TEMA7
CRISTOLOGIAY SOTERIOLOGIA
INTRODUCCION

Cada uno de los apartados de este tema cuentamadoreve introduccién que no es otra
cosa que la transcripcion de la exposicion hechalpB. G. O'Collins en la presentacion de este
tema para el examen final de 1995. Todas estasluticiones seran impresas en letra cursiva par
distinguirlas de los elementos que se toman déivessos autores consultados para este resumel

La division que el P. O'Collins propone para séfatima tesis es la siguiente:

A) Parte Biblica: El Ministerio de Jesus: 1) Sudiracion del Reino; 2) Su autodesignacion como
Hijo del hombre; 3) Su conciencia de Dios como Ayb4) Su intencion de frente a la muerte.

B) Parte Histdrica: la ensefianza cristoldgica dectincilios: 1) Nicea |; 2) Constantinopla I; 3)
Efeso; 4) Calcedonia y; 5) Constantinopla Ill.

C) Parte Sistematica I: el Ser de Cristo: 1) Lammipostatica; 2) La pre-existencia personal del
Verbo y; 3) La concepcion virginal.

D) Parte Sistematica Il: su actividad salvifica:Lbs diferentes modelos de salvacion; 2) La
universalidad de la mediacién salvifica de Cristo.

A) PARTE BIBLICA
1) LA PREDICACION DEL REINO

Todos estan de acuerdo en que la predicacion @#hoRestaba en el centro de la
predicacion de Jesus. Es un tema muy importaniz lpagristologia de la liberacion.

En el AT Dios frecuentementemente es nominado 4REY", también es sujeto del verbo
"REINAR", pero REINO casi exclusivamente lo podesmgsntrar sélo en el libro de Daniel, en
el que se habla del "Reino futuro".

Jesus nunca habla de Dios como el REY, para Igisgss el Padre. El verbo reinar no se
encuentra, pero aparece muchas veces el vocabltN®E La novedad aqui es que en el libro
de Daniel, el reino es futuro y cuando llegue ladha@e manera plena, en cambio en la
predicacion de Jesus se habla de un reino "ya'ladim, pero "todavia no" consumado. No hay
paralelo a esto en el AT.

Otra novedad en la predicacion que Jesus haceadieb, es que éste esta ligado a su
persona, ha llegado con él y con sus obras. EA éafpoco se encuentra la idea de una persone
historica a la que se vincula el reino de Dios.

1.- Motivo fundamental: la llegada del reino de Dis'.
"El tiempo se ha cumplido, ha llegado el rein@des. Convertios y creed en el evangelio”
Mc 1,15. El reino de Dios constituia la "causaJesis.

!, Cfr. KASPER WALTER, Jesus, el Crispp. 86-107.



Jamas nos dice Jesus expresamente que es estder&ins. Lo Unico que dice es que esta
cerca.

El mensaje de Jesus sobre la llegada del reifadetiene que entenderse en el horizonte
de la pregunta de la humanidad por la paz, latéidela justicia y la vida.

Para entender esta relacion entre la esperamgaania de la humanidad y la promesa de la
llegada del reino de Dios, hay que partir de lacepnion comun de la Biblia de que el hombre no
posee sin mas por si mismo paz, justicia, libgrtadia. La vida esta continuamente amenazada
la libertad oprimida y perdida, la justicia pisataa

Se trata de ser Dios de Dios y de ser Sefior, igndica al mismo tiempo el caracter
humano del ser hombre y la salvacion del mundaugorepresenta liberacion de los poderes de
mal, enemigos de la creacion y representa tamb@onciliacion en la lucha de perdicion de la
realidad. Este es el motivo fundamental del mendajelests y al mismo tiempo, el dltimo
misterio de su persona. Por tanto, el mensajeed® de Dios que viene es el pensamiento bas
de la cristologia.

2.- Caracter escatolégico del reino de Dios.

La esperanza biblica sobre la llegada del reinDide no es un mero deseo o una utopia.
Esta esperanza no surge tampoco de la observagitas chormas de actuacion del mundo vy la
historia ni tampoco de las propensiones y tendend& desarrollo. La Unica base de esta
esperanza la constituye la concreta experiendiérics de Israel.

El reino de Dios no se fija primariamente en una&n el sentido de un lugar dominado
por Dios, sino en la presencia y reconocimientsdabrio de Dios en la historia.

La esperanza escatologica no representa un repamdcipador de sucesos futuros.
Primariamente se trata mas bien de una palabraledosa y esperanzadora en una situacior
comprometida. Las expresiones escatoldgicas y Hpiicas son la transposicion de la
experiencia y la esperanza salvifica tanto actomlocpasada en el modo del cumplimiento. Se
trata de la certeza de la fe de que Dios al finabara por mostrarse absoluto Sefior de todo ¢
mundo.

Jesus anuncia que la esperanza escatoldgica péecbmra. Pero, ¢,como era posible? ¢ Ur
rabbi desconocido de un apartado rincén de Palestim un pequefio grupo de discipulos
incultos, rodeado de toda clase de gente de maa, feublicanos, prostitutas, pecadores, iba ¢
hacer realidad el cambio del mundo, a traer ebrdim Dios? La dura realidad parecia y parece
desmentir radicalmente la predicacion de Jesuss@sxplica que desde el principio la gente
menea desconcertada la cabeza y se lo pregunténo@dulidad. Hasta sus allegados mas
proximos lo tienen por loco (Mc 3,21). En estaaitan Jesus comienza a hablar en parabolas
gue es indudablemente la Unica forma en que seehadalar del reino de Dios. No se trata de un
cambio organico sino el milagro de Dios.

El "misterio del reino de Dios" (cfr. Mc 4,11) g otra cosa que la oculta irrupcion del
mismo reino de Dios en medio de un mundo que realdjever nada de ello a los 0jos humanos.

En el anuncio de Jesus hablar del presente earhasl futuro y viceversa. El futuro de
Dios es salvacion para quien sepa tomar el ahare goesente de Dios y como la hora de la
salvacion. El es juicio para quien no acepte el t@yDios y se aferre a su propio presente, Ic
mMisSmMo que a su pasado y sus suefios del futuro.



Es indudable que Jesus hablé de un cambio queaesias puertas y de una pronta llegade
del reino. ¢ Se equivoco Jesus en esa espera itatedia

La historia (en la Biblia) acontece en el didlagure Dios y el hombre. La promesa de
Dios abre al hombre una nueva posibilidad; peroaglo concreto de su realizacion depende de |:
decision del hombre, de su fe o incredulidad. Eorele Dios no prescinde de la fe del hombre,
sino que viene donde Dios es realmente reconooicho Seiior en la fe.

Este caracter dialogal de una historia que estatedendo hace comprensible la tension
entre espera inmediata y retraso de la parusiaeB$aje de Jesus sobre el reino de Dios que h
llegado representa el ofrecimiento de Dios quegabligue emplaza para la decision, el
ofrecimiento definitivo. Pero este ofrecimientadsgge a la libre decision del hombre; cualifica la
situacion presente como la de la decision escatalog

3.- Caracter teoldgico del reino de Dios.

El reino de Dios no es primariamente un rein@ sjue se trata del sefiorio de Dios, de la
prueba de su gloria, ser Dios.

Jesus realiza algo asi como una reinterpreta@bsediorio y dominio de Dios. El dominio
de Dios consiste para él en la soberania de su &mdlegada y cercania significan la llegada del
sefiorio de su amor. Esta reinterpretacion se expirde todo en el modo y manera como Jesu
habla de Dios como Padre (Abba) y como se dirigdlamandolo Padre. Llamando a Dios Abba
se muestra lo nuevo de la idea que sobre él testes.JDios esta cerca del hombre en el amor.

No es casual que Lucas haya entendido la perfedelopadre celestial como misericordia
Lc 6,36. Su perfeccién no consiste como para ieggs, en un maximo de bondad moral, sino er
bondad creadora, que hace buenos a otros, en urgaese comunica.

El reino de Dios es exclusivamente y siempre dus.0Lo Unico que podemos hacer es
heredarlo. De la manera mas clara expresan est® lees parabolas: a despecho de todas la
esperas humanas, oposiciones, calculos y plandites, el reino de Dios es milagro y accion de
Dios, su sefiorio en el sentido propio del térmidiombre no es condenado a pura pasividad. L
gue se le pide es convertirse y creer (Mc 1,15)sighificado de conversion se expresa
positivamente al nombrar la fe. Fe significa remaral propio rendimiento, confesion de la
impotencia humana, reconocimiento de que el hombree puede ayudar a si y a partir de si
mismo ni tampoco fundar su existencia y salvacion.

Fe quiere decir, un confiar y edificar sobre elgrade Dios que actla en Jesus, un buscar |
existencia en Dios. Fe significa, por tanto, deuar a Dios, dejar que Dios obre, dejarlo ser
Dios y tributarle el honor, o sea, reconocer swiefiEn esa clase de fe el reino de Dios se hac
realidad concreta en la historia. La fe es, al misempo, el hueco para la existencia del reino de
Dios.

Para Jesus como para el Antiguo Testamento, Bios @ios de la historia que asienta y
proporciona un nuevo comienzo. Es el poder detdutu

El ser de Dios consiste en la soberania de su. #lapeso se puede dar radicalmente sir
destruirse. Precisamente al meterse en lo distietasi mismo, se encuentra en si mismo.
Precisamente en el vaciamiento de si muestra slicam de Dios. Por eso el ocultamiento es el
modo como se manifiesta la gloria de Dios en eldaun



4.- Caracter soteriologico del reino de Dios.

Jesus concentra las multiples esperanzas de isaleatuna sola, en la participacion en el
reino de Dios. Para él éste es idéntico con la (Mta9,43; Lc 18,18). Para Jesus el tiempo de
salvacién se manifiesta, realiza y actualiza yaatgalvacion es alegria por Dios, que se traduct
en alegria a causa del préjimo y con el préjimo.

La salvacion del reino de Dios consiste en qugleeimperar en el hombre y por el hombre
el amor de Dios que se autocomunica. El amor séiesta como el sentido del ser. Unicamente
en el amor encuentran su plenitud mundo y hombre.

2) SU AUTODESIGNACION COMO EL HIJO DEL HOMBRE

En este aspecto el debate es muy vivo, pero negmrpuede uno lavarse las manos
argumentando que los exegetas estan divididos esitreNo se puede olvidar que esta
autodesignacion de Jesus es un tema central eredic@cion.

En el temario del examen no fue usada la palabtald”, porque "Hijo del hombre" tiene
una gama muy amplia de significados diversos, edléxible que resulta mas adecuado hablar
de "autodesignacion”. Titulo suena demasiado poetisijo de David", es un titulo que se aplica
con precision a Jesus, porque es descendiente diel;D&iervo sufriente”, tiene un significado
bien preciso; lo mismo se puede decir de "Logosibtal’; pero "Hijo del hombre", posee una
grande amplitud de significados. En el A.T., eriteb de Ezequiel, quiere decir un hombre
mortal, débil; en Dan. 7, la figura del "Hijo delombre" es casi divina, tiene un sentido
trascendente.

Jesus lo usa en tres sentidos: no tiene dondesagpa cabeza, serd muerto y resucitado,
vendra en gloria al final.

Hay mucho que decir, pero, para la cristologiaizgLel significado mas importante de esta
autodesignacion es el de el Hijo del hombre corea gscatologicquez que vendra al final para
cerrar la historia juzgando a todas las nacionesJeéus tiene la certeza de tener autoridad
divina.

¢, Quién juzgara a todos al final? Solo Dios esuekjescatoldgico que vendra el Dia de
Yavé. En el A.T. se encuentra esta idea con cldyigiaen el N.T., segun los sinopticos, Jesus
mismo pretende tener la prerrogativa divina deedguez escatoldgico.

Kaspet hace una presentacion clara sobre el tema eiglosrges términos:

La autopresentacion de Jesus se expresa con anéadlen las palabras sobre el hijo del
hombre que en el titulo mesias-cfistBomo mas arriba se ha dicho, la discusion exagéti
cuanto a este tema aun esta en pie, por consiguiemes posible dar en la exposicion presentt
sino una hipoétesis razonada, que en general sigabsicion de E. Schweizer.

Mientras que el titulo mesias-cristo siempre agaen boca de otros y jamas en la de
Jesus, el término hijo del hombre en el N.T. agasempre en labios de Jesus, con una unic
excepcion (Hch. 7, 56). En total se emplea 80 vétegeneralmente reconocido que este titulo e
secundario en muchas ocasiones, pero es clarxigte en el N.T. un tendencia a poner en boce

2"Jesls, el Cristo" (p.p. 132-134).
® Respetando la edicion espafiola del libro de Wp#ganto la expresion "hijo del hombre" comoitelld "mesias-
cristo" se escriben con mindscula y éste ultimendeera unitaria.



de Jesus estas palabras y el hecho de que endaioes evangélicas siempre sea Jesus el gu
hable del hijo del hombre es el argumento masduwefavor de que estamos frente a un element
historico, o sea que el mismo Jesus habld deldg@ichombre. Quienes pretenden que Jesus n
pudo hablar del hijo del hombre porque su preditace centraba en el reino crean mas
problemas de los que solucionan. La cuestionrespdn caso, si no fue precisamente esto Ic
decisivo y original de la conducta y predicacionJdeus, que en €l su persona y su "causa’, |
llegada del reino de Dios, estaban intimamenteagnydpracticamente se identificaban, de modc
gue en la predicacion y obras de Jesus el reifdiagese aproximaba tanto a los hombres que I
decision por o contra Jesus equivalia a decidose pontra el Reino.

