
personas y pueblos. El concepto de respeto al projimo tendria una
concrecion mas vivaz que la vacia formalidad de soportar o tolerar la
alteridad; no se reduciria al muro de un freno tascado mas o menos a
reganadientes. El respeto a la individualidad ontoldgica de cada ser
humano, pondria en juego la fantasia para detectar las medidas singula-
res apropiadas a la persona y a la circunstancia; la Pedagogia se tornaria
en caldo de cultivo para fomentar y acrecentar la individualidad
personal. En sintesis, se favoreceria la cultura, por sobte la civilizacion
o construccion indiscriminada de instrumental tecnoldgico.

E. Una fuente de individualidad creatural

Este aparente circunloquio apunta a que la primera fuente
cognoscitiva de la individualidad de las cosas, es este mundo, este orden
historico-temporal dado; o si se quiere: apunta a esta entidad creatural
dada de hecho. En efecto, cada vez que nos hacemos una idea de la
individualidad de alguien o de algo, la situamos en el todo de los entes
dados en este universo; y asi, en el transfondo de cada idea de algo
individual, esta el rostro individual de este universo dado.

Llevada a su ultimo limite esta conjuncion entre individualidad
y cosmos, se advierte con facilidad que sdlo el Creador es capaz de
conocer adecuadamente la individualidad ontoldgica de cada ente, del
todo de los entes, y del nexo interno que vincula la multiplicidad
diacronica y sincronica de entes, en un universo creatural.

Si, en toda aproximacion a la individualidad ontolégica de algo,
ya se ejercita una nocion de la individualidad de este universo creatural.
Aun mas: este conocimiento de algo individual sera valido, en la medida
que no solo se funda en el conocimiento de este mundo individual, este
orden historico-temporal dado ahora, sino cotresponde a él, y en el
mejor de los casos, se atiene a sus exigencias®®. Dejamos establecido asi
un requisito objetivo del conocimiento de algo individual: su validez
verdadera supone alguna nocion vilida de este mundo, este orden
histérico-temporal dado ahora.

En realidad parece una novedad hoy, negar que la Ciencia pueda
estar en condiciones de conocer el minimo corpusculo de materia, como
ingenuamente afirmo un Premio de Ciencias chileno. Segin todos los

* Es el problema que aborda Analogia entis de Erich Przywara, razén por
la cual se formula en paréfrasis expresa del “Proemio” sin titulo a ese libro.
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datos que tenemos, el libro de epijeiremmata de Zenén de Elea,
apuntaba a reducir al absurdo esa espectativa existente en su época®.

F. Muerte y extincion

Conocer algo individual es condicion logica necesaria para
conocer el hecho de morir. Pues nada hay tan individual como el hecho
de que alguien o algo muera. Desde el punto de vista de nuestro modo
de conocer subjetivo, el nombre muerte se extrae de la expetiencia de
matar a un animal, o del cesar la vida de un ser humano o animal. En
sentido menos propio se dice de un vegetal que murid, para indicar que
estd seco y no revivird. En un sentido mas extensivo, se habla de una
época que murid, y de especies animales y vegetales que se extinguieron
al morir sus ultimos ejemplares. Y el transfondo de todas estas
constataciones suscita las preguntas acaso este universo deje de ser
alguna vez, y acaso no sea constitutivo del pasado y del futuro, estar
presente ahora de algun modo. La extincién de una especie, parece una
suerte de muerte universal de sus respectivos individuos, asi como la
extincion de un individuo de la misma, parece muerte singular. En
ultima instancia, la extincion del ser creatural seria la contrapartida mas
universal de este problema de la muerte. De su proyeccion al estadio
anterior a todo, o posterior a todo, surge la idea de la nada. Nétese que
asi como la extincion supone la previa generacidn, también la proyec-
cion reflexiva al estadio previo a la generacion del ser creatural,
conduce a la idea de creacion de la nada.

Se ha visto que el conocimiento de algo singular, supone dada
en su transfondo alguna nocion de este universo y orden histérico dado.
Esta mutua compenetracion supone ademas, que ese algo singular forma
parte del universo y se relaciona a éste, como una parte al todo
configurado por todas sus partes. Sin embargo, ;de cara a qué referente
es la individualidad ontologica de algo, parte del todo configurado?
Pues de eso se trata en esta relacion.

G. La idea de creacion de la nada

Sin entrar en asfixiantes debates de escritorio, preguntamos: ;es
pensable un Dios divino, sin concebir en forma aproximativa lo que la
Iglesia entiende por creacion de la nada? La Esctitura y los Padres

» Cf. Anibal Edwards, Parménides. Tras la pista de Karl Reinhardt y
Walter F. Otto. Ed. Universidad Catélica de Chile, Santiago, 1986. Por eso
Tomas sostiene que toda sustancia es como tal inteligible.
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Apostolicos muestran clara conciencia de que el Dios en quien creen, no
€s una parte necesaria, pero Sujeta a otra parte contingente coexistente
con ella desde toda la eternidad. Un Dios divino tiene que trascender en
su ser y operacion, a todo el universo hecho.

La creacion como acto voluntario, y acto absoluto, por eso,
creacion de la nada, es piedra de toque fundamental en este contexto.
No es casual que los testimonios apostélicos llegados hasta nosotros,
insistan en el tema de Dios Creador, siendo asi que la mayor parte de
tales Padres Apostolicos carecia de competencia metafisica, y de interés
en esa disciplina. Y no cabe para esos documentos antiquisimos, la
acusacion que hoy suele hacerse a Tomds de Aquino: de haber racionali-
zado la fe, trasvasandola a un esquema metafisico.

Los Padres de la Iglesia naciente apelaban a la actitud ética ante
la vida: que cada hombre ahondara en la fuente de su libertad, en su
conciencia personal, para asi hacerle ver un posible cambio de rumbo
en su vida, una autentica conversion a Dios. En ese contexto obtiene su
fuerza el reiterado tema de Dios Creador Omnipotente, hacedor de lo
visible y de lo invisible. Esos hombres, en su mayoria sin interés ni
competencia metafisica, infieren el vinculo interior entre la actitud ética
del creador humano -por cierto incapaz de crear de la nada-, y el
designio personal del Dios vivo. Ese descubrimiento de un Dios
personal, impulsara el maravilloso desarrollo especulativo de la reologia
trinitaria cuyo primer culmen es el Concilio de Nicea.

