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S 315

El cielo como plenitud del anhelo humano de vida
y como felicidad eterna

APARTADO 1.°

ORDENACION DEL HOMBRE A DIOS

1. Generalidades

La umoén con el Padre en el cielo causada por Cristo en el
Espiritu Santo significa enriquecimiento y plenitud de la naturaleza
humana.

Para comprender esta afirmacion hay que partir de que el hom-
bre s6lo puede hacer una vida plena y llena de sentido encontran-
dose con lo que es distinto de €l. Sin este encuentro se queda ce-
rrado en su propia estrechez. La falta de movimiento conduce a
propio raquitismo.

Para que el propio vo crezca y madure en el encuentro, el en-
contrado tiene que ser distinto de ¢l mismo. Sélo cuando no es
igual a mi puede tracrme lo que no tengo todavia, puede hacerme
lo que no soy atun. Sin embargo tiene que haber cierta semejanza
que una a los que se encuentran. De ofro modo no puede haber con-
tacto y ordenacion mutuos, ni convivencia. El encuentro seri mu-
cho mdas fecundo cuando ¢] encontrado no sélo sea distinto sino
. mejor y mds grande. Ningiin hombre puede saber a priori qué en-
cuentro sera para ¢l el mds saludable y fecundo y qué encuentros
lo perjudicaridn y corromperan.

Sin embargo, un encuentro es inevitable para la vida y la sal-
vacion: ¢l encuentro con Dios. Mientras el hombre no esté unido
con Dios, algo de él permanece insatisfecho, v no en sus estratos
superficiales, sino en el espacio mds intimo de su ser. El hombre
existe orientado hacia Dios. La razén de ello estd en su origen
divino. Su procedencia de Dios acufia su esencia y su existencia.
El hombre existe como imagen de Dios. Dios es su modelo. Esta
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por tanto, ordenado a Dios como la imagen al modelo. Como
tiene caricter divino, estd inclinado hacia Dios. Esta ordenacién
existe incluso cuando el hombre no es consciente 0 no es clara-
mente consciente de ella. Pues no es sélo un proceso intraanimico,
sino una determinacién del ser. L.a ordenacidon ontoldgica a Dios
se expresa psicolégicamente en el hecho de que el hombre tiene
que mirar y moverse sobre si mismo, de que no puede estar satis-
fecho consigo mismo. | |

El hombre es, por tanto, una realidad que tal como es actual-
mente no puede ser entendido desde si mismo. No se acaba dentro
de los limites de lo mundano y natural o humano. Estd por dispo-
sicién: creado para Dios y ordenado para ser dominado por Dios
'y arrastrado a la viva participacion de Dios. El hombre no es nin-
gin ser autosuficiente ni limitado a si mismo. Es un ser que se
trasciende a si mismo, tal como formula magnificamenfe el frag-
mento 434 de Pascal: 'homme passe infiniment I'homme. “No
se realiza en el desarrollo de las disposiciones humanas, cerrado
en si mismo, sino en el hecho de que trascendiéndose a si mismo
es arrastrado a la comunidad de vida con Dios. L.a necesidad de
trascenderse es justamente la naturaleza mdas profunda del hombre.
La renuncia a la autotrascendencia significa, tal como ha sido ex-
presada en la idea de la naturaleza autosuficiente, férmula 1lti-
ma de la imagen burguesa del hombre, sea naturalista o humanista,
individualista o colectivista, la destruccion de su propia naturaleza”
(R. Guardini, Christliches Bewusstsein, 99 y sigs.).

El origen de Dios puede determinarse todavia mds exactamente.
Es un origen del amor. Pues Dios es el amor y cred el mundo por
amor. El proceder del abismo del amor de Dios da por tanto,
al hombre su sello mas intimo. El amor es, por tanto, el micleo
m4s hondo de la mismidad personal humana. Si el hombre es ima-
gen de Dios, es imagen del amor en su ser mas infimo. El amor
es su modelo. El yo tiene que dirigirse, por tanto, hacia el tu.
(Reconocieron esto, sobre todo, los filésofos y tedlogos del roman-
ticismo.) Pero no se trata de una concepcién histérica de la filo-
sofia y teologia romdanticas, sino de una idea siempre vilida. Véase
Th. Steinbiichel, Der Umbruch des Denkes, 1936; idem, Von We-
sen und Grenzen menschlicher Persondalitit, en Akademische BO-
nifatius-Korrespondenz, 47 (1933), 177 y sigs.; idem, Das Problem
der Existenz in idealistischer und romantischer Philosophie und Re-
ligion, en Scientia Sacra. Festschrift fiir Karl Josef Kardinal Schul-
te (1925), 168-225.
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Fl hombre sélo puede vivir con sentido en ¢l encuentro con
el tu (en la comunidad). Signo exterior de este hecho es el lenguaje
humano. A la vida del yo humano pertenece el lenguaje. En el
hombre queda, por tanto, un vacio cuando no puede dialogar. Vive
este vacio en el sentimiento de la soledad. El encuentro con el tu
ocurre en la amistad, en el amor, en el matrimonio, y en 1ltimo
termino cuando el hombre es poseido por el ti divino. El hombre
tiene que dirigirse a Dios porque procede de su amor y estd acu-
fado por é! desde lo mds intimo. Por tanto, estd siempre de ca-
mino hacia Dios, 10 sepa o no lo sepa, lo quiera o no lo quiera.
S6lo cuando se entrega a Dios obra conforme a su ser. Sélo en-
tonces satisface sus disposiciones naturales. Sélo entonces es lo que
debe ser. So6lo puede llegar a su verdadera mismidad en el ti que
le sale al paso y en definitiva sdlo en el ti de Dios. Al dirigirse
a Dios se alimenta de su modelo (vol. II, § 125). Cuanto mas se
acerca a Dios tanto mas se formard en €l el modelo. La suprema
union con Dios en la forma de existencia del cielo es la suprema
configuracion del yo humano. Quien se clerra,en si mismo, quien
da vueltas en si y alrededor de si, cerrindose frente al td, violenta
su propia naturaleza y se destruye a si mismo. La negacién y odio
de Dios significan en iultimo término autodestruccién (enfermedad
del espiritu). Sélo en Dios llega el yo humano a su propia plenitud.
Para el hombre que quiere llegar a si mismo no hay camino mas
corto que el camino infinito hacia 12 infinidad de Dios. Todos los
demds caminos no llevan a Ja meta.

II. Ordenacion al Dios trinitario

Ahora bien, Dios ha determinado que el hombre sdlo pueda
poseerlo sobrenaturalmente, es decir, Dios sb6lo se le comunica al
aceptarlo por medio de Cristo en la vida intradivina. El hombre
llega a ser él mismo al ser dominado por Dios y ser elevado a la
participacion de su vida trinitaria (vol. II, § 125).

No se puede entender esto como si el hombre s0lo llegara a ser
hombre por Dios y en Dios de forma que Dios fuera un elemento
del ser hombre y el hombre careciera de un elemento esencial de
su naturaleza al carecer de él. Ello seria una confusidon naturalista
y monista de Dios y de] hombre. Con la afirmacién de que el
hombre sélo es é1 mismo participando de la vida trinitaria de Dios,
por medio de Cristo, se dice que la ordenacidn esencial del hombre

594



§ 313 TEOQLOGIA DOGMATICA

a Dios sblo encuentra su ultima plenitud sobrenaturalmente, que
no hay plenitud natural. La verdadera y perfecta humanidad no
es, por tanto, accesible sin Cristo. En dltimo término no hay ple-
nitud del hombre puramente natural. La unién suprema con Dios
no es, por tanto, una evolucién o desarrollo de lo previamente
dado en la naturaleza humana. La participacion en la vida trinitaria
divina ocurre de forma que Dios, la verdad y el amor, fluye en el
yo humano a El abierto. El hombre es capaz de recibir al Dios
trinitario porque procede de El. La aceptacidn de la verdad y amor
manifiestos trasctende la capacidad del ser humano. Pero Dios,
que quiere regalarse al hombre, cambia la capacidad humana.
La transforma y aumenta mediante ¢l lumen gloriae.

La realidad personal con que €l hombre tropieza en el encuen-
tro con el Dios ftrinitario es radicalmente distinta de él mismo.
Justamente por eso puede el hombre enriquecerse y trascenderse
a si mismo y su propia imperfeccion y limitacién. El hombre sélo
puede ser, por tanto, verdadero hombre, es decir, hombre comple-
to, hombre de] modo en que Dios 1o ve y lo quicre desde la eter-
nidad, cuando Dios lo hace participar, por medio de Cristo y mas
alld de todas las esperanzas y exigencias, mas alla de toda evolu-
cién y manifestacién de 1a naturaleza humana, de su vida trinita-
ria, es decir, cuando el hombre es mds que hombre. Al hombre sélo
s¢ le concede tal cosa cuando se incorpora a Cristo en la fe. Pero
alcanza su udltimo desarrollo en la vision beatifica del cielo. As{ se
entiende lo que Ignacio de Antioquia escribe a los romanos de
camino hacia el martirio, para que no intervinieran a favor suyo
(cap. 6; BKV, 139): “No me impidais alcanzar la vida; no que-
rdis mi muerte. No deseéis para mi ¢l mundo, porque quiero ser
de Dios, ni me engaiiéis con )o terreno; dejadme recibir la pura
luz. Cuando llegue alla seré¢ hombre.”

