Escatologia



Si estamos buscando algo que une "En el principio ..." en Gen. 1 con
"Maranatha!" en Apocalipsis 22, es la esperanza, la promesa y la

escatologia de la creacion de Dios.

Entonces la "revelacion" dada en el acontecer de la

Biblia, no tiene el caracter de un esclarecimiento,

mediante un logos, de la realidad actual del hombre y

del mundo. Aqui tiene, de manera constitutiva, basica, el caracter de
la promesa, siendo por ello de naturaleza escatoldgica. La "promesa”
es, por principio, algo distinto de un "acontecer verbal", que reduce a
verdad y a armonia al hombre y a la realidad que lo afecta. La
"promesa" es también, por lo pronto, algo distinto de una vision --



-- una vision orientada escatologicamente -- de la realidad como
historia universal. La promesa anuncia una realidad en virtud del
futuro de la verdad que todavia no esta ahi. La promesa mantiene una
especifica "inadaequatio rei et intellectus" con respecto a la realidad
presente y dada. Por otro lado, no sélo se adentra
anticipadamente en el vestibulo histérico de lo real-
posible y lo ilumina. Mas bien es "lo posible" -- y con
ello "lo futuro" -- lo que surge completamente de la
palabra divina de promesa, yendo con ello mas alla de
lo real-posible y de lo real-imposible. La promesa no solo ilumina un
futuro que de alguna manera es ya inherente siempre a la realidad.
Mas bien, el "futuro" es aquella realidad en la que la promesa se
cumple y se sosiega, porque corresponde del todo y es integramente
adecuado a ella.

En el acontecimiento biblico al que se califica de "nueva creacion de
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la nada", de "resurreccion de los muertos", de "reino de Dios" y de
"Jjusticia de Dios”, es donde aquella promesa que hay en la
resurreccion de Yeshua encuentra una realidad que es adecuada a ella
y que le corresponde del todo. Por ello, la manifestacion de la
divinidad de Dios depende integramente del
cumplimiento efectivo de la promesa, de igual modo
que, a la inversa, el cumplimiento de la promesa tiene
su fundamento de realidad y de posibilidad en la
fidelidad y en la divinidad de Dios.

En este aspecto, la "promesa" biblica no tiene como funcion primera
y principal la de iluminar o armonizar la realidad existente del mundo
o del ser humano, la de interpretarla, reducirla a verdad y, en una
inteleccion adecuada, conseguir la concordancia del hombre con ella.
Mas bien, en la contradiccion a la realidad presente, la promesa abre
su propio proceso en torno al futuro de Cristo para el mundo y para



el hombre. La revelacion, conocida como promesa y aprehendida en
una esperanza de alégra, fundamenta e inaugura con ello un espacio
libre de la historia, el cual queda lleno por la mision feliz, por la
responsabilidad de la esperanza, por la aceptacion del sufrimiento en
la contradiccion a la realidad y por la partida hacia el futuro
prometido de el Reino de Luz.

En la carta a los Hebreos dice que la fe que Abel,
Enoc, Noé, Abraham y es la tinica salvacion - el que
alcanza el reino de Dios. Pero todos estos ejemplos de fe en
contradiccion con el mundo. Es una creencia escatoldgica, uno que
incluso la condena del mundo, como en el caso de Noé: ”’La fe de
Noé€ condenaba a sus contempordneos” (11:7). No es una fe

intellectual pero muy practico. No por ello se torna superflua, sin
embargo, la necesidad de alcanzar una inteleccion apropiada del



TR 2 AT T R
v S b A

e

Mt

A

existir humano y una orientacion en la historia universal. S6lo que
ambas cosas -- el esclarecimiento de la historicidad de la existencia
humana, y la aclaracion anticipadora de los nexos y perspectivas de la
historia universal -- tienen que ser ordenadas al proceso historico

apostolico, al que da vida, en promesa, la revelacion
de Dios.

El acontecimiento biblico de promesa, de la
revelacion de Dios solo puede ser articulado eny a
base del caracter de pregunta propio de la realidad del mundo en su
conjunto y propio también del ser humano, pero no se agota en esto
ni tampoco se identifica con ello. Asume a ambos en su propio
circulo de problemas, en el cual el saber de la verdad se presenta en
la forma de la pregunta abierta hacia el cumplimiento de la promesa.