Dios Creador da al hombre el ser mismo; no solo el ser humano,
sino el ser de todas y cada una de las creaturas del universo. No es
extrafio, que con el cristianismo, quienes se inclinaban a la Metafisica
le reconocieran un rumbo y sentido determinado por el designio de Dios
mismo.

Segun las vigas maestras expuestas por el Aquinate, la creatura
viva es manifestacion de Dios que es La vida. Dios es Causa Primera
omni-real, omni-eficaz, omni-legal del universo creado; no obstante,
cada creatura tiene causalidad, eficacia y legalidad propia, segin su
esencia, naturaleza o sustancia creada. Tomas lo explica por cuanto el
Acto Creador de Dios constituye una creacidn permanente, es decir, una
presencia continua de su influjo real y eficaz en cada creatura. El influjo
creador de Dios constituye en el ser a cada naturaleza o sustancia
creada; a su vez esa naturaleza o sustancia creada se constituye en ley
natural de la respectiva operacion de ese ser creado. Y como Dios es La
vida, la ley natural de la operacion de cada ser creado es ley de vida; y
la transgresion de la ley natural -supuesta la libertad requerida para tal
transgresion- es inicio de la muerte en el universo. Ya San Ireneo llama
a Satanas, el primer transgresor.
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Cruzado el umbral secularista, el Nominalismo se abre paso al
plural{smo metdfisico y al consiguiente positivismo juridico a ultranza.
P_um si la mente humana es la sola creadora del universal, entonces se
sigue necesariamente que otra mente humana mas poderosa podrd crear
un universo de leyes mas sutiles, o mas favorables a sus propésitos.

H. Mediacion del designio creador de Dios

Nada ama con mds vehemencia el ser humano, que sus propios
proyectos, y nada parece atraetle tanto, como adjudicarse paternidad
sobre los proyectos de su accion. Eso es propio de la naturaleza
racional como tal.

La paternidad sobre un proyecto de accion voluntaria, estd
fundada en el ejercicio de la naturaleza racional. De manera que cuando
y en lg medida que una naturaleza racional necesita contacto corpdreo
inmediato para ejercitarse en-si, pone de manifiesto un derecho de
propjedad material. El hombre es naturaleza racional necesitada por su
propia naturaleza de contacto material. No toda naturaleza racional por
el hecho de existir en este universo, requiere contacto inmediato con lo
corporeo para subsistir y ejercitarse como tal.

_ De suyo el dangel no necesita contacto inmediato con lo corporeo
para ejercitar su naturaleza racional. Pero dado que él forma parte de
este universo dado, su opcion repercute en el universo corpdreo segiin
el rol determinado por el designio Creador, a su influjo en el orden
universal. El angel no existe, por cierto, en funcién de ese rol. Pues es
propio de la naturaleza racional existir y operar en-si y desde si. El
angel, es sustancia separada: no necesita de lo corporeo para existir y
operar en y desde si, como lo necesita el hombre.

Llegamos asi al umbral de problemas que el modelo matemdtico
de la Modernidad ha desterrado del horizonte consciente®: ;como
influye una sustancia espiritual en la naturaleza corpérea?; dicho de otra
manera: ;como influyen realidades espirituales en realidades corporeas?
La respuesta no viene al caso aqui. Baste la afirmacion metafisica: en
este universo creado se da un vinculo de unién intero entre todos los

* De tiempos inmemoriales todas las cosmogonias atestiguan que el hombre
puede conocer por su sola razén natural, que existen espiritus puros. Si se
pregunta ;como conoce que existen?, la respuesta mds obvia es: por un
intercambioy trato comunicativo con ellos. Algunos sostienen que mentalidades
mads “primitivas”-en sentido de menos sofisticadas- mantienen aiin hoy ese trato
y proximidad a fuerzas espirituales.
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seres que lo componen, o si se quiete, hay un contacto entitativo en el
ser natural de todos los entes de este universo. De manera que cada
accidn creada repercute en el todo universal.

Cabe distinguir dos formas fundamentales de contacto entitativo
personal: dar y recibir algo perteneciente al ser natural; y en ultima
instancia: dar y recibir ser. Esta ultima forma de contacto entitativo
designa unicamente el influjo del Acto Creador en la creatura. En
cambio dar y recibir algo perteneciente al ser natural, designa el
principio estructural-dindmico del devenir universal. Desde el hecho
comunicativo, o comunicacion, establecemos la necesidad de afirmar una
Metafisica en y mas alla de sus miltiples formas tematizables.

Tras la naturaleza existente o “physis’ de este universo creatural,
hay un unico transfondo meta-fisico, que no es otro que el del acto
creador voluntario de Dios mismo. Por ende, todo lo que las Filosofias
y Teologias establezcan de la naturaleza existente, esta referido al
mismo transfondo del suceso comunicativo real de un mismo orden
dado en el proceso de los hechos reales, y a una misma rebelion
creatural contra ese orden comunicativo dado.

La Modemidad prescindié de lo real en-si. A la Ciencia
Moderna dejo de interesarle como es lo real en-si, y comenzo a trabajar
en constructos matemdticos de medidas uniformes. Su voluntad de evadir
el enfoque dltimo del morir en si y su lugar en el orden comunicativo
de los hechos, es otro sintoma de la crisis Metafisica actual. Su
Nominalismo y el inevitable dogmatismo intransigente que genera,
influyen en esta actitud evasiva ante la Metafisica. Segin se ha visto, ese
Nominalismo rechaza en principio la existencia extramental de algo
universal. En ltima instancia ese Nominalismo minusvalora lo material:
niega ser y legalidad propia a lo no espiritual. Pero oponerse de
cualquier manera a un enfoque metafisico de la muerte, por afirmar que
hay muchas Filosofias y Teologias, es quedarse a medio camino.

No se rechaza aqui, un posible pluralismo filosdfico y teoldgico,
ni una metafisica poliforme, es decir, una Metafisica refractada en
determinados desarrollos especificos de lo bueno, lo bello, lo verdadero.
En cambio se rechaza el pluralismo metafisico de diversos sistemas
normativos ultimos inconexos entre si.

IV. La muerte desde una teoria del nombre

La incognita apasionante de la muerte, sélo es susceptible de ser
abordada desde un angulo consensual, a partir de una teoria del nombre.
No hay dudas respecto de la secuencia interna a que esta referido el
nombre muerte. Pero hay muchas dudas respecto de su significacion.
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Quc. morir sea un hecho inevitable, sita el suceso de la muerte en el
horizonte metafisico. Cuando se intenta explicar el hecho del cual ese
nombre extrae su significacion, empiezan los problemas.

