En la historia de Israel (Abrahéan, Moisés, David) la estructura es siempre la misma: &) Eleccion. B) Promesa remitida a un
futuro. .Fe en lo obrado por Yahvé, que posibilita la esperanza en el porvenir. . Imposibilidad de alcanzar el objeto prometido
para los primeros destinatarios de la promesa. La promesa en Israel ha funcionado como dispositivo de apertura al futuro.

La vocacion de Abraham (H!!!!LIHE) marca la primera etapa; la conexién con la Alianza la encontramos en

m, donde la promesa es renovada. En la siguiente etapa, la misma promesa es reiterada en el marco de la Alianza: la
posteridad de los Patriarcas se ha convertido ahora en las 12 tribus, esto es, el Pueblo de Israel (2@Z¥2), al que Dios garantiza la
fecundidad y la posesion de la tierra (QARPLESK). Y por Ultimo y en una tercera etapa, conquistado Canaan y afirmada la
posteridad de las tribus, la promesa adquiere una nueva dimension: el anuncio de un rey Mesias (). Abraham es elegido
y sacado de su tierra por la palabra de Dios, (lilFAREL). El contenido de la promesa es doble: seré padre de un Pueblo y se le
dara una patria nueva. Esta doble promesa apuntaria, en principio, a un cumplimiento a corto plazo: la ocupacion de Canaan.

Con Moisés la marcha hacia el futuro de Dios cumple un mero paso en la historia de la salvacion: el Exodo y la Alianza,
que mas adelante seran referencia del futuro absoluto, es decir, del éschaton. Moisés, al igual que Abraham, es elegido por Dios
para guiar a su Pueblo. Se renueva la promesa de la tierra (M) rememorando la que habia sido hecha a los Patriarcas (m
@), y se insiste en que Yahve sera el Dios de Israel, asi como Israel es el Pueblo de Yahvé.

La conquista y posesion de Canaan verifica la fidelidad de Dios a su promesa (\LERAREERLE). Parece entonces, que se
tiene la impresion de que la historia ha llegado a su término. Por eso es necesario no perder de vista el caracter abierto del
contenido de la promesa: este no se reduce tan solo a lo material, esto es, de un pais que mana leche y miel, sino que entrafia
también el que Yahvé sera para Israel un Dios SUYO.

Y finalmente, con Natan en ML, la promesa se amplia a un nuevo horizonte, un nuevo futuro, y al igual que
Abraham y Moisés, David tampoco vera la promesa cumplida. La alianza esta en la clave de padre/hijo, entre Dios y el rey, con lo
cual la promesa davidica queda unida y relacionada con la promesa mesianica.

< El ambiente espiritual de los salmos y de la oracién individual, establece un presente y un futuro en una Unica
perspectiva, y que se aferra a la confianza total en Dios. Se trata de una esperanza que une presente y futuro.

< El ambiente profético, que esta muy interesado en ese futuro, intentando “adivinarlo” segun la légica de la alianza. En
las intervenciones historicas intenta conseguir la luz que ilumine el presente y su compromiso religioso y social.

+« El ambiente mesianico, que desarrolla el profético concretando sus perspectivas, escenificando figuras del mafiana que
dan cuerpo a las esperanzas de Israel: espera del Mesias concebido, segun el modelo davidico.

% El ambiente apocaliptico, que es prolongacion original del profético y mesianico. Se apunta al final de esta historia y al
comienzo de un nuevo orden desde la promesa y la esperanza.

< El ambiente sapiencial, No comparte las certezas anunciadas por el profetismo, ni por las grandes concepciones del
mesianismo y tp el radicalismo apocaliptico. La esperanza es percibida con la certeza en una vida méas alla de la muerte.

2. LA ESCATOLOGIA EN EL NUEVO TESTAMENTO.

La gracia absoluta del Reino y su caracter indiviso de presente y de porvenir; he aqui lo nuevo y original que marca la persona de
Jesus, su vida, su praxis y su mensaje. La escatologia del N.T. es Xto, quien con su muerte y resurreccion anticipa la meta de la
historia y sostiene el caminar del hombre hacia su cumplimiento. Xto es el éschaton en la conciencia del N.T.