Asume a ambos en su propio circulo de problemas, en el cual el saber
de la verdad se presenta en la forma de la pregunta abierta hacia el
cumplimiento de la promesa.

Si es acertado decir que las apariciones del resucitado
deben ser entendidas como anticipo de su propio
futuro, entonces hay que concebirlas dentro del
contexto de la historia de promesa del Antiguo
Testamento, pero no en analogia con la "epifania" --
entendida a la manera griega -- de la verdad.

Los testigos de pascua no perciben al resucitado en el

resplandor de la eternidad celestial, supraterrena, sino en el anticipo y
comienzo de su futuro escatologico para el mundo, un comienzo
milagroso del Reino de Dios. No es para ellos el "Eternizado", sino el
"Venidero". No le vieron como alguien que se encuentra en una
eternidad intemporal, sino como a aquél que sera en su dominio



venidero. Por ello se puede decir que el resucitado aparece como el
viviente, en la medida en que se encuentra en movimiento, en marcha
hacia su meta. En esta fe es la libertad que nos da la verdad,
disponible so6lo escatoldgica, no como “epifania”.

El Reino de Dios es todavia futuro para si
mismo. Las apariciones del resucitado fueron
percibidas como promesas y anticipaciones de
un futuro divina que esta realmente por llegar.
Como en esas apariciones se hizo perceptible
manifiestamente un proceso, ellas dieron lugar a un testimonio y a
una mision. El futuro del resucitado se hace, pues, presente aqui en la
promesa, y es aceptado por la esperanza dispuesta al sufrimiento, y es
concebido en un esperanzado pensar critico sobre los hombres y
sobre las cosas.

. Pero qué significa que el resucitado sea en su revelacion la
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promesa de su propio futuro? Tendria que significar que Yeshua se
revela y se identifica, en cuanto el Maschiach, en identidad y
diferencia consigo mismo. Se revela, y se identifica como el
crucificado y, en esa medida, en identidad
consigo mismo. Se revela como el Sefior que
esta en camino hacia su dominio venidero y, en
esa medida, en diferencia con lo que sera.

Por ello, la revelacion de su futuro es, en sus apariciones, una
revelacion "oculta". El es el Sefior oculto y el salvador oculto.
Gracias a la esperanza, la vida de los creyentes estd escondida con él
en Dios; sin embargo, lo esta en una ocultacion que se orienta hacia
un desvelamiento futuro, que tiende y empuja hacia €ste. El futuro de
Yeshua HaMaschiach es, en este contexto, la revelacion y
manifestacion de lo llegado. La fe se dirige, en esperanza y en espera,



hacia la revelacion de aquello que ha encontrado ya escondido en
Cristo. Y, sin embargo, con el futuro del resucitado, con aquello que
se promete, se pretende y se ofrece, con su resurreccion, va aparejada
no so6lo una expectacion noética.

El futuro del resucitado no es sdlo el desvelamiento
de algo oculto, sino también el cumplimiento de algo
prometido. La revelacion hecha en las apariciones de
Cristo resucitado debe ser calificada por ello no solo
de "oculta", sino también de "inconclusa", y hay que
referirla a una realidad que todavia no esta ahi. El final de la muerte y
la nueva creacion en la cual Dios sera todo en todo, en la vida y en la
justicia de todas las cosas, no han llegado atiin, no han ocurrido ni
aparecido todavia, pero estan prometidos y garantizados en su
resurreccion, mas aun, estdn puestos como una consecuencia
necesaria justamente con ella. Y asi, con el futuro del resucitado va
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va ligada también una expectacion criatural.

El concepto de revelacion de las religiones de “epifania” queda
subordinado al acontecimiento de la promesa. La revelacion es
entendida a partir de su contenido de promesa.
Evidentemente, aqui la revelacion de Yavé no
sirve para cubrir, con su eternidad, el presente
amenazado, sino que mas bien hace que los
oyentes de la promesa queden asimilados a la
realidad que les rodea, en la medida en que éstos se dilatan, en
esperanza y ¢xodo, hacia el futuro nuevo, el futuro prometido. La
consecuencia es, no el sancionamiento del presente, sino la salida o
exodo del presente hacia el futuro. Si los cultos miticos y magicos de
la religion de “epifania” tienen el sentido de aniquilar los terrores de
la historia, volviendo a vincular al hombre, hacia atras, con el sagrado




acontecer originario, y son casi antihistoricos en su tendencia, el Dios
de promesa otorga, en cambio, en el acontecer de la promesa el
sentido para la historia en la categoria del futuro y ejerce, en
consecuencia, un efecto '"historificador". Esta tendencia --
contrapuesta al mundo mitico -- a entender la
epifania y la revelacion a partir del acontecer de
la promesa, es evidentemente el motivo de que
las palabras que significan '"revelacion" sean
empleadas en el Antiguo Testamento de un modo
tan equivoco y tan poco sistematico. Yaveé no es, en este sentido, un
"Dios de aparicion". El sentido y la meta de sus "apariciones" no
residen en ellas mismas, sino en la promesa y en el futuro de ésta.