II1. Orderacion natural y sobrenatural a Dios

Es muy discutida la cuestion de cédmo debe ser entendida la
relacion entre la plenitud sobrenatural de]l hombre y su ordenacién
natural a Dios. Unos creen que la naturaleza del hombre no tiene
ninguna ordenacion positiva a 1a comunidad sobrenatural con Dios.
Sin embargo, la naturaleza bumana seria, a consecuencia de su to-
tal subordinacién a Dios, capaz de ser completada sobrenatural-
mente. Seria un sustrato puramente pasivo de la gracia. Estaria
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abierta a Dios. Cuando Dios se apodera del ser humano y s¢ im-
pone en su yo de forma que éste esté dominado por la verdad y el
amor, al hombre se le concederia la capacidad de aceptacion, sin
que él pueda, sin embargo, alcanzarlo por si mismo.

Segin otra opinidn, la naturaleza del hombre esta positivamen-
te ordenada a su plenificacién por la gracia sobrenatural. Cierto que
el hombre no podria conseguir con sus propias fuerzas la gracia
que consiste en 1iltimo término en la contemplacion de Dios, y
ello por dos razones, una metafisica y otra histdrico-sagrada. Pues
aunque el hombre esté positivamente ordenado a la contemplacion
de Dios, no podria realizar por propio esfuerzo esa meta esencial
a consecuencia de su finitud fundada en la contingencia. Esta des-
proporcién entre destino esencial y fuerza de realizacién se au-
mentaria por ¢l pecado humano. Por el pecado el hombre seria
empujado como por una especie de gravedad en una direccidon con-
tradivina. El pecado oscureceria el entendimiento y debilitaria la
voluntad o fuerza de amor. La ignorancia y la pereza de voluntad
impedirian al hombre alcanzar la vision de Dios con sus propias
fuerzas.

Para valorar estas dos tesis opuestas hay que decir que la pri-
mera puede hacer comprensible el cardcter sobrenatural y de re-
galo de la contemplacion de Dios mejor que la segunda. La segunda
tesis, en cambio, puede explicar mas ficilmente por qué la visién
de Dios no significa ninguna enajenacién de la naturaleza humana
ni un elemento superfluo y sustituible de la plenitud humana, sino
que el hombre sélo puede Hegar totalmente a si mismo en didlogo
con Dios trinitario. Por lo demds, al valorar la segunda tesis hay
que tener en cuenta que tiene que comprar sus ventajas con un
peligro, a saber: con el peligro de no poder garantizar del todo
el caricter sobrenatural y de regalo de la visién de Dios; de que
ésta, aunque concedida sdlo por el amor de Dios y sdlo posible
por iniciativa divina, sea una plenitud de si misma propia de la
naturaleza, o de que el hombre pueda, por su propio ser, exigir
a Dios el don de Ja visiéon beatifica. El cardcter sobrenatural de
la contemplacién de Dios es un hecho fundamental del pensamien-
to catdlico. Asi se entiende que Pio XII, en la enciclica Humani
generis, del 12 de agosto de 1950, reprenda a los que “quitan al
orden sobrenatural el caricter de una gracia realmente indebida
al afirmar que Dios no puede crear ningun ser racional sin desti-
narlo y llamarlo a una contemplacién beatifica”, Para m4s expli-
caciones sistemdticas e histérico-dogmadticas véase vol. 11, §§ 114-
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117. En ellos se da también la bibliografia mds importante, en
especial R. Ritzler, O. F. M., De naturali desiderio beatitudinis
supernaturalis ad mentem s. Thomae, 1938, asi como las obras de
H. Lais, O’Connor, Garrigou-Lagrange, K. Forster (Die Verteidi-
gung der Lehre des heiligen Thomas von der Gottesschau durch
Johanes Capreolus, Miinchen, 1955. Hans Urs v. Balthasar, Karl
Barth, Ko6ln, 1951. Henri Bouillard, Kar! Barth, 3 vols., Paris,
1957. 1. M. Ramirez, De hominis beatitudine, 2 vols., 1942 y sig.
N. Wicki, Die Lehre von der himmlischen Seligkeit in der mittelal-
terlichen Scholastik von Petrus Lombardus bis Thomas von Aquin,
Freiburg, 1954. 1. Alfaro, S. J., Lo natural y lo sobrenatural, Ma-
drid, 1952,

De cualquier modo que se responda a la cuestién, el intercam-
bio de vida con Dios, con el amor y verdad en propia persona, da
la plenitud del ser humano, y ello con una intensidad que trascien-
de sus propias posibilidades. Asi se ve claro que el cielo no ani-
quile la mismidad personal del hombre, sino que sea la meta a
que el hombre estd dirigido. Dios satisface a los bienaventurados,
atrayéndolos a E] por encima de sus posibilidades naturales.

La Sagrada Escritura atestigua esta elevacion de la naturaleza
humana, imposible para el hombre por sus propias fuerzas y ba-
sada en el omnipotente amor de Dios, cuando compara los bien-
aventurados con los angeles (Mc. 12, 25). Son semejantes a los
dngeles. Eso no significa que carezcan de cuerpo, como los énge-
les, sino que tienen la proximidad a Dios propia de los 4ngeles.
Son recibidos en la corte celestial formada por los Aangeles. Del
mismo modo que la comunidad que celebra la eucaristia durante
la vida de peregrinacion en el Prefacio y en el Sanctus, participa
del himno de alabanza de los dngeles por medio de la fe, los bien-
aventurados en la vida celestial participan del modo de vida de
los angeles. Son acogidos en su unién con Dios.

Por la aceptacién del hombre en Ja comunidad con Dios, con
el amor y la verdad, el ser humano es asegurado y plenificado no
sélo en general, sino en sus propias particularidades por Dios crea-
das. Pues ¢l hombre penctrard en el espacio del amor ftrinitario
precisamente con su individualidad. Las caracteristicas del varén
v de la mujer, del impulso de infinidad e instinto activo de ]os
germanos, ja alegria en la forma de los romanos y la capacidad de
entrega de los eslavos encontrardn en el cielo su plenitud.

597



MICHAEL SCHMAUS § 315

APARTADO 2.°

EL CIELO COMO BIENAVENTURANZA

I. La alegria terrena como precursora de la bienaventuranza
celestial y la bienaventuranza celestial como plenitud
de la alegria terrena.

De la plenitud del ser humano y de la satisfaccién de todos
los anhelos de la vida le fluye al bienaventurado una altisima dicha.
Mientras que la vida de peregrinacion estd caracterizada por la
dualidad de lucha ético-religiosa y sentimiento de dicha, en el
estado del cielo la plenitud ético-religiosa y la suprema bienaven-
turanza, la verdad y el poder, el amor y el éxito estdn unidos
entre si definitivamente y desde lo mas intimo. El estado del cielo
significa unién definitiva con la verdad y €l amor. Hacia esa unién
estd el corazén humano continuamente de camino. La unién con
la verdad y el amor significa la llegada a la meta esencial, conti-
nuamente anhelada, pero jamas alcanzada en esta vida. Como la
felicidad no es mas que el activo sosiego en la meta esencial a que
tiende el corazén humano, el cielo es la suprema felicidad.

Alli se cumple el anhelo humano de alegria. Durante la vida
terrena no puede ser saturado. .o mds que puede dar la vida te-
rrena es una prenda de la alegria del cielo. Esta prenda y anticipo
le es concedida al hombre, sin duda. Basta para que, a pesar de
la melancolia que continuamente surge en su corazén y a pesar
de la tristeza que le asalta continuamente desde el fragil mundo,
no necesite desesperarse. En la prenda de la alegria perfecta que
Dios le regala posee la seguridad de que lo ultimo serd la alegria
y no la tristeza, ]a bienaventuranza y no la desesperacion.

Tal certeza tiene su razén mas profunda en el hecho de que
Dios mismo es la bienaventuranza. Es la bienaventuranza porque
es el amor. En el didlogo de amor que continuamente tienen ¢l
Padre y e] Hijo en el Espiritu Santo son bienaventurados. Como
Dios es el amor personal, es a la vez la bienaventuranza personal.
Por eso en las criaturas que proceden de Dios, es decir, del amor
y de la bienaventuranza, habita un anhelo de alegria y felicidad.
El anhelo de felicidad no puede borrarse del ser humano. Jamas
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puede ser devorado del todo por las aguas de la melancolia, porque
estd dado con el ser mismo del hombre que procede de Dios, bien-
aventuranza personificada. Para que el hombre no desesperara de
conseguir a pesar de todos los tormentos de la vida terrena lo que
desde su misma vida pide plenitud, Dios, amor y felicidad, le ha
dado en el amor y alegria de la vida terrena un presentimiento
de la alegria celestial. Toda alegria terrena es precursora de la ce-
lestial. En cada dicha terrena estd actuando de antemano la futura.
Y viceversa, la alegria del ciclo es la plenitud y cumplimiento de
la alegria terrena. La alegria terrena es cumplida por la celestial
de un modo que trasciende todas las esperanzas del hombre. El
modo celestial de vida consiste precisamente en que el hombre
se encuentra manifiestamente con la bienaventuranza, que es Dios,
en que puede vivir con la bienaventuranza personificada, en que
puede tener parte intima en el didlogo de la bienaventuranza mis-
ma. El bienaventurado es inundado por la inmedible bienaventu-
ranza, que es Dios. Se apodera de tal forma de €l que no le queda
espacio alguno para la tristeza o la melancolia. Estd plenamente
dominado por la dicha. El reinado perfecto de Dios en el hombre

es el imperio perfecto del amor y de la bienaventuranza.