¢ Pero quién es y qué se quiere decir con estddlijpombre? En primer lugar el concepto
de hijo del hombre, en el pensamiento semiticoaeacteristico, general o generalizante en luga
de "hombre*. Problema mas dificil es el cémo se llegé a larfigceleste del hijo del hombre de
Dan. 7, 13 y en la apocaliptica y cual es el sicpmlio del concepto. Parece que éste e
representante del reino escatologico de Dios yslédantos del altisimo” (7, 21 s. 25), es decir,
del verdadero Israel que sustituira a los impenasdiales. El titulo es simbolo de la humanidad
del reino escatologico de Dios. Soélo en la apotedipgposterior el hijo del hombre adquiere
caracteristicas individuales. En tiempos de Jekstijoedel hombre no tenia una significacion
fijada por la dogmatica judia, era mas bien unaaspe enigma misterioso del que Jesus se val
para, al mismo tiempo, expresar y velar su preiansi

En los sindpticos se pueden individuar tres grumgalabras que se refieren al hijo del
hombre: 1) Las que hablan de la actividad presiithijo del hombre (Mc. 2, 10; 2, 28; Mt. 8,
20; Mt, 11, 19; Lc. 11, 30; 17, 22. 26). Todas g¢wttabras concuerdan muy bien con el trato y
participacion a la mesa con los pecadores, corcanflictos a propésito del sabado, su vida
errante, su llamada escatolégica a la penitenadaydecision. Enlazan con la terminologia del
profeta Ezequiel. Alli el hijo del hombre esta dettel espiritu (Ez. 2, 2), tiene que transmitir la
palabra de Dios (2, 3 s), habita en medio de ublpupie no quiere oir ni ver (12, 2 s), tiene que
profetizar contra Jerusalén (4, 7) y amenazar ¢dma (11, 9-11); su palabra es enigma y
parabola (17, 2). Al hablar, pues, Jesus de si ondgnrmodo indirecto como hijo del hombre, se
designa tipoldégicamente como quien experimentagelbsde ser hombre, pero que, al mismo
tiempo, es enviado por Dios, dotado con su espadtostituyendo el signo escatolégico de Dios y
gue, sin embargo, es rechazado por los hombres.

2) El segundo grupo de palabras sobre el hijddelbre es el que se refiere a su pasior
(Mc. 8, 31; 9, 31; 10, 33 s y paralelos). Segurviooion de la mayoria de los exegetas, tal y
como estan formuladas se deben al tiempo pospaacngjue por el contenido y forma originaria
remiten, sin duda, a la vida terrena de Jesus. déstdanta mas razén cuanto que ya el primel
grupo habla del rechazo y vida errante del hijohdehbre. Parece, pues, que la originalidad de
Jesus consistid en haber relacionado al hijo delbine con la tradicion sobre el justo sufriente,
muy expandida en el judaismo tardio. Con esto putienlazar palabras algo tardias sobre el hijc
del hombre, como la tradicion extrasindptica (HEh56), e igualmente palabras muy antiguas
(Mc. 14, 62); el evangelio de Juan es el que daagspecialmente esta teologia sobre el hijo de
hombre exaltado o glorificado (3, 14; 8, 28; 12, 28; 13, 31). El enigma del titulo hijo del
hombre sirvi6 a Jesus para expresar la tensionimgpeegnaba todo su mensaje: la plenitud

* Informacion estadistica sobre el nimero de veueseq este sentido se utiliza el término en el AeTencuentra en
Kasper, W.; "Jesus, el Cristo", (p. 133).



escatolégica del tiempo se realiza en y por unigaddr ambulante, pobre y ridiculizado,
perseguido vy, finalmente, asesinado.El esquemaralmjto-exaltacion, tan importante para la
teologia posterior se encuentra ya preformado aqui.

3)Mencionemos, por fin, las palabras futuro agptiehs, que hablan del hijo del hombre
gue vendra al final de los tiempos sobre las ndbksielo con gran poder y majestad (Mc. 13, 26
par; 14, 62 par y passim). Para muchos exegets®st las mas antiguas sobre la tradicion sobr
el hijo del hombre, mientras que E. Schweizer soclansidera precisamente de Jesus. Pero ¢
muy probable que Jesus habld en tercera personaijaelel hombre y que amenaz6 con su
llegada repentina e inminente (Mt. 24, 27. 37 par18, 8; 22, 22; Mt. 10, 23). La palabra sobre
el hijo del hombre esta aqui al servicio de la ipsagilon profética, es a proposito para mostrar la
tension dinamica de su predicacion y la relaciomaderedicacion y la decision actuales con la
iInminente venida del reino de Dios representadabploijo del hombre. Lo dicho vale, ante todo,
del logion Mc. 8, 38 que los exegetas consideran como acéah su substrato fundamental:
"Quien se averguence de mi y de mis palabrasnbiéa se avergonzara de él el hijo del hombre.
cuando venga en la gloria de su Padre...". AquiisJes se identifica con el hijo del hombre, lo
cual no significa que el hijo del hombre sea ugaré salvifica que supera a Jesus; al contrario, ;
decision propiamente salvifica se toma hoy y detdéra la palabra de Jesus. El hijo del hombre
casi no es mas gque una cifra de la significaciéatekgica-definitiva de las palabras y conducta
de Jesus asi como de la decisidon de fe; es, alatiempo, simbolo de la certeza que Jesus tien
de ser la plenitud. Asi que no se podra hablanddgualdad personal, pero si funcional, de Jesu
con el hijo del hombre que ha de venir.

En conclusionLa palabra rica y misteriosa sobre el hijo del homke presenta a Jesus
como el representante escatologico de Dios y sun@j asi como el representante de los
hombres. En él y por él, en su persona y su destige decide el asunto de Dios y los hombres.
Trae y es la gracia y el juicio de Dios. A partir @ la palabra del hijo del hombre pueden
comprenderse los desarrollos de la cristologia poggcual y probar que son legitimos: la
cristologia del sufrimiento y la exaltacion lo misma que la esperanza de la vuelta, la
importancia personal de Jesus lo mismo que la uniksal.

Por su parte, el P. Dupfiisresenta este breve punto de vista, que en mactonierda con
el de Kasper:

En cuanto a la expresion "Hijo del hombre", auy permanece el problema entre los
exegetas de si Jesus utilizé esta autodesignasioreterencia explicita a la figura exaltada de la
profecia de Daniel (Dan. 7, 13-14). Algunos piergam si y lo evidencia con el hecho de que er
los sindpticos la expresion sélo se encuentra @udedus habla de si mismo. Otros piensan qu
alli donde la referencia a Daniel parecia evid@vite 14, 62) la fe pospascual ha influenciado el
modo en el que la narracién evangélica reportavaite. En si misma, la expresion "Hijo del
hombre" -un tipico hebraismo- podria simplementeus& manera redundante de hablar de s
mismo: todo hombre es un "hijo del hombre". En eat® hubiese sido un recurso utilizado por
Jesus para hacer surgir en quienes lo escuchalpmaganta acerca de su verdadera identidad
También permanece la pregunta de si al usar eln@ydesus, se refiere a si mismo o a otro.

®> Hay que poner especial atencién a este punto, edbmismo p. O'Collins sugirié en la presentaciéhtdma para el
examen (Cfr. p. 4).
® Cfr. "Introduccion a la Cristologia” (p.p. 76-77).



Bultmann -de manera arbitraria- reconoce como fabténlos pasajes en los que Jesus parec
referirse a otro al hablar del "Hijo del hombrefentras que presenta como inauténticos aquello
dichos en los que gramaticalmente la expresionridebeerpretarse como refiriéndose a Jesus
mismo.

3) SU CONCIENCIA DE DIOS COMO ABBA

No quiere decir "papi” o0 "papaito”, como sugiridJeremias y después €l mismo desmintio
No es una palabra reservada a los nifios, es unité@rpropio del arameo y no se ha encontrado
ningun caso anterior a Jesus usando este térmmgé&hdose a Dios.

Evidentemente el término arameo esta detras dtd te Mt. y Lc. (por ej.: Mt. 11, 27).
¢, Qué es lo que ha sucedido? Mateo y Lucas, deagatiente, han practicamente extirpado
todos los términos arameos presentes en el ev.ateos! Mt y Lc tuvieron dos fuentes: una
aramea y Marcos. En el evangelio de Marcos hayragexpresion aramea; por ejemplo, cuando
Jesus resucita a la hija de Jairo. Pero Mt y Lc leiminado cualquier expresion en la lengua
materna de Jesus, al grado que en Lc no hay ningMpeesion aramea, mientras que en Mt. tan
s6lo quedan dos.

A pesar de esto, detras de los evangelios delMtaparentemente esta el término Abba.

El resultado es que los cristianos, en imitaciénla conducta de Jesus, llamaban Abba a
Dios, segun lo testimonia Pablo (Gal., Rm.). Adeamasl N.T. encontramos que Dios es llamado
Padre 170 veces, mientras que el A.T. solo 15 Vleeea Padre a Dios. Si se tiene en cuenta que
el A.T. es mucho mas largo que el Nuevo, la esizaliefleja que la manera familiar de dirigirse
a Dios como Padre es un cambio introducido por gesu
O’Collins remarco estos textos como importantes:

-Gal 4,6 (la primera vez que en la SE se llama PaliDios, y esto lo puede decir el fiel que
participa de la filiacion del Hijo).
-Rm 8,15

a) Atendiendo al factor del desarrollo de la consencia de Dios como "Abba" en la
psicologia humana de Jeslis

¢, Como ha tomado Jesus conciencia de su filiacima.

Es a través de su propia conciencia humana costs @ debido percibir su "yo" en toda
su verdad.

No se trata de explicar como un hombre toma cooigale ser Hijo de Dios, sino como el
Hijo de Dios toma humanamente conciencia de sersaho.

¢,Como ha llegado Jesus a tomar conciencia de igerdel Dios? ¢A través de qué
experiencia y de qué reflexion ha podido reconesta identidad? Jesus ha debido vivir en la
verdad psicolégica de lo que realmente era. No d@idp ignorar su propia identidad ni
equivocarse acerca de ella en los afios de suiafanesentud.

Para cumplir su mision, que implicaba el testimoé su identidad divina, debia haber
tomado conciencia de esta identidad segun la vepdadstaba encargado de comunicar, y debi
haber tomado esta conciencia de tal manera quasgigegnetrada de ella toda su psicologia. E

"GALOT JEAN, ¢.Cristo tU quien ere<?ETE,Madrid, pp. 339-346.




unico episodio que se nos cuenta de la adolescgacdiasus es el de su estancia en el templo a
edad de 12 afnos. El episodio demuestra que Jesigsuna conciencia de su filiacion que no
proviene de la religion judia y que supera lo qumadre sabe de su origen.

Abba revela una intimidad con el Padre profunddaenenraizada en la psicologia de Jesus
Para explicar el desarrollo de esta intimidad, gag atribuir a Jesus una experiencia de tipc
mistico. Hay una especie de percepcion de la wméme Dios y el hombre que realiza la vida de
gracia.

Sus contactos misticos con el Padre le han pdomigiconocer la propia identidad de Hijo
y captar la verdad del propio "yo" divino en la cencia humana. Como los demas nifios tomar
conciencia de su personalidad en las relacionegsfablecen con los demas, especialmente co
los padres, asi Jestus ha comenzado a adquirirecaiide su personalidad divina en sus
relaciones intimas con el Padre.

Jesus toma conciencia de ser Dios, al tomar aariaiele ser Hijo. Esta toma de conciencia
se ha ido desarrollando segun la ley del psiquismmano. Jesus ha tenido inicialmente una
conciencia infantil, antes de tener la de adoldscgriuego de adulto. Pero la "clave" de esta
conciencia se encontraba en las relaciones filaiabladas con Aquel que se la entregaba en |
luz intima de contactos misticos en calidad deadstb Padre.

b) Atendiendo al desarrollo de la "conciencia teolgica" de Dios como "Abba" para Jesu$

En el origen de la autoridad de Jesus esta upeesdente cercania con Dios, de la cual las
narraciones evangélicas han conservado testimamjpesionantes. La mas importantes es la
manera sin precedente de invocar a Dios como se ead el término "Abba". J. Jeremias -junto
con F. Hahnn y B. Van lersel- ha demostrado queraesto de dirigirse a Dios en la oracion era
desconocido para el judaismo contemporaneo, temiamd cuenta que la palabra no era
desconocida en referencia a Dios, pero el Unicougaeeste término en la oracion directamente
dirigido a Dios es Jesus (Mc. 14, 36). El vocablaresentaba la manera intima y familiar con la
que un nifio judio se dirigia al propio padre tetebe cualquier manera, Jesus se ha dirigido cor
esta palabra a Dios, y al hacerlo introduce unaaex tan grande que la tradicion evangélica h:
conservado el término original arameo (Mc. 14, J@). expresion transmite la intimidad sin
precedente de la relacion de Jesus con Dios, se;Rath mas, transmite la conciencia de une
cercania particular que necesitaba ser expuestairtdenguaje nunca antes escuchado. Aur
cuando aisladamente y por si mismo el término mia daenta de manera suficiente ni teoldgica
de una filiacién "natural" divina, aun asi, masale cualquier duda, da testimonio de que la
conciencia de Jesus era esencialmente filial: J@alisonsciente de ser el Hijo.

Esta conciencia, expuesta evidentemente porralrieér'Abba", es apoyada por el hecho
claro y complementario mencionado arriba de quésJes refiere a Dios como su Padre en
manera unica y sin precedente (Mt. 11, 27; 24,485 aun, no faltan exegetas que piensen qu
en la forma lucana de la "oracion del Sefor" ladgalabra "Padre” ocupe el lugar del original
"Abba" (Lc. 11, 2). De esta manera, la oracionesekieco directo de la plegaria misma de Jesus
esto explicaria por qué los cristianos primitivdguiendo el ejemplo del Maestro, se "atrevian” a

8 Cfr. Jacques Dupuis, "Introduccién a la Cristaddgp.p. 81-84.
° En este punto parece el P. Dupuis discordar campilsion dada por el P. O'Collins, basandose dtitadien el
mismo J. Jeremias.



dirigirse a Dios en calidad de "Padre” con la migmtienidad con la que lo hacia Jesus (Gal. 6, 4;
Rm. 8, 15): eran conscientes de ser "hijos enjel Hi

4) LA INTENCION DE JESUS DE FRENTE A SU MUERTE

En los afios 70's y 80's se desarrolld un interemate sobre lo que entendia Jesus en la
Ultima cena y en Getsemani, pero no todos recordaie el valor de su muerte no depende
simplemente de sus intenciones humanas. Jeremiesgradiadamente, ha sostenido
practicamente la tesis de que el valor salvificdadmuerte de Jesus dependia simplemente de ¢
intensién humana, lo cual es un a vision equivotada

Sin dudala intencion humana de Jesus tiene un valor, es udave de interpretacion,
pero el valor religioso y moral de la accion de dssfrente a la muerte no depende
exclusivamente de su intencibn humanalay que tomar en cuenta que también hay otros
protagonistas y circunstancias: el Padre y el E#pir

¢, Como se ve Jesus mismo frente a una muerte imiethgQué significado le atribuye? Sin
lugar a dudas Jesus ha reconocido con certezenplaride la creciente oposicién a su ministerio,
una inevitable muerte violenta. Al mismo tiempo,l&mperspectiva de su misién, le atribuye un
valor especifico a esta muerte. Lo cual no quiereirdque el mismo Jesus haya ilustrado
explicitamente el significado de su muerte inmieegn los términos que, después de él, sera
usados por la soteriologia neotestamentaria. DEhmimodo que Jesls "maneja una cristologie
implicita™’, asi también era su soteriologia: ambas estalstinattas al paso de lo implicito a lo
explicito a la luz de la fe pascual. Es cierto gudos pasajes evangeélicos en los que Jesus predi
su muerte dejando claro el sentido redentor de &stdeja ver la huella de la fe pospascual de
evento, por ello se requiere un discernimiento éxeqy para alcanzar el fundamento que desde I:
comprension de Jesus de su propia muerte justiidjiesarrollo sucesivo de la soteriologia
neotestamentaria.