La investigacion veterotestamentaria ha puesto de relieve en muchos
lugares los efectos de ese proceso que, en la historia de Israel, se libra
entre la fe de promesa y la piedad de epifania. Alli donde las



caravanas de Israel llegaban al pais, percibian €ste y las nuevas
experiencias de la vida sedentaria como "cumplimiento de la
promesa", viajando, como realizacion de la promesa del Dios de la
promesa que ellos traian del desierto, el cual condujo
a sus padres en su peregrinacion hacia el pais.

La vida en la plenitud y multiplicacion del propio
pueblo es entendida asimismo desde el horizonte de
la promesa. Asi, pues, el hombre se asegura de su
propio existir mediante el recuerdo historico de la
promesa precedente, hecha por el Dios caudillo de los patriarcas
nomadas, y contempla, en el don del pais y del pueblo, la fidelidad,
visiblemente mantenida, de Yavé. Este es un cercioramiento del
existir esencialmente diferente de aquél que Israel encontr6 en
Palestina en los cultos agrarios y de fecundidad. El pais y la vida no
son puestos al abrigo de los dioses por medio de la piedad de




“epifania”, sino que son entendidos como un fragmento de historia en
el gran decurso de la historia de promesa. No es una fe o teologia de
solo haberse tenido en una posicion protegida.

Las promesas de Dios abren los horizontes de la
historia. Aqui, siguiendo una acertada formula de
H. G. Gadamer, no se ha de entender por
"horizonte" "un limite rigido", sino "algo dentro
de lo que podemos caminar y que camina con
nosotros". Israel vivid dentro de estos horizontes moviles de la
promesa y experimentd la realidad en el seno de sus campos de
tension. También cuando acabaron en Palestina los tiempos de las
peregrinaciones nomadas, este modo de experimentar, recordar y
aguardar la realidad como historia continu6 subsistiendo y ¢l fue el
que caracterizo su relacion, totalmente peculiar, con el tiempo. El




ambito cultural palestinense no logré que este pueblo concibiese el
tiempo en la forma de un retorno ciclico. Por el contrario, la vivencia
historica del tiempo consiguidé imponerse y dominar una y otra vez
sobre la vivencia a-historica del espacio, y convirtio los espacios
habitados del pais en espacios de tiempo de una
historia que trascendia e iba mas alla.

La revelacion de Yave se encuentra no solo al
comienzo de la historia de promesa (de tal modo
que las promesas y los mandatos se hacen en su
"nombre"), sino que se encuentra también en aquel futuro al que las
promesas apuntan y hacia el cual nos ponen en camino los

mandamientos. Pero alli no se revela solo el nombre propio de Yavé,
sino que su divinidad y su gloria se hacen manifiestas en todos los
paises, de tal manera que aquella promesa --"yo soy Yavé"-- se
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transforma en el "Kabod Yavé", que cumple todo, que cumplird todo.
En este caso, los anuncios de cosas que aparecen en las promesas son
idénticos con la glorificacion de la divinidad una y unica de Dios en
todas las cosas. Que "Yavé mismo" es el futuro de que los profetas
hablan tendria que significar entonces que, en su
gloria, que todo lo cumple, en su paz y en su justicia,
que es el acontecimiento que debemos aguardar
realmente, la creacion entera se torna buena y logra
su proposito.