Por esta descripcidon se ve claramente que la bienaventuranza
prometida al hombre es incomprensible e inimaginable en el esta-
do de peregrinacién. Como consiste en la comunidad con la bien-
aventuranza personificada, su esencia es para nosotros tan incom-
prensible e inefable como el ser de Dios. S6lo Dios puede medir
el abismo de bienaventuranza que regala a sus ficles, porque sélo
El se comprende a si mismo. Nosotros sélo podemos intentar su-
gerirla en imdgenes y comparaciones que proceden de la alegria
terrena. Pero todas las imdgenes y comparaciones no pueden pasar
de confesar: “Ni el ojo vié, ni el oido oyd, ni vino a la mente
del hombre lo que Dios ha preparado para los que le aman”
(I Cor. 2, 9).

Para los hombres que viven en el mundo de melancolia y tris-
teza es totalmente increible que Dios les prepare tal cosa. Ante
la promesa de ]a eterna bienaventuranza tiene, por tanto, la misma
experiencia que los Apéstoles tuvieron ante el Sefior resucitado.
Cuando se les aparecié no pudieron ordenar su figura en las ex-
periencias diarias. De repente estaba en medio de ellos sin tenet
que abrir las puertas ni avanzar hacia ellos, como los demas hom-
bres. Tuvieron miedo de El, como de un fantasma. Tan extrafia
e increible les parecia esta figura del Sefior, que contradecia todas
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sus experiencias diarias. El les ayudd a creer dandoles una prueba
de su realidad. Hizo que le dieran comida y comid. Mediante este
acto que pertenece a las formas primitivas de la vida humana les
demostré la realidad de su existencia corporal transformada. La
experiencia de la realidad de lo que aparecia a sus ojos llend de
pronto a los discipulos de tal alegria, que de pura alegria no pu-
dieron creerlo. Lo que el Sefior les mostré como realidad les pa-
recfa demasiado grande v magnifico como para poder creer en
ello. Una existencia libre de la vida diaria y del peso y estrechez
de la existencia estaba tan por encima de sus esperanzas que no
pudieron creer en ella cuando se les manifesté. Fué la alegria lo
que les hizo creer. Pero precisamente al alegrarse de la existencia
perfecta del Sefior que se les habia aparecido, realizaron, aunque
imperfectamente, 1la fe (Lc. 24, 36-47). Como en este valle de 1a-
grimas al hombre le puede parecer increible que haya una vida
de perfecta bienaventuranza y alegria, necesita una gran garantia.
Cristo la dié al comprometer su propia palabra como prenda de
la bienaventurada eXxistencia del futuro. A la hora de despedirse
dijo a sus discipulos que ya durante su vida de peregrinacién po-
drian participar de su propia felicidad, que es una felicidad de
amor (fo. 15, 10 y sig.), pero que la alegria perfecta sélo tendria
lugar en el futuro. Esta palabra de promesa acompafié a los dis-
cipulos en todas las tribulaciones y persecuctones. Por mucho que
su experiencia diaria pareciera desmentir la esperanza en una vida
de alegria y de felicidad, pudieron apoyarse en la palabra perdu-
rable de la promesa que les dejé el Senior. La comunidad de los
cristianos recogié esta palabra de la futura alegria y la profesa a
través de los siglos, a pesar de los lamentos y dolores.

I1. Doctrina de la Iglesia: Facticidad y sentido
de la bienaventuranza.

Como para el hombre que vive en las tinieblas del sufrimiento
no es evidente esperar en la alegria fufura, porque su experiencia
mas bien se levanta continuamente contra tal esperanza y trata
de desenmascararla como ilusién, porque las tribulaciones y tor-
mentos de la vida amenazan llevar aj hombre a la desesperacion
o a la resignacidn, el que vive en este mundo necesita ser reque-
rido continuamente a confiar en la promesa del Sefior. Necesita
incluso la obligacién de esperar en tal futuro lleno de alegria.
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Esta exigencia y obligacién se le impone al cristiano en el
dogma de que fodo hombre purificado de la culpa y de la pena
tendrd perfecta bienaventuranza. Fué definido por el Concilio de
Florencia y por el Papa Benedicto XII en la constitucién Bernedic-
tus Deus (D. 693 y 530). Véanse también las profesiones de fe.
El dogma dice: “Al hombre purificado de toda culpa y pena es
concedida perfecta bienaventuranza sobrenatural.”

Este dogma significa no sélo una comprobacidn objetiva de 1o
que ocurrird algun dia, sino que, a la vez, una llamada a no des-
esperar en este mundo de catdstrofes y calamidades, de tormentos
y penas, sino a esperar en la vida de alegria y bienaventuranza.
Estd empujando continuamente al hombre para que no caiga en
el abismo de la tristeza y de la melancolia, sino que se esfuerce
por anhelar la dicha y bienaventuranza. Precisamente cuando el
hombre se ve en los limites de sus esperanzas terrenas, cuando fra-
casa su vida, es llamado por el dogma de la bienaventuranza ce-
lestial para abandonar las murallas de la desesperanza y elevarse
a la alegria en Dios. El cristiano escucha esa llamada a la alegria
cuando en el simbolo de la fe profesa la vida eterna. Es caracterfs-
tico que haga esta profesion en el bautismo y casi siempre en la
misa, es decir, cuando participa de la muerte del Sefior. Esto sig-
nifica dos cosas: que la esperanza de alegria no es ahogada, sino
inflamada por la muerte, y que el camino hacia 1a alegria esperada
por el cristiano es la muerte. En ello se ve también que la deses-
peracidn no es s6lo una negacién del corazén humano, sino des-
obediencia a la llamada que significa el dogma de la futura bien-
aventuranza. En ella e] hombre es obligado a creer que no es la
tristeza, sino la alegria 10 que tiene la dltima palabra, que la de-
finitiva forma de vida no es la desesperacién o la resignacién, sino
la plenitud y la bienaventuranza. Esta esperanza derrama su luz a
través de todas las tinieblas terrenas.

III. Testimonio de la Escritura,

Los primeros libros del AT no conocen, después de la muer-
te, mas que un estado parecido al sueiio en el Scheol. En los libros
posteriores—y sobre todo en Daniel, los Profetas y la Sabidurfa—, el
destino de los que mueren justos es descrito como paz y proximi-
dad a Dios; brillan como estrellas, son como jueces y reyes, poseen
glorta y belleza.
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En el NT, Cristo promete a los suyos perfecta alegria (fo, 15,
11). La vida futura, segiin los Evangelios sindpticos, estari libre de
los padecimientos y plagas de esta vida. Concede lo que Cristo en-
seila a pedir: libertad del pecado, de la muerte, de la tentacién y del
dolor. (Aunque los bienaventurados recuerden su vida pasada con
todas las faltas y errores, su felicidad no decrece, ya que el recuer-
do provoca mads alegria de haberse salvado del peligro.)

Obra esa liberacidén en amplio sentido, porque concede la plena
liberacion de la servidumbre de Satands (Mt 25, 41). Todos los
ricos y poderosos perseguidores de los discipulos de Cristo seran
condenados a Ja impotencia (Le. 18, 1-8). El bienaventurado no
tiene por qué tener miedo de las violencias del mal; ya llegé al fin
su dolorosa convivencia con los contradictores de Dios (Mr. 13,
24-50). El bienaventurado del cielo est4d seguramente protegido en el
ambito de la misericordia de Dios (Mt. 5, 5-10; Mec. 10, 26). La
enfermedad, ¢] hambre, pobreza, miseria, muerte, etc., son ajenas
a la vida del cielo (Lc. 20, 36). Son patrimonio de la vida de pere-
grinacién. Aunque el bienaventurado viva en su cuerpo después del
juicio universal, su corporalidad serd distinta y no tendrd que su-
frir; el dolor no tendra poder sobre él. En las bienaventuranzas,
Cristo anuncia que en el cielo no habr4 ni hambre ni sed. Quienes
padecen hambre serin saturados; quienes lloran, reirdn después
(Mt. 5, 3-12; Le. 6, 20-26). Viviran de la alegria de su salvacion
(Mc. 10, 25).