' Los poetas -en sentido amplio de creadores- de todos los
tiempos, y las Ciencias Humanas que actualizan el habla de tiempos
remotos y permiten saborear a sus poetas, constatan buenos y malos
enfoques de este suceso inevitable que es morir, fundados en buenos y
malos enfoques del vivir concreto: del madurar, envejecer, del depender
mds y mds del prdjimo, etc. ,

o Los Interrogantes que plantea el morir, lo sitdan en el plano
valqrzco. Es simplista enfocar la muerte sélo como no-valor, o valor ne-
gativo. De hecho se reconoce universalmente valor positivo a determina-
das muertes, vgr. de héroes que mueren por su pueblo, etc.

A. El morir como valor

Con el nombre muerte nos referimos a algo que es objeto de
nuestra experiencia. La muerte es “algo que nos espera” desde antes que
esperemos algo. De eso tenemos la certeza més absoluta, tan pronto
gdqun?mos uso de razon, aunque el cudndo se nos oculte, cz)mo enigma
imposible de predecir. A grandes rasgos cabe afirmar que la muerte
flS}C? llegara’ antes de cien afios. Sintomas orgénicos permiten a un
meédico diagnosticar que la muerte no tardara mas de dos afios, o dos
meses, si tales sintomas prosiguen su curso normal. ,

_Si la muerte es algo que nos espera desde antes de concebir
cualqu'l'cr csperanza, habra que ver en ella un momento constitutivo de
la nocion de esperanza. ;Acaso podriamos esperar algo cabalmente, sin
antes cruzar el umbral que nos separa de lo esperado? ({Qué nos },1ace
esperar, sino aquella frontera dificil que hemos de vadear para llegar a
la meta que nos plenificard?

Poco espera el animal incapaz de conocer que la muerte le
espera; espera obtener su alimento, espera vencer o huir de amenazas a
su dlar_lo vivir. Espera el mds alld del instante de alerta por la presa o
del peligro proximo: la presa obtenida, evitar el peligro. Quien equipara
la muerte con el término de toda esperanza, desconoce la esencia de la
esperanza'y bagateliza la muerte. Solo de cara a la muerte hay esperan-
za viélida, mds duradera que juego de luces artificiales. Si al término de
nuestros trabajos y dias solo nos esperara muerte concebida como punto
final de todo, entonces el nombre esperanza ocultaria la mentira mas
gram_ie, er}vuelta en sucedaneos engariosos. Pues la esperanza tiende a
un bz.en (_hﬁ’cil de obtener. Y toda dificultad de alcanzar un bien remite
constitutivamente a la forma de muerte prefigurada por alguna distancia
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dificil de salvar. ;Proyectaria el hombre grandes trabajos a futuro, si de
ellos no se siguiera algiin provecho en relacion al presente? ;Qué sentido
tendria ejercitarse en la virtud si se advierte con lucidez, que muchos
injustos gozan mejor del fruto de sus injusticias?

Quien se ejercita en la virtud moral, proyecta su existencia de
cara a muchas formas de morir que le esperan en vistas de un futuro
absoluto. La muerte es para el virtuoso un momento objetivo, y como
tal, una valla que tendrd que cruzar en su carrera, el umbral inevitable
pata acceder al futuro absoluto.

Solo a la luz cierta de la muerte hay esencia realizada de pasado
-del fue y ya no es- y posibilidad real de porvenir -del podrd ser, o serd,
pero ain no es- como objetos cognoscitivos solidos. La muerte es
momento constitutivo formal de la vida creatural; su forma temporal de
momento, es parte constitutiva de la naturaleza creada. La experiencia
sitiia el hecho de morir en cualquier instante pre-, o postnatal. Lo cual
indica que el instante de morir, como tal "no tiene lugar en el tiempo".

Una cosa cierta cabe decir del valor del morir, y es que tiene
forma de adhesion incondicional al encuentro personal con el Sumo
Bien; su no-valor opuesto, tiene forma de rechazo definitivo de ese

encuentro personal.

B. Muerte, como oblacidn de toda vida creada

Solo el darse sin restriccion a la conduccion de Dios realiza el
sentido interno del vivir. Ese don incondicional involucra no solo
oblacion de si mismo, sino de toda creatura a Dios. Ese don incondicio-
nal se manifesta en la muerte, en tanto acto en que la vida se recapitula
entera, sancionando su propio rumbo definitivo. Esto nos lleva al sentido
positivo del morir: la inmolacion sacrificial.

Mi sola oblacién interior es una accion mia privada: ain no hay
acto exterior de latria, de culto publico. Incluso los angeles elegidos
ejercitan esa accion extetior de latria en este universo. Dar a los muertos
religiosa sepultura, segin hacia Tobias, pone de manifiesto como la
fuerza de las circunstancias ha reducido lo que debiera ser culto publico
al dnico Dios todopoderoso, en acto privado.

Es vano elucubrar que acaso sin pecado, el sacrificio no fuera
necesario. Desde que existe libertad creada, es necesario sacrificar al
designio de Dios el propio amor, querer, e interés vuelto hacia lo
creado. Al reconocer a Dios como Dios, la creatura libre no conoce otro
sentido para su accion, que cumplir su voluntad, y someter su libre
albedrio al designio divino. Conciencia de si mismo, es conciencia de
ser creatura; por ende, de ser capaz de respuesta libre al desi gnio de su
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Creador. Otra cosa es el hecho de que después del pecado original,
ningin sacrifico solo humano sea capaz de reconciliar con Dios. Al
conocer a Dios como Dios, se reconoce de hecho el valor mas elevado
de lo Santo que impregna de beatitud ciertas marianas de primavera,
ciertas noches claras, cuando sentimos reverberar actividad entusiasta en
el ser de las cosas y el alma se admira extasiada ante lo que es como
debe ser. Ese reconocimiento se formaliza al obrar en consecuencia:
escuchar su llamado y seguirle.

Cuando este llamado divino apunta a comunicar su propia vida
divina, exige sélo atencion a Dios mismo, y dejar de lado el universo
creado y el propio amor, querer ¢ intetés personal. Este por asi llamarlo
‘solo Dios basta’, es en tanto inmolacién intetior, la cara positiva del
morir, necesaria también para la creatura angélica.

Los angeles que rehtisan esta inmolacién interior, emplean su
poder para apartar del designio divino. Por esa razon Origenes llama a
Satands la muerte. Pues muerte es en lo esencial, desconeccion
voluntaria de la fuente manantial de la vida.