Entonces, el conocimiento de Dios es asi un saber
anticipador acerca del futuro de Dios, un conocer la
fidelidad de Dios, apoyado en las esperanzas a que sus promesas han
dado vida. El conocimiento de Dios es asi un conocimiento que
tiende hacia adelante -- no hacia arriba--, hacia lo todavia no
amortizado, hacia lo todavia pendiente. Es un saber que conoce, no el



aspecto que ofrece la historia pasada, sino las perspectivas de las
promesas hechas y de la fidelidad prometida de Dios. El
conocimiento de Dios anticipara asi el futuro prometido de Dios,
recordando continuamente las palabras de eleccion,
alianza, promesa y fidelidad de Dios. Es un
conocimiento que rebasa los limites, en el horizonte
de recuerdo y de expectacion de la promesa, pues el
saber acerca de Dios es siempre a la vez el saber
acerca de la propia llamada historica que Dios nos
hace.

Asi como las promesas no son palabras destinadas a interpretar la
realidad que esta ahi, sino palabras operantes, dirigidas a los
aguardados acontecimientos de la fidelidad de Dios, asi tampoco
puede ser el conocimiento de Dios una especie de resumen del



del lenguaje de hechos consumados. La verdad de la promesa no
reside en una correspondencia mostrable con la realidad que estuvo o
que esta ahi. No reside en la "adaequatio rei et intellectus". No reside
en la ”obra completa de Jesus”.

Aqui la promesa demuestra su verdad, mas bien,
en la especifica "inadaequatio rei et intellectus"
en que coloca a los que la escuchan. Se encuentra
en una contradiccion mostrable con la realidad

historica. Jean 18:36 -- ”Jests respondié: Mi reino no es de este
mundo. S1 mi reino fuera de este mundo, entonces mis servidores
pelearian para que yo no fuera entregado a los judios; mas ahora mi

reino no es de aqui.” No ha encontrado todavia su correspondencia o
adecuacion, y por ello empuja al espiritu hacia lo futuro, es decir
hacia la espera obediente y creadora, situandolo en la oposicion a la



realidad que esta ahi, la cual no tiene en si la verdad. De esta manera
provoca una especial incongruencia ontoldgica en la conciencia que
espera y confia. No transfigura la realidad en el espiritu, sino que
tiende a modificarla. Por ello no libera fuerzas de
acomodacion, sino que engendra fuerzas que critican
lo que hay. Trasciende la realidad, pero no hacia un
irreal reino de los suerios, sino hacia adelante, hacia
el futuro de una realidad nueva.

La reflexion teologica sobre la ley puede iniciarse en
el instante en que la no llegada o el retraso del cumplimiento vuelvan
problematicas a las mismas promesas. La reflexion teologica, que
desliga a la ley de su futuro, puede surgir en el espacio vacio de la
demora de la promesa y a partir de las experiencias historicas que
contradicen el futuro prometido. La no llegada de las promesas en las



que se ha confiado, y la tentacion -- que aumenta al faltar la
proteccion y el caudillaje del Dios que imparte las promesas -- son las
que hacen posibles las siguientes reflexiones
teologicas:

a) Dios miente. Se trataba de su promesa y de su
alianza, pero ¢l no las ha guardado. "Has sido para
mi como un arroyo falaz, como un agua con la que
no se puede contar" (Jer 15, 18).

b) Dios es fiel. Dios no se niega a si mismo. Lo que ¢l
dice, ocurre. Pero si no ocurre, entonces es que no era una promesa
de Dios, sino la mentira de profetas falsos. La historia misma los
muestra como profetas falsos. Semejantes reflexiones se han
dirigido ya frecuentemente contra los caudillos carismaticos de
Israel.




c) La reflexion se orienta al mismo hombre tentado o incluso ya
desengafiado. El motivo de la retencion del cumplimiento, el
motivo de la lejania y de la ausencia de Dios, el motivo de su
juicio esta en el hombre, esta o bien en su apostasia de la esperanza
en el Dios de la promesa, para caer en la idolatria
(becerro de oro) o en el fetichismo, o bien en la
desobediencia a las instrucciones de los
mandamientos. Por ello es preciso escudrifiar el
pecado y la impurificacion y la expiacion, para
establecer de nuevo la promesa.

Mas justamente esta ultima reflexion convierte la

promesa en un objeto y la abstrae del Dios que la hace. La convierte
en un objeto cuya fuerza puede ser manipulable mediante penitencia
y culto. Mientras que una promesa divina lleva, por su propia esencia,
la fuerza para su cumplimiento en la fidelidad y en el poder del Dios



mismo que la hace, surge aqui, en la reflexion del espacio vacio de su
demora, un peculiar condicionamiento de la misma. Su cumplimiento
queda vinculado a la obediencia, y ésta es entendida como "conditio
sine qua non" y como equivalente humano. Una
obediencia perfecta, acorde con la promesa y con
sus preceptos, tiene que suscitar el cumplimiento,
mientras que toda imperfeccion proporciona
nuevos motivos para su demora.