La razdn de esa alegria es la posesion de Dios, la participacion
en el amor de Dios (M?. 5, 9). Si la comunidad con Dios implica
la suma bienaventuranza por ser la definitiva plenitud del ser hu-
mano, la bienaventuranza del hombre recibe especial fuerza e inti-
midad del hecho de que Dios, que plenifica al hombre, es Amor.
Como amor y bienaventuranza son una misma cosa, la comunidad
de los hombres con Dios significa forma]mente la comunidad con
la bienaventuranza personificada. En el cielo, el hombre vive en la
mds intima unién con la bienaventuranza personificada. La alegria
irrumpe en su corazén como los gritos de jubilo de la boca de quien
es feliz. Donde Dios estd, estd la alegria y la dicha (Act. 19, 6). La
alegria sobreabundante es testificada también en la Escritura bajo
el simbolo del banquete celestial.

Kuss (Die Briefe an die Romer, Galater, Korinther (1940), 43 vy sigs.),
expone la doctrina paulina de la manera siguiente: “Cuando se trata de
la salvacién fundamental todo esfuerzo meramente humano es vanidoso
vy 8in esperanzas; el hombre sélo puede recibir. San Pablo ha destacado
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con total claridad el desvalimiento de! hombre ante Dios, su impotencia,
la absoluta libertad del consejo salvador de Dios. Sin embargo, para evitar
fatales malentendidos hay que recordar justamente en este lugar que el
Apo6stol habla continuamente en sus epistolas, como de algo evidente, de
[a responsabilidad moral de] hombre; para todos los hombres hay un juicio
seglin las obras y sélo puede ser verdadera una concepcién de la justifi-
cacién por la fe que no pasa por aito, sin mds, el juicto segin las obras,
o trata de separarla de ]a doctrina total del Apdstel como un resto judio.
Segin el Apdstol San Pablo es posible perder la salvacién regalada y ad-
quirida en la fe v en el bautismo;, no hay certeza absoluta de la salvacién.
Aunque el hombre hava sido liberado del imperio del pecado y de la
muerte por la Libre intervencién de Dios, no por esto tiene que precaverse
menos, sino que tiene que realizar cada dia con toda la vida de su yo vy
con toda su existencia su decisién de fe. Tiene que esforzarse, porque puede
perderse todavia (I Cor. 3, 12-17; 23-27; 10, 11; H Cor. 6; I Phil. 2, 12;
3, 8-14). Vive orientado hacia el juicio. Todo el mundo esti sometido al
juicio de Dios (Rom. 1, 18-32; 2, 5-16; 3, 6; I Cor. 6, 2). Por encargo suyo
(Rom. 2, 16; I Thess. 3, 13) volvera Cristo como juez (Rom. 14, 103 I Cor.
1, 8: 4, 4. 5; 5, 5; Il Cor. 1, 14; 5, 10); el juicio de Cristo serd juicio
de Dios v la decisién de Cristo decisién de Dios (Rom. 14, 10-12; I Cor.
4, 5). Cada uno tendrd que dar cuentas de si mismo (Rom. 14, 12), cada
obra seri examinada (I Cor. 3, 12-15; II Cor. 5, 10; 11, 15; Gal. 6, 7-10);
cada uno recibird premio o castigo, segin sus obras (Rom. 2, 6; I Cor. 3,
8: 12-15:; 4, 5; 1I Cor. 5, 10; 9, 6; Eph. 6, 8). La esperanza en la re-
compensa puede dar al hombre fuerzas para obrar bien (Cfr.,, por ejemplo,
IT Cor. 9, 8; Gal. 6, 9, I Tes. 2, 19); el hombre tiene que preguntar por
naturaleza de qué sirven sus obras (I Cor. 13, 3; 15, 32). Todo esto vale
primariamente para los cristianos, pero tenemos que contar con que San
Pablo no excluyera de ello absolutamente a los gentiles. Cuando el gentil
se convierte en contradictor (Philp. 1, 28), cuando no quiere reconocer el
verdadero sentido de la cruz de Cristo ( Cor. 1, 18; cfr. II Cor. 2, 15, 16;
4, 3) se pierde sin remedio. Pero cuando obra segin la ley de Dios innata
en €I, segin su conciencia (Rom. 2, 12-16), recibird recompensa; cierto que
tampoco para él puede haber salvacién mds que en razén de la cruz. San
Pabio no se ha explicado Ampliamente sobre esto y nos vemos obligados
a hacer conclusiones v suposiciones, Es seguro que, segin su doctrina, la
seriedad de la obligacién moral no es negada ni siquiera aminorada por
la voluntad misericordiosa de Dios. En el juicio de Dios deciden las accio-
nes. Esto no estd en contradiccién con la doctrina de la gracia y de la fe,
sino que concuerda con ella. No estd en cuestién si el hacer el bien es
decisivo, sino si se puede hacer el bien con las propias fuerzas. No es el
tomar en serio la accién [a maldicién del moralismo, sino la ilusién y auto-
engafio del hombre no redimido sobre sus acciones propias” (Brunner).

Destaquemos una vez mdis que la bienaventuranza del hombre perfecto
no tiene nada que ver con un comenzar egoista, pues fluye de Ja plenitud
y plenificacién por la verdad y el amor. Ademds la alegria del bienaventu-
rado es la alegria de que Dios sea la bienaventuranza.

Un aspecto especial de la alegria es para los bienaventurados el hecho
de que se satisfaga todo anhelo de vida, toda hambre de riqueza y segu-
ridad de vida. Para entender este hecho es importante ver qué significa la
vida. En su ser mas intimo la vida es un impenetrable misterio. No sabemos
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qué es la vida en si vy por si, sino cémo se manifiesta, Se puede decir lo
siguiente: hablamos de vida cuando una cosa no es movida a la accién
desde fuera, sino cuando la accién procede auténomamente de su propio
interior y revierte de nuevo a él, cuando sirve a la autoafirmacién y auto-
desarrollo. La actividad de ]Ja vida es, por tanto, una actividad inmanente.
La vida no es tampoco un entretejimiento de procesos, sino una realizacién
de contenidos, una apropiacién de valores., Como la fuerza de la autonomia
es diversa, hay grados diversos de autorrealizacién. Cuanto mds inmanente
es la accién tanto mas enérgica es la vida.

La medida de la autoposesién es la medida de la vida. La vida abarca
en poderosos circulos el reino de las plantas, de los animales y de los hom-
bres. La planta depende totalmente de su ambiente, del suelo y del aire.
Sélo procede de su ser el modo en que elabora las materias que se apropia.
El animal domina en gran medida el espacio.

La autoposesién y la actividad auténoma en ella fundada se realizan
sobre todo en el hombre. Estd liberado de muchas ataduras en que estén
inseparablemente enredados la planta y el animal. Los limites infranquea-
bles para €l significan, segin Santo Tomds, las normas supremas del pen-
sar y del obrar. Dentro de estos amplios limites se determina a si mismo
en razén de su ser. Sin embargo, por muy amplio que sea el espacio para
él, sigue estando vinculado a realidades y valores que estin sustraidos a
su voluntad y que ejercen su imperio sobre éil. Dentro de este marco la
vida humana se cumple en la realizacién de contenidos, de valores. Ambas
cosas pertenecen a la vida humana: la tensién de las fuerzas procedentes
del interior v la satisfaccién del interior con e] mundo de los valores. A la
realizacién de valores pertenece esencialmente el intercambio con un ti.
Donde hay vida humana hay necesariamente comunidad viva.

La autoposesién, autoafirmacién y actividad inmanente alcanzan en el
hombre el grado mds alto posible a una criatura ligada al cuerpo. Mds alld
de la medida creada de vida estd la vida divina. Dios es totalmente distinto
del mundo. Por eso su vida no es unicamente la culminacién de la vida
terrena, sino que estd mds alld de todas las realidades que llamamos vivas
en el 4mbito de nuestras experiencias. El misterio que rodea siempre & la
vida se espesa especialmente en Dios. En todo caso el fenémeno de la vida
terrena puede darnos un Jeve presentimiento de la vida divina. Dios no
tiene norma alguna sobre él. Es su propia norma. Se posee a s{ mismo con
perfecta independencia e interiorizacién. Por eso todas sus actividades pro-
ceden exclusivamente de El. Nada puede obligarle o seducirle a hablar des-
de fuera. No procede fuera ni siquiera el contenido en que se conserva
su energfa vital El mismo es su propio contenido vital. El mismo es su
propia vida. Bsta vida ni duerme ni se cansa., Es la mds poderosa vida con
la mixima fecundidad, vigilancia, conciencia y felicidad. La vida de Dios
no estid rodeada de fondos oscuros y materiales, sino que toda ella es in-
comprensiblemente viva, es Ja vida misma. -