C. Desgajarse de la circunstancia

Desde una perspectiva psicologica, un primer acorde del hecho
de morir, es desgajarse de la circunstancia en forma de encuentro
ensimismado con, o sin desgarramiento. El volverse sobre si mismo
asemeja a la resaca del mar alejandose del borde tltimo alcanzado en la
costa, antes de formar la ola siguiente. Inconmensurablemente mds
poderoso ese concentrarse en si mismo, rompe los lazos de la circunstan-
cia envolvente.

En la experiencia de inteleccion el ensimismamiento suele
mostrar ¢l lado afectivo doloroso plasmado poéticamente en la imagen
de los ojos de Medusa de una verdad determinada. A quien hace esa
experiencia, el encuentro le sorprende absorto y como muerto al flujo
del didlogo en que hasta entonces tomaba parte activa. Algo similar
puede acontecer en sentido inverso: cuando la verdad desencubre su
esplendor maravilloso en el instante fecundo de inspiracion.

Quien concentra su atencion en algin estudio, muere a otras
pasiones: prescinde del frio o calor, de la dureza o incomodidad del
asiento, del ruido exterior etc. La cara positiva inseparada de esa
experiencia, es la independencia del objeto cognoscitivo como tal,
respecto de estados subjetivos, afectivos, etc. del sujeto cognoscente. La
especificacion “como tal” del objeto cognoscitivo, no es una redundancia
gratuita. La afectividad puede influir en forma poderosa sobre la
subjetividad consciente, al punto de proyectar imagenes que parecen al
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que las evoca, representar objetos cognoscitivos reales, sien(.io ?51' que
son ilusorios. Pero ;son siempre meras ilusiones falsas esas imagenes?
La Modemidad redescubrio que la indole de objeto cognoscitivo
correlativa del acto de inteleccion, no comporta una necesaria identidad
del objeto cognoscitivo con el objeto real. La verticalidad ab§oluta d{: la
opcion fundamental protestante que solo otorga ser aute’ntzcg a Dios,
confina toda trealidad que no es Dios a la zona neutra radicalmente
indiferente, del juego racional. Y la horizontalidad absoluta de ese
dmbito neutro de juego de la accidn racional, coincide con el método
matemadtico.

Otro acorde del hecho de morir, es un fendmeno no infrecuente
en la vida diaria. Esta referido al acto voluntario de sacrificar el propio
deseo y gusto, por complacer y dar gusto a otra persona. Es lo que se
llama ‘morir a si mismo’. Cada vez que uno atiende y escucha a un
préjimo en forma cabal, muere a su propio amor, querer ¢ interés. Eso
significa abrirse al mundo de lo real.

V. La muerte en clave de vida personal: encuentro real en lo
auténticamente real

(Qué es la muerte? Sin bagatelizar el problema con la excusa de
que ningun muerto nos ha desctito ese suceso, afirmamos que en cada
proceso humano, morir es afrontar a manos desnudas la propia desnudez
de lo real-natural. Muerte es encuentro en la forma real, desde la
propia realidad. No caben en la etapa ultima de ese encuentro, otras
cosas adquiridas para paliar o postergar el impacto de la desnudez
significativa despojada del velo de la apariencia.

Hay en la muerte un corte: la realizacion acabada del acto
voluntario irrevocable -sin niebla de apariencia, diria Unamuno-, a la vez
respuesta definitiva al llamado de Dios. ‘

Es un hecho que en la vida diaria registramos mds realidad de
la que nuestra conciencia asume expresamente. Muchos mecanismos, por
asi llamarlos, gravitan en la seleccion de lo que somos capaces de
digerir conscientemente. Sin embargo, esos asi llamados mecanismos
defensivos de la propia personalidad no pueden evitar el hecho de que
cada yo humano puede registrar lo real con tremenda egcactitud. Qué
eleve al plano de conciencia expresa, depende del nivel de auto-
conciencia desarrollado en la formacion de cada uno. A su vez, ese nivel
de auto-conciencia depende de la respectiva experiencia de lo real y su
interpretacion consiguiente. o

Digamoslo de una vez: experiencia de lo real y auto-conciencia
son dos caras de un mismo hecho inconstruible. Autoconciencia es la
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cara subjetiva, experiencia de lo real es su correlato material metafisico.
Lo llamamos asi, porque atariie a un objeto cognoscitivo independiente
de toda subjetividad consciente. A ese algo metafisico ultimo, resultante
de un encuentro real con lo real, llama el Aquinate: ente.

Mientras lo cristiano vivifico la cultura occidental, se tuvo por
hecho indiscutible que una Pedagogia formativa auténtica, prepara para
un encuentro fecundo con lo real mismo. El Nominalismo Modemo
prescindid de este hecho, o lo nego.

Hoy sectores considerados cultos, atribuyen a una minima
prudencia la siguiente cautela: la Pedagogia prepara para un encuentro
fecundo con lo que ahora se considera real. Todo se hace depender del
comiin consenso actual, condicionado por etapas de complejo calculo y
proyeccion previa. Sin embargo en ninguna de ellas se procesa lo que
es, segin su valor entitativo, sino solo segin su valor conflictivo,
productivo, politico, economico, social, etc. para las grandes mayorias.
En suma: no interesa lo que es en si valioso y probo, sino lo que la
mayoria considera valioso y aprueba. Pero dejemos el problema macro-
social a que aboca ese Nominalismo triunfal, para pasar al plano mas
individual donde aparece el fenomeno de la muerte.

Sélo desde el marco de un teismo auténtico puede entenderse el
significado de:

1. el encuentro real con lo en verdad real: es contrapartida
complementaria del acto perfecto de naturaleza racional, i.e. del acto
voluntario decisivo;

2. encuentro, en tanto a la vez personal-comunitario en'y con el
Dios vivo,

3. la adhesion al origen y meta personal mds real, en tanto es
verdadero encuentro: en esta vida sélo se realiza por el acto de fe
sobrenatural. Por eso la forma acabada del proceso de fe viva, es morir
a toda creatura, como plenificacion de la adhesion incondicional a Dios-
en-si, “nulla interposita creatura”;

4. una adhesion de esta indole: trasciende del todo las fuerzas
naturales de la creatura racional; de manera que su ultimo y definitivo
acto es morir a todo proyecto, representacion, deseo creados, como la
otra cara de su entrega irrestricta en manos de Dios. Es la "muerte del
grano de trigo”.