Surge aqui una inversion que ofrece muchas caras y muchos matices
en la historia de los sujetos: si la obediencia es una consecuencia de
la promesa que nos impulsa a andar y a peregrinar en direccion a la
meta, y que confia el cumplimiento a la fuerza del Dios de la
promesa, aqui se puede considerar ahora, a la inversa, el
cumplimiento como consecuencia de la obediencia humana. No es
necesario que la obediencia humana sea entendida como causa
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No es necesario que la obediencia humana sea entendida como causa
efectiva del cumplimiento, sino que puede ser concebida también
como "ocassio" del cumplimiento realizado por Dios mismo. Mas
con ello la fuerza de la promesa para su cumplimiento
no reside ya en la fidelidad de Dios mismo, sino en el
hombre que obedece.

A esto podriamos calificarlo de "promesa en la forma
de la ley". En este contexto habria que sefialar entonces
que la polémica que Pablo entabla con el judaismo de
la Thord y con el cristianismo judaico versa ciertamente
sobre la ley, pero de lo que se trata es de la promesa (Gal 3, 15s.).
Promesa en la forma de la ley o promesa en la forma del evangelio:
¢sta es la cuestion. Y pudiera ocurrir que la "promesa en la forma del
evangelio" volviese a poner de manifiesto el sentido originario de la
ley como precepto vinculado a la promesa.




El mensaje de los profetas clasicos se yergue en la sombra de la
amenaza y de la aniquilacion -- procedentes de Asur, de Babilonia y
de Persia -- del Israel como pueblo, como estado y como territorio
palestinense dividido en ambos reinos. Los profetas ven ante sus 0jos
el aniquilamiento de lo existente y de toda la historia
anterior de promesa y de cumplimiento, que Israel
debe a su Dios. Interpretan esta historia de
decadencia como juicio de Yavé sobre su pueblo
apostata. Por esto para ellos el nuevo obrar de Yavé
en la historia del pueblo -- historia que para Israel se
convierte en la historia de su decadencia-- llega a tener el mismo
rango ¢ incluso llega a entrar en concurrencia con las acciones
historicas de Yavé en el propio pasado, recordadas en el culto y en las
festividades. Este nuevo obrar de Yavé, fodavia oscuro e
indescriptible, llevara incluso a una superacion y a una disolucion de
la obras pretéritas realizadas en el pueblo. En el juicio historico sobre
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Israel, Yavé liquida no sélo las culpas de aquél, sino también --en su
insondable libertad para lo nuevo-- sus propias alianzas.

Con la amenaza de que el juicio de Yavé sobre Israel
vendrd de los pueblos que atacan a éste, se llega a
conocer una universalizacion totalmente decisiva del
obrar de Dios. La experiencia de quedar aplastado entre
las grandes potencias del mundo es entendida como
juicio de Yavé. Sin embargo, ya en AmoOs esta amenaza
del juicio se torna universal: Dios condena toda injusticia, también la
que se da en los pueblos que no conocen su ley.

En consecuencia, el Dios que juzga mediante los pueblos a su pueblo
apOstata, es tambi€n el Sefior de esos pueblos y serd su juez. Pues si



hace de esos pueblos los ejecutores del juicio sobre Israel, entonces
es también, evidentemente, Dios y Sefior de ellos. Si juzga a Israel
segun su ley mediante esos pueblos, tambi¢n juzgara a esos pueblos
segun su ley, que por el momento esta dada solo a Israel. Mediante su
ataque a Israel, y por el hecho de que éste, bajo el
mensaje de los profetas, tenga que entender ese
ataque como juicio de Dios, los pueblos son
implicados en el destino de Israel y caen, en juicio y
en bendicidn, dentro del ambito de influencia de
Yave.

Al morir politicamente, Israel toma de la mano, por asi decirlo, a esos
pueblos y los introduce en el futuro de su Dios, del Dios de Israel.
Justamente con esto, las amenazas y las promesas de futuro de Yavé
son liberadas de su limitacion historica a ese unico pueblo y al
concreto futuro historico del mismo, y quedan escatologizadas.
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El horizonte movil de los anuncios de futuro del Dios que hace
promesas alcanza, al extenderse a "todos los pueblos", los limites de
la realidad humana en general, es decir se torna universal y, con ello,
escatologico. El horizonte del Dios venidero alcanza asi un "non plus
ultra".