ILa vida de Dios se realiza en el modo del espfritu, es decir, del cono-
cer, querer y amar. Que esta vida de] espiritu no tiene nada que ver con
la debilidad y abatimiento se ve claramente en el hecho de Ia Trinidad,
que trasciende todas las esperanzas humanas sobre Dios. Tal hecho revela
el conocimiento y voluntad divina como procesos vitales de poderosa fe-
cundidad que irrumpe con incomprensible fuerza.
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De esta vida participa el hombre en el estado de plenitud. Por
ello se hace méds vivo que lo mds vivo de la existencia terrena.
Pues cuando Dios se le infunde y lo acoge en su propia vida,
co-realiza la vida de Dios. Vive conviviendo la vida de Dios. Todos
los libros del NT describen e] cielo como plenitud de vida, pero
Sarr Juan 10 describe especialmente como vida eterna. El bienaven-
turado participa de 1a vida de Dios; estd en la Luz y en el Amor;
los oscuros poderes de la muerte y de las tinieblas no tienen ningin
poder sobre €l. El vidente del Apocalipsis consuela a sus lectores
de los dias de tribulacidn aludiendo al dia del triunfo. Al contem-
plar el cielo, ve y oye lo siguiente: “Tomé la palabra uno de los
ancianos y me dijo; Estos vestidos de tinicas blancas, ;quiénes son
y de dénde vinieron? Le respondi: Sefior mfo, eso ti lo sabes. Y
me replicé: Estos son los que vienen de la gran tribulacidn, y
lavaron sus tunicas y las blanquearon en la sangre del Cordero. Por
eso estdn delante del trono de Dios, y le sirven de dia y noche en
su templo, v el que estd sentado en su trono extiende sobre ellos
su taberndculo. Ya no tendridn hambre, ni tendrdn ya sed, ni caera
sobre ellos el sol, ni ardor alguno, porque el Cordero que esti en
medio del trono los apacentard y los guiard a las fuentes de aguas
de vida, y Dios enjugard toda ldgrima de sus ojos” (Apoc. 7, 13-17;
cfr. 21, 9-22, 5). Aunque las visiones de San Juan se refieren al fin
de los tiempos, en ellas se destaca también claramente el destino de
Jos bienaventurados antes del juicio universal. |

Segiin San Pablo, 1a vida del mundo futuro es refrigerio (II Thess.
I, 6), eterna consolaciéon (II Thess. 2, 16), paz (Rom. 2, 10) y honor
(Rom. 2, 6). La vida celestial es participacién de la vida gloriosa
del Sefior, de la plenitud del espiritu divino, de la vida resucitada
de Cristo; es una vida de riqueza y perennidad, de fuerza y san-
tidad. Esta vida de alegria proyecta hacia nosotros su sombra y
puede transfigurar los dolores de este mundo. Escribe €] Apdstol
a los Corintios: “Llevando siempre en el cuerpo la mortificacién
de Jesius, para que la vida de Jesus se manifieste en nuestro cuerpo.
Mienfras vivimos estamos siempre entregados a Ja muerte por amor
de Jesus, para que la vida de Jesus se manifieste tambi¢h en nuestra
carne mortal. De manera que en nosotros obra la muerte; en vOs-
otros, la vida. Pero teniendo el mismo espiritu de fe, segin lo que
esta escrito: Crei, por eso hablé; también nosotros creemos, y por
eso hablamos; sabiendo que quien resucité a] Sefior Jesis, tambien
con Jesds nos resucitard v nos hara estar con vosotros; porque to-
das las cosas suceden por vosotros, para que la gracia difundida en
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muchos acreciente la accién de gracias para la gloria de Dios. Por
lo cual no desmayamos, sino que mientras nuestro hombre exterior
se corrompe, nuestro hombre interior se renueva de dfa en dia. Pues
por la momentanea y ligera tribulaciéon nos prepara un peso eterno
de gloria incalculable, y no ponemos nuestros ojos en las cosas visi-
bles, sino en las invisibles; pues las visibles son temporales; las
invisibles, eternas” (II Cor. 4, 10-18). Y a los Romanos les ase-
gura: “El Espiritu mismo da testimonio a nuestro espiritu de que
somos hijos de Dios, y si hijos, también herederos, herederos de
Dios, coherederos de Cristo, supuesto que padezcamos con E] para
ser con El glorificados” (Rom. 8, 16-18). Cfr. Fr. Guntermann, Die
Eschatologie des hl. Paulus, 1932, 222-26.,

APARTADO 3"

ACTIVIDAD Y DESCANSO

1. Suprema actividad.

Por la descripcion que la Sagrada Escritura hace del cielo
podemos ver que la bienaventuranza no es un estado pasivo, sino
la suma actividad del hombre, obrada por Dios. La participacién en
las relaciones vitales trinitarias del Padre, del Hijo v del Espiritu
Santo significan el mds vivo conocimiento y el amor mads. enfer-
vorecido. -

( La Escritura da testimonio de la actividad de los bienaventura-
dos en la pardbola de los siervos. El rey confia al siervo fiel la
administracion de sus bienes (Lc. 19, 17. 19 cfr. Mt 24, 47; 25,
21). Los bienaventurados son llamados a participar en el reino de
Cristo. Cfr. J. Theissing, Die Lehre Jesu von der ewigen Seligkeit,
1940, 126.

La fuerza y profundidad de la actividad de los bienaventurados
puede presentirse en el hecho de que Dios posee su vida infinita-
mente rica, en plena concentracion y actualizacién; Ia vida de Dios
no transcurre en una sucesion de grados y evoluciones, sino con co-
nocimiento y amor absolutos (cfr. § 70).

Como la existencita celestial es participacion en la vida intem-
poral de Dios, no dividida en una multiplicidad de actos, la lla-
mamos vida eterna. La expresion “vida eterna” no significa pri-
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mariamente la infinidad del cielo, aunque también lo significa, sino
la intensidad y cualidad de la vida celestial. El bienaventurado co-
realiza la vida eterna de Dios participando en el intercambio vital
del Padre y del Hijo en el Espiritu Santo. Es capaz de ello porque
posee no solo las fuerzas que le convienen por naturaleza, sino
las que le han sido infundidas por Dios en el lumen glorige. San
Agustin dice que Ja vida eterna supera en vitalidad a la terrena.
El bienaventurado vive en suprema vigilancia de eSpintu y de
corazon. Participando en la vida celestial se posee a si mismo
como no puede poseerse en la tierra. Nada le distrae. Estd plena-
mente presente a si mismo. Como ha sido captado totalmente por
la verdad y el amor, no reflexiona sobre si mismo. Entre su yo y
su autoposesién y su autoafirmacién no se mterponc la distancia
de la reflexién. El bienaventurado estd consigo inmediata y total-
mente, no observandose a si mismo o gozandose a si mismo, sino
en proximidad y presencia inmediatas. Desaparece toda pesadez
del espiritu y toda pereza de la voluntad, toda somnolencia y dis-
traccién, toda falta de atencidn y mediania. El cielo es, por tanto,
una forma de vida digna de ser anhelada precisamente por espi-
ritus vigilantes y corazones fuertes. Cuando Fichte (Anweisung
zum seligen Leben, 6. Vorlesung; Sdmtliche Werke, 11, 299) ve la
felicidad del hombre en la actividad reconoce una verdad. Sin
embargo, hay que ailadir a la opinién de Fichte que el hombre no
puede alcanzar la suprema actividad por propio esfuerzo, sino sélo
participando de la actividad de Dios mismo. La accién del bien-
aventurado que ocurre con la suprema concentracién de todas las
fuerzas no puede ser entendida como dactus purus. Pues sélo Dios
es acto puro. Cierto que el hombre es divinizado en el estado del
cielo, pero no se hace Dios. La diferencia entre el acto puro que
es Dios y el acto perfecto del bienaventurado consiste en que aun-
que también el ultimo es activo con la suprema concentracién y
presencia, sigue siendo, a diferencia del acrus purus, un acto fini-
~ to. El bienaventurado se posee en la visién beatifica con una fuerza

creada, aunque sea soportada por Dios. Su accién es, por tanto,
capaz de intensificacién desde el punto de vista metafisico, aunque
se discuta si tal intensificacién ocurre de hecho. La accidn de Dios,
en cambio, no es capaz de intensificacién, porque es absoluta. Se
ve aqui a nueva luz lo que ya hemos dicho, a saber: que el hom-
bre sélo puede llegar a s{ mismo llegando a Dios, sélo puede po-
scerse a si mismo poseyendo a Dios. No se encuentra permane-
~clendo en si, sino trascendiéndose en Dios. Sélo por el camino
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infinito hacia la infinidad de Dios encuentra lo que parece ser lo
mas proximo: la propia mismidad. Sin embargo, esta autoposesion
del hombre tiene limités. No puede llegar a si mismo y traspasarse
porfectamente. Durante la vida terrena el hombre es un misterio
y a veces un enigma para si mismo. Con asombro se entera cuan-
do llega la hora de qué inesperadas posibilidades hay en é€l, de qué
es capaz en lo bueno v en lo malo y a veces tiene que confesarse:
no me comprendo. Cierto que en el ciclo el hombre puede pe-
netrar en si mismo con una fuerza jamas conocida en la vida te-
rrena. Pero tampoco en e] cielo puede traspasarse totalmente. Se-
guird siendo por toda la eternidad un misterio para si mismo. Sélo
se eptenderia perfectamente si entendiera totalmente su relacién a
Dios, es decir, a Dios mismo. El caricter de misterio que mantiene
mevitablemente para si mismo no tiene nada de opresivo. Cuando
el hombre se comprende a si mismo como misterio siente la divi-
nidad que Dios le ha regalado y es feliz por ello.