Peto es encuentro, no entrega pasiva, ni obnubilacion de la
conciencia personal para transformar piedras en pan, o para tentar a
Dios justificando cualquier medio con la “buena intencion del fin”. La
ultima gran prueba consistira en la alternativa: o hago prevalecer mis
conclusiones sacadas del encuentro con lo que me parece real, o invoco
con todo mi ser a Dios y me pongo en sus manos. En la dinamica previa
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a la consumacion de este encuentro real con'y en lo real surgen las
“locuras historicas”, por llamarlas asi, de grandes delincuentes desespera-
dos, de héroes, de grandes estadistas, de santos. Por el hecho de vivir,
ningiin hombre esta eximido de esa alternativa ultima®', en que segin le
parecera, deberd afrontar su propio destino a manos desnudas en un
acto definitivo. El presentimiento de ese instante inevitable de la muerte,
revive en cada opcion voluntaria. El fundamento de toda positividad
objetiva en esa opcion definitiva consiste en dejarse asumir irrestricto
por Cristo, abandonando todo intento de autojustificacion de los propios

proyectos o acciones. o )
Algunos datos procedentes de las Ciencias Humanas ilustran el

transfondo histdrico profundo del saber de ese encuentro con lo real
recién expuesto. Algunos llegan al presente en forma artistica de dramas,
otros en forma mds arcaica de leyendas, etc.

A. Leyenda de San Bruno mediada por Tirso de Molina

Tirso de Molina, gran dramaturgo del Siglo de Oro espaiiol,
dramatiza en El mayor desengaiio, una leyenda medieval cuya verdad
historica no esté cettificada: los funerales del canonigo Diocres, muerto
con fama de santo. El suceso habria motivado a San Bruno®, famoso
profesor en Reims, a fundar la Cartuja por Grenoble. El fondo doctrinal
del drama de Tirso, hace accesible al gran publico de su época, la
controversia sobre los auxilios de la gracia divina, por entonces en
pleno debate.

En la Escena VII del Acto I de su drama, al cantar el coro la
palabra de Job -'respdndeme cudntas iniquidades tengo -, Diocres, que
en el drama se llama Didn, se levanta tres veces del féretro, para decir
en la dltima, que acaba de ser condenado. Roberto explica la causa de
su condenacion:

“Yo pienso que la soberbia
que al Querub ha derribado

3! Basados en este supuesto, algunos teélogos Moderos (Vasquez, De
Lugo) plantearon la teoria del bautismo de deseo, como posibilidad salvifica
para quienes sin culpa desconocen el Evangelio; hoy se la extiende a enfermos
no bautizados, imposibilitados de un acto responsable.

2 Bruno de Hartenfaust, nacido en Colonia en 1032, muere en Calabria el
6.10.1101. Cf. Tirso de Molina, Obras dramdticas completas T.IL, Aguilar,
Madrid, 1962, p.1177 sgs.
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y engana a la hipocresia,

a Dion ha condenado;

porque cuando morir quiso,

dijo loco y temerario,

mas que humilde, justo y cuerdo:
‘No quiero que en este paso
segun su misericordia

me juzgue Dios, porque aguardo
que por rigor de justicia

me dé el cielo que han ganado
mis virtudes y paciencias/,

y quien fia de si tanto

que por santo se averigua
condenarse no es milagro.”

~ En otras palabras, Di6n lo espera todo de sus obras y no de la
misericordia divina; no reconoce que sus obras buenas son fruto del
auxilio de la gracia divina. Blanca de los Rios comenta: “En esos seis
versos ultimos estan integras la tesis de El Condenado por desconfiado,
la tragedia espiritual y toda la psicologia del ermitafio Paulo; se ve, se
palpa que quien escribié un drama escribio el otro; que el autor de El
mayor desengario, que nadie ha dudado que fuera de Tirso, es el autor
de El Condenado. Y se ve, se toca que al autor de ambos dramas y del
auto [La Madrina del Cielo] le obsedia la tesis psicologica en que las
tres producciones se fundan ... el que hasta su 1ltimo momento confia
en la misericordia de Dios, por mucho que hubiera pecado, se salva; el
que desconfia de la Divina misericordia y la rechaza y quiere, como
Dion, como Paulo, que Dios “por rigor de justicia’ le dé el cielo que
cree haber ganado por sus virtudes y penitencia, se condena, como Paulo
y como Dion.”*
Mas antigua aun es la leyenda en que se basa El condenado por
desconfiado.

Transfondo historico de 'El condenado por desconfiado’

’ La leyenda en que se basa este drama, se funda en el cuento del
brahman y el cazador en el Mahabarata. Menéndez Pidal explica el
transito del cuento indio por la literatura pelvi y persa sasanida:

% Tirso de Molina, Obras Completas, o.cit. t. Il p.436.
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“Cuando en 641 los musulmanes destruyeron el impetio
sasanida, se aprovecharon a su vez de lo mucho que la literatura pelvi
habia tomado de la India, y asi como tradujeron la Vida de Buda y el
Calila, se apropiarian de la historia del brahman y el cazador.”*

He aqui la version musulmana extractada por Menéndez Pidal:

“«Sirviendo Moisés a Allah en el monte Sinai, le
rogaba: ‘Sefior y caudillo, muéstrame aquel que ha de ser mi
compaiiero en el Paraiso para que le vea y conozca en este
mundo’... Allah le contesté por un éngel: ‘Ve a la ciudad de
Motazaj, en Sitia; alli vive un carnicero llamado Jacob; ese sera
tu aparcero en el Paraiso.’ Obedecio Moisés al dngel; llego a la
ciudad y pregunté por Jacob el carnicero, con gran asombro de
las gentes, que le tenian por tan malo, que era ‘de los del fuego
del infiemno’. Insistié Moisés en su propdsito, hospedose en casa
del carnicero y observo todo lo que hacia, y vio que este, al
vender las reses, aparto en una cestilla los meollos y el mejor
bocado y mas gordo, y después de despachar a su parroquia,
entré en casa, puso dos ollas al fuego con los meollos, hizo
migas, escudillé el caldo sobre ellas y entr6 el manjar en una
camara en que habia dos lechos. En el uno estaba el padre del
carnicero, tan viejo que era vuelto al estado de nifio; lo desnudo,
lo lav, vistiole ropas frescas, y tomando la escudilla, le daba de
comer como el ave a sus polluelos, y le decia: ‘Padre, todos los
de Israel dicen que soy del fuego del infiemno y me desahucian
de la piedad de Allah; pero ya tengo esperanza en su misericor-
dia y en tu oracion’ ... El viejo después de orar, le respondio:
‘Hijo mio, tengo fe en la piedad de Allah que sera tu compafiero
en el Paraiso Moisés, hijo de Imram. El carnicero sirvio
igualmente a su madre, y Moisés, al oitles hablar, lloraba. Jacob
salié luego disculpando su demora; el profeta se descubrio:
‘Sabe que yo soy Moisés, hijo de Imram, y que tu serds mi
companiero en el Paraiso.” Al saber la nueva, fue tal el gozo de
los dos ancianos padres, que el angel de la muerte recibi6 sus
almas. Asi Jacob por el amor filial alcanzo de Allah tanta gloria
como el caudillo de Israel.»