Mas aunque el mensaje de juicio de los profetas es
tan amplio que abarca a todos los pueblos, y tan
profundo que toca las raices de la existencia terrena,
alude, sin embargo, una vez mads, a un futuro
distinto, a un dia de Yavé, el cual surgira de la noche del juicio. Este
juicio significa sin duda el aniquilamiento -- merecido en su
existencia actual -- del pueblo y de la historia, pero no significa
aniquilamiento de la fidelidad de Yave a si mismo. Por ello, puede ser
entendido como juicio que prepara algo nuevo final, y como
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juicio que prepara algo nuevo final, y como aniquilamiento en razén
de una mayor consumacion. Aparecen asi visiones de la salvacion
venidera, nueva, jamas contemplada, visiones de la nueva alianza, de
la futura gloria de Yavé en su dominio sobre la tierra;

y ello no so6lo para Israel, sino, por asi decirlo, para |
todos los pueblos que han intervenido en el juicio de
Israel, los cuales quedaron implicados en la historia de
Yave con aquél.

Unicamente a través de la mencionada universalizacion del juicio es
como la salvacion venidera de Yavé se torna escatologica en su

amplitud y en su liberacion de restricciones. ;Como es imaginado
esto? Por lo pronto, y en analogia con el anterior obrar salvifico de
Dios en la historia del cumplimiento de sus promesas en el pasado
del pueblo, "lo nuevo", cuya venida se profetiza, es imaginado como



una nueva conquista del pais, como la aparicion de un nuevo David y
de una nueva Si6n, como un nuevo ¢xodo, como una nueva alianza.
Es imaginado, pues, como "renovacion" y como repeticion de lo
perdido y pasado, en las correspondencias de final y
principio. Pero se trata de analogias que quieren aludir
a algo que es lo absolutamente no-analogo. No se
puede tratar de la restitucion del hermoso pasado, pues
Yavé ha hecho acontecer ya cosas nuevas vy
desconocidas.

El juicio se ha vuelto universal, y por ello los pueblos --
por lo pronto los que han participado en el juicio, y
luego, "pars pro toto", a través de ellos "todos los pueblos"-- quedan
implicados en el nuevo y venidero obrar de Dios. Ya con el juicio
Yavé se glorifica en ellos. Y mucho mas ain se glorificara cuando
salga a luz su nuevo obrar salvifico con Israel. "La salvacion se ha




vuelto universal, aunque es también israelita y sea a través de Israel
como llega al mundo." Sin ninguna duda estas visiones de salvacion,
que debemos llamar "escatologicas" por el hecho de que, al liberarse
de sus restricciones, hacen saltar todos los limites
espaciales y nacionales y llegan hasta el limite de la
realidad humana en "todos los pueblos", son
"escatologias israelocéntricas".

Esto se deduce ya de la forma de expresarse en
analogia con la anterior historia salvifica de Yavé con
su pueblo, y se deduce también de la experiencia
basica de juicio hecha en la historia, que se concentra
en Israel. Sin embargo, con la ampliacion de la amenaza del juicio y
de la promesa de salvacion a todos los pueblos va vinculado también
lo que Th. C. Vriezen llama la "tarea misional de Israel": ser luz de
los pueblos y testigo de Yavé en su proceso juridico con los dioses de




¢stos. Pero a medida que el nuevo y venidero obrar salvifico de Dios
destruye todas las analogias sacadas de la historia experimentada y
transmitida de Israel con su Dios, y a medida que el juicio, que
comienza con Israel, se extiende a lo largo de la historia de los
pueblos, tanto mas se destacan las primeras huellas de
una "escatologia universal de toda la humanidad". Sin
embargo, puede sospecharse que aqui comienza ya
aquello que debemos calificar de apocaliptica.