Hablando de manera general, se puede decir guostiara fundamental de autodonacion ha
conducido a Jesus de la conciencia del establetioni la salvacion final de Dios -mediante la
predicacion, accion y presencia personal- a lataciém consecuente de su "rol" como victima. El
Jesus que ha iniciado por proclamar el reino dscito de Dios a terminado en ser, gracias a st
aceptacion obediente, la victima cuya muerte ynaizacion aportarian la salvacion.

Hay que evitar dos polos extremos: 1) soteriologkplicita: que peca de exceso
atribuyendo a Jesus un conocimiento detalladodtestims aspectos y del sentido de su muerte,
gue la hubiese meditado y predicado con términploios propios de la soteriologia del N.T.
(cfr. Hb. 10, 5; Sal 40, 7-9, LXX). 2) La otra pcién (ausencia de soteriologia) peca por defectc
y es la que afirma que Jesus habria sufrido sutender modo pasivo, sin haberla previsto ni
presentado en manera alguna. Como siempre "elmetam"” es la posicion correcta y consiste en
reconocer una soteriologia implicita en Jesus:i$ta en su muerte el punto culminante de su
mision y ha explicado el sentido salvifico de éshas discipulos en la dltima cena.

19 O'Collins aclara que este es su punto de vistedalpinion de J. Jeremias.
' Dupuis, J.; "Introduccién a la Cristologia”.



¢,Como podemos demostrar lo anterior? El texto del® 45 con dificultad puede ser
consideradapsissima verba Jesuesus se pudo haber identificado con el "siemfgeste” (Is
52-53) que ofrece su vida por la salvacion de ptpeso el concepto teolégico de rescate
pertenece a la sucesiva soteriologia neotestangentdificiimente puede partir del mismo Jesus.
Sobre las mismas palabras de las cuatro versianda dltima cena se mantiene el velo del
lenguaje litirgico pospascual. De cualquier maseraos escapan las "verdaderas palabras” ©
Jesus, resulta mas certero referirnos a la veraadiencion de Jes(gpsissima intentia)Ahora
bien ¢ cual era la intencion de Jesus de frenterastte inminente?

A lo largo de su ministerio, la postura de Jesusitio la del servicio y del amor, la de la
"pro-existencia”. La muerte violenta prevista cdaridad, la aceptaria no como una simple e
inevitable consecuencia de su mision proféticay smmo la ultima expresion de su servicio de
amor, como el culmen y apice de su pro-existerauig@: en el Ultimo momento permaneceria
"hombre-para-los-otros".

Ademas, porque se ha identificado -al menos imguihente- con el "siervo sufriente”,
habria llevado ahora a cumplimiento el rol de si@w el sufrimiento y en la muerte. Por tanto, en
el momento de la dltima cena, Jesus sabia que starinminente remitiria los pecados, aun
cuando no la concebia como un "rescate”, y queadebhar unidad con el establecimiento del
reino de Dios, como parece transparentar la narratg Mc. 14, 25. En resumen, el advenimiento
del reino de Dios y la propia muerte redentora pdeera unitaria, constituyen la verdadera
intencién de Jesus y su soteriologia implicitajessr, la fuente de la soteriologia explicita de la
Iglesia apostdlica.

A todo lo anterior podemos sumar lo que la tradi@vangélica nos dice sobre su "agonia”,
en la que se nos muestra a Jesus angustiado &eatgerspectiva de una muerte violenta
ineludible. Pero no se puede olvidar que también maestra a un Jesus que se somete, ca
obediencia ciega, a la voluntad de su Padre (M@&@G)Y,La misma angustia y abandono en las
manos del Padre se expresa en el ultimo grito sles Jobre la cruz: "Dios mio, Dios mio ¢ por
gué me has abandonado? (Mc 15, 34). Sin duda gstame angustia, pero, al mismo tiempo en
conformidad con el dltimo versiculo del Sal. 2})resa fe y esperanza en el Dios en cuyas manc
se ha abandonado depositando el espiritu. La "lirrgaa” de la vida de Jesus fue la fidelidad a sL
mision y la confianza absoluta en su Padre: estugzoalcanza su expresion suprema frente a |
muerte.

Por otro lado, y sin dejar de admitir lo que a$ie ha dicho sobre las palabras de la Ultime
cena, hay que reconocer que la tradicion evangedida Ultima cena ha conservado acciones \
palabras decisivas del Maestro que, mas tardes@an cargadas de significado y llegaran a se
el centro de la Eucaristia de la Iglesia. Estalaevaejor que cualquier otro dato, la postura de
Jesus de frente a su muerte. Después de habenpiastiu la bendicion (berakah) sobre el pan 'y
el vino, de la manera que se habituaba realizesperadamente Jesus agrega: "Tomen y comal
esto es mi cuerpo" y "Esta es mi sangre, sandeeAl@anza, derramada por muchos" (Mc 14, 22-
24). Con esta palabras, nunca antes escuchadasti@én del pan y el vino han adquirido un
nuevo significado. De hecho, refiriéndose a la meueénminente de Jesus, significaba vy
efectivamente implicaba la oferta que Jesus estab@ndo de su vida. El rito eucaristico de la
Cena es la parabola viviente de lo que Jesus devaérmino sobre la cruz, o sea, el don de |z
propia vida como cumplimiento de su mision y comlogde la Alianza definitiva de Dios con su
pueblo. El rito eucaristico expresa el significade Jesus le da a su muerte: no se somete a e
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pasivamente y menos aceptandola con la confiarsrdugd en Dios que es capaz de vengar a s

Siervo, sino al contrario, Jesus se entrega a &tmen plena conformidad con el plano de amot

de Dios por los hombres, del cual su muerte forardepLa ultima palabra pertenece a Dios
: 2

mismao™.

B) PARTE HISTORICA

Hay una verdadera logica en la ensefianza cristoddde los primeros cuatro concilios:
Nicea I, Jesus es verdaderamente Dios; Constanéirippl es plenamente hombre; Efeso, las dos
naturalezas no estan separadas; Calcedonia, las datralezas no se confunden. En
Constantinopla Il se definen las dos voluntadesnana y divina.

Ningun concilio ha ensefiado sobre las dos con@srie Jesus, pero esto también hay que
tenerlo en cuenta, porgue siendo Dios compartieolaciencia divina y siendo hombre tenia una
mente humana. Esto es una consecuencia necesdtialcedonia.

Se puede decir que Calcedonia esta al centro eomnisefianza de "una persona’,
"hipdstasis”, "prosopon” en dos "physis"-naturakeza

Como es bien sabido, ni aun Calcedonia ha defihidotérminos. Los concilios de la
Iglesia no lo hacen, usan el lenguaje sin detenardefinir los términos, los cuales ya tenian una
historia propia antes de Calcedonia y la tendraangpore después, especialmente "persona”
"présopon” o "hipodstasis”. Al menos en este sentitkicedonia es un punto de llegada, pero

también es un punto de partida.

En este apartado hay que partir de que:
a) entre la cristologia neotestamentaria y el dogntologico, existe una continuidad de
contenidos a pesar de la discontinuidad linguistica
b) el dogma cristologico se ha desarrollado emmeidexto del encuentro del misterio cristiano y la
filosofia del ambiente helénico. Esto era 1) unartopidad de "inculturacion” expresando el
misterio de Jesucristo en los términos de la @ilprevalente del momento, sin embargo, aur
cuando la reflexion cristolégica y trinitaria himso de términos existentes y emanados de |;
filosofia helena, les impuso un "sobreafiadido",edicual hubiesen permanecido incapaces de
expresar el mensaje cristiano; pero al mismo tiempeesentaba 2) el peligro de dar espacio ¢
todo tipo de reduccionismo que redimensionase edtenv de Jesucristo insertdndolo
arbitrariamente en el edificio de la especulaciénista ya existente, de hecho, se vera que cad
uno de los concilios cristoldgicos reaccionaréa @mtra de un diferente tipo de reduccionisSio
De tal manera que el dogma cristologico es una-tideEsizacion” de contenidos en una
"helenizacion” de terminologia.

1) El Concilio de Nicea (20/Mayo-25/Julio del 325)

a) La problematica

2 Toda la reflexiéon hecha sobre este puntos estadarde: Dupuis, Jaques; "Introduccién a la Crigfel p.p. 84-
89.
'3 para profundizar sobre estos reduccionismos s#eprex Dupuis, Jaques; "Introduccion a la Cristatgp. 128 s.
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Arrio (+336), sacerdote alejandrino, negabiglaldad de la divinidad entre el Hijo y el

Padre. La afirmacion de la filiacion divina del HmaJesus y la preexistencia del Verbo (filiacion
divina del Hijo pre-existente) parecia contradetimonoteismo biblico y el concepto filoséfico
de la absoluta unicidad de Dios. Es sobre estdgsa Arrio su argumentacion, apoyandose er
algunos textos del A.T., especialmente en Pr. 8y 2p la "monarquia” divina, el neo-platonismo
y la filosofia estdica del logos creador. Decia glieHijo de Dios habia sido "generado"
(gennetos)en el sentido -segun afirmaba- de haber sidadimido” (genetos) pero en realidad
entendia en el sentido de "hecho", "creado”. Rdotal Hijo era inferior al Padre, porque habia
sido creado por El en el tiempo y después halgadiz a ser instrumento del cual Dios se sirvié
para crear el mundo; asi, él era un instrumente &ibs y el mundo y no el mediador entre Dios
y la humanidad que une a ambos en su persona.réidexo Dios, ni verdadero hombre. Para
Arrio el Hijo ni siquiera era verdadero hombre, quag la carngsarx) que el Verbdlogos) ha
unido a si no constituia -ni podia hacerlo- unadnidad verdadera y completa.

La perspectivédngos-sarxha conducido a Arrio a una cristologia reduccianigie no daba
razon del misterio revelado en Jesucristo.

b) El significado de Nicea
En respuesta a Arrio, el concilio afirma qudiliacion divina, atribuida por el N.T. a
Jesus, debe ser entendida en sentido estricto.

No obstante la estructura trinitaria de la codfesile fe nicena, el segundo articulo,
correspondiente a la persona de Jesucristo, adoatperspectiva ascendente (del bajo). Se habl
directamente de Jesucristo, de quien se afirmalid@idn divina. A la categoria biblica de
"unigénito” (monogenésjel Padre se agrega, a manera de explicaciéa,dard'de la substancia”
(ousia) del Padre, la de ser generado-engendf@einetos)no hechdpoiétheis)y -el término
decisivo- la de ser "de la misma sustan{i@moousiosjlel Padre. El términbomoousiogsiebe
ser interpretado en el contexto en el que fue usadpondiendo a la negacion Arriana de la
igualdad en la divinidad del Hijo y el Padre, eh@bo afirma directamente la identidad genérica
de la naturaleza y aun no -como sucedera mas fard#entidad numérica de la naturaleza. Lo
gue es proclamado es que el Hijo de Dios es tanadouanto lo es el Padre e igual a El en la
divinidad.

En cuanto a la condicibn humana de Jesus, el kind® Nicea, para contrastar el
reduccionismo de Arrio, afirma que en Jesucristbligl de Dios no sélo "se ha hecho carne”
(sarkotheis)sino que agrega, a modo de explicacion, "se tiaohteombre'(enanthropésas)

Como bien entendié San Atanasio (el protagonistélidea), la salvacion de los hombres
en Jesus estaba en juego: si Jesucristo no fuasrdaidero hombre ni verdadero Dios, como
afirmaba la cristologiéogos-sarxde Arrio, no seria capaz de dar la salvacion mulaanidad
podria salvarse en él.

Nicea ha demostrado la estrecha relacion quesexigte cristologia y soteriologia, entre lo
gue Jesus es en si mismo y lo que Jesucristoaaqsntros.
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2) El Concilio de Constantinopla | (Mayo-Julio del381)".

a) La problemética
Hacia la mitad de Siglo IV, Apolinar (315-398hispo de Laodicea en Siria, ensefia que
en Cristo el Logos divino toma el puesto del alpma,tanto la naturaleza de Jesus estaria privad
de su alma humana. Esto provoco inconformidad srciculos antioquenos, que no podian
aceptar una humanidad incompleta en Jesucristo.

Apolinar afirma que el Logos asume una naturateraana privada de su alma racional,
asi Cristo resulta de la composicion del Logosraiw de un cuerpo humano. En cuanttogbs
ensarkogVerbo encarnado) u "Hombre celeste”, Cristo seegle la humanidad, reducida a un
simple cuerpo, como de un instrumento inherte stioye asi un Unico principio de voluntad y
de accion. Toda la accion vital de Cristo depeneleLdgos, que domina completamente la
naturaleza humana, haciéndola intrinsecamentedanaigpecar.

En conclusién, ciertamente Apolinar ha afirmadarialad y la santidad de Cristo. Pero ha
negado la integridad de su naturaleza humana\ariaridel alma racional, fuente autbnoma de
decision y de accién. Haciendo esto "desvirtiabiea de Cristo. Precisamente en este punto s
concentré la reaccion antiapolinarista de Epifariiipdoro, Gregorio de Nisa y Gregorio
Nazianceno, partiendo del principio patristico de o que no se asume no se redime". Esto:
autores sostuvieron la conviccién de la Iglesigisela cual Cristo, para redimir al hombre,
compuesto de alma y cuerpo, ha asumido no solegba, sino también el alma.

No se debe olvidar que otra herejia que motivieddizacion de Constantinopla | fue la
negacion de la divinidad del Espiritu Santo potgyde los macedonianos.

b) El significado de Constantinopla |
Mediante el simbolo "niceno-constantinopolitafe Iglesia se opone ya a la herejia

apolinarista, ya a la macedoniana.

Constantinopla no pretendia "hacer" un nuevo dimb&ino confirmar la definicion
dogmatica de Nicea con las oportunas precisacemésereticas.

La primera adicion cristologica de Constantingda“(se ha encarnado) del Espiritu Santo
y de Maria virgen"; tradicionalmente estas palabias sido interpretadas con precisa intencion
antiapolinarista. Con esto también se ha explicitidse ha hecho carriede Nicea. La novedad
teoldgica aqui es que el evento Cristo no es cerald sélo en relacidon al Padre, sino también a
Espiritu Santo y a Maria virgen.