3 Menéndez Pidal, “Discurso de recepcion en la Real Academia Espaiiola,
19.10.1902". Citado por Blanca de los Rios en: Tirso de Molina, Obras
Dramadticas Completas T.II, Aguilar, Madrid, 1962, p.432.
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Enteramente igual a esta leyenda drabe es la hebrea,
salvo que los judios, al apropiarse del relato drabe, no lo refieren
a Moisés, sino al sabio Rabi Josua ben Illen y al carnicero Nan-

n 35
nas”.

En boca de Pedrisco pone Tirso al cardenal Belarmino como
fuente teoldgica, y como fuente legendaria, La Vida de los Padres del
Yermo. Asi narra M. Pidal la tradicion de San Pafnucio: “se la contaron
hacia el afio 372 de Cristo a los ilustres viajeros Rufino de Aquilea y
Melania, romana, al visitar ¢l Monasterio de San Pafnucio, en la
Tebaida. Llevando Pafnucio vida angelical, un dia rogo a Dios le
mostrase a cual de los santos era semejante; un angel le respondi6 que
era semejante a cierto musico que en la aldea se ganaba el pan tafiendo.
El santo, asombrado con tal respuesta, cortre a la aldea, busca al tafiedor
y le pregunta ansioso por su vida y hechos. El tafiedor le confiesa
llanamente que es un malvado, borracho disoluto, y que no hacia mucho
tiempo que habia dejado la vida de ladrén que antes llevaba para
acogerse al miserable oficio de que comia. Pafnucio le estrecha més para
que haga memoria si entre sus latrocinios no habia practicado obras
piadosas. 'De nada bueno me acuerdo -dijo el tafiedor-, si acaso no es
que cuando yo andaba entre ladrones cogimos un dia una doncella
consagtada a Dios, y como mis compatieros la rodeaban codiciosos, me
arrojé entre ellos, la arrebaté a su brutalidad y por la noche la llevé sana
y salva hasta su casa. También otra vez hallé una hermosa mujer etrante
en el desierto, y preguntéle como andaba por tales sitios. ({Que te puede
importar de esta desdichada? Si me quieres para sierva, llévame donde
te plazca; mi marido, por una deuda al Erario, yace en prisiones, y es
atormentado cruelmente; ya nos han encarcelado tres hijos que tenjamos,
y a mi me espera igual suerte; por huitla me escondo en estas soledades,
donde hace tres dias que perezco de hambre. Yo, entonces -prosiguio
el tafiedor-, me la llevé a la cueva, le devolvi sus animos, agotados por
el hambre, le puse en la mano trescientos sueldos y la acompafi¢ a la
ciudad, donde redimic a su marido y a sus hijos de la servidumbre y de
los tormentos.” Al oir esto, el anacoreta exclamo: “En verdad que nunca
he hecho yo otro tanto. Sin duda que habrss oido hablar de Pafnucio,
cuyo nombre es famoso entre los monjes; pues sabete que SOy yo ese,

% Citado por Blanca de los Rios, o.cit. p. 432s. También el infante Don
Juan Manuel narra en El Conde Lucanor, “Enxemplo III, de un ermitafio que
quiso saber quién habia de ser su compaiiero en el paraiso”; el angel le
comunica que serd el rey Ricardo Corazén de Leén.
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Y que después de haber trabajado no poco por hacer mi vida grata al
cielo, me ha sido revelado que ante sus 0jos no tienes ti menos mérito
que yo." El anacoreta exhorto al tafiedor, el cual arrojo las flautas y se
consagro a Dios en el yermo. Cuando una vez Pafnucio llegd a la hora
de la muerte, el dngel se le aparecié de nuevo a declararle que su puesto
en el cielo seria entre los profetas, pero que tan grande gloria no le
habia sido declarada antes para que la propia satisfaccion no le daiiara.
Pafnucio, no obstante, murié humildemente”.

El auto La Madrina del Cielo -también de Tirso-, tiene la misma
tesis religiosa y propdsito ejemplarizador que El Condenado por
desconfiado™. Se puede sintetizar esa ensefianza en la siguiente
afirmacion de Ludovico Blosio, a quien Tirso lefa mucho: “Al pecador
reincidente y obstinado en el mal no le salva el arrepentimiento tardio”.
En este auto, de dos pecadores bandoleros y encenagados en vicios, se
salva no el que pecd menos, sino el que confié mds en la misericordia
de Dios.

B. La muerte en la Historia: el olvido

El marco empirista®’ que sélo otorga realidad a lo perceptible
contribuyd a reducir la problematica de la muerte al nivel bioldgico
comun con el reino animal. Se redujo lo real a Juncion psiquica
producida por estimulos fisicos: un mismo mecanismo de estimulo y
Juncién consiguiente, daba razén de todos los datos cognoscitivos,
afectivos y energeticos. A la Ciencia se asigna codificar ese mecanismo,
ordenando el caos de estimulos dispersos al voleo. Una clara linea
divisoria separa el caos irracional de estimulos dispersos, y el mecanis-
mo racional codificado por la Ciencia.

