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1. De la sintesis medieval ala emergencia moderna de la subjetividad
(por la subjetivizacion de los valores y del relieve de la ejemplaridad moral del Maestro)

«El caracter peculiar de la edad moderna —escribe Joseph Lortz— puede comprobarse especialmente por sus
diferencias con la edad precedente, el medievo, es decir, por sus tendencias disgregadoras: subjetivismo e
individualismo, nacionalismo, laicismo y secularizacion. Su trascurso se caracteriza por la realizacién de las
potencialidades contenidas en estos factores».(1) Si el mundo medieval se caracteriza por la sintesis en el plano
politico-religioso (Imperio-Papado) y en el del pensamiento (mentalidad ordenadora y métodos escolésticos), la edad
moderna se caracteriza por la disolucion de la sintesis a nivel politico-religioso y socio-cultural. Las causas de este
proceso son complejas y mdltiples. Si entre las politico-religiosas hay que sefialar especialmente la formacion de los
estados nacionales de monarquia centralizada (Inglaterra, Francia, Espafa) y la creciente resistencia antirromana,
debida también al relajamiento del clero, en el plano més especificamente espiritual e intelectual el declive del
medievo se anuncia de multiples formas. Por una parte, el humanismo, con su tendencia positiva y critica, facilitada
por la invencion de la imprenta, permite un gran contacto personal y directo con los textos, casi imposible
anteriormente y capaz ahora de estimular de forma nueva el discernimiento y el juicio individual; por otra, la "via
moderna”, inaugurada por Guillermo de Occam, opone el saber critico humano a la realidad religiosa positiva,
relegada en un fideismo de tipo voluntarista, al tiempo que el nominalismo produce una desconfianza difusa en la
posibilidad de un conocimiento que tenga alcance real sobre las cosas. La inquietud psicoldgica del siglo XV, por otra
parte, alimentada por la inseguridad social y politica y favorecida por acontecimientos dramaticos, como la peste negra
gue en 1348 trastornd a Europa, se expresa en una mentalidad ansiosa y con frecuencia infantil, en una religiosidad a
menudo supersticiosa, cuyo ejemplo lo tenemos en la caza de brujas tipica de esta época y en la difusién del tema de
la muerte y lo demoniaco en el arte. De este conjunto de factores sera fruto y al mismo tiempo expresion original la
Reforma, que evidenciara la disolucion de la precedente sintesis critica y la emergencia del sujeto en su dimension
histérico-concreta y en su existencia ante el Dios vivo de manera Unica y original.

En el &mbito teoldgico, la Escoléstica —tras el gran florecimiento del siglo Xlll— se habia ido convirtiendo en un
ejercicio dialéctico sobre si mismo (recuérdense los sarcasmos de Erasmo en el capitulo 53 de Elogio de la locura,
dirigido contra «los locos mas locos, los te6logos»). Esto no dejara de tener consecuencias en el alejamiento
progresivo de la espiritualidad respecto de la teologia, por ir en busca de una experiencia de Cristo mas subjetiva,
intimista y concreta. Es justamente esta piedad intimista y subjetiva la caracteristica de la "devotio moderna" del tardo
medievo, dominada por el motivo de la "imitatio Christi". Como reaccion al intelectualismo de la Escoléstica tardia,
favorecida por la separacion nominalista entre fe y razén, la atencion se concentra prioritariamente en la vida interior
del sujeto, conforme a una necesidad de apropiacion subjetiva de los valores, lo que enlaza también con el proceso de
introyeccion de la figura de Jesus Maestro. Es la lucha espiritual y el camino de perfeccion del alma lo que aparece en
primer plano. Y Cristo es el Maestro interior, que habla al alma sedienta de Dios, presentandose sobre todo como
modelo moral y espiritual al que imitar y seguir. Eso sucede, por ejemplo, en el extraordinario testimonio de
experiencia interior que es la Imitacién de Cristo, al igual que en los Ejercicios espirituales de Ignacio de Loyola, que
en la confrontacion con los misterios de la vida de Cristo conducen al ejercitante al discernimiento espiritual y a la
decision del corazén ante la alternativa suprema, de tal modo que la vida y las opciones del Maestro se reproduzcan
en el seguimiento del discipulo.