II. Eterno descanso

Aunque el cielo es suprema actividad, es a la vez descanso
eterno. Pues la actividad es accién beatifica, sin cansancio ni ador-
mecimiento. Segin San Agustin (Carta a Januarius, 1X, 17; BKV,
9, 232 y sig.), es accidon dulce y amable, sin prisa ni preocupacion,
sin gngustiosa persecucién del éxito mi preocupacién por la con-
currencia. Escribe: “Pues lo que es la vida de nuestra peregrina-
cion ¢n la fe y en la esperanza y el fin que tenemos que conseguir
por el amor es un santo descanso siempre duradero de todo es-
fuerzo y carga. A é] conduce el paso de esta vida y esto nos ha
querido mostrar y significar nuestro Sefior Jesucristo con su pa-
sién. Pero este descanso no consiste en ocio inactivo, sino en una
inefable paz lena de deliciosa actividad. Se descansa, por tanto,
en la plenitud de las obras de esta vida y se siente alegria a la
vez por Ja actividad de la otra. Pero como esta actividad se cumple
en la alabanza a Dios, sin esfuerzo de los miembros, sin angustia
ni preocupacion, no hay intermitencias de descanso y trabajo ni
comienza la actividad porque termine el descanso. No hay ningu-
na vuelta al cansancio y a la preocupacién, sino que se permanece
en una actividad que es un elemento del descanso; el trabajo ocu-
rre sin esfuerzo y el pensamiento sin desasosiego. Y como por el
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descanso se llega a la vida original perdida por el pecado, el des-
canso sabdtico tiene significacion simbdolica.

Pero la vida original que es dada de nuevo al peregrino que
vuelve a casa, al que recibe la tinica antes tenida, es prefigurada
por el primer dfa de la semana, que llamamos domingo. Y por
eso cuando leas la narracidon de la creacidon en siete dias no en-
contraris mencionada noche alguna, porque significa un descanso
sin fin. Por haber pecado el hombre, la vida original no tuvo para
él duracién eterna; pero el descanso del final durarda eternamente
y por eso el octavo dia incluird la eterna felicidad. Pues ¢l eterno
descanso se continia el octavo dia y no termina en €l, porque en-
tonces no seria eterno. Por eso serd el octavo dia 1o que fué el
primero v la vida original aparecera no como pasada, sino como
revestida con el sello de la eternidad.”

En la explicacién del Salmo 83 dice el Padre de la Iglesia
(Ps. 83, mim. 8): “Bienaventurados los que habitan e¢n tu casa.
Todos los que se llaman felices en la tierra poseen algo y hacen
algo... Pero ;por qué son felices alli? ;Qué tendrdn y qué haran?
Acabo de decir lo que tendrdn: bienaventurados los que habitan
en tu casa. Si tienes una casa propia eres pobre, pero si tienes la
casa de Dios eres rico... Y ;qué hardn alli? Pues la madre de
toda obra humana es la preocupacidn... Suprime los litigantes, y
;qué haridn los abogados? Suprime las heridas y pestes, v (qué
curaran los médicos? Y todas estas nuestras acciones exigidas y
ocurridas en la vida diaria proceden de la preocupacién. Arar, sem-
brar, plantar vifias, viajar en barco y todas las obras parecidas na-
cen de la preocupacion. Suprime el hambre, 1la sed y la desnudez,
y (quién necesitard hacer tales cosas? jParte tu pan para el ham-
briento! ¢(Para quién lo partiras, s1 nadie tiene hambre? Ofrece
tu casa al viajero... (a quién ofrecerds tu casa si todos viven en
su patria? ;Qué enfermos quieres visitar si todos gozan de eterna
salud? ;Qué litigantes quieres reconciliar donde impera la paz
etarna? ;Qué muertos quieres enterrar donde hay wvida eterna?...
D1, pues, qué haran, pues alli no veo preocupacién alguna que los
espolee a obrar... Te alabaran por toda la eternidad. Esto sera
toda nuestra acciéon: un aleluya sin interrupcién. Y no os parezca,
hermanos, que alli podra haber hastio... Cuando la muerte haya
sido devorada por la victoria y lo mortal se haya revestido de in-
mortalidad y lo corruptible de lo incorruptible (I Cor. 15, 53-
54) nadie dira: He sufrido durante mucho tiempo, he ayunado
mucho, he vigilado mucho. Habrd alli una gran estabilidad y la
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mortalidad de nuestro cuerpo mismo serd negada por la contem-
placién de Dios... No nos preocupemos, hermanos, de que nos
vaya a aburrir la alabanza de Dios y el amor de Dios. Td podrias
cansarte de amar y de alabar, pero ¢l amor es eterno porque serd
una eterna belleza; no temas, pues, no poder alabar eternamente.”

La Sagrada Escritura testifica el descanso bajo la imagen del
banquete (Mt 8, 11; 22, 10; 29, 29; Lc. 12, 37). El cielo es ¢l
mds profundo descanso dentro de la suprema actividad, y la su-
prema actividad dentro del mas profundo descanso (cfr. Lec. 22,
30). Zahn (0. c. 276) hace observar que ¢l arte ha encontrado un
medio de representar el descanso en el movimiento. Los hermanos
Van Eyck simbolizaban el paraiso por fuentes en cuyo continuo
fluir se refrigeran los bienaventurados. Fra Angélico pinta a los
angeles y santos reunidos en floridas praderas bailando alegre-
mente como simbolo del ritmo santo que llena a los bienaventu-
rados alli donde se han unido {ntimamente al movimiento v el mads
feliz descanso.

APARTADO 4"

JHAY PROGRESO EN LA BIENAVENTURANZA CELESTIAL?

Estas ideas muestran que no hay que temer que la vida eterna
del cielo hastie o aburra alguna vez. El hastio y el aburrimiento
s6lo pueden nacer cuando el hombre quiere encerrarse en su. pro-
pia soledad, 0 cuando no puede hacer nada, o cuando no es capaz
de decir una palabra. El aburrimiento puede llevarle entonces al
activismo o incluso precipitarie en el crimen para librarse del va-
cio de la existencia. Por eso pudo decir Pascal: “Toda desdicha
humana viene de una sola cosa: de no poder estar tranquilamente
en el propio cuarto. Piensa que lo peor que se le puede hacer a
uno es encerrarlo solo en un espacio sin puertas ni ventanas. El
privilegio de los reyes es que todo el mundo se esfuerza por dis-
traerlos” (Guardini, Christliches Bewusstsein, 86).

No hay que temer tal cosa del cielo. Dios no puede aburrir
al hombre, porque es inagotable. Todo lo que puede vincular al
hombre y atraerlo en las cosas durante la vida terrena es ¢como un
lejano eco de Jo que el bienaventurado vive continuamente en D1os.
Fl hombre tampoco se cansard jamas de aceptar la riqueza de

610



§ 315 TECLOGIA DOGMATICA

Dios, porque su fuerza de amor y de capacidad de visidn son de
inmarchitable frescura y juventud. Su capacidad de aceptacién no
es mas que la participacién en el conocimiento y amor, eterna-
mente jovenes, de Iios mismo,

Tales conocimientos se nos hacen mas claros si pensamos que
la participacion en la vida de Dios es un continuo acontecer. El
hombre no posee la gloria de Dios como puede poseer durante la
vida terrena una parte de mundo, sino que tiende hacia ella en un
continuo recibir, Estd unido con Dios porque la luz y ¢l amor de
Dios fluyen hasta él continuamente. Posee, por tanto, recibiendo
continuamente. Estd continuamente saturado porque continuamen-
te recibe el refrigerio de Dios. La vida celestial permanece, por
tanto, siempre fresca y joven., floreciente y madura a la vez. El
hombre puede hacer continuamente lo que anhela en su intimidad.
Puede conocer y amar siempre. Estar en el cielo significa poder
amar siempre.