3) El Concilio de Efeso (22/Junio-17/Julio del 431)
a) La problematica

En pocas palabras se puede decir que el asat#do en este concilio se encuentra en |z
pregunta: ¢ En qué manera y en qué sentido el Elijgias se ha hecho hombre en Jesus?

“ En su "Introduccién a la Cristologia", el p. Dupub trata el Concilio de Constantinopla |, potdata informacion
se ha tomado de otra fuente (Amato, Angelo: "GeSé&gnore", Corso de Teologia Sistematica IV, EdizDehoniane
Bologna, p.p. 177-199) , pero procurando mantenasguema de exposicion similar al del p. Dupuis.

!> Extrafia esta precisacion de Angelo Amato, ya dye Bupuis (cfr. p. 14) explica como Nicea cameidaérmino
“carne” por "hombre", para ser mas claro, ademagidesn el texto del "Denzinger" (54) aparece se hombre".

13



Nestorio, un sacerdote de Antioquia que habiadleq ser patriarca de Constantinopla,
planted la cuestion de la verdadera unidad divimadna en Jesucristo desde una perspectiv
ascendente, es decir, del bajo. Partiendo del hordésus, se ha preguntado en qué mod
estuviese al Hijo de Dios. Su cristologia era ligino assumptusSu antagonista, Cirilo de
Alejandria, mantenia la perspectiva opuesta, ddsoés (del alto). Partiendo del Verbo de Dios,
se preguntaba en qué modo éste habria asumidaea géerdadera humanidad en Jesucristo. S
cristologia era ddbgos-sarx.

En esta disputa existe ambigliedad en cuanteenénblogia. Cuando Cirilo habla de "una
sola naturalezgphusis)en Jesucristo”, entendia la unidad de la perfun@ostasis)en cambio,
cuando Nestorio habla de dos "naturalefplitseis) parece realmente entender dos persona
(prosopon)

El momento decisivo del debate fue el rechazogaoste de Nestorio de atribuirle en
manera personal al Verbo de Dios los eventos dieldahumana de Jesus. En particular, el habe
sido engendrado del hombre Jesus no podia refalitdgo de Dios y, consecuentemente, Maria
podria ser llamada "Madre de Crist&tistotokos) no seria "Madre de Diogtheotokos) Esto
significaba presentar dos sujetos diferentes: ddd/ee Dios, de un lado, y Jesucristo del otro.
Nestorio veia su unidad en términos de conjun(dnapheia)suponiendo de esta manera dos
sujetos existentes concretos.

De hecho, Nestorio, rechaza la realidad de lareac#n: la humanidad de Jesus es real,
pero sOlo pertenece al Verbo; o si se quiere, did/aparece en el sujeto humano li@no
assumptuscomo en cualquier otro hombre. El Verbo estarésente y operante en el hombre
Jesus como en un templo.

Las consecuencias de esto son gravisimas: la endertlesus sobre la cruz no seria la
muerte del Hijo de Dios.

b) El significado de Efeso
Este concilio no ha producido definicion dogo@talguna, simplemente aprobd la
Segunda Carta de Cirilo a Nestdfio

La frase clave para explicar el verdadero sigaficde la encarnacion del Hijo de Dios (Jn
1, 14) en esta carta, consiste en afirmar querbb\ide Dios ha unido a si la humanidad de Jesu
"segun la hipéstasighenosis kath'hupostasin)o cual significa que, en contraste con la union
por conjuncionsunapheiajde Nestorio, la relacion entre el Verbo y Jesideaslientidad. No en
el sentido de que la naturaleza del Verbo hayacsidibiada en la carne del hombre Jesus, sino €
el sentido de que el Verbo ha asumido personalnectegne humana.

Es importante notar que en este contexto, la na#d'union hipostéatica” aun no es la que
se desarrollard mas tarde (Calcedonia-451). Losgueafirma es que la "misteriosa e inefable
union" que se realiza entre el Verbo y la humandedesis da lugar a una verdadera unida
(pros henoteta sundromél Verbo de Dios se ha hecho hombre de manesaaren Jesus. Hay
un Unico sujeto concreto y subsistente; no enrgldeede que sea el resultado de la unidn de
ambos, sino de que en Jesucristo el Verbo Eternoitda a si en el tiempo una humanidad que nc
hubiese existido -ni hubiese podido existir- inaejientemente ni precedentemente a esta union.

(cfr. Dupuis, J.; Introduccion a la Cristologiap.p147 s.)'®* ATENCION: No se aprobaron los "Doce Anatemas” de
Cirilo a Nestorio, sino su Segunda Carta
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El Verbo encarnado puede salvar a la humanidadqupoes al mismo tiempo Dios vy
hombre, el Dios-hombre. El "maravilloso intercantildel cual han hablado los Padres implicaba
precisamente esto: era necesario que compartigreeles nuestro para que pudiésemos compart
lo que es suyo. Por tanto, la "unidén personal‘adeuimanidad y de la divinidad en Jesucristo de
cuenta de su verdadera y Unica mediacion entreyDakumanidad: Su humanidad era verdadere
presencia de Dios entre lo hombres y su accidaaian de Dios en favor de ellos.

4) El concilio de Calcedonia (8/Octubre-1/Noviembrdel 451)

a) La problematica
Efeso ha hecho explicito el significado de Haaenacion en términos de "union en la
hipostasis”. Subrayando la unidad olvidé la disfinentre divinidad y humanidad. Es en este
punto en el que Calcedonia completa a Efeso. Ade@Gasedonia representa un progreso en le
terminologia por la que se expresa el misterioedectisto. En Efeso permanecio la ambigiiedac
entrehupostasigy phusis

El esquema de Efeso corria el riesgo de no haimsiderado adecuadamente la verdader:
consistencia y autenticidad de la humanidad desJE€slicedonia debera detener tal peligro.

El problema central de Calcedonia es que se esiarmquo en duda la humanidad de Jesus
si el Verbo de Dios ha asumido en si la naturdiemaana ¢ qué le sucede a esta naturaleza en
proceso de union? ¢ Se mantiene en su realidad hummas absorbida por la divinidad del Hijo?
La "Foérmula de Uniér” entre Juan de Antioquia y Cirilo de Alejandriarafiba que el Hijo de
Dios es "consubstancigdiomousioson nosotros segun la humanidad”, ¢ Cual era mfisago
de esto?

Eutigues, monje de Constantinopla, aun admitiende Cristo veniade (ek) dos
naturalezas, se negaba a afirmar que las dos lezaggermanecen en Cristo después del proces
de unién. Concebia la uniébn como una megdalasis) en la cual lo humano es absorbido por lo
divino con el resultado de que Cristo no es "costsuizial" a nosotros en la humanidad. De
nuevo se pone en peligro la realidad de la Unicdian®n de Jesucristo entre Dios y la
humanidad: porque la humanidad era absorbida eivilsidad del Verbo, Jeslus después de la
union no permanece verdaderamente hombre. Estakasrianplicaciones del monofisismo.

El Papa Leén el Grande escribi6 una carta dogeadic Flaviano, patriarca de
Constantinopla, conocida como el "Tomus", que cerdaicon la doctrina de la Segunda Carta de
Cirilo a Nestorio y con la "Férmula de Union", pdiatara unificar el lenguaje de las dos
escuelas: la antioquena, representada por el "Tomaslejandrina, representada por Cirilo.

b) El significado de Calcedonia
La definicién de Calcedonia se compone de dagg 1) la primera retoma la ensefianza
precedente sobre Jesucristo siguiendo mayormenteukllas de la "Formula de Unidn"; 2) la
segunda agrega aclaraciones posteriores hacieadl® u®nceptos helenistas.

La primera parte del discursos asume como punfoadela la union en Jesucristo de la
humanidad y de la divinidad. Sin disolver esta adide afirma la distincion de las dos
naturalezas: el mismo es "consubstancial" al Padggin la divinidad y a nosotros segun la
humanidad. En el contexto del reduccionismo moiafissra necesario acentuar la

7. Cfr. J. Dupuis; Introduccion..., p.p. 147 y 149.

15



consubstancialidad con nosotros en la humanidade§®wndia a Eutiques de este modo: nc
obstante la excepcion del pecado (Hb. 4, 15), tar@aza humana mantiene su integridad y
autenticidad después de la union. Hay que notalajlieonsubstancialidad”, aplicada a ambas
naturalezas, no establece el mismo significadontnaie que en cuanto se refiere al la divinidad se
afirma la consubstancialidad numérica del Hijo e@rPadre -lo cual no se habia hecho en
Niced®-, en referencia a la humanidad se afirma, cormagsal, la consubstancialidad especifica
de Jesus con nosotros. Partiendo del momento guredbs dos componentes del mismo Cristo
son analizados en clave "antioguena”, el finaladprimera parte de la definicibn mira hacia su
doble origen: la generacion del Padre en la digohidntes de todos los siglos y aquella de Mari:
en los ultimos tiempos en cuanto a la humanidad.eSto, Calcedonia se acercaba al esquema ¢
Efeso y asi hace referencia al la historia y aivaaoterioldégico del hacerse hombre del Hijo de
Dios: "en los ultimos dias", "por nosotros y poestra salvacion”. La doble solidaridad con lo
divino y lo humano, implicada en el motivo soteédgito, es exaltada con el titulo de Maria
"Madre de Dios'(theotokos)Por tanto, Calcedonia se enlaza estrechamentéfesa.

La segunda parte de la definicion contiene expmnesi filoséficas aclaratorias que pretende
mostrar cdmo en el misterio de Jesucristo coexistemidad y la distincion: los conceptos de
personghupostasis, prosopon)naturalezgphusis)son claramente distinguidos. EI mismo Sefior
y Cristo, el Hijo unigénito, es uno en dos natwade "sin confusion, sin cambio" (contra
Eutiques), "sin division, sin separacion” (contrastério). La expresion "en" dos naturalezas
afirma que las dos naturalezas perduran despul@sutéon: Cristo no es tan sélo "d@k) dos
naturalezas, como decia Eutiques, sino tambiéndes'haturalezas. Esto significa que la union
hipostatica del Verbo con la humanidad mantiendiNarsidad de la humanidad dentro de la
misma persona; la humanidad no es absorbida pontadad, como afirmaba Eutiques.

"Sin confusidon, sin cambio” remarca el hecho de fudistincion de las naturalezas
permanece y que se mantienen las propiedades @sdrsin division, sin separacion” indica que
las dos naturalezas no estan una al lado de lacotma si se tratase de dos sujetos subsistente
diferentes. Lo propio de cada una de las naturalesasalvaguardado en una Unica person:
(prosopon)e hipostasighupostasis)El mismo Jesucristo actia ya como Dios, ya coomolne;
es al mismo tiempo Dios y hombre. Calcedonia exmmsolave antioguena la union hipostatica
gue Efeso habia presentado en esquema alejandrino.

5) Concilio de Constantinopla Il (7/Nov/680 al 1&ep/681)
a) La problemética
En este concilio el problema de la unidad-editarsidad pasa del nivel de las
naturalezas -divina y humana- al de las dos aceignsluntades que proceden de las primeras
¢ COmMo es que surge este nuevo error?

Tiene que ver con la existencia humana de Jesiaga un retorno a la existencia historica
de la que dan testimonio los evangelios. Jesugstiagiliido la voluntad del Padre, que él ha
venido ha cumplir, de la propia (Jn 6, 38; cfr. Mg 36). ¢ Como se debe entender esto? La
clarificaciones aportadas por Constantinopfd tio bastaron para prevenir una interpretacion
monofisita de la voluntad y de las acciones humaeadesus. De hecho, Sergio, patriarca de

18 Cfr p. 14.
19 Cfr. Dupuis, Jaques; "Introduccion...”, p.p. 162 s
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Alejandria, hablaba de "una sola operacion teasitieic Jesucristo. La féormula estaba "indefensa’
frente a una comprensiéon monofisita, como si arucolsujeto agente le correspondiese una sol:
modalidad de accion, de manera tal que el actuanha quedase absorbido del principio divino
de actividad. Un "mono-energismo" de este géfraia-energeiaextenderia el monofisismo del
nivel de la naturaleza al de la accion.

Lo mismo sucede en cuanto a la voluntad o lasntadies. Era necesario afirmar dos
voluntades en Jesucristo, la divina y la humanagspondiendo a las dos naturalezas, de la
cuales desgranar dos modos diversos de actuarsg@amacion? Para salvar la apariencia de
conflicto, Sergio de Constantinopla no habla de dolsintades: en Jesus habia "una sola
voluntad”. En adelante esta teoria se llamara "tetamo”.

De nuevo estaba en peligro la autenticidad demaanidad de Jesus y de la realidad de Iz
salvacion de la humanidad en él. Estando privadendevoluntad y de un actuar auténticamente
humanos, Jesucristo no seria verdadero hombre nosutros; privado de una voluntad humana
libre, simplemente hubiese cumplido pasivamentesena de acciones que la voluntad divina le
hubiese predeterminado. La salvacion de la humdmdahubiese procedido del actuar humano
libre de Jesus que se auto-ofrece en la cruz,nmpdeo hubiese podido asumir con un acto
humano voluntario y libre su pasion y muerte ealiithd a su mision mesianica y en obediencia
y sumision voluntaria a la voluntad del Padre.

Con la esperanza de dar fuerza al monofisismopoder fin a la crisis, Sergio se dirigio al
Papa Honorio, sugiriendo que, para mantener l&p&e las iglesias, era necesario evitar la frase
"dos acciones" que favorecia la divisién. El Paga,una carta a Sergio (634), se mostré de
acuerdo acerca del uso de la expresion "una shlatad” y sugirié que se proscribiesen todas las
expresiones contrarias. Con esto, Sergio se sortelecido para exponer la doctrina monotelista,
lo cual provocé un nuevo florecimiento del mongiiso.

b) El significado de Constantinopla I
El Papa Martin | convoco el Laterano | (1123cilio para condenar el monotelismo.