Gran heredero de la piedad cristologica medieval y al mismo tiempo testimonio y artifice de los albores de la
modernidad es Martin Lutero. Si el pesimismo nominalista y el individualismo exasperado se unen a los tonos
dramaticos de la conciencia afligida del siglo XV, no es menos resplandeciente en su obra el principio cristolégico
paulino de la "theologia Crucis" y del "celo" por Cristo. "Crux probat omnia" expresa no sélo que la Cruz es la
subversion y la confutacion de todas las presunciones humanas, y por tanto la negativa mas radical de todo posible
pelagianismo que vea al hombre salvarse con sus solas fuerzas, sino también que Unicamente por el camino dialéctico
de la ruptura y no por el analogico de la continuidad, "per passiones et crucem" y "sub contraria specie", puede el
hombre encontrar la revelacion de Dios en Jesucristo. Para quien acepta la locura de la Cruz y no presume de tener
mas certeza que Cristo, Sefior y Maestro, y Cristo crucificado, la vida en la muerte se hace posible, la "sola gratia"
triunfa, la "sola fides" salva. Lo que en Lutero resulta verdaderamente nuevo y moderno es que el punto de apoyo de
su investigacion es el problema existencial decisivo, el posicionamiento concreto y al mismo tiempo radical sobre el
gue se juega todo, la busqueda de la salvacion. Lutero «no es un sistematico. En consecuencia, se ve en gran medida
determinado por la experiencia vivida (Erlebnis) y por la voluntad... Todo lo que escribié y dijo es confesion, es decir,
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reconocimiento, que es pagado con la vida vivida y con el propio sufrimiento y que debe participar a los demas».(2)
Por la vivencia de sus pruebas y tentaciones y por la experiencia consoladora de la gracia, anunciada por la Palabra
de Dios, que él lee y medita asiduamente, se le plantean a Lutero los interrogantes que se encuentran en la base de
su mensaje y sobre los que construye su camino hacia la salvacién: Cristo es para él el Maestro sobre el que contrasta
todos los bienes y todas las verdades. «Toda la confianza, la vida, la gloria, el poder y la sabiduria del hombre esta
s6lo en Cristo. Pero Cristo esta escondido en Dios, por lo que todo lo que aparece interna o externamente no es lo que
puede ser supuesto por el hombre, con lo que afirmo que habernos convertido en necios, es decir, en saberlo todo,
fuera de Cristo es no saber nada».(3) Esta afirmacion exclusiva y casi celosa de Cristo, cargada de densidad
existencial, es la que hace a Lutero afin a Pablo y Agustin y la que al mismo tiempo le convierte en signo de una edad
nueva. Su teologia militante, fuertemente radicada en la experiencia, es imagen y al mismo tiempo factor determinante
de los cambios que se anuncian, bajo el signo de una atencién nueva a la subjetividad, de la que la doctrina del "libre
examen" no serd mas que tematizacion refleja. Pero el subjetivismo de Lutero sigue estando sélidamente ancorado en
la fuerza del Objeto puro, en la victoria del Dios vivo revelado en Cristo sobre el pecado del mundo: «Esta es la
diferencia estable entre la ley antigua y la nueva. La ley antigua dice a los que son soberbios en su justicia: debes
poseer a Cristo y su Espiritu; la ley nueva dice a los que se han humillado en su pobreza, en materia de justicia, y
buscan a Cristo: mira, aqui esta Cristo y su Espiritu. Por tanto, los que entienden por Evangelio algo distinto a anuncio
gozoso, no comprenden el Evangelio. Hacen eso justamente los que lo han transformado en ley en vez de entenderlo
como gracia; y son ellos los que han hecho de Cristo un Moisés para nosotros».(4) No obstante, la reivindicacién del
caracter intensamente personal de la experiencia de la gracia al acoger a Cristo, constituye la premisa decisiva para
intensificar el proceso de subjetivizacion de la fe, que culmina en la referencia al Sefior Jesus especialmente como
Maestro y modelo moral del alma.

2. El triunfo moderno del sujeto: Cristo Maestro, modelo de subjetividad completa (5)

René Descartes lleva a cabo la aceptacion especulativa de la nueva emergencia de la subjetividad. El "cogito, ergo
sum" es la inscripcion refleja de un acto existencial denso y concreto; es llevar a la palabra, de forma sisteméatica y con
capacidad de refundar el universo del conocimiento, los derechos del sujeto, enraizados en el acto mismo de la razon.
Justamente por haber sabido expresar el ansia de toda una época, la influencia de Descartes sera enorme. Antes que
maestro de contenidos, es maestro de pensamiento que educa a la bisqueda de una claridad y una evidencia que se
convierten en norma y medida de la verdad del conocimiento. A pesar de la fascinacion que despertara en muchos
espiritus religiosos, la forma cartesiana se opone irreductiblemente al pensamiento del advenimiento divino, porque
parte del movimiento "exodal" o peregrinante del hombre, en su aspecto cognoscitivo y elaborativo, y se detiene en él..
El Dios de Descartes es un producto de la razon, al que necesita como garantia suprema de su verdad y de la relacion
—insoluble en caso contrario— entre la "res cogitans" y la "res extensa", pero no es el Dios vivo subversivo e
inquietante para el horizonte mundano. De ahi que, también por esto, sea amplia y profunda la reaccion teologica y
espiritual contra Descartes y el cartesianismo.