Las distintas expectativas de la esperanza de Israel son llevadas a su cumplimiento en la predicacion del Reino de Dios que Jesus
lleva a cabo. La linea espiritual, caracterizada por la confianza y el abandono en Dios, sostenida por la certeza de su presencia,
que salva y da garantias al fiel a pesar de todas las apariencias y desmentidos de la vida cotidiana, esta con toda evidencia
presente en la actitud y en la predicacion de Jesus. El momento culminante de este modo de ver el futuro lo constituye la pasion:
Jesus afronta la muerte, a pesar del drama del silencio de Dios, con la fe de que no puede ser abandonado por el Padre.

Son varias las teorias que han surgido para explicar el sentido de las palabras de Jesus sobre el Reino de Dios:
< Escatologia consecuente. Schweitzer: Jesus anuncié el Reino de Dios como magnitud estrictamente futura. Segun esta
teoria, la idea clave de la predicacion de Jesus es la del Reino de Dios, idea que no es definida por EI mismo, sino tomada
de la apocaliptica judia. Entre el mundo presente y el futuro no hay camino, sino ruptura; el paso de uno al otro sélo puede
realizarse a través de una catastrofe, de un fin y de un nuevo comienzo. JesUs asumira las representaciones apocalipticas
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del tiempo final: tribulaciones, aparicion del Sefior, juicio... Es esta cercania del reino el contenido esencial del mensaje y
la razén de su ministerio: prepararnos para la proxima llegada del éschaton.

< Escatologia realizada. Dood: Jesus anunci6 el Reino como actualmente presente y no predijo en absoluto una
dimension futura del mismo. El Reino de dios esta ya presente en la vida, muerte y resurreccion de Xto, que no son el
preludio del Reino, sino su misma y Unica realidad total, incompatible con cualquier espera para el futuro. Dood ha querido
reaccionar contra una interpretacion evolucionista del Reino de Dios, que presenta este como etapa final de un proceso
inmanente, es decir, como utdpico o intramundano.

« Escatologia existencial. Bultmann representa una tercera opcién bajo el nombre de “escatologia existencial, atemporal
o0 supratemporal’, segun la cual, la temporalidad no pertenece a la esencia del mensaje escatolégico Xtno. Este no se
centra en el presente o el futuro reino, sino en la situacién de decision, que trasciende la categoria de la temporalidad.

« Horizonte escatologico: Cullmann, afirma que si el nucleo del mensaje Xtno reside en el anuncio del Reino de Dios
inminente, no se comprende muy bien que validez cabe reconocer todavia al N.T. en general, y a la ensefianza de Jesus
en particular. Culmann se sitta frente a las tres teorias anteriores, marcando distancias entre una escatologia incipiente,
esto es, la realizada con la venida de Xto, y una escatologia final, que tendra lugar con la parusia. En esta misma linea
también debemos situar la teologia de la esperanza de Moltmann y la teologia politica de Metz

Hay textos evangélicos en los cuales se acentla mas el “todavia no” del Reino (escatologia consecuente), y otros en los que se

acentla mas el “ya” (escatologia realizada). Juan acentuar el “ya”, y Pablo, sefiala la tensién del “ya” hacia el “todavia no”.

% Vision Paulina: Ya desde ahora, por el Bautismo y la Eucaristia somos insertados en la muerte y resurreccion del Sefior, y
estamos bajo el influjo transformador del ES [l PARRCIR: BRI, Sin embargo, vivimos en el régimen de la
fe y de la esperanza a la espera de la perfeccion de la vision (oI ERF). Pero en esta situacion el creyente esta sostenido
por la certeza de que nada, ni siquiera la muerte, puede separarle de Xto, su salvacion (FukREREEEINE RPARE). Tb el
tema de la resurreccion de los muertos, relacionado por una parte con la resurreccion de Xto, y por otra con su parusia,
muestra la tension entre el “ya” (en el Bautismo morimos y resucitamos con Xto) y el “todavia no” (resucitaremos al final).

« Vision Joanica: Evangelio, Cartas y Apocalipsis, refleja una situacion diversa de la Paulina. Sin negar la espera futura, se
incide en el don presente de salvacién, indicado sobre todo en la expresion “Vida eterna”. una salvacion, de tal manera
definitiva, que los acontecimientos futuros, como la resurreccion final y el juicio ultimo, no tienen ya gran relieve. En el
Verbo en) se nos ha dado ya la plenitud de vida. El juicio tiene lugar ahora en la decision de fe o de
rechazo (\[UEREHENLEA). La resurreccion esta ya en curso (MilWZE%). La vida eterna nos es participada ya en Xto (

WLESE), el cual introduce al creyente en su vida de comunién con el Padre y con el Espiritu (UiREMEHREREE).