Sus principales afirmaciones fueron tomadas de mitdual Confesor, protagonista de la doctrina
de las "dos voluntades" en Jesucffsto

Constantinopla Il ensefia la misma doctrina defelzano. Retoma la afirmacion de
Calcedonia de las dos naturalezas, agregando bne ks dos voluntades y las dos acciones
naturales. Son usadas las mismas precisacionesngGelcedonia: las dos voluntades y los dos
modos de actuar estan unidos en una sola y mismeange Jesucristo, "sin separacion sin cambio
sin division, sin confusioA®. En respuesta a la presunta contradiccion erstréds voluntades, el
concilio explica que entre ellas no hay ningunasapdn, porque la voluntad humana esta en
plena conformidad con la divina, porque es "menegie la voluntad de la carne se moviera
(kinéthénai) pero tenia que estar sujeta a la voluntad di¥AinBel mismo modo habia ya dicho
San Ledn en el "Tomus": "Cada naturaleza actuaemgion con la otra lo que le es propio, el
Verbo actda cuanto le corresponde al Verbo, y taechace cuanto es de la carne”. Del mismc

20 Cfr. Dupuis, J., "Introduccién...”, p.p. 164 s;.062-263.
?I Dz, 291.
22 |dem.
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modo "[las] dos voluntades y operaciones naturalesncurren la una con la otra para la

salvacion de género humano".

CONCILIO CONTRA SE DEFINIO TERMINOS
NICEA | Arrio Igualdad esencial dgl ousia
20/May-25/Jul(?) del 325 Dz. 54 Padre y del Hijo. JesUs gsgennétos
verdadero Dios. homoousios
enanthropésas
CONSTANTINOPLA | Apolinar Simbolo  nicenoconstar|-
Mayo-Julio del 381 Macedinianos tinopolitano. ~ Jests  ef
Dz. 86 verdadero Dios. E
' Espiritu Santo es Dios.
EFESO Nestorio Las dos naturalezas no
22/Jun-17/Jul Dz. 113-124 estan separadas.henos kath
del 431 Maternidad divina dg hupostasin
Maria.
Eutiques En Cristo hay dos
CALCEDONIA (Monofisismo) naturalezas en unp hupostasis
8/0Oct-1/Nov Nestorio persona. Las dos prosopon
naturalezas no sge phusis
del 451 Dz. 148 confunden.
Constantinopla [l Monotelismo Voluntades  humana ysin  separacion
(7/Nov/680 al 16/Sep/681) | Dz. 289-293 divina de Jess. sin cambio,
sin division,
sin confusiof’

C) PARTE SISTEMATICA |
1) LA UNION HIPOSTATICA*

La unién hipostatica es una unién personal, unas@ea divina que asume una
naturaleza humana. El problema en el siglo IV drdesprofundizar la union en términos de
naturaleza, lo cual fue un intento frustrado, pargesta union se entiende en términos de
persona.

La encarnacién no es un advenimiento Unico pararbach y Hegel. Es una posibilidad
universal.

Jesus no ensefa la encarnacion. Pero sus palabaasiones tienen implicancias, tienen
una pretension explicita (su divinidad). Pablo negoe el estatuto divino de Cristo es el
“Kyrios”, (desarrolla una cristologia alta), un hobme que es exaltado hasta Dios. 1Cor 8,6: el
sentido de la humanidad de Jesus es claro en PBbloasaje de Fil 2 es parte de la poesia del
NT, es metaforico. Al cristianismo de lo ha acusdddielenizacion (Conc. De Nicea), pero en
realidad se puede comprender este proceso como dafansa necesaria en orden a
salvaguardar el contenido esencial de la fe. Laepimencia es del lenguaje revelado por
sobre el lenguaje magisterial.

2% Estos términos fueron utilizados ya en Calcedahi@blar de las dos naturalezas de Jesus.
% Este punto esta tomado en su totalidad de O'GolBiy "Para interpretar a Jesus", Ed. Paulinad§,1@p. 225-227.
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En el lenguaje biblico se dice que él revelabaifeataba. El funcionaba asi, porque él
era asi, ha dicho la iglesia mas adelante.

Una lectura atenta de la definicion de Calcedaleimuestra que no describia a Cristo
como "persona divina". Hablaba de uhgpostasisque unia las dos naturalezas, pero er
ninguna de sus muchas palabras declaraba queuéstal& persona divina preexistente del
Logos. (Quedé para el segundo Concilio de Consiapith mantener e interpretar la unidad de
sujeto en Cristo identificando el principio de unidomo el Logos preexistente.) No obstante,
Calcedonia estuvo a punto de identificar la Umgaostasiscuando pasé de afirmar la unidad
de la persona a hablar del "anico y mismo Hijd/egbo Dios unigénito, Sefior Jesucristo".

Tal es, pues, la doctrina de la "unién hipostatidaa existencia plenamente humana fue
"enhypostasiadaén el Verbo. Cristo no fue una persona humana,divina, que asumioé una
naturaleza humana completa sin asumir la personaa La persona divina del Logos se
identificé con una humanidad completa hasta elgudet"personalizar" ese ejemplo particular
de naturaleza humana. Para usar la expresion dasTdenAquino: la persona del Hijo de Dios
se hizo persona de la naturaleza hurfrana

Jesucristo fue (y es), pues, hombre, un ser humamoser humano individugbero no
una persona humana. ¢, Puede privarle esto de adgpegienece a la plena humanidad? ¢ Hac
justicia a su individualidad humana? ¢Puede serfégte o completo” en su humanidad y
"verdadero hombre" sin ser una persona humana®rge a peligro aqui de ir mas alla de la
reflexion legitima y hacer intentos descabelladara plescribir y explicar claramente lo que es
un misterio divino. Sin embargo, algo podemos dda@r unidon hipostética significa que la
realidad humana de Jesus pertenece al Hijo ded2as modo personal y absoluto, pero no
gue esta humanidad quede en ningun sentido disthoiqar la ausencia de la persona humana
La humanidad plena no esta necesariamente idexéficon la persona huméaha depende de
Su presencia. Las caracteriaticas y "perfecciohagianas aparecen a nivel de naturaleza \
cualidades de un individuo dado como ser humanes@ nivel, la persona como tal no
contribuye nada.

¢, Cudl es, pues, el papel de la persona? La reapagsrece Si se entiende la persone
como un ser, y un ser que se manifiesta relaciarahkn El Hijo de Dios tiene su ser personal
en relaciéon al Padre. Hemos de reflexionar sobagt@aconciencia primordial de Jesis como un
"yo" en relacion con un "td" que es el Padre. Leangelios nunca dan una pista de dialogo
entre los componentes divinos y humanos de Jesgamds, entre Jesus y el Verbo. En
Getsemani Jesus no exclama: "Debo ser fiel al YeMocho menos dice: "Debo ser fiel a mi
propia divinidad". Simplemente ora: "Abba, Padreparta de mi este céliz-, pero no se hag:s
mi voluntad, sino la tuya" (Mc 14, 36).

2 "Anima vero et corpus trahuntur ad personalitativnae personae, ut sic persona fili Dei sit mtipersona filii
hominis et hypostasis et suppositum... Sic igiaausadum similitudinem quandam persona, hypostasigppositum filii
Dei est persona, hypostasis et suppositum humaetigar in Christo" (Santo Tomas de Aquino, Compendi
Theologiae, c. 211; Citado en O'Collins, G.; "Patarpretar a Jesus", p. 226).

%6 Serg dtil ver la nocién de persona en "Para irgéapa Jesus", p.p. 223-225.
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En conclusion: Jesucristo fue (y @)’ un ser distinto e individual, qug) existi6 y
actuo en relacidon con otroscy experiment6 su identidad personal en esa existeacional;
sobre todos en y por su relacion Unica con aqqalen llamaba "Abba". Como persona divina,
no tuvo centro independiente de conciencia y l#gkrsino que participd con el Padre y el
Espiritu en un mismo entendimiento y voluntad. Rmosu humanidall) Jesucristo gozé de
su racionalidad y libertad propias. Por fin, susteqicia como Hijo de Dios) dio a su persona
una dignidad absolutamente soberana.

Constantinopla Il (553) anatematiz6 a todo aqusl o confiese que nuestro Sefior
Jesucristo, que fue crucificado en la carne, edagkro Dios..., el Sefior de la gloria y uno de la
Santisima Trinidad". En una palabra, la fe crigtimmtodoxa sostiene que el Hijo de Dios
murio.

Nos encontramos aqui frente a la doctrina deotaunicatio idiomatuno "intercambio
de propiedades", consecuencia logica de mantenmida de las naturalezas divina y humana
en la Unica persona de Jesucristo. Los atributoandenaturaleza se pueden predicar de lz
persona aun cuando ésta se designe con referelacadra naturaleza; por ejemplo, "el Hijo de
Dios murid” o "el hijo de Maria cre6 el mundo”. Agar de la dualidad de naturalezas, hay sol
un sujeto de atribucion: la persona divina del Hig Dios, que puede actuar a través de sl
naturaleza divina, asi como por su naturaleza hamBsto permitié6 decir a Lebén | en su
"Tomus" que "Dios nacié".

2) LA PREEXISTENCIA PERSONAL DEL VERBG

Hay que subrayar que es una preexistencia persamaltan sélo intencional, a la
manera que todos nosotros tenemos una preexistameiacional en la mente divina desde
toda la eternidad.

En cuanto a este tema nos vemos en la necesidatkae alguna palabra sobre el
tiempo y la eternidad. Pre-existir, en qué sents#oexiste antes del tiempo. A este nivel la
filosofia nos ayudara mucho.

Por preexistencia de Jesucristo se entiende ssteegia como el Hijo eterno
esencialmente igual al Padre eterno antes de sarhizacion por causa de nuestra salvacion
antes también de la creacién del mundo. Con ellexpresa y afirma que la salvaciéon de los
hombres esté indisolublemente unida con la histoghdestino de Jesucristo, el Hijo de Dios
hecho hombre, mas no puede derivarse de la histerlas hombres y del mundo sino que se
funda en Dios mismo.

1) En la formula prepaulina "un Dios, Hyrios' (1 Cor 8, 6) se expresa la mediacion de
Jesucristo en la creacion y en la redencion, iraptio en la primera su preexistencia. Cuandc
Pablo se refiere al "envio del Hijo" (Gal 4, 4s; Bm3ss; etc.), da por supuesto que el Hijo

2" Cada letra corresponde a los elementos que @edcoon el p. O'Collins deberia incluir una deiitnm de persona:
a) Las personas son seres distintos e individuales;
b)que gozan de racionalidad y libertad;
C) existen y actlan en relacion con otras personas;
d)experimentan su autoidentidad en esa misma oelasistencial;
e) y tienen una dignidad inalienable.
28 Ulrich, L.; Preexistencia de Jesucristo, en "Dioairio de Teologia Dogmaética", Herder, 1990, p50-553.
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existia ya antes de hacerse hombre; enlazando aorwdncepciones sapienciales del AT
interpreta Pablo la "roca que da la vida" (1 Cqard)@el Cristo peexistente (cfr. 1 Cor 1, 30; 2,
7s); finalmente, al ampliar la cristologia de laléacién en Fil 2, 6-11ss habla también de la
preexistencia. Asi, la cristologia de los dos estathumillacion y exaltacién) se convierte

definitivamente en la cristologia de los tres dstdla cual muestra el camino histoérico-

salvifico del Hijo suprahistorico y preexistentayak se le hace participe de la adoracion divine
a través de la exaltacidn corgrios (y cuya filiacion divina se revela llena de podericfr.

Rm 1, 3s).

Jn habla directamente de la preexistencia ldejos en 1, 1-3 y en 17, 5.24, e
indirectamente en el permanente esquematismo @e&léa) subida del Hijo del hombre, o
mediante los conceptos de venida, envio y retdrRadre.

Segun 1 Tim 3, 16, la soberania universal de @m&t se funda Unicamente en su
exaltacion, sino que tiene ya su razén de ser gmemxistencia. Col 1, 15-20 canta y exalta la
mediacion creadora y redentora, estando la preexist y la mediacion creativa al servicio de
una soteriologia que abarca el mundo entero. Hdb3lye en el Hijo la imagen esencial de
Dios, que a través del Hijo ha creado el mundo gdoserva: también aqui la mediacion
creadora va ligada a la promesa de salvacion:jeldsila palabra escatolégica de Dios que se
dirige a nosotros (1, 2) y "ha operado la purifiGaade los pecados” (1, 3). Es evidente que
tanto Col 1, 15-20 como Heb 1, 1-3 estan en rafac@n la concepcion de la sabiduria que
aparece en el AT y en el mundo judeohelenisticaden de Dios, primogénito de toda la
creacion, comienzo, resplandor, reflejo de Dios).

2) Fil 2 es interpretado por los padres apostéiiadestacando la preexistencia sobre la
exaltacion, fundamentando la dignidad de Jesus éomos. De manera parecida Col 1, 15-20
se convierte en un texto conductor para los padeeda Iglesia de cara a presentar la
preexistencia, de manera especial para Origenesaijfica al "primogénito” como el increado
y gue ve en la generacion divina o en el titulélge el fundamento de tal designacion.

3) En las decisiones conciliares de la Iglesiaggaatse mantiene la preexistencia en la
afirmacion de que dlogoses el unigénit®, el Hijo esencialmente igual al Padre (eterno) y e
mediador de la creacion; tal ocurre en Nicea: "Bdgmdo, no creado, de la misma naturaleze
gue el Padre, por quien todo fue hecho (Dz 54, I%.1Se rechaza cualquier hipétesis de un
instante en el que €bgosno existiera (Dz 54, Ds 126). Esto es ampliad€enstantinopla I:
nacido del Padre "antes de todo tiempo" (Dz 861B%). De este modo, mediante la fe en el
Dios trino se establece la fe en la encarnacioiijeleterno y preexistente.

4) Frente a la afirmaciéon inequivoca de la preemisa de Jesucristo, que hunde sus
raices en la fe trinitaria de la Iglesia antigua,dan teologias protestantes que rechazan |
preexistencia como una alienacion helenista (A. Mamack), o como mitologia (Bultmann).
Se perfila asi el camino hacia una cristologiasgieultiva inicamente como funcion en favor
de la fe humana, como antropologia (H. Braun), @elemarco de una teologia no teistica (D.
Solle). Se puede decir con cierto fundamento qupieaqui se trata es de una soteriologia sir
cristologia alguna.