El problema de si la vida celestial puede aburrir o hartar al-
guna vez recibe nueva luz de la cuestion de si la felicidad de los
bienaventurados es capaz de crecimiento. I.a mayoria de los ted-
logos opinan que en ¢l cielo no puede haber progreso alguno. Afir-
man que el bienaventurado co-realiza la vida de Dios segiun su
capacidad de aceptacidén con una actividad vita] siempre igual en
lo esencial e incapaz de aumento o disminucion. Aducen como ra-
z6n que el hombre ve la totalidad de Ja vida de Dios tan pronto
como lo contempla inmediatamente, porque Dios es simple. Segun
esta explicacién, la simplicidad de Dios no permite ni aumento
ni disminucién en la visidn beatifica. Otra razon que aducen es
que con la muerte se acaba el tiempo de los méritos y, por tanto,
no es de esperar un crecimiento de la gracia. Expresion de esta
opinién es lo que leemos en un mistico (probablemente el maestro
Eckart [H. Denifle, Das geistliche Leben, 1936, 459]): “Alli esta
la patria, alli todo es descanso, alli es el magnifico juibilo, la vida
eterna. Ya que no hay tiempo, ni antes ni después, sino que todo
es presente y esta encerrado en un ahora continuamente reverde-
cido en el que mil afios son tan cortos y rapidos como un abrir y
cerrar de 0jos; porque todo lo que ocurri6 hace mil afios, en la
eternidad no estd alejado mas que la hora en la que ahora estoy
o el dia que llegarda después de mil afios, en la medida que puedas
contar, en la eternidad no estara mas alejado que la hora en que
estoy hablando.” Sin embargo, las razones de esta opinidn no son
plenamente convincentes. L.a opinién de que en la vida del cielo
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hay un continuo progreso no parece ser imposible. Mas bien pa-
rece ser sugerido por algunas indicaciones de la Escritura y por
ciertas reflexiones. Se puede suponer que los bienaventurados pro-
gresan de vida en vida, de amor en amor, de alegria en alegria,
de admiracién en admiracién, de claridad en claridad, de forma
que pucdan penetrar cada vez mads profundamente en el misterio
de Dios, porque Dios se les revela cada vez mds. Cada vez les
explica mas el misterio de si mismo y el misterio de la creacion
por El causada. Este progreso no ocurre en razén de los méritos
ni consiste en que el bienaventurado descubra por sus propias
fuerzas cosas que antes no habia visto en Dios. Tampoco ocurre
en una fluencia temporal continua. Sino que ocurre mas bien por-
que Dios manifiesta a los bienaventurados su ser cada vez con mads
profundidad y por pura bondad. El bienaventurado es continua-
mente sorprendido por ello. Tales sorpresas ocurren a golpes dis-
continuos, a manera de saltos. (Puede verse una imagen de este
proceso en los saltos de los quanta que hay en el acontecer de la
materia. Segin esta teoria, hay que suponer transitos discontinuos
entre determinados estados de los dtomos y moléculas (M. Planck).
El progreso obrado por Dios y en el que el hombre penetra con
Dios cada vez mias profundo en Dios, puede continuarse eterna-
mente sin llegar jamds a un limite. Pues el misterio de Dios no
puede ser agotado por el hombre, porque es inagotable. Aunque
el hombre penetre en todas las profundidades de Dios, jamds Hegari
a2 su raiz. Creceria, por tanto, eternamente en amor y en ¢onoci-
miento y también en felicidad. Podriamos decir que cada grado
de este crecimiento implica una mayor medida de alegria que toda
la alegria que €l hombre pudo tener en la tierra. En oposicién al
texto antes citado de Eckart, leemos en la mistica medieval (la
mayor parte de] texto procede también del maestro Eckart, pero
interesa también Tauler y Seuse [H. Denifle, 0. c., pag. 455]):
“En consecuencta, los santos reciben de la percepcién en que co-
nocen como hay un Dios en tres personas y tres personas son un
solo Dios, una maravillosa alegria inefable que satisface todos sus
deseos. Y desean, sin interrupcidén, aquello de que estAn llenos, y
de lo que desean tienen en renovadas delicias, llenos de alegria
y juventud, y lo gozan, con toda seguridad, de eternidad a eterni-
dad. En la contemplacién de Dios encuentra siempre el alma nue-
vas maravillas, nuevas alegrias y nuevas verdades. Si no encontrara
siempre algo nuevo en Dios, la eternidad acabaria y acabaria el
reino de los cielos. Por eso dice un maestro: la wvida eterna no
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es mds que contemplacion de Dios, pues Dios es un pozo de agua
viva sin fondo.”

De cualquier modo que se resuelva la cuestidn sobre el creci-
miento de la plenitud y bienaventuranzas celestiales, hay un pro-
greso en Ja bienaventuranza del espiritu, libre del cuerpo, por el
hecho de que el bienaventurado, al ir avanzando la historia huma-
na, tiene nuevas ideas sobre el sentido de la vida histérica, y sobre
todo porque el ultimo dia serd aceptado también el cuerpo en la
vida gloriosa del bienaventurado. De ninguin modo puede haber
una disminucidén de ja bienaventuranza,

APARTADO §.°

INFINIDAD DEL CIELO

Cuando un hombre contempla a Dios, Ja verdad y el amor, su
corazén y su espiritu quedan tan prendidos en El que jamds
podra apartarse de El. El amor no termina (I Cor. 13, 8). Perte-
nece a la esencia de la plenitud y bienaventuranza celestiales el
no tener fin ni poder tenerlo. E] bienaventurado no puede ser ata-
cado por la angustia de que algin dia vaya a perder la vida celes-
tial. Sélo podria perderla si pudiera apartarse de la vida de Diocs.
Pero justamente le falta capacidad para esto. No puede ser ya ame-
nazado por ninguna tentacién ni pecado. El cielo es la definitiva
consolidacidn en el amor. Dios mismo hace que ¢l bienaventurado
se entregue irrevocablemente a El con todo su corazén y su espi-
ritu. El bienaventurado sabe, y ello pertenece intrinsecamente a su
felicidad, que no puede apartarse ya de Dios. Por eso vive la unién
con Dios con una seguridad definitiva en absoluto amor.

El bienaventurado no puede, por tanto, lo que ineludiblemente
pertenecia a su vida de peregrinacion, de no intervenir Dios espe-
olalmente: no puede pecar. S6lo puede ya amar. La capacidad de
pecar no pertenece necesariamente a la libertad, sino que es con-
secuencia y signo de Ja imperfeccidén de la libertad (vol. 11, §§ 127,
136, 156).

La incapacidad de pecar no despierta en él el sentimiento de
falta de libertad. Es evidente, si pensamos que hay dos formas de
libertad : la libertad de eleccidn, en la que el hombre se decide,
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y la libertad que le capacita para realizar una accién apropiada a
su ser interior. El hombre tiene con mds fuerza la vivencia de li-
bertad cuando puede obrar del modo correspondiente a su ser. Se
siente atado cuando tiene que realizar una accién confraria a su
ser mas intimo, a sus inclinaciones y deseos. El bienaventurado
siente su existencia como suprema libertad. Pues realiza una accién
que corresponde a su ser mas profundo. Puede realizar Jas mas
profundas inclinaciones que Dios le dié. En el cielo el hombre pue-
de hacer, sin trabas, lo que anhelé hacer v lo que todo su ser
deseaba. Puede realizar el amor con suprema intensidad. Véase
vol. HI, § 127,

De estas reflexiones resulta que la visién beatifica del cielo y
la bienaventuranza en ella fundada no pueden terminar jamdas. Tam-
bién en este sentido podemos decir que el cielo es eterno. Es infi-
nito. La infinidad del cielo es dogma de fe. Lo profesamos en los
simbolos de la fe. La duracién eterna de |a bienaventuranza ce-
lestial estd también definida por el IV Concilio de Letrin y por
la constitucidn Benedictus Deus (D. 530). Dice ¢l Papa Benedic-
to XII: “La misma visiéon y fruiocidn es continua, sin intermisién
alguna de dicha visién y fruicién, y se continuard hasta el juicio
final] v desde entonces hasta la eternidad.” Las decisiones de la
Iglesia pueden apoyarse en numerosos textos de la Escritura (por
ejemplo, Mt. 6, 20; 18, 10; 19, 29; 25, 46; Io. 3, 15 y sig; 17,
3; I Pet. 1,4, 5, 4; 1l Cor. 4, 17T ysig.; I Cor. 9, 25; 13, 8) y
en Ja doctrina casi unanime de los Santos Padres.

En los textos citados Cristo compara la existencia celestial con
tesoros que no pueden perderse (Mt 6, 20; Lc. 12, 33). Quien se
haga amigos con las injustas riquezas serid recibido en las tien-
das eternas (Lc. 16, 9). Los justos entraran en la vida eterna (M¢. 25,
46). San Pablo describe la bienaventuranza eterna con la imagen
de una corona eterna (I Cor. 9, 25). San Pedro la llama “corona
inmarchitable de la gloria (I Pet. 35, 4).

La duracidn eterna pertenece, segin San Agustin, al concepto
completo de felicidad perfecta. Cuando falta la certeza de la du-
racion eterna no se puede hablar, segiin él, de verdadera felicidad
(Ciudad de Dios, XXII, 13, 1).

En el dogma de la duracion eterna de la bienaventuranza ce-
lestial se manifiesta que esta ley de fe no puede ser pensada exclu-
sivamente como una obligacién de los creyentes, sino también como
una promesa consoladora. Significa a la vez una exigencia a no
tener miedo de que la bienaventuranza celestial termine alguna vez,
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ni del que el nihilismo tenga la ultima palabra, o que al final sdlo
haya una tragedia inevitable. Quien se deja vincular por el dogma
de la bienaventuranza infinita se libra del miedo de que algin dia
tenga que temblar por la amistad de Dios en el cielo. El bienaven-
turado es claramente consciente de la infinidad de su alegria. Esta
seguro para siempre de la vida celestial a diferencia de la vida
terrena.