<,

La dialéctica entre el “ya” y el “todavia no” es, en todo caso, un elemento permanente de la escatologia Xtna.

1 Un primer modo de referirse al Reino, consiste en acogerlo mas que en esperarlo, en la conviccion de que si no todo se ha
manifestado, si nos es dado en Xto. Por eso, la esperanza no debe agotarse nunca en la espera, sino traducirse en accion en
orden a la transformacion de la realidad segun el Espiritu de Xto. Con ello el futuro adquiere forma en el presente..

1 Un segundo modo, lleva a pensar que el futuro, aunque enteramente dado, no esta totalmente revelado ni disponible, por lo
que es necesario vivirlo en actitud de espera. El futuro de Dios no esta nunca totalmente inscrito en la historia ni es previsible.

Se trata de dos aspectos de la misma esperanza Xtna, que nunca sera posible integrar perfectamente, y que conviene que actuen

creando una dialéctica equilibrada que impida al 1° caer en activismo terreno, y al 2° en evasién alienante del compromiso htérico.

En resumen, la escatologia del N.T. es Xto, quien con su muerte y resurreccion anticipa la meta histérica y sostiene el
caminar del hombre hacia su cumplimiento. Pablo ve en Xto el punto de convergencia entre pasado, presente y futuro; Juan da la
preferencia al presente, mirando a Xto como la escatologia ya realizada y abierta a todos los creyentes, resucitados con Xto desde
ahora. Xto es el alfa y la omega de la nueva era iniciada con su primera venida, y que concluiré con la segunda: la parusia. En el
tiempo de la Iglesia, intermedio entre las dos venidas, estamos llamados a colaborar para transformar la creacién y la historia,
segun el proyecto de salvacion del Padre.

3. HORIZONTE XTOLOGICO DE LA EXISTENCIA HUMANA Y DEL COSMOS.

La parusia no incluye solamente la resurreccion de los muertos como configuracion en la gloria de Xto, sino también la integracion
de toda la creacion en el destino del hombre cristiforme (Flluk:RIR43): toda la creacion esta finalizada hacia la plenitud ultima de
la hdad y por eso sera liberada de su caducidad p su integracion en la gloria venidera del hombre resucitado por y con Xto.

La esperanza Xtna no se refiere sélo al “alma inmortal”, sino a todo el hombre, alma y cuerpo, con su mundo, es decir, a toda la
creacion. La reflexion teologica debe tomar en consideracion, la dimension histrica de la escatologia, y su dimension cosmica.
3.1.1. INFLUENCIA DEL COMPROMISO HISTORICO EN EL MUNDO FUTURO.
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Toda la teologia actual reconoce algun vinculo de unién entre el mundo actual y el futuro, pero las posiciones difieren en
cuanto al modo de interpretarlo. Algunos tedlogos hablan de influencia directa, y otros de influencia indirecta.

« La teoria de la influencia indirecta. Bouyer, Danielou, Aubert, subrayan la ambivalencia del progreso humano, afirmando
que el Reino de Dios no es reparado por los caminos de los cambios positivos de las condiciones o estructuras histéricas, sino
por los valores morales practicados para verificar esos cambios. Lo que de verdad cuenta delante de Dios son las virtudes (fe,
esperanza, caridad, justicia, etc.) y la buena intencién, no las realizaciones humanas.

« Teoria de la influencia directa. Teilhard de Chardin, Thils, Chenu, Metz, afirman lo que hace el hombre para la construccion
de un mundo mejor, contribuye objetivamente a la realizacion del proyecto de Dios y constituye una anticipacion del mundo
futuro. Subraya la continuidad entre presente historico y futuro trascendente: el mundo nuevo q D prepara es construido tb con
nuestra colaboracion.

« Continuidad y novedad segun la Biblia. Estas dos posturas (influencia indirecta e influencia directa) subrayan
unilateralmente uno de los dos aspectos (continuidad o ruptura) que la revelacion biblica, en cambio, asocia
intencionadamente.

v m: habla, es verdad, de un cielo y una tierra futuros, pero acentuando su novedad y origen divino: “Luego vi un
cielo nuevo y una tierra nueva, porque el primer cielo y la primera tierra desaparecieron, y el mar no existe ya...”.

v Es analogo al anterior: “Nosotros, sin embargo, segun la promesa de Dios, esperamos unos cielos nuevos y una
tierra nueva, en que habite la justicia’.

v [[EREEZ: Habla sobre la participacion del cosmos en la salvacion final, de las repercusiones cosmicas del pecado y
de la salvacion: “Porque la creacion misma espera anhelante que se manifieste lo que seran los hijos de Dios....