En el campo teoldgico, la necesidad de confirmar la objetividad de la verdad contra las aventuras de la subjetividad
emergente lleva a la ensefianza catdlica especialmente a presentar sin solucién de continuidad la reflexién
intensamente especulativa de la Escolastica, pero empobreciéndola progresivamente de toda presencia de cristologia
concreta, lo que podria por lo menos dar la impresién de un propésito ejemplarista y subjetivista. El uso mismo de la
Escritura se reduce cada vez mas a una coleccion de argumentos probativos o de sentencias piadosas, hasta llegar a
la aridez conceptiva de los manuales. No sorprende, por tanto, que la piedad cristoldgica, separada de la teologia de
las Escuelas, se alimente en otros cauces, que iran desde el hincapié que se hace en la unién con Cristo,
caracteristico de Pierre de Bérulle (T 1629), a la espiritualidad del anonadamiento en conformidad con Aquel que es
sacerdote y victima, al rigorismo jansenista de Cristo juez y a la devocion al Sagrado Corazén, como camino para
entrar en lo intimo del misterio de Cristo Amor, cuyos pensamientos, afectos y deseos deben descubrirse e imitarse
(San Juan Eudes, T 1680). Aunque se mantenga en el protestantismo la acentuacidn cristologico-biblica de los
origenes, no es menos cierto que se perfilardn en todo su alcance las consecuencias de la exageracion del principio
subjetivista implicito en los origenes de la Reforma: la piedad confesional desarrollara temas intimistas acompafiados
por un rigorismo moral, como en el pietismo iniciado por Philipp Jakob Spener (T 1705), mientras que la reflexion
sobre la Escritura se abrira a los desafios de la razon iluminista, no sélo con el nacimiento de la exégesis critica —que
por lo demas tiene en el oratoniano Richard Simon un iniciador en el campo catolico—, sino también y especialmente
con los avances del reduccionismo racionalista.

Hay un nombre que se impone por encima de todos en el escenario de la resistencia anticartesiana, y el del gran
napolitano Juan Bautista Vico, el pensador que, «desde un rinconcito muerto de la historia», reacciona genialmente a
la apresamiento de la subjetividad absoluta y restablece la relacion exacta con la objetividad en la circularidad propia
del conocimiento histérico.(6) Su anticartesianismo es sobre todo rechazo del principio de que el hombre es s6lo
razén, en nombre de la recuperacion del sentimiento, de la fantasia y de la propia razén como razén concreta. El
"cogito”, en conclusién, se ve como constatacion de una presencialidad que en modo alguno puede ser criterio
exclusivo o fuente absoluta de conocimiento. El criterio de la verdad debe buscarse, por tanto, en el sentido de la
explicacién, no en el de la mera deduccién interna del pensamiento: se conoce una cosa cuando se la explica en sus
causas, en su proceso historico. Y se explica asi una cosa cuando se la hace, y por tanto cuando puede presentarse
su evolucion, su vida: "verum ipsum factum"”. De este modo, el sentido profundo del axioma de Vico: "verum et factum
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convertuntur”, se opone tanto a una reduccion idealista de lo real a lo ideal, cuanto a un apresamiento materialista de
lo ideal en lo real, para establecer una correlacion exacta de subjetividad y objetividad en el conocimiento, que no
sacrifique ni el valor informativo, el dato, ni la trascendencia de la norma, la verdad divina sobre la que se mide la
capacidad epestimoldgica de la mente humana. La correlacion de verdadero y efectivo esta por tanto abierta siempre:
no se da una linealidad progresiva, sino la posibilidad de una serie interminable de corsiy recorsi, que no expresan
una ley abstracta del eterno retorno, sino la permanencia concreta de la libertad y de sus posibilidades de caida y de
recuperacion. La historia es para Vico una historia abierta. En ella el paso a estadios sucesivos y superiores de
civilizacion revela una heterogénesis de los fines que remite a la intervencién de la Providencia divina,
simultineamente transcendente y soberana e inmanente a la vicisitud de sus criaturas. Lejos de entrar en disputa con
el hombre, la Providencia abre de la forma més radical a lo nuevo, al més alla de y al mas.