Todo lo que hemos dicho del cielo lo resume San Agustin al
final de La ciudad de Dios (De civitate Dei, XXII, 30): *“;Cuanta
sera la dicha de esa vida, en la que habrd desaparecido todo mal,
en la que no habra bien oculto alguno y en la que no habré maés
obra que alabar a Dios, serd vista en todas las cosas! No s€¢ qué
ofra cosa va a hacerse en un lugar donde ni se dara ni1 la pereza
ni la indigencia. A esto me induce el sagrado cantico que dice:
‘Bienaventurados los que moran en tu casa, Sefior; por los siglos
de los siglos te alabardn.’ Todas las partes del cuerpo incorrupfi-
ble, destinadas ahora a ciertos usos necesarios a la vida, no tendran
otra funcién que la alabanza divina, porque entonces ya no habra
necesidad, sino una felicidad perfecta, cierta, segura y eterna. To-
dos los numeros de la armonia corporal, de que he hablado y que
se nos ocultan, aparecerin entonces a nuestros 0jos maravillosa-
mente ordenados por todos Jos miembros del cuerpo. Y justamente
las demas cosas admirables y extrafias que veremos inflamaran las
mentes racionales con el deleite de la belleza racional y alabar a tan
gran artifice. No me atrevo a determinar como seran Jos movimien-
tos de los cuerpos espirituales, porque no puedo ni1 1maginarlo.
Pero de seguro que el movimiento, la actitud y la misma especie,
sea cual fuere, seran armoénicos, pues alli 1o que no sea arménico
no existird. Es cierto también que el cuerpo se presentara al ins-
tante donde el espiritu quiera y que el espiritu no querra lo que
sea contrario a la belleza del cuerpo o a la suya. La gloria alli
sera verdadera, porque no habra ni error ni adulacién en los pa-
negiristas. Habra honor verdadero, que no se negarda a ninguno
digno de €l ni se dard a ninguno indigno, no pudiendo ningun in-
digno merodear por aquellas mansiones exclusivas del que es digno.
Allf habrid verdadera paz, donde nadie sufrird contrariedad alguna,
ni de si mismo ni de otro.

El premio de la virtud sera el dador de la misma, que prome-
tié darse a si mismo, superior y mayor que el cual no puede haber
nada. ;Qué significa lo que dijo con el profeta: ‘Yo seré su Dios
y ellos seran mi pueblo’, sino: ‘Yo seré el objeto que colmara
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sus ansias, Yo seré cuanto los hombres pueden honestamente de-
sear: vida, salud, riqueza, comida, gloria, honor, paz y todos los
bienes’? Este es el sentido recto de aquello del Apdstol a fin de
que Dios sea todo en todas las cosas. El serd el fin de nuestros
deseos, y serd visto sin fin, amado sin hastio y alabado sin cansan-
cio. Este don, este afecto, esta ocupacion sera comun a todos, como
la vida eterna.

Por Jo demads, ;quién se siente con fuerza para imaginarse, cuan-
to menos para expresar los grados que habrd de gloria y de honor
en proporcion con los méritos? Que habra grados no puede poner-
se en duda. Y uno de los grandes bienes de la dichosa ciudad sera
el ver que nadie envidiard a otro, ni al inferior nt al superior,
como ahora los angeles no envidian a los arcingeles. Y nadie de-
seard poseer lo que no ha recibido, aunque esté perfecta y concor-
demente unido a Aquel que lo ha recibido, como en el cuerpo el
dedo no quiere ser el 0j0, aunque ¢l dedo y el 0jo Integran la es-
tructura del mismo cuerpo. Cada uno poseerd su don, uno mayor
y otro menor, de tal suerte que tendr4, ademads, el don de no desear
mds de lo que tiene.

Y no se crea que no tendrin libre albedrio porque no podran
deleitarles los pecados. Serdn tanto mas libres cuanto mas libres
se vean del placer de pecar hasta conseguir el placer indeclinable
de no pecar. El primer libre albedrio que se dié al hombre cuando
Dios 1o creé recto, consistia en poder no pecar; pero podia tam-
bién pecar. El iltimo serd superior a aquél y consistird en no poder
pecar. Y ¢éste serd también don de Dios, no posibilidad de su na-
turaleza. Porque una cosa es ser Dios, y otra, ser participacién de
Dios. Dios, por naturaleza, no puede pecar; en cambio, el que
participa de Dios sélo recibe de El la gracia de no poder pecar.
Guardar esta gradacion es propio del don divino: dar primero un libre
albedrio por el que el hombre pudiera no pecar y, al fin, otro por
el que el hombre no pudiera pecar. El primero permitia la adqui-
sicién de méritos, vy el ultimo, la recepcién de premios. Mas por-
que esta naturaleza pecé cuando podia pecar, es librada por una
gracia mds liberal para arribar a la libertad en que no pueda pecar.
Asi como la primera inmortalidad, que Addn perdié pecando, con-
sistié en poder no morir, y la ultima consistirdA en no poder morir,
asi el primer libre albedrio consistié en poder no pecar y el dltimo
consistird en no poder pecar. Y 1a voluntad de piedad y de equidad
ser4d tan inadmisible como la felicidad. Es cierto que al pecar no
conservamos ni la piedad ni la felicidad; empero, el querer la fe-
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licidad no lo perdimos ni cuando perdimos la felicidad. ;Hemos
de negar a Dios libre albedrio porque no puede pecar? Todos los
miembros de la ciudad santa tendrdn una voluntad libre, exenta
de todo mal y llena de todo bien, gozando indeficientemente de
la jocundidad de los goces divinos, olvidada de las culpas y de las
penas, pero sin olvidarse de su liberacion para no ser ingrata con
el Libertador.

E]l alma se acordarda de los males pasados, pero intelectualmen-
te y sin senfirlos. Un médico bien instruido, por ejemplo, conoce
casi todas las enfermedades del cuerpo por su arte; pero muchas,
las que no ha sufrido, las desconoce experimentalmente. Asi, los
males se pueden conocer de dos maneras: por ciencia intelectual
0 por experiencia corporal. De una manera conoce los vicios la
sabiduria del hombre de bien, y de otra la vida rota del libertino.
Y pueden olvidarse también de dos maneras. De una manera los
olvida el sabio y el estudioso, y de otra el que los ha sufrido:
aquél los olvida descuidando el estudio, y éste, despojado de su
miseria. Segun este ultimo olvido, los santos no se acordaran de
los males pasados. Estardn exentos de todos los males, sin que les
reste el menor sentido, y, no, obstante, la ciencia que entonces
poseeran en mayor grado no sélo les ocultard sus males pasados,
sino ni ]Ja miseria eterna de los condenados. En efecto, si no re-
cordaran que fueron miserables, ;cémo, seglin dice el Salmo, canta-
ran eternamente las misericordias del Sefior? Sabemos que la ma-
yor alegria de esta ciudad serd cantar un cdntico de gloria a ia
gracia de Cristo, que nos liberté con su sangre. Alli se cumpliri
esto: ‘Descansad y ved que Yo soy el Sefior.” Este serd realmente
el gran sdbado que no tendrd tarde, ese sabado encarecido por el
Sefior en las primeras gbras de su creacién al decir: ‘Dios des-
cansd el dia séptimo de todas sus obras y bendijo y lo santificd,
porque en ¢l reposé de todas las obras que habia emprendido.’
Nosotros mismos seremos alli el dia séptimo, cuando seamos llenos
y colmados de la bendicién y de la santificacién de Dios. Alli, en
quietud, veremos que El es Dios, cualidad que quisimos usurpar
cuando lo abandonamos siguiendo el sefiuelo de estas palabras:
‘Seréis como dioses...’

Este sabatismo aparecerd mds claro si se computa el mimero
de edades como otros tantos dias, segin las Escrituras, pues que se
halla justamente ser e] dia séptimo. L.a primera edad, como el pri-
mer dia, se cuenta desde Adan hasta el diluvio; la segunda, desde
el diluvio hasta Abraham, aunque no comprende igual duracidn
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que la primera, pero si 1gual numero de generaciones, que son diez.
Desde Abraham hasta Cristo, el evangelista San Mateo cuenta
tres edades, que abarcan cada una catorce generaciones... La sexta
transcurre ahora y no debe ser coartada a un nuimero determinado
de generaciones, por razén de estas palabras: “No os corresponde
a vosotros conocer los tiempos que el Padre tiene reservados a su
poder. Tras ésta, Dios descansard como en el dia séptimo y hari
descansar en sf mismo al dia séptimo, que seremos nosotros.”

Seria muy largo tratar ahora a} detalle de cada una de estas
edades. Baste decir que ]a séptima serd nuestro sibado, que no
tendrd tarde, que concluird en el dia dominical, octavo dia y dia
eterno, consagrado por la resurreccidon de Cristo, y que figura el
descanso eterno no sdlo del espiritu, sino también del cuerpo. Alli
descansaremos y veremos; veremos y amaremos; amaremos y ala-
baremos. He aqui la esencia del fin sin fin. Y jqué fin mas nuestro
que arribar al reino que no tendrad fin!” [Edic. de la BAC.]