Los defensores de la teoria de la influencia indirecta tienden a interpretar el texto de como simple
metafora, mientras que los de la influencia directa, que ven en él unos de los principales soportes de su tesis, rechazan
semejante interpretacion porque supondria vaciar de significado dicho texto. El Magisterio de la Iglesia, en el Vaticano I, sin
querer entrar en estas discusiones, mantiene viva la polaridad entre el aspecto de novedad (l8) y el de continuidad ().

3.1.2. EL DESTINO ESCATOLOGICO DEL MUNDO INFRAHUMANO.

En (OO, indica el hecho cierto de un destino escatoldgico de la creacion y el modo como se efectuara: sera una
participacion en la suerte de los resucitados. Pero en qué podra consistir esa participacion, la revelacion no ofrece elementos para
responder a ciertas curiosidades como puede ser la suerte eterna de los animales y de la naturaleza inanimada.

Ahora bien, para no dar lugar a equivocos, hay que evitar una interpretacién deficiente de ciertos términos como pueden
ser: gloria, libertad y espiritu, en el sentido de la filosofia griega, y si en el sentido biblico, que tienen un sentido distinto. En la
Biblia el término “espiritu” referido al hombre, indica la dimension de apertura a Dios suscitada en el hombre por Dios mismo, y
que abarca toda su realidad, incluida la corporea: relacion con los otros y con el mundo. En este sentido San Pablo puede hablar
de un cuerpo espiritual, no sélo en referencia a Xto resucitado y a los que en El resucitan, sino también por referencia a nuestra
actual condicion terrestre, pues ya ahora es posible una transformacion de la materia por obra del Espiritu.

Tanto la transformacion del cuerpo como la del universo se produciran “en virtud del poder que tiene para poder someter
todas las cosas” (gLERPARAL . Inscrito en el esplendor del Resucitado, San Pablo entrevé el destino al que Dios llama no sélo al
hombre, sino también al universo material, aunque no explica en qué consistira exactamente ese destino.

3.2. EL FIN DE LOS TIEMPOS.

Segun la Biblia, el futuro prometido por Dios —manifestado por el momento sélo en parte- se desplegaré totalmente, por iniciativa
divina, al final de los tiempos. En la revelacion el futuro Reino esta ya inscrito en la duracién del mundo y de la historia: los
ultimos tiempos han comenzado “ya”.

El “fin del mundo” es visto simultaneamente en términos de conclusion y de recapitulacion, es decir, de transformacion,
que ha de entenderse no como desmantelamiento o prolongacion del orden actual, sino en la perspectiva Xtolégica. De ahi, que la
Iglesia rechace el milenarismo, ya que rechaza cualquier idealizacion fantasiosa de la historia, en términos de destruccién o
desmantelamiento de lo creado.

La fe en la venida final de Xto expresa la conviccion de que la salvacion, si bien actia “ya” en la historia, irrumpira de
modo definitivo desde Dios, aunque ello no excluya, sino que afirme, la cooperacion del hombre. Xto resucitado es la anticipacidn
de la renovacion que al final, gracias a El, afectara a toda la creacion. Esto confiere sentido al compromiso del creyente para la
transformacion del mundo en la direccién del Reino.

3.3. LA PARUSIA DE XTO AL FINAL DE LOS TIEMPOS.

La parusia es la “venida gloriosa de Xto al final de los tiempos”, es el “dia del Sefior”, la “venida del Hijo del Hombre”... En el N.T.

esta “venida gloriosa” esta en el centro de los acontecimientos escatoldgicos: fin de la historia, juicio, resurreccién de los muertos.
Resurreccion, juicio y renovacion césmica no se han de entender sustancialmente como acontecimientos separados,

sino como expresiones del Unico acontecimiento escatoldgico, que es la afirmacion definitiva del sefiorio de Xto. Nuestro éschaton
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es Xto, y la esperanza Xtna, mas que esperar algo, espera a alguien. Estos acontecimientos de la parusia son inseparables, como
se ve en donde la venida de Xto (v.23) pone en movimiento todo el proceso de la consumacion final:

v Laresurreccion de los muertos (vv 24-26).

v Elfin del mundo presente (v. 24),

v/ El advenimiento de la nueva creacion, en la que Dios sera “todo en todos” (v. 28).