Una indicacion de la posibilidad de aceptar en el pensamiento de la fe las geniales intuiciones de Vico y su alma
profundamente anticartesiana puede encontrarse en otro gran napolitano, san Alfonso de Ligorio.(7) Su teologia moral
y Sus escritos espirituales —que tendran una amplisima influencia en el mundo cristiano— conjugan de forma
admirable el sentido de la divinidad de Dios con el de la humanidad del hombre y con el pensamiento de su encuentro
en Jesucristo: si la afirmacién rotunda de lo sobrenatural evita a Alfonso la caida en racionalismos aridos, la intensa
percepcién de lo humano le hace desconfiado y liberador en relacién con el rigor jansenista. En él, la circularidad de
éxodo y de advenimiento es total, con un respeto limpio de las diferentes propiedades de los dos, sintesis que es fruto
del mundo mismo en el que han nacido y se han desarrollado las fecundas intuiciones de Vico. La referencia a
Jesucristo en Alfonso nada tiene que ver con un modelo moral abstracto y lejano, sino que es siempre y sélo una
experiencia del amor del Dios vivo, que resulta posible en El. Al amor corresponde solo el amor, y s6lo amando y
dejdndose amar se aprende a amar.(8) Jesucristo es el Maestro en la dulzura y en la fuerza de su amor, que atrae y
forma el corazén y la vida: «El Sefior del mundo se humilla hasta tomar forma de esclavo... Nos amé, y porque amaba
se abandoné al dolor, a las ignominias y a la muerte mas penosa que haya padecido hombre alguno en la tierra».(9)
«Es el mismo amor que ensefa a no hacer nunca nada que desagrada a Dios y a hacer todo lo que le agrada».(10)
La aparicién de la subjetividad, sin embargo, no se mantiene en el avance de la mentalidad moderna dentro del
equilibrio conseguido por Vico y san Alfonso. El proceso puesto en marcha con el Humanismo y la Reforma
desemboca, por el contrario, en un triunfo del sujeto que es la vicisitud del lluminismo, tanto en su traduccion préctica,
gue es la revolucién francesa, como en su expresion tedrica, que es el idealismo aleman. El proceso es complejo, pero
puede ser evocado y, al menos en parte, comprendido en su mas alta formulacion refleja, la producida por G.W.F.
Hegel. Este quiere pensar la vida llevando a la palabra el movimiento, la contradiccion y la superacién, que animan
nuestra existencia y la historia. En él la verdad no esta hecha de esencias inmutables y eternas, no es un objeto; es un
devenir perenne, que afirma, niega y actla para superarse nuevamente a si misma. El pensamiento adquiere asi una
formidable dignidad préctica, es conciencia y factor de cambio, movimiento del espiritu que se supera inagotablemente
en la historia real de los hombres. Contra el pensamiento del estancamiento y de la identidad muerta, la filosofia debe
pensar la vida y por tanto también la contradiccion como momento propio de todo devenir, la relacion como tejido
concreto de encuentros en que se sittan el sujeto y el objeto, y la unidad como reconciliacién final, rica de todo el
dinamismo del proceso, y sin embargo momento siempre nuevamente inicial. Todo esto constituye la fascinacion y la
belleza de la filosofia hegeliana: la vida del pensamiento y el pensamiento de la vida... Se puede comprender desde
esta perspectiva que justamente desde la cristologia es de donde arranca el poderoso monismo hegeliano del Espiritu:
el encuentro entre el Espiritu y la historia, que manifiesta a ésta como fenomenologia del Espiritu absoluto en el
proceso eterno de su realizacion dialéctico, se verifica en Jesucristo, el hombre divino o el Dios humano, que es en si
mismo la autoconciencia universal, en quien todo encuentra paz y conciliacion. Una conciliacién y una paz, sin
embargo, de un mundo cerrado sobre si mismo, satisfecho racionalmente de si, incapaz de hospedar la Diferencia 'y
de respetar su preeminencia, y por tanto expuesto al final al arbitrio de la razon despotica, inevitablemente totalitaria y
violenta, como sera la razén ideoldgica en todas sus expresiones.

Y es precisamente este aspecto el que constituye el riesgo y la deficiencia de la filosofia hegeliana. Demasiado
ambicioso resulta el proyecto de un pensamiento que abarque la fluidez perenne de la vida en una especie de «triunfo
baquico donde no hay miembro que no esté borracho». Detenerse parece inevitable, y la mitologia hegeliana del
concepto, la victoria final del sistema sobre la fluidez permanente de la vida real, es simultaneamente es repliegue de
Hegel y la tentacion que se asoma a quien acepte su desafio. La razdn necesita una reconciliacion completa para
sentirse segura y pacificada, y Hegel parece no saber resistir a la seduccién de este pacificacion dltima. Le empujaba
a ello cierta presuntuosa conciencia de ser la mies, el fruto maduro de toda una época. Las exigencias de la
subjetividad moderna fueron en él llevadas a su tension extrema, mas alla de la cual no parece que hubiera mas que
desierto y aburrimiento. Le empujaba a ello el freno reaccionario que siguio a la revolucion francesa y que pedia
restauracion y tranquilidad, orden ideal frente al desorden experimentado en lo real. Y le empujaba a ello la actitud
instintivamente defensiva —y tan ampliamente humana— del pensamiento, especialmente si muy ejercitado, en
relacion del "plus ultra". El filésofo del acontecer termina asi cerrando el movimiento de la vida en la tranquilidad del
sistema, en la reconciliacién de aquel monismo del espiritu que no deja ya espacio a la novedad del futuro y a las
sorpresas del advenimiento. En esta luz Jeslis Maestro no es Aquel en quien el proceso del mundo ha sido
definitivamente publicado y realizado: «Lo que representa la vida de Cristo... es el proceso de la naturaleza del
espiritu, Dios en la forma humana. Este proceso es en su desarrollo el progreso de la idea divina hacia la mas alta
escision, hacia lo contrario del dolor y de la muerte que es ella misma la conversién absoluta, el amor supremo, en si
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mismo el negativo del negativo, la absoluta reconciliacién, la superacion de la oposicion del hombre con Dios y el final,
gue se resuelve en el esplendor que es la acogida gozosa de la naturaleza humana en la divina. El primero, Dios en la
forma humana, es real en este proceso, que muestra la separacién de la idea y su unificacion, su realizaciéon como
verdad. Esta es la totalidad de la historia».(11)