5) La preexistencia de Jesucristo es un elemergouinciable de cualquier cristologia
desde arriba, por que con ella la redencion delbnerse fundamenta en Dios mismo. Hay que

29 Cfr. "Preexistencia”, en "Diccionario de TeoloBiagmética", de Beinert, W; p. 551.
0 Cfr. Jn 1, 18.
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advertir que en el plano sistematico y teologiconaa se debe presentar aisladamente I
preexistencia de Jesucristo, sino dentro de swextmtcomo ocurre en el NT y en la Tradicion;
es asi como alcanza su significacion concreta, ipentio a la vez una mayor precision de su
contenido. La historia concreta de Jesus y de alaeion revelan claramente que era "desde e
comienzo”, "antes de todos los tiempos" y "antedadereacion del mundo™: el Hijo, la
sabiduria eterna, el mediador de la creacion. $eesa con ello la dimensién universal del
acontecimiento cristolégico: él es el redentorrdehdo entero, a cuya creacion y conservacior
ha contribuido y contribuye como Palabra eterna eloBspiritu y estando por completo a la
diestra del Padre. Comi@rbum Incarnanduraxiste desde toda la eternidad para aparecer en
tiempo comaoverbum Incanatuny, mediante su encarnacion, traer noticia de lafupdidades
del amor que él solo conoce y por el que ha sidada. Cuando se piensa en la encarnacior
es también una enajenacién o vaciamidkémosis) la historia concreta y la cruz adquieren la
condicion que les hace posibles en la preexistgoota a Dios: las relaciones personales en
Dios son las de entrega y enajenacion (H. U. vdth8sar) y el Hijo preexistente es el cordero
degollado desde la constitucién del mundo (cfr.18p 8; 1 Pe 1, 19s). La preexistencia de
Jesucristo apunta a la eternidad de Dios como dordel tiempo y muestra como Dios, por
medio de su Hijo, es desde la eternidad y en déathlol de su amor, un Dios de la historia y pare
los hombres: un Dios que ésmismoen la autoentrega amorosa.

El significado cristolgico de la preexistencid

Siguiendo el camino de las afirmaciones bibliGagevela sobre todo la identidad de
Cristo, la realidad del misterio teolégico de stspaa de Hijo unigénito solo puede descubrirse
haciendo referencia a su origen eterno. Las afionas neotestamentarias que se desarrollan
partir de la gloria del resucitado no son de tipduttivo-aprioristico. La plenitud de su gloria
como Hijo a la diestra de Padre no es tan soloutb fde la adopcion filial. La gloria del
resucitado es irradiacion de la gloria del preexis.

Los testimonios biblicos sobre la preexistenaasubrayan sélo la existencia del Logos,
olvidandose de su funcién salvifica. Muestran, amlwo, que el Cristo muerto y resucitado
tiene su verdadero origen en el seno del Padnegigamente por esto "posee una supremaci
césmica, como mediador universal, cabeza de laifglg de la creacidon entera, principio
creador y animador del mundo". La comunidad cnstigrimitiva lleva a la conciencia de la
preexistencia de Cristo a partir de su "ser pootnos” en el tiempo. De tal manera que se
pueden afirmar dos "estado de existencia" de Ces$farotologico y el histérico. El segundo es
el camino de conocimiento del primero. En ambo&a pstsente un intrinseco dinamismo de
salvacion. La existencia protoldgica y trinitarev@risto es en si misma -y no solo como punto
de partida de su encarnacion salvifica- una redliddentora. La eternidad del Hijo, de hecho,
no es un horizonte cerrado y estéril, sino sumaenahierto y pneumatico, porque esta
enteramente inmerso en la caridad divina. Estaetielana del Logos preexistente en el Padre e
la "razon de la posibilidad” de la autocomunicaaérDios en la historia.

En conclusién, el discurso protologico no es ustazio a un pasado lejano. La
preexistencia no es una categoria arqueolégiczambio, es cristoldgica y trinitaria.

3) LACONCEPCION VIRGINAL

L Cfr. A. Amato, "Gesu il Signore", "Corso di teolagistematica” (4), p.p. 355-357.
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En los dltimos afios diversos autores (SchillebeBtoitmann, Kiing) nos presentan en
este tema una alternativa faféaporque la alternativa es presentada a maneraalg-but", es
decir "o esto o lo otro, pero no los dos juntosar# ellos la concepcidn virginal es "0" un
hecho ginecolégico "0" un tema pneumatolégico (Makn); "o" un elemento de informacion
"0" una verdad revelada (Schillebeekx); "0o" un hediologico "o0" un simbolo (King).

¢Por qué no se puede hablar de ambos elementaadencaso, como el hecho de la
muerte en la cruz, es un hecho historico-biolégia mismo tiempo es suceso profundamentse
simbolico?

Lo importante es la comunicacion de la verdadifiaby que este enunciado posee

Sobre la base de las narraciones de la infancisltdg Lc, la tradicion cristiana y la
doctrina ordinaria de la Iglesia han mantenido prengue Jesls no tuvo padre humano, sinc
gue fue concebido por Maria mediante el poder dglirfu Santo. Esta creencia en la
concepcion virginal esta al menos implicada enredl@ de los apdstoles: "Fue concebido por
obra del Espiritu Santo y nacié Maria Virgen".

Desde el siglo pasado la concepcion virginal dgisldna sido impugnada desde varios
campos:

a) Algunos la excluyen como parte de su cuestir@m o rechazo a cualquier
intervencidén milagrosa de parte de Dios.

b) Otros opinan que los cristianos primitivos,ealtts ataques judios a Jesus como hijo
ilegitimo o influenciados por historias miticasdieses paganos que fecundan a mujeres par
producir niflos extraordinarios, construyeron laefeda de la concepcion virginal.

Respondiendo a) no hace falta recordar que los milagros, puestoegtén ligados al
revelarse y actuar de Dios en la historia, no poes descartados sin mas, privandolos de
todo valor histéric®. En cuanto &), el cargo de ilegitimidad, segiin Raymond Brawmrepe
entre los judios en el s. Il y no sabemos qué itglaenga con las narraciones de la infancia.
Asi que pudieron nacer como respuesta a la tradici@otestamentaria o incluso
independientemente de ella. El mismo Brown muegigno existe un verdadero paralelismo
entre las leyendas paganas y la concepcion virgmdesus: "'no son realmente semenjantes
la concepcidn no-sexual, esto es, al nucleo dedasaciones de la infancia”.

c) Hay quienes dicen que se mal interpretan lamamones de Lc y Mt en sus respectivas
"narraciones de la infancia”, porque ellos no guedomunicar una verdad histérica sobre la
manera milagrosa en la que Jesus fue concebidp gamesimplementéntentaban expresar su
fe en su condicion de Dios y Mesias. En esta pmster encuentran Moltmann, King y
Schillebeeckx, que han sido mencionados méas akiblios podemos preguntar de nuevo ¢ por
gué no se puede hablar de ambos elementos en asolacomo el hecho de la muerte en la
cruz, es un hecho historico-biolégico y al misneoripo es suceso profundamente simbolico?

Delineamos ahora una postura informada sobre naepeion virginal a partir de los
siguientes elementos:

%2 De nuevo esta es una valoracion personal de @i€elh cuanto al punto de vista de estos autores.
% Cfr. O'Collins, "Para interpretar a Jesus", p480.
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1) En la jerarquia de las verdades cristianasptecepcion virginal no esta en "primera
fila". Es mas importante la identidad personal ynision de Jesus como Hijo de Dios vy
salvador que como fue concebido y que el hechaideng tuvo padre humano.

2) Tanto san Pablo como san Juan reconocen emssu$os la condicion divina de
Cristo, profesan confiadamente su divinidad y sexpistencia y, sin embargo, no introducen
nada sobre su concepcion virginal por obra delrfgf@anto.

Ademas el kerigma neotestamentario no incluia édfeulo, el cual se convirtid en
formulacién de fe sélo en los tiempos posneotesitaries.

3) Desde la época medieval, la teologia catdlicaitio clara en este punto: la divinidad
de Jesus no habria quedado afectada en el casm dilojera sido hijo de José. La generacion
divina y humana estan a diferentes niveles y rexskiyen mutuamente.

4) Aun cuando podemos sospechar que la tradiadla doncepcion virginal se origind
en virtud del testimonio de Maria, de José y quizas, no tenemos forma de descubrir el
medio por el que esta tradicion se mantuvo y le¢gs evangelistas.

5) El material que Mt y Lc tienen en cuanto anéamcia de Jesus es extrafiamente
diferente al que comparten con Mc (y Jn) sobreaatibmo del Sefior. No se trata simplemente
de un bache cronolégico mas amplio entre los heglsasconsignacion escrita. Las narraciones
de la infancia son historias cargadas de simbatb®rigen humano de Jesus que dependet
fuertemente del lenguaje y motivos del AT para esar dramaticamente el misterio de su
persona y su destino. Ciertamente Mt, Lc y sustaseimforman y querian informar de algunos
hechos concretos. Pero si insistimos en identifioano histérico todo lo que encontramos en
estos relatos, podemos vernos interpretando emdsrga un material que los evangelistas
guerian que se tomara mas bien en clave de intacpye teoldgica.

6) Raymond Brown afirma "que tanto Lc como Mt ddasaban la concepcion virginal
como histérica”, aun cuando "no poseyeran el mgoderno sobre la historicidad".

7) El evento de la concepcion virginal adquieretide en relacion a dos puntos: la
divinidad de Jesus y la funcién del Espiritu Samor eso, quienes rechazan esta verdac
arguyendo que la concepcion virginal seria merragpdrfecta humanidad de Jesus por na
haber sido concebido en forma normal, o porquecieaan contra la idea (generalmente
implicita) de que Jesus tuvo que ser concebidanghgente porque la union sexual es impura,
se encuentran en una perspectiva errada.

8) Tradicionalmente, el valor mas importante dectacepcion virginal ha sido
simbolizar y expresar el origen divino de Jesusn@€sabemos, la cristologia neotestamentaric
tuvo un desarrollo progresivo en sus diferentespeaneste no es la excepcion.

Los cristianos empezaron por reconocer la idetitmErsonal y la funcién salvadora de
Jesus como Hijo de Dios a partir de la resurrec(n 1, 4). Mc incluye en su evangelio una
“cristologia del bautismo": al principio de su rsieirio Jesus es declarado por Dios "su Hijo
amado” (1, 11). Mt y Lc afiaden una "cristologialale€oncepcion”: revelando que no habia
habido en la vida e historia de Jesus un momentl guoe no haya sido Hijo de Dios. Otros
autores se remontan aun mas atras para afadicusilbgia de la preexistencia” (Jn 1, 1ss;
Hb 1, 1ss).

9) Nombrar la divinidad de Cristo es hablar deetacion con el Padre en el Espiritu. De
aqui que pueda esperarse que el acontecimiento @mtepcion virginal dé sentido no sélo a
la filiacidn divina de Cristo, sino también a slaogn con el Espiritu Santo.
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Los cristianos tuvieron la experiencia del Espiat partir de la resurreccion de Jesus,
pero con esta luz pudieron descubrir codmo habé&legiresente en toda su vida, no solo en si
ministerio, sino desde su concepcion. De tal magw® Bpsus resucitado bendijo activamente ¢
sus seguidores con el Espiritu; pero él mismo,rdarsu vida terrena, habia sido bendecido pol
el Espiritu, ya desde su misma concepcién, cuamina/este mundo por el poder creador del
Espiritu.

Asi el acontecimiento de la concepcion virginak rayuda a revelar y clarificar esa
ultima verdad: desde el principio hasta el fin hay aspecto trinitario en la historia de
Jesucristo.

D) PARTE SISTEMATICAII
1) LOS DIFERENTES MODELOS DE SALVACION

Se recomienda para este tema a Bernard Sedbotie
Se pueden reducir todas las aproximaciones al tdmda salvacion bajo tres
modelos: liberacion, expiacion y amor.

El esquema del autor mencionado arriba es: libémag victoria (un éxodo victorioso),
expiacion y amor.

Hay muchos problemas en cuanto al modelo de eépiadlgunos quieren mantener
todavia la idea de substitucién punitiva: Cristdsmla cruz que sufre las penas del infierno,
Cristo la victima de la colera divina.

La idea del "chivo expiatorio” se ha separado nudk la verdadera interpretacion. De
acuerdo con Lv. 16, el chivo expiatorio no muengo sjue es enviada al desierto portando los
pecados del pueblo, para vivir con las otras cabeswiadas al desierto en los afios
precedentes.

La cuestion es que la vision de una substituciamitya es un mal entendido
apoyandose a Pablo (Gal. 3, 13).

[) La condicion humana

Al hablar de la salvacién y de sus modelos essagicehacer una breve introduccion
sobre la condicion humana que pide la salvaciomai$resentamos ahora una tipologia de lz
condicion humana.

Oprimidos.Una razon constante dada por los cristianos @spfrara explicar por qué la
redencion es un beneficio puede calificarse dee®pn desde fuera". Asi, el pecado, la muerte
y las diversas fuerzas del mal han sido experindasts representadas como poderes exteriore
gue vienen a esclavizar y destruir a los seres hosgcfr. G.S. 4ss; Puebla 87-92; Redemptor
hominis, 39-49).

ContaminadosLa sensacion de gue el pecado y el mal manchém aandividuos como
a naciones enteras parece ser, en un sentido,wo&a@onviccion universal. El desorden moral
es reconocido como una especie de "suciedad" queere purificacion.

% A pesar de haber presentado el esquema de Sesh®ue)'Collins propuso el suyo como mas clarencilo. Es
por eso que en esta presentacion se hace usaidehes de O'Collins.
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Heridos interiormenteUna tercera y constante manera de expresar lacc@mdhumana
se fija en las heridas interiores, la enfermedda gerversion que esta pidiendo el toque de
curacion del amor divino. Asi Ezequiel aseguraualgbo que Dios no sélo le limpiara, sino que
le pondrda un corazén nuevo y un espiritu nuevo @9, La fria indiferencia hacia el
sufrimiento de los demas, la rampante codicia ynaddo, la falta de perdén y el odio
institucionalizado sefialan algo que no esta bietrdele nosotros, cierta herida y un egoismo
basico en el corazén de los seres humanos.

II) Modelos de salvacion

Apoyados en su pasado judio, los cristianos hpererentado y expresado la redencién
operada por Cristo de tres formas béasicas: conevaldion, como expiacion y como amor
transformante. Ademas, los modelos correspondema #iple tipologia que describe la
condicion humana.

1) La Liberacion

La memoria del éxodo, el gran acto de liberacida gre6 al pueblo judio, hizo casi
inevitable que desde el principio los cristianospdsen un lenguaje de liberacion y de victoria
para describir los beneficios traidos por la redencLa muerte y resurreccion de Cristo
significaban un triunfo sobre el pecado, la mugries poderes demoniacos que amenazan
esclavizan y aterran a los seres humanos. Destisitaen de Pablo que presenta a "Cristo
reinante hasta poner a todos sus enemigos bajquesiis(1 Cor 15, 25), hasta la palabras de
san Juan: "No tengdis miedo, yo he vencido al mur6, 33; cfr. 12, 31), y desde el
evangelio de Pablo de la liberacion de la maldiciénia ley (Gal) al conflicto y a la imagenes
de victoria del Apocalipsis, vemos que el NT poneigculacion este lenguaje para expresar la
naturaleza de la redencion.