La espera gozosa, tan viva en la Iglesia apostdlica, se va debilitando progresivamente desde la época patristica al
medioevo, y desde este hasta nuestros dias, en que con el Vaticano Il recobra la parusia su importancia en relacion con la indole
escatologica de la Iglesia (MeREEL) vy de la liturgia (E]®K:), lo mismo con la actividad misionera (QI¢})), y con la orientacién
providencial de la historia (EEREE).

3.3.1. LA PARUSIA COMO ACONTECIMIENTO QUE POLARIZA LA ESPERA XTNA.

Durante siglos, la misma teologia se limitd a repetir este articulo de fe sin profundizar su significado. La situacion actual ha

cambiado debido, en parte, a la atencién que la cultura actual presta al futuro, dando lugar a un vivo debate sobre su caracter de

acontecimiento final o de dimensién estructural de la existencia creyente.

v La parusia como manifestacion. La parusia mas que un acontecimiento, seria la expresiéon simbodlica de la dindmica
escatologica de la vida Xtna y de la Iglesia. Esta postura defendida sobre todo por la teologia protestante (Schweitzer, Dodd,
Bultmann, Barth, Brunner...), es aceptada también por algun te6logo catélico, como Greshake.

v La parusia como culminacion. Una postura anéloga, pero sin prescindir del novum de la escatologia comunitaria final, es la
de K. Rhaner, y L. Boff, entre otros, defensores de la “resurreccion en la muerte”. Afirman que, junto al caracter progresivo de
la resurreccién (que sélo sera completa al final de los tiempos), seré también algo parecido para la parusia: la parusia final
marcara la culminacion de la parusia perenne, que se verifica en la historia, en la Iglesia y en la existencia Xtna.

v La venida definitiva. Sin olvidar la tension entre el “ya” y el “todavia no”, hay que llamar la atencion sobre el hecho de que el
presente esta ya bajo el signo del éschaton, o mejor dicho, del éschatos, que es Xto resucitado, recapitulador de la creacion.

3.3.2. LOS SIGNOS PRECURSORES DE LA PARUSIA.
El problema del tiempo y de los signos del final, nos encontramos que el N.T. ofrece dos posiciones distintas:
v/ Por un lado, la negativa a datar estos acontecimientos basandose en indicios historicos preciso, exhortandosenos a una
vigilancia incesante (TRERL)-
v Por otro lado, se habla de signos premonitorios del fin del mundo, que se enumeran con cierta exactitud:
o La predicacion de la fe a todas las naciones (LfZZNE).
o Laconversion de Israel ).
o Elenfriamiento de la fe (Mofik:Xe).
o Laaparicion de guerras, cataclismos (JAPZRETESER R YAPLIREN) v persecuciones de los creyentes (Ap).
o La aparicion del anticristo.
A pesar de todo, la tendencia de hacer calculos y pronosticos basandose en uno u otro de estos signos se ha mantenido a lo largo

de toda la historia Xtna. De todas formas, lo que quieren decir las diversas imagenes biblicas es, en el fondo, una sola cosa:
debemos vigilar constantemente, permaneciendo a la espera de la venida final de Xto.

3.4. EL JUICIO FINAL: EL MOMENTO DE LA VERDAD DESVELADA.

Al final, Dios dara a conocer su pensamiento (juicio) sobre todo el curso de la creacion y descubrira plenamente su proyecto sobre
la historia y el cosmos. En aquella hora de la verdad lo que estaba oculto se manifestara, descubriéndose el verdadero valor de
cada gesto humano en la realizacién del proyecto divino. Esta revelacion definitiva de Dios se presenta de varios modos:

v El A.T. la contempla como: “El dia del Yahvé” entendido como el dia de la luz (A\ulkRAL), bien como dia de tinieblas y de la

ira contra los malvados ((ERERETL R MNESER WAy AR (B
v EI N.T. habla de un juicio ante un tribunal ((LfERPARA8); como el salario de los jornaleros (/LK RPAER IRy A TS l0R Mgy [N

de liquidacion de cuentas, en el que cada uno recibira lo que ha merecido ((I#Z4UREXIS); como separacion de las ovejas de los

cabritos (TEHRE), o de los peces buenos de los malos (TRENCIARN).