Se asigno a la Estética organizar estimulos dispersos segun
parametros de agrado y desagrado, dando por sentado que el horizonte
estético es irracional, o en el mejor de los casos, a-racional. Esta
dogmatica Empirista puso en un mismo saco la idea central de grandes
obras, desde la Poética de Aristételes al Art Pocetique de Boileau, sin
valoratlas més que a un perro muerto. En ese contexto juzga K. Jaspers
la obra de Teresa de Avila, la mistica, y la obra de poetas visionarios
como Héoldetlin, como si fuesen efecto de anomalias psiquicas.
Intercalamos un largo parrafo de un libro que publicamos en 1997:

% Cf. O.cit. t. 1 p.106 sg.
¥ Segiin se expresé antes la formula empirista: ser [esse] = percibir

[percipi].
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Karl Jaspers alude al punto capital para la mentalidad cientifica
Moderna, en relacion al saber religioso comunicado por Dios®: “En
tiltima instancia, el meollo de todas estas cuestiones es si hay o deja de
haber un mundo sobrenatural que, aunque en otro plano, coexista con el
nuestro. La existencia de un mundo tal ha de ser ‘probada’ objetivamente
a través de una expetiencia material y tetrena, incluso por procedimien-
los rigurosamente cientificos. Asi han ido surgiendo todos esos conatos
de demostracion, basados en la telepatia y fenomenos similares, que,
como es notorio, no han arrojado hasta el presente ningiin resultado
satisfactorio, aparte de que los supuestos logicos en que se apoyan no
cstan, en la mayor parte de los casos, nada claros... Estas revelaciones
pueden responder a una necesidad ideoldgica, a una fe que no tiene que
ser por fuerza de origen esquizofrénico, en cuyo caso tampoco llega
nunca a traducirse en experiencias de tipo fisico, salvo que concurran
ciertas manifestaciones histéricas o especificamente patoldgicas, es decir,
quc formen parte de un sindrome bien conocido; o bien a una necesidad
poctica o mitica, en cuyo caso no se plantea seriamente el problema de
su realidad, o, todo lo mas, se enfoca ésta en un sentido muy distinto del
corriente. La existencia de este mundo [sobrenatural] puede probarse, en
fin, a través de la experiencia sensible subjetiva; y esta demostracion es
precisamente la tnica valida, segin Strindberg y Swedenborg.

Estos enfermos consiguen a veces describir o representar sus
impresiones con una fuerza expresiva tan fuera de lo comun, que
infunden como una especie de corporeidad a lo que pintan o narran”™,

Jaspers situa toda afirmacion cuya verdad no es verificable por
la Ciencia Moderna, en una esfera sobrenatural de suyo dudosa. El
absolutiza los parametros de la Ciencia positiva como medio para
conocer verdad. La Ciencia Moderna seria la instancia ultima de
verificacion de verdad. Se presenta a Santa Teresa de Avila como “un
caso de histerismo”*. Sin negar la cuota de histerismo que se pueda
‘demostrar’ en Santa Teresa -como en cualquier personalidad mundial-
;agota ese diagnéstico la validez de su saber religioso? Tan amiga de
denuncias, la Modemnidad no denuncia su propio dogmatismo que

* Karl Jaspers, Genio y Locura. Ensayo de andlisis patogrdfico comparati-
vo de Strindberg, Van Gogh, Swedenborg, Hélderlin, Aguilar, Madrid, 1956,
p.-167 sgs.

% Jaspers, o.cit. p.178 sg.

“ Jaspers, o.cit. p.179; y en p-180 propone a “Santa Teresa y Swedenborg,
que podrian muy bien servir de modelo a toda comparacién entre la histeria y
la esquizofrenia”.
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somete toda realidad humana a encuadres cientificos, ni la autosuficien-
cia insoportable de prescribir enfermedad, donde esos parametros son
incapaces de verificar o demostrar la verdad.*!

Esta larga cita desencubre la forma Modema de dar muerte
“cientifica” al saber religioso de Teresa. Desde una optica asi, los santos
Jeronimo, Gregorio Nacianceno, o Felipe Neri solo lograrian algin
interés cientifico por sus ex-abruptos y extravagancias.

(Responden a una “necesidad ideoldgica® las "revelaciones” de
Santa Teresa? A eso equivale para Jaspers, responder a una fe:
necesidad espiritual que “no tiene que ser por fuerza de origen esquizo-
frénico”, en cuyo caso tampoco llega a traducirse en experiencias de tipo
fisico, “salvo que concurran ciertas manifestaciones histéticas o especifi-
camente patologicas”. En esta perspectiva, la transficcion de Teresa seria
un hecho de origen esquizofrénico, en que concurren ciertas manifesta-
ciones histéricas o especificamente patoldgicas. Sin duda hay similitud
empirica entre algunos fendmenos misticos que se traducen en experien-
cias de tipo fisico, y otros que abundan en Hospitales Psiquiatricos. Pero
jagota la especificidad - patoldgica el sentido verdadero de tales
fenomenos?

Volvemos a la cuestion Nominalista que este marco Cientifico
cree resuelta: jes la idea, sola y exclusiva proyeccion del espiritu a la
que no puede responder objetividad independiente de la conciencia? La
actual civilizacion cientifica traspone a la conciencia humana, el
procedimiento de esterilizacion bioldgica: mata todo vestigio de
percepcion objetiva de grandeza espiritual; la sume en un olvido,
recluyéndola en el saco de lo cadtico-irracional. Esa manera de
unidimensionalizar la Racionalidad Cientifica reduciéndola a funciones
codificables, produce una Tecnologia eficiente, al precio de prescindir
de lo mas real: de la polifacética riqueza individuada de lo real. Esa
perspectiva unidimensionalizada califica el culto chileno a “las animitas”
y otros fenomenos de supersticidn y valora su forma estética de folklore.

No es infrecuente en medios agricolas, que al acortar camino por
parajes solitarios para retornar a casa luego de una fiesta en la aldea, un
campesino ‘sienta’ proximo el aleteo del tue-tue y se extravie durante
horas en un tetreno que conoce como la palma de su mano; al amanecer
descubre que ha dado vueltas en redondo. Asi como al campesino el tue-
tue le parece objeto cognoscitivo real, y desconoce el archiconocido
camino a casa, a otras personas se le presenta la imagen de un difunto,

41 Cf. Anibal Edwards, El Quijote de Cervantes, fiesta de habla, Impresos
Universitaria S.A., Santiago, 1997, pp.226 sg.
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etc. Sin negar que exista el fenomeno de proyeccion falsa de la
subjetividad consciente, ;no empobrece en exceso reducir toda visién
imaginativa a algo falso? ;No suscita a veces una hipérbole exagerada,
la mejor respuesta en quien la percibe? Aunque sea una proyeccidn
Jalsa, ;se acaba ahi el sentido de esa experiencia?

C. La muerte de Héctor

A veces los poetas situan en un marco mucho més hondo, la
eventual proyeccion falsa. Asi Homero, cuando narra la muerte de
Héctor en Iliada, canto 22. Este episodio ha servido con frecuencia para
ilustrar la “amoralidad” de tan intrigantes personajes olimpicos. ;Es
irreligioso el poeta que natra esta muerte de Héctor?