No obstante, si «Hegel negé el futuro, ningtin futuro negara a Hegel».(12) El nego el futuro porque absolutizé el evento
de la razdn, celebrando asi el triunfo de la subjetividad moderna. Sin embargo, el futuro del pensamiento no podra
negar su problema, el desafio a pensar la fuerza de la vida para transformarla y transformar la historia. El hechizo
hegeliano inspirara empresas de derecha y de izquierda, la recuperacion de la singularidad y la lucha de clases. En
todas estas tentativas, tan diferentes entre si, revivira el esfuerzo hegeliano del concepto, es decir, el rechazo de una
teoria abstracta en favor de un ideal cargado de la concrecidn dialéctica de lo real y por tanto de la pasion de la
historia. Ni siquiera el pensamiento teoldgico podra negar a Hegel en lo que tiene de desafio y problema, y esto no
s6lo porque también esté provocado éste por la emergencia de la subjetividad moderna, sino por estar mas que
ningun otro disponible para este esfuerzo de pensar la vida. Se ve en esto que las raices hegelianas son teoldgicas: el
pensamiento del encuentro entre el Absoluto y la historia, que es la encarnacion de Dios, es el alimento profundo de la
radicalidad de la antitesis y de la profundidad de la sintesis de las que vive el sistema hegeliano.

Esto explica de qué manera todo un mundo teoldgico cristiano haya podido sentir el influjo cautivador de Hegel:
Schleiermacher vera en la religion una "provincia del espiritu”, es decir, una dimension de la subjetividad abierta al
sentimiento de la infinita dependencia que encuentra en Cristo su forma ejemplar. La blsqueda de un valor universal
del Crucificado Resucitado que le haga alzarse a "verdad de razén" por encima de la pobre y contingente "verdad de
hecho" de su existencia histdrica, llevara a destacar a Cristo como ejemplo puro y altisimo de conciencia moral.
Gotthold Efraim Lessing presenta a Jesus como «el primer maestro digno de fe y atento a la vida practica... digno de
fe por las profecias que parecieron verificarse en él; digno de fe por los milagros realizados; digno de fe por su
resurreccion después de la muerte con la que habia sellado su doctrina... Atento a la vida practica, porque una cosa
es esperar y creer en la inmortalidad del alma como se cree y espera en una especulacion filoséfica plausible, y otra
fundar sobre esta fe la propia vida interior y exterior». Pero Lessing afiade: «Dejo sin respuesta la pregunta sobre la
posibilidad de la resurreccién y de sus milagros, y ni siquiera intento resolver la cuestion de la naturaleza real de la
persona de Cristo. Todo esto podia tener su importancia entonces para convencer a la aceptacion de su doctrina;
ahora ya no es necesario para reconocer su verdad».(13) Jesus se convierte en modelo del alma que ha sabido vivir
hasta el fondo la dependencia absoluta de Dios y la entrega incondicional a los demas: «El ideal de la humanidad
grata a Dios... s6lo podemos concebirla nosotros mediante la idea de un hombre que no solamente haya estado
dispuesto a realizar todos los deberes humanos y al mismo tiempo a difundir en derredor suyo el bien del modo mas
intenso posible por medio de la doctrina y el ejemplo, sino dispuesto también, a pesar de toda tentacion y halago, a
someterse a dolores mayores, incluida la muerte mas ignominiosa, por el bien del mundo y también por el de sus
enemigos».(14) Cristo sera visto como la proyeccion de la autotrascendencia del hombre (L. Feuerbach) o sera
modelado sobre la base del criterio de la razén indagadora, declinandose con las numerosas imagenes propuestas en
las vidas de Jesus de la "Leben-Jesu-Forschung". Estas imagenes del Nazareno maestro de vida justamente en su
humanidad ordinaria, esbozadas en la investigacion de su rostro auténtico, llegaran al mismo resultado de proyectar
sobre Jesus el deseo, los gustos y las aspiraciones de una época: jEl Jesus de un protestante liberal es sélo un
protestante liberal! (15)