Los escritores del NT no se contentan con int&pra crucifixion como un simple
extravio de la justicia o una tragedia humana. RHos, la crucifixion y la resurreccion
significaban "que la muerte ha sido absorbida @erdtoria (1 Cor 15, 54.56s).

Parece absurdo, pero es cierto, que la potenéeation entré6 en el mundo por la
aplastante vulnerabilidad de la cruz (2 Cor 13,L4).victoria de Jesus significa cambiar el
sufrimiento y la muerte en instrumentos de redemaid suprimirlos (cfr. Jn 12, 24).

Es importante sefialar cierta especie de equilimioe la plenitud de la redencién que
obviamenteno esta todaviaqui y la liberaciolya realizada. EI NT es sabiamente realista. Por
un lado habla en pasado de la victoria decisivargso sobre las fuerzas del mal (Col 2, 15; Ef
1, 20ss; 1 Pe 3, 22; Jn 16, 33; 1 Jn 3, 80). Yopar, reconoce que las fuerzas del mal siguer
operando aqui y ahora contra los seguidores déoGBsTes 2, 3-10; 1 Col 5, 5; 2 Cor 2, 11;
Gal 4, 9; 1 Pe 5, 8s). La realizacion plena deetiencion de Cristo esta todavia por llegar (1
Cor 15, 22ss). Hay victorias de la gracia ya prese(Gal 3, 28; Col 3, 11). Pero también es
cierto decir que seguimos esperando la redencgreyestamos salvados en esperanza.

No se puede olvidar que los liberados por Crist@an meros espectadores pasivos, los
beneficiarios de la liberacion redentora de Crssto llamados a tomar sus armas espirituales
a prosequir la lucha contra los poderes del mdkegl5, 8; 2 Cor 6, 7; 10, 4; Rm 13, 12; Ef 6,
10ss).

2) La Redencion como Expiacion
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Esencialmente este modelo se reduce a esto: pmustie y resurreccion Cristo actud
como victima para ofrecer un sacrificio (Jn 1, B913ch. 4, 14-10, 39) que expi6 los pecados
(Rm 3, 24s) y trajo una nueva relacion de aliamteeeDios y los seres humanos (Mc 14, 24
par; 1 Cor 11, 25 par). Jesus hizo todo esto reptasvamente, o, como transmiten las cartas
paulinas haciéndose eco de la primitiva tradicidstiana, lo hizo "por nosotros" (Rm 5, 6; 8,
13ss;1 Cor 8, 11; Gal 4, 1; Ef5,2; 1 Tes 5td.)e

En este estudio no podemos olvidar que los seosfi veterotestamentarios no
pretendian manipular a Dios. Podian, si, expiaptsados, realizar la comunién con Dios o
simplemente servir en el culto como alabanza daate gracias por las bendiciones recibidas.
Fundamentalmente eran entendidos como institucidivesamente autorizadas, por medio de
las cuales podia recibirse la gracia salvadoraditeccion primaria del auténtico sacrificio
parece clara: de Dios a los seres humanos masdoe dombres a Dios.

Los primeros cristianos vieron las implicacionesla pascua de cara a la crucifixion y
resurreccion: "Cristo, nuestro cordero pascualsibda sacrificado” (1 Cor 5, 7). Conectaron
también su muerte con el Yom Kippur, el gran d@igule la expiacion de los pecados. Dios
nombré a Jesus (Hb 5, 1-10) "pontifice misericadiyp fiel de las cosas que tocan a Dios pare
expiar los pecados del pueblo” (Hb 2, 17s), pah@ter un sacrificio por los pecados" (Hb 10,
12) y para ser "mediador de la nueva alianza" (HIH

La ley moral autbnoma no puede perdonar a los hesnpecadores. Pero un agente
personal (Dios) si que puede hacerlo. Cuando losadmees alcanzan el genuino
arrepentimiento, ya no necesitamos pedirles masmisaricordia de Dios estara alli para
renovar su vida de gracia.

Sin embargo, el arrepentimiento humano por si mism basta para renovar el orden
moral roto. Pero por su sufrimiento expiatorio 3egitervino para reparar Yy limpiar la
contaminacion de la culpa objetiva. En ese serdiqno el pecado humano y renovoé el orden
moral roto. Hizo expiacibn de una manera reprefieatapero €l no fue castigado
representativamente.

Hoy dia hay quienes se revelan en contra de extlelo) alegando que la doctrina de la
expiacion parece poner limites a la misericordiandi Pero negar la expiacion es concebir a
Dios como quien concede un perdén barato que apseadiferenciaria de la simple
condenacion del mal. En tal caso pareceria quefBitasa la fidelidad hacia el universo creado
y a su orden moral que el pecado contamina. Pdado) la cruz y la resurrecciéon revelan la
divina misericordia en "su plenitud" (cfr. Divesnmsericordia 35-39). Por otro, este "misterio
de la misericordia supremamente revelado en Jetultentrafia también "reparacién del mal”.

Otros no estan de acuerdo con la teoria de lsfaation de san Anselmo de Canterbury,
gue se proponia describir y explicar como la muget€risto restauro el "honor” divino que el
pecado ofende.

En el otro extremo estan los que quisieran alteséeg segundo modelo de redencion y
presentarlo de una manera "mas punzante". Dias &rau Hijo como pecador, juzgandole y
castigandole en nuestro lugar como sustituto @iemaanidad culpable.

En primer lugar hay que aclarar que san Anselmioaz) esta interpretacion.

Juan Calvino (seguido después por el Obispo BasBagth, Moltmann e incluso von
Balthasar) abandera este extremo, segun el csais $& convirtid en el objeto personal de la
reprobacion divina. Por su pasion sufrié un abaadumr parte de Dios que correspondia con el
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de los condenados al infierno. Este sufrimiento@smstitucion penal desarmd la ira de Dios y
alcanzé el divino favor para la raza humana.

En su aspecto positivo es claro que semejantepietacion toma seriamente la
culpabilidad humana. El pecado podia hacer que ¢aistgara a su propio hijo, sustituto de sus
hermanos y hermanas pecadores. Soélo el calvarita modacar la ira divina por el pecado
humano.

Sin embargo, esta interpretacion de la redencaila fen dos puntos: a) su idea
monstruosa de Dios y b) su falsa interpretacionNdela) Parece atroz describir a Dios Padre
actuando con extrema crueldad para con su Hijatgaridolo como un pecador, a pesar de se
totalmente inocente. Esta imagen no tiene nadaeic con la parabola del hijo prédigo. En
esa historia, el padre no necesita cambiar dealaliamor generoso. No espera ser aplacadc
sino que esta aguardando el retorno de su hijondeuasto sucede, corre a estrechar entre st
brazos al muchacho y a besatlo

b) En el NT, la pasion y la crucifixién no puedsaber sid® presentados como castigo
venido de Dios. Cuando la hostilidad surgié dedo®rsos grupos, Jesus nunca la interpretc
como indice de desagrado divino o del deseo dayadst mas bien se asocio con el destino de
los profetas perseguid8sEn el caso de los profetas y en el suyo, elrsigrito y la muerte de
ninguna manera implicaban la condenacion por Oiakpersecucion era debida a la dureza de
corazon de aquellos a quienes eran enviados.

En el NT la colera divina expresa de modo carestien dos cosas: la incompatibilidad
entre Dios y el pecado que habra de revelar etdyticio de Dios y los sentimientos de Jesus
enfrentados a las fuerzas del mal que mantienes ladmbres en esclavitud. En otras palabras
a veces la coélera de Dios va asociada con la imaogum de la obra redentora de Jesus durant:
Su ministerio, y especialmente con el juicio fut(eh. Lc 3, 7 par; Jn 3, 36). Penadie en el
NT vincula la ira divina con el sufrimiento y la erte de Jesudebemos resaltar este punto:
Pablo, los evangelistas y los otros escritoresNdeimantienen el tema de la célera divina y
proclaman la crucifixién de Jesus, pero ningunellts emplea nunca la idea de ira divina para
explicar el Calvario.

En resumen, podemos decir que "Dios envio a spigidijo a habérselas con el pecado
aceptando el signo y la consecuencia del pecadoydate. El Hijo murié inocente de pecado,
pero en una forma semejante a la de nuestra rezarpkecadora. Por esa muerte Dios conden
y triunfé sobre el pecado, convirtiendo el medibpeado (la carne) en medio de victoria".

La forma de solidaridad de Cristo con todos losie@s deriva de queéne un caracter
respresentativands que_sustitutivd_a sustitucién no requiere un acuerdo conscidifies y
mutuo entre las partes concertantes. Puede s@o iegplicada la mera "localizacion". La
representacion, en cambio, solo se puede real@ampdio de una aceptacion consciente de
agentes morales libres por ambas partes. Por nedoeenso, el representante asume le
responsabilidad durante un periodo limitado defigpara unos objetivos limitados.

% Puede ser muy ilustrativo el leer directamentatierpretacion de la parabola del "hijo prédigoeal P. O'Collins
hace en "Para interpretar a Jesus", p.p. 185-186.

% En la versioén en Espariol del libro "Interpretiegus”, de G. O'Collins hay un error de traducaiénstatado por el
mismo P. O'Collins. El sentido de la oracion egua se encuentra en estos apuntes y no como dibeoeén la pag.
190.

37 Cfr. "Para interpretar a Jesus", p.p. 103ss.
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En el caso de nuestra redencion, "siendo pecadorieso muridé por nosotros" (Rm 5,
8). Actud en beneficio nuestro, y para nuestraajangéxpié nuestros pecados antes de que
nosotros conviniéramos en ellos. Sin embargo, nosviduos deben oir esta historia de la
redencién y libremente, si bien con posterioridatkptar lo que representativamente se hizc
por todos.

Una vez mas, la redencion supone la participacié@n.expiacibn no es una mera
transaccion entre el Padre y el Hijo, que siguends extrinsecos a nosotros. Somos llamado
a realizar lo que recibimos. El sacrifico de Crigaso supremo) no hace nuestros sacrificios
(caso inferior) innecesarios. Los hace posiblesurEacontecimiento dentro del cual debemos
vernos nosotros envueltos.

La solidaridad con la pasion de Cristo signifieaire otras cosas, cierta participacion en
su funcion expiatoria: "Ahora me alegro de mis gad&ntos por vosotros y suplo en mi carne
lo que falta a las tribulaciones de Cristo por serpo, que es la Iglesia" (Col 1, 24; cfr. Ef 3,
13). Los apostoles y los cristianos en general gueslifrir por otros. Cuando aceptan los
sufrimientos como una extension de la pasion dst@pueden creer con seguridad que ellos
ayuda a renovar y a purificar a un mundo contananad

3) Amor transformante

El tercer modelo de redencion se centra en elrpddieamor de Cristo para curar y
transformar los corazones humanos. Su muerte yregsion operan por el amor que revelan.

En el primer modelo, Cristo es el cordero victeoiael Apocalipsis. El segundo lo ve
como el cordero del sacrificio "que quita el pecaldd mundo". Para el tercer modelo de
redencidn ya no es un cordero, sino "el buen pagter "da su vida por las ovejas” (Jn 10, 11).
Muere para poder "congregar a los hijos de Dioseagtaban dispersos” (Jn 11, 52). Su amot
llega "hasta el fin" (Jn 13, 1). En su discursalffirel JesUs joaneo expresa este tema de ur
manera clasica: "Nadie tiene mayor amor que estiadano la vida por sus amigos" (15, 13).

Este tercer modelo es el que identifica al verdadedentor. Corresponde a él darse y
ofrecerse totalmente aceptando la muerte por dbhalestino de Jesus revela el mas generost
autosacrifico del mejor, no la supervivencia des mpto.

El amor divino se revel6 progresivamente y estamoaccion en diferentes grados de
intensidad y compromiso a lo largo de la histotienhna. El punto algido Unico y absoluto
aparecio con Jesus: "Tanto amé Dios al mundo, @jeatiego6 a su Hijo Unico” (Jn. 3, 16). Esta
iniciativa suprema de Dios pretendia realizar ulilenza nueva y definitiva: un cambio de
corazones y una relacion permanente de amor tantical (con Dios) como horizontal (de uno
con otro).

Lo que hace especificamente diferente el amorepteide Jesus es su inocencia y su
identidad divina. Contrariamente a otros martimesrio totalmente sin culpa y totalmente sin
pecado. Diversamente de cualquier otro martirdentidad "verdaderamente era la del Hijo de
Dios" (Mc 15, 39).

Ademas, no se puede olvidar algo de capital inapora: el poder del amor de Jesus
actia universal y retroactivamente, incluso pamebos que siguen ignorando que murié (o
moriria) por ellos.

Desde cualquier estimacion, la idea de la redanca@no amor transformante es muy
proxima a la de la reconciliacion. Las cartas dbld?aontienen dos pasajes clave sobre |a
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reconciliacion (Rm 5, 10ss; 2 Cor 5, 18-20). En ambasos la actividad reconciliadora de
Dios se manifiesta en intima asociacion con el agidno (Rm 5, 5.8; 2 Cor 5, 14). Fue el
amor lo que impelié a Dios a buscar la reconciiagon nosotros, los pecadores.

Los que se saben a si mismos transformados pgmet del redentor son llamados a
actuar en consecuencia (1 Cor 13). Los tres modigosedencion incluyen este tema: los
beneficiarios deben ser participantes. En térmitebsercer modelo, los que reciben el amor de
Dios deben transmitirlo. "Si de esta manera nos Biné, también nosotros debemos amarnos
los unos a los otros” (1 Jn 4, 11).

Recordemos que los tres modelos se complementaramente. Sin embargo, se puede
admitir una cierta prioridad del tercer modelo,quar el amor libera, purifica y transforma. El
amor es el sentido final y mas hondo de toda larreidn y, de hecho, de toda la realidad.

2) LA UNIVERSALIDAD DE LA MEDIACION SALVIFICADE CRISTO

Hoy somos mucho mas conscientes de la existen@bryde las religiones mundiales.
¢, Como se puede decir hoy que una vida histéricdicpéar al inicio del siglo | haya tenido un
impacto universal? ¢Como llevar adelante la ideagde Cristo es el salvador universal (de
todos y en todos los tiempos)?

O’Collins que es complejo usar el término absoluEs. mas conveniente acentuar el
sentido escatolégico. Jesucristo es el salvadaiodes. Pablo dice que en el futuro Jesucristo
se revelard como el salvador eficaz. Todo el Nhi@ela dimension futura-escatologica de la
salvacion.