Con todo, en el primer momento subsiste todavia un
limite en el mensaje profético: la muerte. En tanto la
muerte sea sentida como limite natural de la vida, Dios continua
siendo un Dios de los vivientes. Pero s1 la muerte, al menos la muerte
temprana, es experimentada como exclusion de la vida cumplida y
consumada por la promesa y, por tanto, como efecto del juicio,



entonces la esperanza en la superacion del juicio de Dios por su
gloria vivificadora debe explicarse tambien a base de este limite. Por
ello, en la periferia del mensaje profético, el morir aparece como un
padecer el juicio divino, y la salvacion mesianica en la cual el juicio
queda abolido se explica a base de una superacion del
morir y de la muerte.

las 1deas egipcias sobre el mas alla. Pero si el limite de
la muerte es entendido como juicio de Yave, entonces
el poder de éste llega también mas alld de la muerte. También los
muertos pueden ser vistos como muertos insertos en su ambito de
promesa y de dominio, y también la muerte misma aparece como una
posibilidad que esta en su mano y que puede ser invertida, y no ya
como una realidad fija, que le pone un limite en su obrar. Asi, pues,



habria que llamar escatoldgica, también a una promesa cuyo
horizonte de expectacion rebasa y supera todas las experiencias del
Jjuicio total hechas en el vivir y en el morir.

So6lo cuando el horizonte de expectacion va mas alla
de los limites percibidos como ultimas fronteras del
existir, es decir mas alla de la muerte, se ha alcanzado
un "eschaton", un '"non plus ultra", un "novum
ultimum".

"La universalizacion de la promesa encuentra su

eschaton en la promesa del dominio de Yavé sobre todos los pueblos.
La intensificacion de la promesa encuentra su umbral hacia lo
escatologico al poner en cuestion la muerte."



Resulta dificil dar una interpretacion del fenomeno y del contenido de
la apocaliptica del judaismo tardio. ;Se trata de prolongaciones
legitimas del mensaje profético, o constituye una apostasia de la fe
profética de promesa? ;Se trata de la irrupcion de la imagen iraniano-
dualista del mundo, o existia ya, si esto es cierto, una
apertura interna para esa imagen, basada en el
mensaje profético?

Por lo pronto podremos decir que la orientacion
escatologico-futurista de la mirada es comun a
profetas y a apocalipticos. Pero inmediatamente habra que establecer
diferenciaciones.

a) La apocaliptica cultiva una concepcion religiosa, determinista de
la historia. La sucesion temporal de los eones estd fija desde el
comienzo, y la historia desarrolla "succesive" un plan de Yavé. En la



profecia, en cambio, falta la idea de que los "eschata" estan ya fijos
desde los tiempos primitivos.

b) Lo contrapuesto al Dios que obra histéricamente es, en la
apocaliptica, el "mundo", sometido al poder del mal. En cambio, en
los profetas se trata de "Israel y los pueblos".

c) La expectacion apocaliptica no se dirige ya a una
consumacioén de la creacidon mediante la superacion
del mal por el bien, sino que tiende a la separacion del
mal y el bien y, por tanto, a que "el mundo sometido
al poder del mal" sea sustituido por el futuro "mundo
de la justicia". Muéstrase aqui un dualismo fatalista que no se
encuentra de ese modo todavia en los profetas.

d) El juicio no es visto, en la libertad de Dios, como un juicio
revocable y modificable, si es posible, por la penitencia, sino como
un destino inmutable que estd fijo y que llega como un "factum
irreparabile".




e) Los profetas se encontraban en medio del pueblo de Israel y, por
tanto, dentro también de su historia. Los apocalipticos los
encontramos en la comunidad yavista de los justos, posterior al

exilio.

f) Los profetas tomaron con toda franqueza la
situacidon que ocupaban con sus profecias en su
presente historico. A partir de aqui desarrollan sus s
perspectivas historicas. En cambio, el apocaliptico
encubre su propia situacion historica.

El mundo entero --no s6lo el mundo de los hombres, y el mundo de
los pueblos-- cae en el proceso historico escatologico de Dios. La
conversion del hombre en el mensaje profético tiene asi su correlato
en la conversion del cosmos entero, del cual habla la apocaliptica. La
revolucion profética del mundo de los pueblos se amplia a la




revolucion cosmica de todas las cosas. No solo los martires son
introducidos en el sufrimiento escatoldgico del siervo de Dios, sino
que la criatura entera es insertada en el sufrimiento del final de los
tiempos. El sufrimiento se torna universal y hace
saltar en anicos el universal contento del cosmos, lo
mismo que despues la alegria escatologica resonara
en un "nuevo cielo y una nueva tierra".