El poeta expone los pensamientos de Héctor antes de luchar con
Aquiles. Su imprudencia causé la ruina del ejército troyano, y €l no
desea volver a la ciudad a escuchar recriminaciones de sus conciudada-
nos; en esa circunstancia se ve ante la alternativa: “preferible fuera
volver a la poblacién después de matar a Aquiles, o morir glotiosamente
ante la misma““’. Al acercarse Aquiles, Héctor huye espantado. Mientras
dan vueltas en torno a la ciudad, el poeta traslada la atencion a las
deidades que los contemplan. Jupiter se compadece de Héctor y dice:
“Ea, deliberad, oh dioses, y decidid si le salvaremos de la muette o
dejaremos que, a pesar de ser esforzado, sucumba a manos del Pelida
Aquiles.”

Atenea arguye que el hado hace ya tiempo condend a morir a
Héctor. Zeus tranquiliza a su hija: “contigo quiero ser complaciente.
Obra conforme a tus deseos y no desistas.”

Vuelto a la persecucion el poeta observa que como en suefios,
ni el perseguidor puede alcanzar al perseguido, ni éste huir de aquél.
Héctor se ha librado hasta entonces, porque “Apolo acercandosele por
postrera y ultima vez” le da fuerzas y agiliza sus rodillas. Ya van en la
cuarta vuelta en torno a Troya, cuando Jupiter “tomo la balanza de oro,
puso en la misma dos suertes -la de Aquiles y la de Héctor, domador de
caballos- para saber a quién estaba reservada la dolorosa muette... y tuvo
mas peso el dia fatal de Héctor”*. Al instante, Apolo desamparo al
troyano, y Minerva aconseja a Aquiles: “Parate y respira; ¢ iré a
persuadir a Héctor para que luche contigo frente a frente.” Aquiles

2 Homero, lliada, XXII, 106 sg. Se abrevia: [/, luego el canto, luego el
Verso.
11 XXII, 210 sgs.
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obedece alegre. Con figura y voz de Deifobo hermano de Héctor, Atenca
se le acerca y le exhorta a que rechacen juntos a Aquiles. Con mucho
animo, Héctor arroja su lanza a su adversario. Aquiles la rechaza con su
escudo. Héctor pide a Deifobo una pica. Pero éste ya no esta junto a €l:
“Entonces Héctor lo comprendié todo y exclamo: “jOh! Ya los dioses
me llaman a la muerte... Cumplidse mi destino. Pero no quisiera morir
cobardemente y sin gloria; sino realizando algo grande que llegara a
conocimiento de los venideros.™

Homero cree en una inmortalidad de lo hecho, viva en la
memoria pdstuma, en la "fama’ diran los romanos. En_te_rados los
personajes olimpicos de que la muerte de Héctor estd decidida, todos
ellos se doblegan. El ‘engario” de Minerva hace que Héctor afronte su
destino inevitable como un guerrero valiente, sin huir en el instante
decisivo. Al enfrentar a su agresor, quedara como héroe para todos los
tiempos venideros. W.-F. Otto califica este episodio como “una ded!‘as
imdgenes mas veraces y profundas que un poeta haya podldo, crear”®,

Se pueden achacar muchos olvidos al autor de la lliada. Pero
tiene muy claro que la muerte es un instante decisivo en cada vida
humana, y que los enviados de la deidad ayudan a enfrentar con
dignidad ese instante crucial, del que depende la inmortalidad personal.
Con su ‘engafio’, Minerva evita a Héctor una vergonzosa muerte de
cobarde.

La tradicion catolica abunda en astucias de la Virgen Maria para
salvar a devotos suyos sin menoscabar la justicia divina, segin puede
verse en Milagros de Nuestra Sefiora, de Gonzalo de Berceo.

Sintesis

Una perspectiva empirica rechaza que pueda decirse algo 'de la
muerte, pues quienes elaboramos ese nombre no hemos muerto. Splo l'a
conocemos como aquello que acontecio a alguien a quien jamas
volvimos a oir hablar y comportarse como cuando aun vivia. Sin
embargo, esa perspectiva dependiente de un Nominalismo a ultranza, es
insuficiente. .

La muerte no es mera interrupcion brusca de una secuencia,
segun interpreta el vulgo la imagen de Hecaté cortando un hilo del telar
de la vida. El corte de la muerte fisica es realizacion acabada del rambo

“ Walter Friedrich Otto, Die Gestalt und das Sein. Gesammelte Abhandlun-
gen iiber den Mythos und seine Bedeutung fiir die Menscheit, Wiss. Buchges.,
Darmstadt, 1975, p.122.
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voluntario irrevocable, a la vez respuesta definitiva al llamado de Dios.
Por eso la muerte fisica vuelve a hacer presente la primera respuesta
voluntaria del hombre al Creador.
. La apariencia muiltiple de la muerte fisica debiera significar un
inequivoco llamado a la sobriedad.;Qué evidencia impele a equiparar
nuestra muerte fisica con la de un insecto u otro animal sorprendido en
su instante final? Solo la supetficialidad de una conciencia alterada,
fuera de si, incapaz de dar crédito a lo que no sea percepciones
sensoriales. Si sabemos que somos creaturas personales ante Dios, no
es legitimo medir el designio de Dios hacia cada ser humano, con una
medufla poco generosa, no-santa y demasiado humana en sentido
negativo, como setia atribuirle con la muerte fisica, una actitud gerencial
con clientes de un Casino: ;Se acabo el juego! jAhora a rendir cuentas!
) La muerte es un proceso originariamente religioso, cuyo esbozo
previo es ¢l ensimismamiento consiguiente a un encuentro personal con
lo real en sentido absoluto, independiente de la conciencia, significativo
df’ la Realidad divina. La muerte acontece desde el instante que se
ejercita racionalidad, es decir, la vida en el sentido de naturaleza
racional en movimiento. Pues morir es la otra cara del vivir creatural
desde el fondo de la racionalidad. El proceso de morir culmina para
cada hombre en la muerte fisica, como el vivir culmina en la resurrec-
cion final -segun sabemos en la fe. '

Conocemos la muerte en su esbozo previo: el encuentro real con
lt_) mds real. Desbrozada en un momento reflexivo ulterior esa experien-
cia complejisima, conocemos la voz de la conciencia, el discernimiento
con frecuencia dificil, la recapitulacion de si mismo en una opcion
voluntaria, y en su fondo ultimo, la respuesta a un llamado originaria-
mente religioso: jAqui estoy, Sefior, para hacer tu voluntad!
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