1. Jesucristo al centro de la f&

El puesto central y Unico que en la fe cristiasapa Jesucristo no es atribuido por
ninguna otra tradicion religiosa a su fundadoraRarslam, Mahoma es el profeta de Al4; para
el budismo, Gautama es el iluminado; para el angimo, al centro de la fe estan el misterio de
Jesucristo y su mensaje; el mensaje y el menssgeiunden en uno solo. El cristianismo, pues,
no es una religion "del libro", como el Islam, embio, es una religion de una persona: Cristo.

El mensaje omnipresente en el NT es que la ped®id@sucristo esta al centro de la fe
cristiana. Esta es la fe profunda sin la cual niogde los libros que le componen -Evangelios,
cartas, historia, tratados- hubiese sido escritpadiria ser interpretado. Basta consultar los
siguientes textos para confirmar esta evidenteaeerdb 3, 5-7; Col 1, 26-17; 2, 2; 1 Tim 3, 4-
6; Hch 4, 12; Jn 3, 17; etc.

En cuanto a la postura de los Padres de la Ighgsiaposito de la unicidad de Jesucristo,
un punto es claro: es el fundamento de todo elcealifle la fe cristiana, siempre implicado en
la elaboraciéon de su doctrina... Para los padreszian de la unicidad de Jesucristo estaba en |
misma naturaleza y en las exigencias de la "ecaneméarnada de la salvacion" manifestade
en él. Si, como creian, el Verbo se habia hechdh®en Jesucristo, este evento evidentement

% J. Dupuis, "Jesucristo al encuentro de la religgnp.p. 128-131; e "Introduccion a la Cristolégfap. 235-240.
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debia ser unico; lo cual necesariamente tenia ¢apbnes universales y repercusiones
cosmica¥’,

A pesar de lo que puede pensarse, la recientei@madclesial no ha perdido (mas bien
ha recuperado) el cristocentrismo de la tradicidigaa. Pablo VI con insistencia hizo ver que
la Iglesia del Vaticano I, en la busqueda de prdidad sobre el misterio de si misma, se
encontré dirigida al misterio de Cristo que esuante y la razén de su ser. "La Iglesia es, er
Cristo, como una sacramento, es decir, signo meumsinto de la intima unién con Dios y de la
unidad de todo el género humano" (LG 1). Asi comist& es el sacramento primordial de
nuestro encuentro con Dios, la Iglesia es sacramdmtlesucristo. El es sacramento absoluto
ella lo es relativo.

2. El sentido de Cristo en el plan divin®

Reconociendo que la redencion es gracia y queg@taa es autodonacion de Dios libre
y gratuita, tenemos que preguntarnos el porqué @mdarnacion, ya que si la encarnacion e
necesaria para la salvacion, entonces no es lilg@tuita.

Partamos, pues, de una verdad irrenunciable: Bsoabsolutamente libre y lo Gnico
necesario es el "ritmo trinitario”, es decir, laama vida divina, que es siempre autodonacion.

De aqui nace la pregunta que nos ocupara: ¢ Pdraggeerido Dios que el perddn venga
por Cristo? ¢ Jesucristo, por qué?

Segun san Anselmo, la encarnacion es necesabaoda que es indispensable una
reparacion infinita a la ofensa infinita que el thwenha hecho a Dios. Asi desarrolla Anselmo la
teoria de la "satisfaccion sustitutiva" o "satisfan adecuada".

Esta idea de justicia divina es antropomorficayres justicia distributiva, que no esta de
acuerdo con el concepto de justicia del NT, eruel g distinguen tres caracteristicas: "EMET"
(fidelidad) ; "SEDEQ" (acciones salvificas: justigi"HESET" (amor-misericordia).

Sto. Tomas sabe que la encarnacion no es necgsandadice que resultdé conveniente a
Dios para que los hombres ofreciesen a Dios unigsfaecion adecuada”. Por tanto, si no
hubiese habido pecado, no hubiese habido encamadmdcual equivale a decir que el mundo
es accidentalmente cristiano y Jesus es esencig@mextentor, lo cual no esta de acuerdo con |
teologia de Pablo y presupone dos tiempos en shp@anto de Dios.

Una tercera postura es la de Duns Scoto, que @haelde Dios siempre estuvo la
encarnacién como culminacién de la creacion, pogel pecado, la encarnacion es redentora
lo cual equivale a decir que el mundo es esencrabreistiano y que Jesus es accidentalment
redentor. Pero esta visidn también presenta das masel pensamiento divino.

Debemos de superar la problematica de estos doisodnopuestos: La intencion formal
de Dios en Jesucristo es insertar el don que hac chismo a la humanidad, la que llama a
compartir su vida; en otras palabras, a hacer ®ganacion todo lo inmanente que sea posible

Se le puede llamar el principio de "autodonaciinanente”, es decir, si Jesucristo es la
cabeza de la humanidad creada, llamada y repamd2igs en él, significa que,insertandose
personalmente como Hijo de Dios en nuestra condicidnana y en nuestra historia, ha puestc
a Dios mismo a nuestro alcance y ha colocado amuasel el don que nos hace de su propia
vida. Esto esta enraizado en la tradicion bibkoando Juan habla del paroxismo del amor de

%9 Cfr. J. Dupuis, The Uniqueness of Jesus ChridiénEarly Christian Tradition, en "Religious Plisal"; citado por
el mismo P. Dupuis en "Introduccién a la Cristoddgp.p. 239.
9. Dupuis, "Jesucristo al encuentro de la religgdnp.p. 136-143; e "Introduccion a la Cristolégfap. 240-250.
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Padre a la humanidad (Jn 3, 16; 1 Jn 1, 1). Y,estuwlo, en el paralelismo entre Adan y Cristo
gue san Pablo expresa repetidas veces, estableatardmente la causalidad humana en el
don gratuito de Dios en Jesucristo (Rm 5, 12-20).

Schillebeeckx lo expresa claramente cuando obsgmeaen el AT Dios ya es descrito
como el Dios-de-los-hombres, pero Jesucristo &ca de-los-hombres-en-modo-humano; de
hecho "Cristo es Dios en modo humano y hombre edordorino”.

En esta misma linea escribe G. Martelet: "El graesto inmediato de la encarnacion no
es el pecado sino la adopcién, en la adopcion misnasencial no es la redencién sino la
divinizacion... La adopcion corresponde en nosdrimsque en Cristo es la encarnacion...".

3. El evento Jesucristo, centro de la historia dalsalvaciort*

Apenas hemos dicho que la razén formal de la aacan es la decision libre y gratuita
de Dios de insertar el don de Si que ha hechchartenidad y el perdén que le prodiga en el
corazon mismo de la realidad humana.

Se ha de distinguir, sin embargo, el plan diviasdlvacion y su realizacion histérica; en
este caso, estando Jesucristo en el centro del quiando por Dios, el acontecimiento
Jesucristo se encuentra igualmente en el centta bistoria de la salvacién que le da forma
concreta.

En el cristianismo la historia tiene una direccidm objetivo que le es asignado por Dios:
el cumplimiento definitivo del Reino. Es un conaepbsitivo, a veces llamado lineal: aun a
pesar de las vicisitudes del tiempo y el juegoaddibertades, se tiene la certeza de que al fine
se cumplira el plan divino en plenitud.

A esta concepcion se oponen directamente la idlealar de la historia propia de la
cultura griega y el llamado "espiral” de la filoisohinda.

Es cierto que el mensaje cristiano esta abiettalas las culturas y a expresarse en cad.
una de ellas, pero esto no significa que tengaagoenodarse "a priori" a sus concepciones.
Estas pueden contener elementos inadmisibles paransaje cristiano. Este es el caso de un:e
historia "circular" o "en espiral”.

La historia de la salvacién no se identifica carhistoria profana (o universal), va mas
alla de ella; pero la historia de la salvacion istoha universal en cuanto dialogo de salvacion
entre Dios y los hombres.

La historia de la salvacion se extiende desdedactdn hasta al fin del mundo, y el
acontecimiento Jesucristo esta al centro. No etidgearonoldgico sino teoldgico. El evento
Jesucristo es el evento decisivo de la historie dalvacion; el punto en torno al cual gira toda
la historia del dialogo entre Dios y la humanidaldyrincipio de inteligibilidad del plan divino,
asi como se concretiza en la historia del mundol@®@S

4. La centralidad de Jesucristo en la teologia eciénica y en la teologia de las religion&s

El concilio expresaba en UR 11, la consideracahbres la jerarquia de las verdades de la
doctrina catolica y el principio sobre el cual stablece tal jerarquia: "relacion diferente con el
fundamento de la fe", es decir, al misterio de destio.

1. Dupuis, "Jesucristo al encuentro de la religgnp.p. 159-161; e "Introduccion a la Cristolégfap. 250-256.
2. Dupuis, "Jesucristo al encuentro de la religgdnp.p. 131-136; e "Introduccion a la Cristolégfap. 256-261.
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En el contexto del ecumenismo catolico tradici@ehacia referencia a una relacion de
tipo horizontal, es decir, de la Iglesia catolicenana con el resto de las "otras iglesias" y
comunidades religiosas. Se consideraba el ecumersmo la vuelta a la verdadera Iglesia de
Cristo.

Con la nueva perspectiva planteada en el corsglitvata ahora mas bien de una relacion
vertical respectiva de las distintas iglesias y woichades religiosas con el misterio de
Jesucristo; es un ecumenismo de reencuentro. Hlilicoafirma que el misterio de Cristo
"subsiste" en la Iglesia catdlica (LG 8 y UR 4);gesto no impide que el misterio esté también
presente en otras comunidades cristianas, aun cusew de manera imperfecta y "sin la
plenitud de los medios de la salvacién" (UR 3)m&nos se pueden encontrar ciertos elemento
de gran valor en estas comunidades, consideradgos twmedios de salvacion” de los que el
Espiritu de Cristo se sirve.

Esto se aplica también al terreno mas amplio deéeddogia de las religiones: la
perspectiva correcta consiste en preguntarse, molgpaelacion horizontal de las otras
tradiciones religiosas con la Iglesia, sino poredacion vertical con el misterio de Cristo.

La sentencia "extra ecclesiam nulla salus", dgéndio de Ruspe, es aplicada en su obrz:
no sélo a los paganos, sino a los judios y a lesnwsé cristianos separados por cisma o herejic
significando que separarse culpablemente de laitgggipone separarse de Cristo. Cuando est
sentencia se cita en el Lateranense IV y por Boioifdlll, parece que se quiere hablar de los
separados de la Iglesia culpable y voluntariameAs#, se matizan los alcances de tal
afirmacion.

La cuestion estaba mal planteada: las condiciggega acceder a la salvacion se
consideraban de una manera negativa y en virtudinde perspectiva eclesiocéntrica. En
cambio, si al problema se da una respuesta afirengticristocéntrica, la sentencia se leeria:
"toda salvacion viene por Cristo".

5. ¢ Salvacion sin Evangelio?

Se han de distinguir dos modalidades distintala gwresencia sacramental del misterio
cristico. Esta realidad misteriosa de la preseteiBios para el hombre, pasa por la mediacior
del cristianismo y de las otras religiones, per lmaodalidades diversas. La gracia de Dios,
aun siendo Unica, conoce diversos modos de mediaisible, entre los cuales la diferencia no
sélo es de grado, sino de naturaleza.

Esto significa que las practicas religiosas y tiies "sacramentales" de las otras
religiones no pueden ponerse en pie de igualdadasosacramentos instituidos por Cristo,
pero esto significa también que es necesario reesles una cierta mediacion de la gracia. Asi
el misterio de la salvacion permanece uno: el mistde Cristo. Pero este misterio esta
presente para los hombres mas alla de los limgesrdtianismo. En la Iglesia, comunidad
escatoldgica, lo esta abierta y explicitamentdaguiena visibilidad de la mediacion perfecta;
en las otras tradiciones religiosas esta de mamgiécita y escondida por su modo imperfecto
de mediacion.

No debe confundirse la novedad cristiana con oiplsi desvelamiento de lo que las
otras tradiciones religiosas aun no han descubiatdces sOlo cuestion de conocimiento. La
novedad del cristianismo en el orden de la granimal supone una revelacién nueva, pero

3. Dupuis, "Jesucristo al encuentro de la religgnp.p. 204-210.
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ademas una revelacion plena del misterio de Cyisddforma mas alta de su mediacion visible
y de su presencia en el mundo: conlleva la pleabzeeion sacramental de la presencia de
Dios entre los hombres.

En este sentido, habria que matizar la famosaesipr de "cristianismo anénimo”, en
cuanto que podria parecer un proceso de gnosizaQiristianismo latente” seria mas
adecuado, en cuanto que sugiere no sélo una reasgtandida y velada, sino que debe adema
desarrollarse plenamente y hacerse manifiesta.eBxpres como “cristianismo implicito” o
"cristianismo subjetivamente implicito”, tampocaqi@n aceptables.

Fuera de la terminologia, se debe mantener laedife&a esencial que existe entre las
otras tradiciones religiosas Yy el cristianismanianera como se mediatiza el misterio de Cristo.
Esto en todos los niveles: distinguir entre la lpaalecisiva de Dios en Jesucristo y la palabre
gue Dios dirige a los sabios de otras tradiciorgiosas; distinguir las escrituras sagradas, los
simbolos y préacticas rituales y las Escrituras Gara®, las acciones simbolicas establecidas
por Jesucristo y confiadas a la Iglesia.

En la teoria de la "presencia del misterio crigficse mantienen al mismo tiempo los
dos axiomas fundamentales y aparentemente contradg de la fe catdlica: la voluntad
universal de salvacion por parte de Dios, por do,|§ la centralidad del misterio de Cristo en
la realizacion concreta del plan divino de salvacpor otro.

Si bien no se encuentra en la guia para preparaxaimen de sintesis, O’'Collins hablo
del tema de I&esurrecciénen estos términos:
-para Marxen (historia de la redaccion), la reswrogdn significa que la causa de Jesus
continda. La fe en Jesus finalmente emerge. Pdm res es lo que sugiere el NT. Segun la
vision del NT se afirma claramente el hecho deskurreccion y la llamada que se realiza en
virtud de la misma en orden a nuestra justificadipar nuestra justificacion dice Pablo en Rm
4).
-Algunos identifican la resurreccion con el Espir@anto. La pneumatologia puede absorber la
cristologia. Pero el Espiritu Santo fue derramado reiestro corazon, Pablo uso (apostolo)
para hablar del Hijo. La mision del Hijo y del Egfii Santo son analdgicas.
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