Con la parusia Xto juzgara la historia en el sentido de iluminar su trayectoria total, que en el presente permanece oscura y
desconocida. Descubrira sus intenciones ocultas, sus significados parciales, su sentido méas profundo y ultimo. Su accién salvifica
destacara sobre la derrota del mal y del pecado.

Asi pues, el juicio no es una accion externa que se superpone a la historia de la salvacion, sino el desvelamiento de la
dindmica interna de esta historia que se rige por dos elementos: la salvacion que Dios ofrece, y la acogida o el rechazo del
hombre a dicha oferta. El concepto de juicio, que esta estrechamente unido al de salvacién, pone de manifiesto que dicha
salvacion interpela a la libertad y a la responsabilidad del hombre. En este horizonte hay que entender el premio y el castigo.

3.4.1. ; QUIEN NOS JUZGARA?.



En algunos textos se dice que el juez es Dios mismo; en otros que es Xto (4NN Eat SRR IoR X M Mol IS RyA LA S [ OFo] - 6.
En \ilERZ son los doce apostoles que juzgaran a las doce tribus de Israel;

En (o J8WE8 que “los santos juzgaran al mundo” y a los angeles.

En San Juan (EREEARPALL) seran los mismos hombres con su conducta, con su aceptacion o su rechazo de Xto, los que
se juzgaran a si mismos. El hombre es el juez de si mismo, Xto no condena, lo que condena al hombre es el rechazo de Xto
y de sus hermanos en su cuerpo, que es la Iglesia.

3.4.2. JUICIO UNIVERSAL Y JUICIO PARTICULAR.

En la tradicién Xtna se habla del juicio final o universal ya desde el principio. En cambio, desde el m se comienza a hablar
del juicio particular o personal que sigue inmediatamente a la muerte, y del cual depende el destino en el mas alla.

Ahora bien, si existe un juicio particular, para qué un juicio final? Si el destino de los individuos se decide en el momento
de la muerte, qué importancia puede tener una ratificacion final? En el juicio final se realizara la manifestacién universal de lo
ocurrido en el juicio particular. Esta manifestacion no se ha de interpretar como el hecho de hacer publico lo que era privado,
sino como el descubrimiento del vinculo profundo que liga a cada persona con el conjunto. En el juicio final ésta unidad de toda
la creacion aparecera claramente e iluminara también el sentido del juicio particular. En cierto sentido, ambos juicios se reducen
a un mismo acontecimiento.

S~

3.5. LA RESURRECCION AL FINAL DE LOS TIEMPOS.

La resurreccion esta asociada en la Biblia a la promesa divina de la salvacién. En el N.T., tanto en las palabras de Jesus como en
la ensefianza de San Pablo, este acontecimiento esta ligado a diversos contextos: la resurreccién de los justos es interpretada
como premio Y, por tanto, como objeto supremo de la esperanza, como participacion en la resurreccién de Xto, pero también
puede terminar en la condena. San Pablo habla so6lo de la resurreccion de los justos, en cambio en Hechos de los Apéstoles, se
habla de una resurreccion de todos, universal.

3.5.1. ¢{ CON QUE CUERPO RESUCITAREMOS?

San Pablo nos responde en recurriendo a la experiencia de la corporeidad de Xto resucitado y refiriéndola a la
resurreccion de todos los muertos. San Pablo se opone aqui a la corriente judia, que entendia el cuerpo resucitado como del todo
idéntico al cuerpo terreno, y el mundo de la resurreccion como la simple continuacion del mundo terrestre. Para San Pablo, la
corporeidad no existe solo en sentido adamitico, como “cuerpo animado”, sino también en sentido Xtol6gico, segun el modelo de
Xto resucitado, como cuerpo transformado por el Espiritu. Por eso, el realismo de San Pablo no es ni espiritualismo, ni
naturalismo, sino un realismo pneumatico. Esta fe es recogida en el primitivo credo occidental en la férmula “resurreccion de la
carne”, en Oriente prevalece la formula “resurreccion de los muertos”.