La reaccion a estas tesis se expresara no solo en la critica y el rechazo de las reducciones liberales y de las
tentaciones racionalistas, sino también en la tentativa positiva de oponer al triunfo de la subjetividad la recuperacion,
necesaria y saludable, de la objetividad. Si la Escuela de Tubinga se esforzara por llevar a cabo esta recuperacion
mediante el recurso al dato de la historia —evidenciando cémo «fe cristiana y teologia se apoyan en la palabra divina
pronunciada una vez por todas en la historia y con la accién histérica de Dios», y cOmo por eso mismo «la teologia
como tal no tiene nada que ver con las ideas generales y con los principios abstractos, sino con la historia»,(16) y por
tanto con un Maestro vivo y viviente que es el Sefior Jesus resucitado de los muertos—, la Neoescolastica querra
contraponer al naufragio moderno en la subjetividad el sentido fuerte y puro de la objetividad como se expresoé en los
grandes maestros que cristianizaron a Aristételes. En esta linea, sin embargo, «el moderno pensamiento histérico y la
fe catdlica aparecieron desde el principio como términos contradictorios»,(17) y la comunicacion de lenguajes tan
diversos como el de la dialéctica medieval y el de la razén moderna resulté imposible: Cristo Maestro sera
contrapuesto —cual pared contra pared— al magisterio de la razén absoluta y enloquecida. Kierkegaard reaccionara a
su vez contra la reduccion idealista de Cristo (pero también contra cierto abstractismo racionalista y evasivo de
determinada teologia...) reclamando el valor infinito de su singularidad: «Cristo es el hombre humilde y sin embargo el
salvador de la humanidad... el signo del escandalo y el objeto de la fe...). La invitacidn de Cristo "se encuentra en la
encrucijada que divide la muerte de la vida...»: teniéndole en cuenta a él «parten dos caminos, uno lleva al escandalo
y el otro a la fe, pero nunca se llega a la fe sin pasar a través de la posibilidad del escandalo».(18) La impresion que
deja la reaccion cristiana al desafio hegeliano, por tanto, es por una parte la de un sometimiento a la razén moderna
(hasta los epigonos del modernismo) y, por otra, la de una clausura y un rechazo sin dialogo suficiente. El problema
critico que el siglo XIX deja abierto a la conciencia de la fe serd, por consiguiente, el de una conciliacion mas profunda
entre la fidelidad al Eterno y la fidelidad al tiempo moderno, entre la objetividad del Dios vivo y el descubrimiento de la
subjetividad del hombre. Y del tema de Jesus Maestro, por las declinaciones a las que se presta entre objetivismo y
subjetivizacion exasperada, serd un valiosisimo papel de tornasol de esta confrontacion.
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EL MAESTRO EN LA REFLEXION TEOLOGICA DESDE LA EPOCA MODERNA HASTA NUESTROS DIAS
3. El retorno ala historia en las teologias del siglo XX: Jesucristo, el Maestro viviente en nosotros