Dicho con otras palabras: la apocaliptica piensa
ciertamente su escatologia de manera cosmologica,
pero esto no representa el final de la escatologia, sino
el comienzo de una cosmologia escatoldogica o de una ontologia
escatologica para la cual el ser se torna historico y el cosmos se abre
al proceso apocaliptico. Esta historificacion del mundo en la
categoria del futuro escatologico universal tiene una inmensa
importancia teologica, pues mediante ella la escatologia se convierte




en el horizonte universal de la teologia en cuanto tal. Sin apocaliptica
la escatologia teologica queda estancada en la historia de los pueblos
humanos o en la historia existencial del individuo. Tampoco el Nuevo
Testamento ha cerrado la puerta que la apocaliptica ha abierto a la
escatologia hacia la amplitud del cosmos y hacia el
espacio libre, situado mas alla de la realidad
cosmica dada.

A partir de la formacion griega de la dogmatica
cristiana, se ha accedido de ordinario al misterio de
Jesus desde la idea general de Dios propia de la metafisica griega: el
Dios unico, al que todos los hombres buscan en base a su experiencia
de la realidad, ha aparecido en Jesus de Nazaret; ya sea que la Idea
eterna, suprema, de lo bueno y de lo verdadero ha encontrado en ¢l su
mas perfecto maestro, ya sea que el Ser eterno, el origen de todas las
cosas, se¢ ha encarnado en ¢l y ha aparecido en el mundo de lo
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caduco, de lo mortal, de lo que estd disperso en lo multiple. El
misterio de Jesus es asi la encarnacion del Ser unico, eterno,
originario, verdadero e inmutable, divino. En la cristologia de la vieja
Iglesia, este camino fue recorrido de multiples
maneras. Por ello sus problemas se derivaban de que
se identificaba al Padre de Jesucristo con el Dios
Unico de la metafisica griega, adjudicando a aquél los
atributos de este Dios. Pero si se considera que la
divinidad de Dios consiste en su inmutabilidad, en su
inalterabilidad, en su incapacidad de sufrir y en su
unidad, entonces la actuacion historica de este Dios
en el acontecimiento de la cruz y de la resurreccion de Cristo resulta
tan inexpresable, como inexpresable resulta también su promesa de
un futuro escatologico.




En la edad moderna se ha accedido con frecuencia al misterio de
Jestus desde una manera general de entender el ser humano en la
historia: existe historia desde el momento en que existe el hombre.
Pero la posibilidad de percibir y de pensar la existencia del hombre
también como una existencia historica, y de desvelar radicalmente la
historicidad de la existencia humana, es algo que solo
Jesus trajo al mundo.

La palabra y la obra de Jesus introdujeron el giro
decisivo en la manera como el hombre se entiende a si
mismo y al mundo, pues ¢l fue quien redujo a verdad la manera de
entenderse el hombre a si mismo en la historia, al convertirla en
inteleccion de la historicidad de la existencia humana.

En lugar de una pregunta general por Dios y de una idea general de
Dios, que Jesus redujo a verdad, quedando asi verificadas, se
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presupone aqui un concepto general del ser humano, una
problematicidad general de la existencia humana, que Jesus redujo a

verdad, quedando asi verificados.

Ambos accesos al misterio de Jesus arrancan de lo
universal para reducir a verdad aquel misterio a base
de lo concreto de su persona y de su historia. Es
verdad que esos dos accesos a la cristologia no tienen
que pasar por fuerza al margen del Antiguo
Testamento, dejandolo a un lado, pero no lo
encuentran necesariamente en su camino. Mas el
acceso de Jesus a todos los hombres tiene necesariamente como
presupuesto el Antiguo Testamento, con la ley y la promesa. Por ello
la cuestion consiste en preguntar si no hay que tomar en serio la
relevancia teoldgica de los dos principios siguientes:




i

1. Quien resucitod a Jesus de entre los muertos fue Yave, el Dios de
Abrahan, Isaac y Jacob, el Dios de la promesa. Quién es el Dios que
se revela por Jesus y en Jesus, es algo que se deduce exclusivamente
de su diferencia e identidad respecto al Dios del Antiguo Testamento.
2. Jesus era judio. Quien es Jesus, y que ser de hombre se revela a
través de ¢l, es algo que se deduce de su conflicto con la ley y la
promesa del Antiguo Testamento.

Si tomamos en serio estos dos puntos de partida, entonces el camino
del conocimiento teoldogico conduce irreversiblemente de lo
particular a lo general, de lo historico a lo universal escatologico.