3.5.2. EL PROBLEMA DE LA IDENTIDAD DEL CUERPO RESUCITADO CON NUESTRO CUERPO ACTUAL.

Nos encontramos con varias corrientes, que se limitan a afirmar la identidad entre el cuerpo terrestre y el resucitado, pero sin

precisar en qué consiste esa identidad y en qué consiste la diferencia. Asi pues, la reflexion teoldgica ha adoptado diversas

posturas hablando de: identidad material, identidad formal e identidad personal:

< ldentidad material: Esta teoria afirma que el cuerpo resucitado constara de la misma materia que el terreno. Este modo
ingenuo de interpretar la resurreccién ha creado siempre dificultades contra el dogma.

% Identidad formal: Origenes distinguia en el cuerpo algo que cambia continuamente (y que no resucita) y algo que
permanece (y que resucita). La antropologia tomista, en clave aristotélica (el alma como forma del cuerpo), recupera la
unidad del hombre, permitiendo establecer la distincion entre el cuerpo y la corporeidad. El alma, en cuanto forma del cuerpo,
aunque forma “subsistente”, conserva un lazo intrinseco e irrenunciable con el cuerpo. Ahora bien, siendo el cuerpo el lugar y
el instrumento de las relaciones con los hombres y con el mundo, la perfecta realizacién ultraterrena del hombre sera, junto
con la salvacion del alma inmortal, también la del cuerpo..

< ldentidad personal: K. Rahner, afirma que el alma, por su naturaleza, esta esencialmente coordinada con el cuerpo, sea
cual fuere la forma que pueda asumir esta coordinacién. En esta perspectiva la identidad del cuerpo no significa identidad
material (ya en ésta vida el cuerpo se transforma de continuo y se renueva por completo). El cuerpo resucitado tendra la
misma identidad personal, no material, del terreno. Este concepto enlaza facilmente con la tesis de Teilhard de C

3.6. ;RESURRECCION EN LA MUERTE?.

El problema de la escatologia intermedia esta en la siguiente cuestion: ; Qué ocurre entre la muerte y la resurreccion final?

v/ La antropologia platdnica, resolvia este problema con la doctrina de la inmortalidad, pero pagando el alto precio de reducir el
hombre al alma y desvalorizando su dimension corpérea.

v/ El abandono de la antropologia platénica lleva a algunos tedlogos a eliminar el tiempo entre la muerte y la resurreccién al final
de los tiempos, proponiendo la tesis de la resurreccion en el mismo instante de la muerte.
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v Santo Tomas, adopta el fondo aristotélico del “alma forma corporis”. En esta perspectiva, el anhelo del alma separada por
reunirse con el cuerpo hace que hasta la resurreccion final no se pueda hablar de una condicion escatolégica realizada.

v/ Varios tedlogos como Barth, Rahner, Karrer, Boff..., han propuesto la tesis de la resurreccion en la muerte, partiendo de la
conviccion de que la esperanza escatoldgica estd expresada por el definitivo “estar con Xto” que se alcanza con la muerte.

El hombre es visto como unidad de cuerpo y espiritu, como relaciones jerarquizadas con Dios, con el préjimo y con el mundo
(dimensiones individual, teologal, social y cdsmica). El cuerpo es considerado como nudo de relaciones con todo el universo.
3.6.1. MUERTE Y DILATACION COSMICA DE LA CORPOREIDAD.

Teilhard de Chardin, fue el primero en manifestar serias reservas sobre la doctrina tradicional de un estado intermedio basado en
la doctrina del alma separada. Teilhard, en el marco de su cosmovisidn, que contempla a Xto resucitado como polo de la evolucidn
y centro de personalizacién césmica, ve la relacion trascendental del alma a la materia (la corporeidad) como un dato esencial del
ser humano, dato que no puede ser suspendido ni siquiera por la muerte. La muerte dilata, profundiza, esta relacion, que viene a
asumir una dimension césmica. Karrer y Barth, opinan, sin embargo, que la muerte significa el fin de la temporalidad
intramundana y la entrada en la eternidad, donde los computos temporales no tienen ya sentido.

3.6.2. ; UNA RESURRECCION PROGRESIVA?.

Greshake considera que la realidad mundana, material, conoce una “consumacion” progresiva e ilimitada, mas no un término. Si
no hay punto terminal del tiempo, tampoco puede haber un estado intermedio. Sin embargo, Boros y Boff, intentan salvaguardar
la novedad escatoldgica final cosmica, introduciendo de hecho la idea de una resurreccion progresiva, de ese modo, creen que
no se vacia de significado la espera de una resurreccion final.