La primera guerra mundial, desmontando las presunciones del "siglo largo”, el burgués siglo XIX, y trastornando los
equilibrios de conservacion politica y espiritual, que parecian indestructibles, abre lo que sera llamado, por sus
procesos acelerados y sus cambios traumaticos, "siglo breve",(19) e introduce en las conciencias una intensa
percepcion de crisis: mientras se apaga el mito liberal del progreso, el espacio se vacia y vuelve a plantearse de
manera radical la cuestion del futuro, con una conviccion renovada de la complejidad de la historia. El rechazo del
monismo idealista-liberal da a esta conciencia un caracter abierto: contra un pensamiento que aprisione a la historia,
se abre camino la posibilidad de que la historia acometa al pensamiento con nueva frescura, comenzando por la
historia de la revelacion. «El destino de esta generacion —escribe Gogarten— es encontrarse entre los tiempos.
Nosotros no hemos pertenecido nunca al tiempo que hoy declina hacia el final. ¢ Perteneceremos tal vez algun dia al
tiempo que estéa por venir? Y admitido que por nuestra parte seamos capaces de pertenecerle, ¢llegara tan pronto?
Nos encontramos asi en el medio. En un espacio vacio».(20) Pero este espacio esta abierto a la novedad radical, a la
pregunta sobre el Absoluto: «El espacio se ha hecho libre por la pregunta sobre Dios. Por fin. Los tiempos se han
separado uno de otro y ahora el tiempo esta en silencio».(21) Si se abre camino la tentacion de reconciliar lo real roto
por medio de un pensamiento de la crisis, que sea superacion ideoldgica de ésta y esté cargado de aspectos de
violencia y de dominio (piénsese en las ideologias totalitarias), no es menos cierto que se perfila la crisis del
pensamiento, la imposicion en él de lo real con sus infinitas posibilidades y los riesgos innegables que comporta. La
historia entra por este segundo camino en las venas del pensamiento teolégico y las anima con nueva vida abriendo
potencialidades antes insospechadas: se puede reconocer como un triple ingreso de la historia en la teologia del siglo XX.(22)
El primer ingreso se identifica con la atencion renovada prestada al Objeto puro de la fe cristiana, percibido en su
dinamismo de acontecimiento o historia de revelacion: contra lo estancamientos del pensamiento liberal, prisionero de
si mismo, es un sonido fresco y nuevo de la Palabra, una percepcién renovada y profunda de la incapturabilidad y de
la potencia del acontecimiento divino. Karl Barth es quien da voz a este huevo comienzo: es preciso dejar hablar al
acontecimiento descubriendo «en las palabras la relacion de las palabras con la Palabra». Jesucristo es Maestro
porque en él se realiza el encuentro subversivo y transformador de la tierra y del cielo, en él el nuevo Dios toca, juzga
y transforma lo antiguo de los hombres: «Jesucristo nuestro Sefior, he aqui el evangelio, he aqui el significado de la
historia. En este nombre se encuentran y se dividen dos mundos, se cortan dos planos, uno desconocido y otro
conocido. El conocido es el mundo de la "carne”, creado por Dios pero que ha perdido su originaria unidad con Dios,
necesitado por tanto de salvacion; el mundo del hombre, del tiempo, de las cosas, nuestro mundo. Este plano
conocido es cortado por otro desconocido, el mundo del Padre, el mundo de la creacién original y de la redencion
final... "Jesus", como indicacion histérica, significa el lugar de ruptura entre el mundo que nosotros conocemaos y otro
mundo desconocido».(23) «En Cristo habla Dios, como es, y convence de mentira al no-Dios de este mundo. El se
afirma a si mismo en cuanto nos niega a nosotros como somos y al mundo como es».(24) Solo a este Maestro se
debe confianza y obediencia, y no a los falsos maestros de los diversos totalitarismos histéricos, como afirma
valientemente el manifiesto de la "Iglesia confesante", alma de la resistencia crisitiana contra el nazismo que escribid
el propio Barth: «Jesucristo, tal como nos viene testimoniado por la sagrada Escritura, es la Unica Palabra de Dios que
nosotros tenemos que escuchar y a la que debemos confianza y obediencia en la vida y en la muerte. Rechazamos la
doctrina falsa segun la cual la Iglesia, como fuente de su anuncio, puede y debe reconocer, ademas y junto a esta
Unica Palabra de Dios, otros acontecimientos y potencias, figuras y verdades como revelacion de Dios».(25) Este
intenso y denso realce del primado de Dios y de la exigencia para el hombre de situarse radicalmente en situacion de
escucha y de obediencia al Unico Maestro, alternativo a los falsos maestros producidos por las astucias de la razén
totalitaria y violenta, encuentra una correspondencia significativa en la reaccion cat6lica antimodernista, asi como en el
amplio "retorno a las fuentes", biblicas, patristicas y litlrgicas, que caracteriza a la teologia de este periodo. Con
formas diversas y acentos diferentes, es la hora de un nuevo descubrimiento de la objetividad de la llegada de Dios
frente al cual esta el camino "exodal" del hombre y consiguientemente del caracter poderosamente antiideolégico del
cristianismo.

La reanudacion refleja del valor del componente antropoldgico sefiala el segundo ingreso de la historia en el
pensamiento teoldgico del siglo XX: en continuidad con la moderna emergencia de la subjetividad, pero en relacion
también con el descubrimiento del Objeto puro, se evidencian la apertura del corazén y la mente del hombre, el
caracter historico de su razén y la seriedad radical de sus preguntas. Es la recuperacion del valor del encuentro y de la
interpretacion existencial en Rudolf Bultmann, pero es también la m4s general exigencia hermenéutica, tendente a
conseguir que los textos del pasado hablen a nuestro presente y lo subviertan o lo consoliden con su fuerza. El
Maestro no es alguien que confirma al sujeto humano en sus presunciones, sino alguien que llama a salir de uno
mismo en el acto de libertad de la decision existencial: «Por tanto, si nosotros encontramos en la historia de Jesus
palabras, no debemos juzgarlas a partir de un sistema filoso6fico en relacién con su validez racional, sino que las
encontramos como interrogantes sobre el modo como queremos comprender nuestra existencia».(26) «Jesus ve al
hombre como alguien que esta en su hic et nunc, en la decision, con la posibilidad de decidirse por medio de su accion
libre. Sélo lo que el hombre obra ahora le da su valor. Y esta situacion de la decision resulta para el hombre del hecho
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de que el futuro del Reino de Dios caiga sobre él».(27) El Maestro no propone una teoria sobre Dios, sino que anuncia
y hace presente al Dios vivo ante el que debe jugarse toda la existencia: «Por Jesus Dios es la potencia que pone al
hombre en la situacién de la decision, que se hace encuentro para él en la exigencia del bien, que determina su futuro.
Por tanto, en modo alguno puede ser considerado Dios "objetivamente” como una naturaleza que descansa sobre si
misma; en cambio, sélo el hombre en la comprension efectiva de su existencia puede comprender también a Dios. Si
no lo encuentra aqui, no lo encontrara en ninguna naturaleza».(28) El cambio antropolégico en la teologia catdlica y la
reflexion sobre la autotrascendencia humana, especialmente en Karl Rahner, recuperaran, con Opticas diferentes, la
mismas exigencias de pensar la condicion del sujeto humano delante y en relacion con el puro objeto divino,
tematizando, en cierto sentido, las condiciones y las expectativas del éxodo ante el acontecimiento. El Maestro es el
"portador absoluto de salvacion" ("der absolute Heilsbringer"), alguien que, revelando el misterio de Dios, llama al
hombre, "oidor de la Palabra", a situarse existencialmente en relacion con esta revelacion: «El hombre es el ente que,
amando libremente, se encuentra ante el Dios de una posible revelacion. El hombre esta a la escucha de la palabra o
del silencio de Dios en la medida que se abre, amando libremente, a este mensaje de la palabra o del silencio del Dios
de la revelacion».(29) «Por tanto, mientras el hombre no participe de la visién inmediata de Dios, es siempre y
esencialmente —debido a la constitucion fundamental de su existencia— un oidor de la palabra de Dios, alguien que
debe prever una posible revelacion de Dios, que no consiste en la manifestacién directa del contenido del objeto
revelado en su propia esencia, sino en su comunicacién mediante signos representativos que sefialen lo que debe ser
revelado, aun siendo diverso de aquellos».(30) «JesUs de Nazaret se comprendié como el Salvador absoluto y en la
resurreccion se cumplié y manifesté que él lo es realmente... Es en la relacion con él donde se decide la salvacion del
hombre en general y es su muerte la que funda el pacto nuevo y eterno entre Dios y el hombre».(31)

Entre descubrimiento del advenimiento divino y descubrimiento del éxodo humano la sintesis se realiza con el tercer
ingreso del pensamiento histérico de la conciencia refleja de la fe: aceptando el valor de una y otra exigencia, se trata
de pensar propiamente el encuentro de los dos mundos, de Dios y de los hombres, en sus relaciones reciprocas y
diversificadas. Se descubre asi el primado de la escatologia, no como un capitulo entre otros de la dogmética
cristiana, sino como «la aurora del nuevo dia esperado que da color a todo con su luz»,(32) y determina la reflexion de
la fe como pensamiento de la esperanza: entre la tesis, que esta en el pasado (el "ya si" de la promesa), y la antitesis,
gue esta en el presente, la sintesis debe buscarse en el futuro del Dios que viene, en aquel "todavia no" de la
promesa, al que hay que abrirse con toda la tension del compromiso y de la espera. Al contrario de lo que ocurre en el
apresamiento ideolégico, donde es el presente el lugar del cumplimiento, y pasado y futuro son sélo antitesis
agrupadas en el dominio incontrastado del acto de la razon, la razon teoldgica es percibida como razén abierta, por la
que serd el futuro de Dios el que decida lo que una cosa es, aunque esté ya en el advenimiento realizado la promesa y
la anticipacion del cumplimiento futuro. La verdad del éxodo esta asi unida a la verdad del advenimiento, en la tension
entre el "ya si"y el "todavia no", que es constitutivo de la salvacion experimentada en la historia. El Objeto puro entra
en la subjetividad humana determindndola como estructura abierta al mas alla de y a lo nuevo, siempre subvirtiéndola
y vivificandola nuevamente; el sujeto histérico se relaciona con el Misterio que viene aceptandolo en el propio presente
y respecto al propio pasado como poder de futuro, de anticipacién y promesa siempre inquietas. «El elemento
escatoldgico —escribe Jirgen Moltmann— no es uno de los componentes del cristianismo, pero es en sentido
absoluto el camino de la fe cristiana, es la nota sobre la que se acompasa todo lo demas, es la aurora del nuevo dia
esperado que da color a todo con su luz».(33) Jesus es el Maestro por cuanto en él se asoma el Reino que viene de
Dios y este advenimiento abre el presente de los hombres al mafiana de la promesa: «La escatologia cristiana habla
de "Cristo y de su futuro". Su lenguaje es el lenguaje de la promesa. Esta entiende la historia como la realidad
inaugurada por la promesa. En la promesa y en la esperanza presente, el futuro de la promesa, que todavia no se ha
realizado, se encuentra en contradiccion con la realidad dada. En esta contradiccion se hace experiencia de la
historicidad de lo real en la linea del frente que divide el presente del futuro que ha sido prometido. La historia, con sus
grandes posibilidades y peligros, se revela en el acontecimiento prometido de la resurreccion y de la cruz de
Cristo».(34) El Maestro es el testimonio de la promesa que cambia el corazén y la vida, mas auln, es en persona esta
misma promesa, que «punza como una espina en la carne cualquier presente y lo abre al futuro... Justamente esta
promissio inquieta impide que la experiencia humana del mundo se convierta en una completa y autosuficiente imagen
cGsmica de la divinidad y hace que la experiencia del mundo se mantenga abierta a la historia».(35)

Tf 4 -Tf 5—- DOCUMENTO 09. 6


http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#27�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#28�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#29�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#30�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#31�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#32�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#33�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#34�
http://www.stpauls.it/studi/maestro/spagnolo/forte/spafor04.htm#35�

