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El paradigma postreligional no plantea la desaparicion
de las religiones, como solian hacerlo muchas profecias de
la Modernidad desde el siglo XIX, sino su metamorfosis
funcional radical. Esto mismo es la novedad y la originalidad
de sus hipétesis de trabajo. En efecto, una simple
observacion histérica nos obliga a reconocer que las
multiples expresiones del fendmeno religioso, lejos de estar
a la agonia, nunca han estado tan vigorosas, con sus mas y
menos, para bien o para mal, en nuestro contexto
postmoderno. La “Muerte de Dios[1]” anunciada por
Nietzsche es, paradéjicamente, mas a la orden del dia que
la muerte de las religiones.

La intuicion postreligional nos permite desplazar el
antiguo debate desde una pura confrontacién bipolar entre
religion y Nuevos Paradigmas, hacia un dialogo dialéctico
entre los dos términos de la discusién. La pregunta ya no es
la de saber si las religiones van a resistir o desaparecer bajo
el embate del Cambio de Epoca y del movimiento de
crisalida general.

Parto de la validez, a priori, de las propuestas
postreligionales y de las lecturas anateistas[2]. Con este
punto de partida, me parece més fecundo interrogarme
sobre la capacidad relativa de las grandes religiones
mundiales de emprender esta mutacion copernicana.

Tal abordaje de la cuestion implica otro, en su mismo
dinamismo: ¢cudles son las condiciones histéricas
necesarias para que las religiones puedan, juntas o no, dar
el viraje de 180 grados que exige el paradigma
postreligional?

En otras palabras, mi reflexién implica dos puntos de
vistas independientes e interdependientes. Por una parte, se
trata que cada religion se cuestione por su propia cuenta
sobre la interpelacion postreligional. Por otro lado (y quizas
sea el reto mas decisivo de cara al futuro), ¢en qué medida
las grandes religiones y confesiones seran capaces de
relativizar y recrear su propio discurso, su propia
cosmovision y su propia Tradicion? ¢Podran abordar
mancomunadamente la nueva realidad con una voz, a la
vez comun y plural, en el concierto global, a lado de otras
muchas voces, no necesariamente religiosas? De este
doble reto depende el desplazamiento del espacio religioso
en un contexto que, a priori, ya no necesita de él[3].

En este escenario, el presente trabajo trata el caso
especifico del Cristianismo de cara a estas dos preguntas.
En el debate, lo cristiano goza, por hipétesis (que
intentaremos confirmar en estas paginas), de dos ventajas.
Primero, se trata del sistema religioso mas directamente
identificado y confrontado con el Occidente y, por lo tanto,
histéricamente mas familiarizado con sus exigencias. Pero
el Cristianismo es también una enorme nebulosa. Abarca
tanto las expresiones mas secularizadas de Europa del
Norte, como modalidades orientales pre-modernas
extremadamente diversas, desde Rusia o la India hasta
Etiopia y Medio Oriente, pasando por el amplio abanico
catélico. A primera vista se trata de un extraordinario
laboratorio religioso para nuestra pregunta.

I Una conviccion de partida.

El Cristianismo no es unareligion.

En su fundamento histérico y teoldgico, el Cristianismo
no es una religién. Si bien nacié en el corazén del
Judaismo, asumiendo, en un primer tiempo, el discurso y la
normatividad de su identidad judia, la religién (ritualidad,
normatividad, discurso doctrinal, institucionalidad) no fue,
sin embargo, la preocupacion prioritaria de Jesus.

Por lo contrario, el anuncio de la cercania del Reino se
presenta como la superacion del sistema de la religion. La
sutil distincién que hacen los evangelios sinépticos entre “no
abolir” y “cumplir” la Ley de Moisés constituye, de hecho,
una verdadera reapropiacion y recreacion del discurso. La
dialéctica del sermén de la Montafia se articula en la tension
conflictiva entre un “se les dijo” referido al Judaismo
contemporaneo y un “yo les digo” inaugurando una nueva
etapa de la fe, la del Reino.

En la perspectiva profética, con la que JesUs se
identifica a menudo en su vertiente netamente
apocaliptica[4], no estd claro en qué medida quiso
simplemente reformar y purificar el sistema religioso o, al
contrario, superarlo definitivamente. Episodios fundadores,
como son la confrontacion con los mercaderes del templo o
la pardbola de la higuera, tienden a confirmar una amenaza
de cancelaciéon del sistema religioso del Templo de
Jerusalén. En el capitulo cuarto de San Juan, dialogando
con la samaritana, simbolo de la herejia religiosa para el
judio, Jesus proclama el fin de la ritualidad religiosa
excluyente (el Templo o el monte Garizim) y la inauguracion
de su mas alla mistico universal que llama la adoracién “en
Espiritu y Verdad”.

Si adoptamos la teologia de Lucas, tenemos que
admitir el nacimiento y la formacién religiosa del Nazareno
en un ambiente judio profundamente practicante. Pero,
desde este trasfondo, llama poderosamente la atencién la
increible libertad religiosa de JesUs en asuntos no menores
del Judaismo, como son el sadbado, las normas de pureza,
las estructuras patriarcales, la riqueza, etc. Indudablemente,
la predicacion del Reino es escandalosa para las categorias
religiosas tradicionales. Este escandalo, muy seguramente,
es el que llevd a la muerte en cruz. El motivo de esta
muerte, de parte del Mundo judio, por lo menos[5], parece
principalmente religioso, como lo profetiza Caifas en San
Juan.

El Cristianismo como humanismo supra-religioso.

El vuelco hermenéutico del Evangelio tiene que ver con
lo antropoldgico: la centralidad del ser humano y su absoluta
primacia en la relacion con Dios. Todos sus
cuestionamientos religiosos tienen que ver con el sitio del
hombre y de la mujer en la Historia de la Salvacion. El
absoluto de la persona esta por encima de la observancia
del sédbado. La pureza legal y religiosa es abolida al
devolver a la intencion del corazon su caracter exclusivo. La
cancelacion del privilegio patriarcal del divorcio es motivada
por la reivindicacion de la dignidad de la mujer.

Estos desplazamientos culminan en la gran parabola
del juicio final en Mateo 25, (considerada como
auténticamente de Jesus) donde la sentencia se encuentra
en la relacion de solidaridad con el pobre, el sediento, el
enfermo, el preso. El propio Dios somete su juicio a la
relacion humana de fraternidad efectiva. Asimismo, a la
manera de lsaias[6], Mateo[7] invita a dejar inconcluso el
sacrificio ritual para ir a reconciliarse con el hermano.
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Como lo sefiala tanto la Carta a Diogneto como
Tertuliano[8], la marca distintiva de lo cristiano no se
encuentra en alguna sefial ritual o religiosa particular, sino
en el testimonio del amor fraterno a imagen del Maestro.
JesUs no instituye ningun rito especifico nuevo y no propone
otra ley que las Bienaventuranzas, presentadas como
cumplimiento definitivo de la Tora. La eucaristia, con su
trasfondo pascual judio, no es un nuevo ritual sino, como lo
comenta la primera carta de Pablo a los Corintios[9], la
sacralizacion de la vida comunitaria entendida como cuerpo
de Cristo. Para la carta a los Hebreos, incluso, el nuevo
sacerdocio cristiano ya no se refiere a una mediacion
religiosa sino al martirio del propio sumo sacerdote, Cristo,
haciendo asi del martirio (y no del culto) la marca distintiva
de la fe.

Todos estos rasgos propios del Cristianismo primitivo
nos permiten afirmar que se trata, ante todo, de una manera
nueva de situar al ser humano ante Dios y ante sus
semejantes. Por lo tanto, podemos atrevernos a hablar de
un Humanismo de Dios, donde la religién ya no ocupa el
sitio del mediador, sino que se vuelve simple expresion
simbdlica de una relacion no mediatizada.

La experiencia carisméatica e interreligiosa de la
comunidad postpascual.

La dimensién supra-religiosa y el humanismo de la
primera comunidad cristiana tomaran, en la etapa
postpascual, rostros cada vez mas diversos y plurales. En
una primera etapa, inaugurada simbdlicamente en
Pentecostés, el Cristianismo se vuelve experiencia
carisméatica. La novedad pentecostal consiste en
comprender el Reino como acontecer, irrupcion permanente
del Espiritu en la multiplicidad subjetiva (cada uno escucha)
y cultural (en su propio idioma) de lo humano, en contraste
con la rigida uniformidad religiosa.

La intuicion teolégica paulina del caracter absoluto y
supra-religioso (‘ya no estdn bajo la Ley’) de la fe,
explicitado especialmente en Galatas y Romanos, da un
nuevo salto cualitativo radical en la Historia del Cristianismo.
Con la experiencia subjetiva de Pablo, plasmada en su
enseflanza revolucionaria de la libertad del creyente, el
Cristianismo postpascual se vuelve, fundamentalmente, una
experiencia de corte mistico.

Esta evolucion postpascual del humanismo cristiano
primitivo no se dara sin resistencias y conflictos religiosos
internos. Una comunidad creyente, nacida en el terrufio
religioso judio, asume en poco tiempo dos giros
copernicanos (el caracter carismatico y mistico de la Iglesia)
que ponen en tela de juicio y en peligro mortal su
pertenencia religiosa nativa. Encontramos ecos dramaticos
de este debate y de estos conflictos en las cartas de Pablo y
en los Hechos de los apostoles. La discusion desemboca en
el asi llamado Concilio de Jerusalén.

En este primer gran debate universal del Cristianismo,
se asienta el caracter interreligioso de la Iglesia primitiva. La
identidad cristiana ya no tiene que encontrarse en una
unanimidad ritual y legal (la circuncision y la Ley mosaica)
sino en la fe (rechazo de la idolatria), la coherencia ética
(rechazo de la fornicacion) y la solidaridad (atencién a los
pobres). La Unica condicidn religiosa judia, provisionalmente
mantenida para todos los miembros de la Iglesia, tiene que
ver con las normas alimenticias restrictivas de los
conversos judios, afin de hacer posible el signo por
excelencia de lo cristiano: la comensalidad, la mesa
compartida[10].

Al aprobar la  configuracion profundamente
interreligiosa de la Iglesia, el Concilio de Jerusalén confirma,
a su vez, la relatividad de la dimension religiosa respecto a
las nuevas categorias identitarias de lo cristiano: el
humanismo creyente, el acontecer carismatico y la
condicién mistica. Estas tres columnas fundacionales del
Cristianismo primitivo, sin abolir la dimension tipicamente
religiosa, la somete drasticamente, sin embargo, a sus
caracteristicas supra-religiosas.

La deriva religiosa de la Cristiandad.

Dos vivencias mantuvieron vigentes las utopias “supra-
religiosas” del Cristianismo naciente, tal como acabamos de
describirlas. La primera tiene que ver con la persecucion
religiosa, tanto judia como romana, y el martirio. El
Apocalipsis da fe de la consolidacién de la conviccidn
primitiva a través del cuestionamiento y del testimonio
martirial. Pero una segunda experiencia espiritual contribuy6
poderosamente a la radicalizacién cristiana. Se trata de la
esperanza escatoldgica fundada en la fe en la resurreccién
de Cristo y de la espera de la Parusia como acontecimiento
contemporaneo cercano ansiosamente esperado.

Al frustrarse la esperanza escatologica de la Parusia,
con la desaparicion progresiva de la primera generacion
cristiana, la experiencia del martirio perdié, a su vez, algo de
su caracter profético. En los escritos atribuidos a la segunda
generacion, como son las cartas Pastorales o la carta a los
Hebreos, resurgen con fuerza las tentaciones religiosas,
como garantes para una Iglesia amenazada y llamada a
durar, contrariamente a lo esperado.

Para las Pastorales este retorno religioso se expresa
en la organicidad de la Iglesia, un comienzo de
clericalizacion jerarquica y una normatividad institucional
més rigida y meticulosa. En la carta a los Hebreos, en
cambio, lo que aflora es la nostalgia y el deseo confuso de
volver a las seguridades y a los fastos religiosos del Templo.
Si bien el autor de Hebreos fustiga estas tentaciones en
nombre de la genuina esperanza cristiana primitiva, los
autores de las Pastorales, en cambio, parecen querer
reinterpretar la gran novedad de la libertad cristiana en
categorias religiosas mas estrechas. Pero el gusano de la
religiébn, como sistema clerical, habia reaparecido en el fruto
recién madurado de la profecia cristiana.

La conclusion de la era martirial y la inclusion del
Cristianismo en el sistema imperial romano, como su brazo
ideoldgico, inicia la lenta pero segura deriva religiosa de lo
qgue, en adelante, llamaremos la Cristiandad. Lo que Jesus
nunca habia imaginado (crear una nueva religion), lo que
nos habia invitado a superar por el anuncio del Reino, se
vuelve realidad. La institucionalizaciéon clerical del
Cristianismo se traduce en un discurso y una ritualidad
nuevos y especificos, profundamente influenciados por el
entorno cultural tanto helenistico como judio.

Este giro religioso parecia acabar con la novedad
profética y el caracter escatologico de la Iglesia primitiva.
Pero, muy pronto, un grupo de creyentes convencidos y
protestatarios inaugura una nueva dialéctica en el seno
misma de la institucién clerical. Los monjes, seguidos por
muchos otros y otras a través de los siglos, al reivindicar el
caracter laico, carismatico y mistico fundacional del
Cristianismo, mantienen vigente a lo largo de la Historia de
la Iglesia, la afirmacion profética primitiva. A través del
tiempo, dicha intuicién tomara formas y rostros diversos,
segun las circunstancias. Pero no dejara nunca de ser el
aguijén en la carne de la Iglesia.
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Al desentrafiar, una vez mas, esta veta subterranea,
mistica y profética, dentro de la gran crisis clerical del
sistema religioso cristiano contemporaneo, podremos
abordar de manera fecunda la pregunta de la
postreligionalidad.

Il Reinterpretar el primer discurso cristiano a la luz
del paradigma postreligional.

Partiendo de la hipotesis expuesta en el primer
apartado, me propongo argumentar mi afirmacioén en cuanto
al germen de una experiencia postreligional presente ya en
el Cristianismo primitivo. Para tal efecto, trabajaré cinco
aspectos, particularmente relevantes al respecto, en la
experiencia de la primera comunidad.

Primero abordaré la fe comunitaria confrontada con el
reto de la cruz. Hablaré enseguida del Reino como clave

hermenéutica de lo cristiano. Después, trabajaremos
la simbdlica eucaristica como superacibn del culto.
Estudiaremos el nuevo estatuto del sdbadoen el
Cristianismo, de cara a la religion. Finalmente, nos
detendremos en el titulo cristolégico del Hijo del
Hombre como vuelco mesianico.

La fe comunitariay la cruz.

Indudablemente, los primeros pasos, tanto del

Nazareno como de sus discipulos, se ubican en un terrufio
profundamente religioso, marcado por la efervescencia
mesianica y las escatologias apocalipticas. Los evangelios
de la infancia, como la articulacion de la predicacion de
Jesls con la de Juan el Bautista, apuntan hacia una
continuidad religiosa con el profetismo mesianico del Primer
Testamento en su Ultimo desenvolvimiento.

Pero, este anclaje en las creencias religiosas de su
tiempo choca, muy pronto, con lo que Kierkegaard llama “el
escandalo cristiano”. Lejos de ser la simple continuacion de
la experiencia religiosa polifonica de Israel, el Evangelio se
presenta, en particular en el discurso en la montafia de
Mateo 5 y ss., a la vez como reapropiacién y como ruptura
para con lo anterior. Esta paradoja dialéctica se expresa en
el concepto de “cumplimiento” de la Ley y en su formulacién
lacénica del: “Se les dijo, pero Yo les digo”.

La crisis cristiana se agudiza en la medida en que se
vislumbra progresivamente la exigencia de la cruz, fracaso
de todas las expectativas religiosas e hito fundador de la
experiencia de la fe. El escdndalo evangélico coincide con
una metamorfosis de las creencias hacia un verdadero
desierto religioso, metamorfosis revelada en su plenitud en
el Gélgota. Este proceso hacia una fe supra-religiosa es el
hilo conductor del cuarto evangelio y el dilema de la
confesion de fe en Cesarea en los sinopticos. De alguna
manera, podemos afirmar que la fe es la crisis y el fin de la
religion como sistema total de sentido.

Sin ser propiamente “arreligioso”’, el Evangelio
denuncia proféticamente los abusos del sistema religioso e
inaugura una comunidad utépica alternativa cuyas
opciones, claramente anticlericales, no estan centradas en
el culto, la norma de la Ley o la doctrina, sino en la reforma
de las relaciones a todo nivel. Eso mismo es lo que
caracteriza el Reino del que trataremos mas alla.

En esta perspectiva, podemos afirmar, o mejor
reafirmar, con tantos otros, como Dietrich Bonhoéffer por
ejemplo, que la fe, en si, no es una experiencia propiamente
religiosa. Aun cuando se vale de la simbdlica religiosa para

expresarse, ésta no le es constitutiva ni indispensable, como
se demostrard en la etapa postpascual del Cristianismo
primitivo. Tal afirmacién es fundamental en nuestra
argumentacién de cara al paradigma postreligional.

La clave hermenéutica del Reino.

La polémica desatada por la paradoja de Alfred
Loisy[11], al comienzo del siglo pasado, al oponer Reino e
Iglesia, esta superada desde mucho tiempo. La cuestién ya
no es si Jesus fundo la Iglesia o no, sino qué Iglesia fundo v,
sobre todo, cudl es su relacion con el Reino.

Todos estan de acuerdo, hoy dia, para reconocer que
el Reino es el corazén y la razén de ser de la predicacion
del Nazareno. Su mensaje, por lo tanto, no es el anuncio de
una nueva institucién religiosa, sino una nueva propuesta de
Mundo, de caracter escatoldgico, desde nuevas relaciones.

En este contexto, la Iglesia que Jesus, efectivamente,
fundd, no tiene nada que ver con una religién antagénica al
Judaismo. La comunidad reunida por el Nazareno se
presenta como un verdadero laboratorio, el ensayo histérico
de las nuevas relaciones de Reino. La clave hermenéutica
del Cristianismo no es la Iglesia sino el Reino.

Por otra parte, el “hoy” del Reino, tal como lo afirma el
Jesus de Lucas en su discurso inaugural en Nazaret (Lc 4),
s6lo puede visualizarse y anticiparse en la practica de una
comunidad como la que forj6. No hay Iglesia sin Reino pero
tampoco hay Reino sin Iglesia, como espacio-laboratorio de
celebracién y de acogida del Reino.

La paradoja de Loisy, sin embargo, recobra su
pertinencia cuando la confrontamos con lo que llamamos el
paso del “Cristianismo” a la “Cristiandad”. La doble
persecucién religiosa de los primeros discipulos, fue, como
lo hemos visto, una fantastica oportunidad para explicitar el
hoy “supra-religioso” del Reino a través del martirio.

Pero, progresivamente, esta oportunidad se transformé
en una fatalidad. Al volverse la Iglesia un nuevo sistema
religioso hegemonico, con el edicto de Milan, la dialéctica
Reino-lglesia se invirti6. En vez de presentarse como
comunidad de Reino, llamada a reflejarlo en la préactica
evangélica de una comunidad eclesial profética, la Iglesia
transformé el Reino en discurso religioso.

La dimensidn escatolégica de la utopia cristiana, a cuyo
servicio se encontraba la Iglesia primitiva, se cambié por la
prioridad institucional de una religién histérica, proclamando,
en su afan de perdurar, su propio mensaje dogmatico
alrededor del Reino. La novedad y el escandalo cristianos
se volvian un simple ideal religioso y moral sin méas. El
tiempo del clericalismo habia empezado, y para largo.

El paradigma postreligional nos llama a retornar a la
primera configuracion de esta dialéctica y a optar por lo que
Richard Kearney llama la era “anateista”, desde donde
reaprender la “vieja novedad” perdida del Reino y del
Evangelio.

Una experiencia simbélica méas alla del culto: la
eucaristia.

El paradigma de la tension entre Reino y Religion se
encuentra en el corazon de la eucaristia, como sintesis de la
nueva utopia evangélica. Una vez mas, el contexto del
gesto de Jesus en la Ultima Cena es eminentemente
religioso. Se trata de la celebracién judia de la Pascua.
Poco importan, en efecto, las discusiones exegéticas sobre
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las fechas exactas de esta celebracion y la cuestién de si
realmente se trataba del rito judio oficial o no. Lo que
aparece claramente es la intencién de los evangelistas, v,
sin dudas, del propio Jesus, de enraizar la novedad cristiana
en la tradicién religiosa pascual de su pueblo.

Sin embargo, como lo subraya san Lucas, al distinguir
claramente dos niveles del rito (el rito antiguo y el
nuevo)[12], en la ultima Cena, JesUs transgrede y recrea
dramaticamente toda la gesta pascual. Ya no se trata de un
simple memorial ritual sino de una entrega presente y
definitiva. Al poner el gesto fundador del Cristianismo en su
propio cuerpo y su propia sangre, simbdlicamente
entregados, el Nazareno rompe con la logica religiosa y
confiere una actualidad permanente y un caracter mistico-
ético inédito a la mesa cristiana.

San Juan, al situar la institucion en el corazén del gran
discurso sobre el pan de vida en su capitulo 6, concentra
alin mas la atencion en la dimensién histérica y
antropolégica de la Gltima Cena. El lavatorio de los pies[13],
acto profano por excelencia, puesto en el centro de la
identidad cristiana, inaugura la sacralizacidon cristiana de
toda realidad mundana transfigurada por el amor, y, de
cierta manera, acaba con el caracter hieraticamente
religioso del ritual pascual judio.

No es casualidad que, al volverse culto religioso, se
haya omitido este gesto, religiosamente incomodo, en el rito
eucaristico de la lIglesia, reduciéndolo a una anécdota
folklérica para el jueves santo.

En este sentido, la eucaristia no es, en si, un rito
religioso aislado y separado, sino el regalo de una nueva
simbdlica inspiradora de todas las relaciones humanas,
tanto politicas como econdémicas, pasando por lo afectivo.
Es una nueva republica de amigos[14] que nos regala Jesus
en un acto profundamente revolucionario. ElI humilde
servicio pone fin a la dialéctica econdmico-politica del
maestro y del esclavo, como a la légica religiosa patriarcal
de la presidencia del padre de familia.

Al tomar la condicion del esclavo, el Sefior y el
Maestro, cancela definitivamente toda ambicion de poder
competitivo 0 de jerarquia sagrada. Inaugura una era de
reciprocidad entre iguales. Pero esta reciprocidad no es
simplemente la creacion de un sistema de democracia
directa ideal. Adquiere un sentido profundamente afectivo.
El conjunto de la propuesta eucaristica se presenta como
espacio de amistad. “No les llamo ya esclavos, sino
amigos”.

Y como si el Nazareo temiera que se tergiverse su
intuicién y se la transforme en un rito religioso mas, fuera de
todo compromiso ético-afectivo inmediato, afiade: "haganlo
ustedes”. Pablo entendi6é perfectamente el caracter inédito y
revolucionario de la mesa eucaristica al decir: “cada vez que
coman de este pan y beban de esta copa, anuncian la
muerte del Sefior hasta su regreso’[15]. Y ante las
desviaciones rituales de la comunidad de Corinto, advierte
que quien no reconoce el cuerpo en la comunidad que
celebra, se condena a si mismo[16].

Al constatar, especialmente en el Catolicismo latino
americano, que la eucaristia se ha vuelto el ritual casi
exclusivo de wuna religibn eminentemente clerical,
visualizamos, entristecidos, la fatal deriva religiosa de la
Cristiandad.

El estatuto evangélico del séabado:

lectura del discurso religioso.

una nueva

Jesus no rompe con la Religién. La trasciende. Esta
afirmacioén paraddjica es particularmente explicita en todo lo
gue concierne el cumplimiento de las normas legales.
Pareciera, incluso, que esta “transgresion” permanente es
consciente y voluntaria de parte del Nazareno. Un jefe de
sinagoga, fastidiado por las sanaciones realizadas
sistematicamente en sabado, increpa a la gente para que
venga a sanarse en cualquier otro dia menos el sabado.
Pero, con toda evidencia, la queja se dirige al sanador
mucho més que a los sanados[17].

Esta transgresion sistematica del sabado, no sélo para
sanar sino en toda circunstancia en que la humanidad esta
necesitdndolo, no es anecdética[18]. Inaugura una nueva
jerarquia de valores no preestablecida por la Religién. La
féormula “el sabado ha sido creado para los humanos y no
los humanos para el sabado” pone el humanismo cristiano
como nueva referencia absoluta por encima de todo
principio religioso.

Del mismo modo, la meticulosidad con la que la ley
prevé los casos de impureza y su recuperacion ritual se ve
barrida por una burla casi vulgar. Reduce la importancia de
lo que entra en el cuerpo a un problema de digestién[19].
Sin suprimir explicitamente el discurso, la transgresion
evangélica lo voltea hasta quitarle toda otra legitimidad que
el servicio de la Vida.

La nueva significacion del titulo “Hijo del Hombre”.

Podemos resumir todo el proceso de metamorfosis
religiosa del Evangelio por una Unica prioridad de parte de
Jesus: el ser humano en todas sus variantes, especialmente
las mas vulneradas. Es lo que hemos afirmado ya en
nuestra primera parte al hablar del “Humanismo de Dios”.

Pero, al escoger para si mismo el enigmético titulo de
“Hijo del Humano’[20], JesUs nos incita a hacer un paso
mas en la desarticulacion del discurso religioso. No se trata
sblo de cuestionar la mediacién religiosa entre Dios y los
humanos, sino de proponer una nueva e inédita metafora
del Dios humanado.

Al pedido de Felipe de que les muestre al Padre[21],
Jests no deja dudas: en adelante sélo su Humanidad
entregada sera la verdadera y definitiva imagen de Dios. La
encarnacion no es, por lo tanto, un simple episodio de la
teodicea cristiana. Es su raiz, su fuente y su esperanza
definitivas. No se trata s6lo del Humanismo de Dios sino de
la Humanidad de Dios como lugar definitivo de adoracion y
de culto “en Espiritu y Verdad”, como dice Jesus a la
Samaritana en Juan 4.

Elizabeth E. Johnson en su libro “Ask the Beasts[22],
refiriendose a la afirmacion de Karl Rahner sobre la
centralidad de la encarnacion, arriesga una novedosa vision
de la encarnacién que llama “Deep incarnation”.
Constatando que el prologo de Juan no habla de
encarnacion en la Humanidad ni menos en la
“masculinidad”, sino, mas ampliamente, en la “carne’,
propone comprender todo el proceso de la redencion desde
alli, incorporando en esta visiébn el cosmos entero. El
Emmanuel, en este sentido, no seria solamente el que
“viene” a morar entre nosotros, sino aquella revelacion
universal de lo divino.

Esta Humanidad Cdsmica de Dios Emmanuel en la
carne, ademas, no se encuentra simplemente en el
recuerdo de la Humanidad de Jesus. Estamos llamados a
encontrarla en directo y permanentemente en el hermano, la
hermana, los humanos, especialmente en el sufriente y la


http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn12
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn13
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn14
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn15
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn16
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn17
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn18
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn19
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn20
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn21
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn22

victima[23], y mas alla, como lo dird san Pablo, en el
“‘gemido de la creacidon entera”’[24]. En esta nueva imagen
de Dios, tanto el que da el vaso de agua como aquel que lo
recibe se vuelve revelacion en la relacion de humana
compasion.

En el contexto de efervescencia mesianica en el que
vivia Jesus, el titulo de Hijo del Hombre se refiere también a
la enigmatica figura del profeta Daniel que reencontraremos
en el Apocalipsis[25]. Esta segunda interpretacion, lejos de
desmentir la primera, mas directamente antropoldgica, la
transfigura en una portentosa figura de Humanidad en
proceso de deificacion, como lo dicen los ortodoxos. Es
como si la Humanidad Cristica invadiera progresivamente
toda realidad, a la vez cdésmica e histérica (en particular con
la simbdlica de la Jerusalén celestial y mesianica).

Con esta dUltima revelacibn de una Humanidad
trascendida, culmina la desarticulacion cristiana del discurso
religioso, desde donde podremos abordar el debate
postreligional que nos ocupa.

Il El Cristianismo postpascual reinterpretado a la
luz del paradigma postreligional.

Es en Antioquia que nacié el “Cristianismo” como
movimiento especifico distinto del Judaismo[26]. Esta
metrépolis helenistica fue el semillero de una nueva
generacion entre la cual, probablemente, se encontraba
Lucas, el evangelista. Fue tierra de inspiracién de Pablo y el
nuevo punto de partida de la misién hacia los gentiles.

El caracter suprareligioso de la comunidad de Jesus iba
a entrar asi en una nueva etapa, por la presion y la
experiencia comunitaria del Mundo griego. Con la intuicion
paulina de la fe por encima de la Ley, el Humanismo
Cristiano se presenta, en adelante, como un espacio plural,
tanto a nivel de las expresiones religiosas como del discurso
filoséfico y teoldgico.

El Cristianismo echa raices en la nueva -cultura
helenistica dominante y, con asombrosa libertad vy
adaptabilidad, logra expresarse como alternativa de la
esperanza sin una mediacion religiosa exclusiva. En este
sentido, se trata de un fendmeno transcultural y trans-
religioso Unico en la Historia de los movimientos
espirituales. Pablo, algo enfadado e impaciente, intenta
explicar a los paganos Galatas, tentados de judaizar, que
esta nueva libertad universal es esencial a la fe.

El Judaismo, por cierto, al calor del Exilio, habia
conocido ya una corriente universalista admirable y abierto
espacio para los gentiles convertidos o simpatizantes. Sin
embargo, a pesar de la helenizacion masiva de la diaspora
judia, la propuesta para los no judios no pasaba de una
discreta adaptacion (ver el Siracides) y de una invitacion a
acercarse progresivamente de una religion judia referencial.

El Cristianismo, al contrario, es una verdadera
recreacion original de un discurso que intenta hacer dialogar
los dos Mundos, precisamente porque su fundamento
universalista se sitla mas alla de toda referencia religiosa y
cultural particular.

Reino y cosmovisiones.

Una de las objeciones mayores de los creadores del
paradigma postreligional al discurso religioso pre-moderno
es su caracter agrario y neolitico arcaico. Indudablemente,
el trasfondo mitolégico de la Biblia y del inconsciente

religioso semitico esta repleto de estas referencias. No se
puede negar tampoco su persistencia en el inconsciente
colectivo cristiano hasta hoy.

Sin embargo, el Cristianismo nacido en contexto
helenistico es esencialmente urbano. Toda la mision de
Pablo se desenvuelve entre ciudades importantes del
imperio. La segunda generacién de creyentes es netamente
urbana y de ciudades helenisticas cultural, religiosa,
comercial y politicamente de primer orden.

En este sentido, los debates éticos y misticos de la
comunidad postpascual tienen que ver con cuestiones
propias de la ciudad. Por cierto, no se puede comparar el
Mundo antiguo con nuestra sociedad urbanizada. Sin
embargo, en el Nuevo Testamento postpascual, la
dimensiébn mitolégica agraria del discurso religioso
tradicional es minoritaria. Los desafios se sitlan en el plan
filoséfico (cuestién del pre-gnosticismo por ejemplo) o socio-
politico (la esclavitud, el lugar de las mujeres, los idolos, la
autoridad imperial, etc.).

En esos debates, el Cristianismo aparece a la vez
como hondamente inculturado (es la idea de los cristianos
como “Alma del Mundo” en la carta a Diogneto) y
contracultural (ver la burla del areépago de Atenas ante el
anuncio de la resurreccion, de parte de Pablo[27]).

A la diferencia de las utopias mesianicas de los
profetas del Antiguo Testamento, la esperanza representada
por el Reino se refiere a una simbdlica netamente urbana,
en particular en el Apocalipsis. La Nueva Humanidad que
anuncia y prepara es una comunidad de relaciones
multiples, una red compleja de solidaridades que tienen
poco que ver con el “statu quo” agrario, o las nostalgias
restauradoras. El Reino es una realidad sociolégica, mistica
y ética radicalmente nueva que mal soporta los odres viejos
y los parches.

El martirio como testimonio postreligional.

La primera experiencia del Cristianismo naciente fue el
martirio. El Judaismo, muy pronto, maté a Esteban y a
Santiago y persiguié la comunidad. Asimismo, el imperio se
sinti6 amenazado por el éxito suprareligioso de las primeras
comunidades y sus contestaciones implicitas del sistema
imperial.

Esta persecucién se relacioné inmediatamente con la
verdadera identidad cristiana. Ser discipulo o discipula de
este JesUs llevaba necesariamente al martirio[28]. Ser
martirizados por los sistemas politicos y religiosos situaba,
de entrada, la experiencia de la fe cristiana mas alla de toda
referencia religiosa[29].

El martir es una individualidad carismatica que emerge
de una conviccion comunitaria en referencia al compartir de
la cruz anunciado en el Evangelio. Esta nueva identidad
cristiana se volvié rapidamente un ideal, una utopia
colectiva, un anuncio encarnado de la locura de la cruz y de
la resurreccion.

La fe se comprendia como testimonio radical que
dispensaba, de cierta manera, de toda pertenencia visible a
una instituciéon especifica y a su discurso. En nuestro
lenguaje podriamos afirmar que esta experiencia fundadora
es la primera manifestacion del caracter “postreligional” del
Cristianismo originario.
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La utopia postreligional de la Jerusalén celestial y
de su ensayo mesianico.

La simbdlica apocaliptica, tanto en Cristianismo como
en Judaismo, esta enraizada totalmente en la experiencia
del martirio y de la persecucion. Son cada vez mas
numerosos los autores que abordan el mensaje de Jesus
desde la perspectiva apocaliptica, y me inclino a compartir
este punto de vista.

El éxito rapido de un predicador galileo, religiosa y
socialmente marginal, no se explica fuera de Ia
efervescencia mesianica alrededor de un discurso popular
sobre el fin de los tiempos. Es esencial, en este sentido,
resituar la conciencia cristiana primitiva en su contexto
escatoldgico[30].

Por definicién, el discurso escatolégico es supra
religional porque anuncia una creacién nueva. En la
apocaliptica cristiana, que se trate de los sinopticos o del
Apocalipsis de Juan, la destruccion o simplemente la
obsolescencia del templo coincide con la inauguracion de
los nuevos tiempos, en particular en la simbdlica de una
futura Jerusalén sin templo.[31]

La reivindicacién carisméticay los pobres.

Finalmente, quiero resaltar dos rasgos del Cristianismo
postpascual esenciales en nuestra blsqueda de una
fisionomia reconfigurada del Cristianismo en nuestro
contexto. Estos dos aspectos me parecen estrechamente
unidos: el fundamento mistico-carismatico de la Iglesia y la
prioridad de los pobres.

Si la comunidad prepascual estuvo profundamente
enraizada en el suelo religioso judio, como lo hemos
sefialado en nuestro apartado precedente, estamos
intentando demostrar aqui la evolucibn supra e inter-
religiosa de un Cristianismo inserto en una nueva cultura

helenistica hegemonica, urbana e imperial. En esta
evolucién, la experiencia mistica de los principales
protagonistas, especialmente Pablo, y su expresién

carismatica, se vuelven columna vertebral de la Iglesia.

Pasamos de un grupo religioso judio, marginal y
protestatario, a un movimiento de conversos, tanto judios
como paganos, profundamente inspirados por su
experiencia subjetiva e intersubjetiva.

El primer acontecimiento mistico-carismatico fundador
del Cristianismo es, evidentemente, la resurreccion. La fe
del nuevo creyente se basa enteramente en el testimonio de
un acontecimiento de orden mistico, vivido por al menos
algunos lideres del grupo, y su consecuente transformacion
radical que llamaremos carismatica.

Los Hechos de los Apdstoles dan razon de estos
acontecimientos y de su asombrosa fecundidad carismatica.
No por nada se suele llamarlos el Evangelio del Espiritu. El
cuarto Evangelio, como testigo de la fe de la segunda
generacion, nos advierte que las siguientes generaciones de
creyentes pasaran por el testimonio de los que “lo vieron”.
Es esta fiabilidad carismatica la que permite a Pedro romper
con reglas religiosas estrictas después de la visita a la casa
de Cornelio[32].

Méas paradigmatica aun, en este sentido, es la
conclusién del concilio de Jerusalén cuya declaracion final
empieza con esta férmula: “El Espiritu y nosotros”, lo cual
legitima la no imposicién de casi todas las reglas religiosas
judias para los paganos cristianos[33].

Pero el caracter carismatico-mistico del Cristianismo
postpascual no se limita a la experiencia de Jesus
resucitado y sus consecuencias. Indudablemente, la
experiencia (¢las experiencias?) misticas personales de
Pablo van a determinar, por una parte casi igual a la
anterior, la nueva fisionomia del movimiento postpascual
naciente. El carisma paulino, basado en su conversion,
influye tan poderosamente en el contenido de nuestra fe
cristiana que, a veces, nos cuesta distinguir en ella lo
“paulino” de lo “nazareno”.

Dicha evolucién carismatico-mistica de la comunidad
subraya el contraste con los condicionamientos
institucionales que implicaria la pertenencia a una religion
determinada. La libertad cristiana, que Pablo identifica con
la fe, es el fruto de este caracter mistico-carismatico de la
Iglesia en contexto helenistico.

Al dar razén de las decisiones del concilio de Jerusalén
a una comunidad pagana (los Galatas) tentada por las
sirenas religiosas judias, Pablo insistira en la centralidad del
servicio al pobre como signo y consecuencia de esta hueva
direccionalidad comunitaria[34]. La experiencia mistica de
los conversos y su traduccidn carismética se manifiestan,
prioritariamente, en la atencién a los pobres, en la propia
comunidad, pero también en el escenario social imperial.

Las cartas a los Corintios reflejan maravillosamente
esta centralidad, lo cual explica, en buena parte, el éxito
asombroso del nuevo movimiento en las capas mas
marginalizada de su tiempo[35].

Desgraciadamente, este caracter postpascual original
de la Iglesia se diluird pronto en lo que llamaré la deriva
religiosa hacia la Cristiandad. Como lo hemos visto mas
arriba, en las Cartas Pastorales, que por este motivo
pueden dificilmente atribuirse al Apdstol, lo carismético y su
justificacion mistica pasan a un segundo plano. Privilegian,
por el contrario, la organizacion y las normas, tanto
religiosas como morales, en un grupo en via de
institucionalizacion.

Esta evolucién histérica inaugura, por otra parte, la
nueva dialéctica en el seno de la Iglesia, entre carisma e
institucion, tension que se prolonga hasta nuestros dias[36].
La reconfiguracién postreligional de la fisionomia eclesial
pasa necesariamente por un retorno a la centralidad
mistico-carismatica y una subordinacién, a la manera del
concilio de Jerusalén, del caracter institucional de Ia
Cristiandad en crisis.

IV La crisis de la Cristiandad contemporanea como
oportunidad postreligional.

El sistema religioso de Cristiandad conocié su lento
descenso en Occidente desde la revolucion francesa hasta
el Concilio Vaticano Il. En este lapso de mas de siglo y
medio, los sobresaltos que sacudieron las diversas
confesiones cristianas fueron numerosos, desde el
movimiento liberal protestante hacia el surgimiento de
corrientes religiosas nuevas, pentecostales y evangélicas.
Pero sobre todo fue el escenario de poderosas reacciones
de repliegue y resistencia. Si las Iglesias orientales se
mantuvieron en su inmutable postura extemporanea, el
Catolicismo, al contrario, adopté una actitud defensiva mas
agresiva. Mas alld de algunas aberturas timidas a los
cuestionamientos del tiempo (por ejemplo la enciclica
Rerum Novarum de Leén Xlll) la légica reaccionaria quedé
vigente hasta el Concilio.
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Vaticano Il: ¢,El canto del cisne de la Cristiandad?

A pesar de todos sus aspectos profundamente
innovadores y sin menospreciar su intento teoldgico,
pastoral, ético y espiritual de reconciliacion con la
Modernidad, Vaticano Il no deja de ser, sin embargo, el
ultimo discurso “total” del sistema de Cristiandad, su
magnifico canto del cisne. Indudablemente, falta una
segunda parte mas alld de la reconciliacion moderna
universal. Se trata de la propia autocritica, no s6lo moral o
teoldgica, sino historica, del propio sistema.

Algunos reclaman un tercer Concilio. Con su caracter
algo utopico e irrealizable, esta demanda, ademas, no va lo
suficientemente lejos. El reto hoy es emprender los caminos
de retorno al Cristianismo suprareligioso previo a la
Cristiandad, para abordar la Postmodernidad y sus
condiciones postreligionales.

Desde el alba del tercer milenio, la Iglesia catélica
emiti6 algunas timidas sefiales que podriamos Illamar
precursoras. Pienso, entre muchos otros gestos, en los dos
encuentros de Asis convocados por Juan Pablo |l.
Significativos también los solemnes pedidos de perdén a la
Humanidad y el consentimiento de Juan pablo Il a nuevas
cosmovisiones, en particular la teoria evolucionista[37].

Genero y sexualidad: punto de quiebre de la
Cristiandad.

Los debates sobre la sexualidad y, mas ampliamente el
género, no son simplemente coyunturales. La verdadera
revolucién, el cambio de civilizacion en el que hemos
entrado, afecta esencialmente la antropologia, muy
especificamente el lugar de la identidad, de la vivencia y de
la orientacion sexuales. La nueva imagen de lo masculino y
de lo femenino, de la familia, de la persona seré en adelante
la prueba de fuego para los discursos religiosos.

El episodio dramético inaugurado por la enciclica
Humanae Vitae de Pablo VI marca, a mi parecer, el
verdadero quiebre de la fortaleza de Cristiandad. Ha pasado
mas de medio siglo desde que estall6 la crisis y sus
consecuencias no acaban de sacudir la Iglesia.

Los dos préximos sinodos extraordinarios de obispos
sobre la familia serdn, de hecho, sinodos sobre la
sexualidad, aun si no se dice publicamente. De la capacidad
de emitir una palabra nueva sobre esta temética depende,
en buena parte, el futuro postreligional o la muerte del
discurso cristiano. Las cuestiones de los divorciados vueltos
a casar, del celibato sacerdotal, de la homosexualidad, del
empoderamiento de la mujer en la Iglesia etc. son todos
vinculados con la sexualidad, adn si se quiere minimizar su
impacto al hablar pudicamente de la “familia”.

Al tema de la sexualidad y del género se acopla la
urgentisima cuestiéon de la relaciébn entre pensamiento
democratico e Iglesia. La crisis y las reformas de la Curia
Romana anuncian, en realidad, el final de una logica de
poder absolutista, teocrdtico y el reclamo por la
transparencia, la inter-solidaridad (la colegialidad en
lenguaje eclesial). Aqui también, si somos sinceros, se trata
del fin del sistema de Cristiandad en su fundamento y de
una poderosa incitacion a retornar a la referencia
evangélica. Esta pretendida reforma es, en realidad, una
agonia.

Una revolucion cosmoldgicay antropolégica.

Estas importantes aberturas no son ingenuas ni
solamente especificas. No son anécdotas de simple
aggiornamiento. Inauguran, consciente 0
inconscientemente, una verdadera revolucion
epistemolégica.

Dos tematicas esenciales en la doctrina cristiana se
ven asi confrontadas: la visiéon del Mundo y la visién de la
vocacion humana. Al considerar la teoria de la Evolucién
como algo mas que una hipétesis, la Iglesia admite la
urgencia de una reformulacién radical de su teologia de la
creacion y de su secular antropocentrismo doctrinal.

Mas alla de todos los aportes valiosos de la Doctrina
Social de la Iglesia sobre medio ambiente y ecologia, es la
metéafora de lo divino en cuanto creador y de lo humano
como duefio (cfr Génesis 1) o cuidador (Génesis 2) del
universo la que exige una urgente y radical revision.

Los tedlogos (y, muy especialmente hoy, las teélogas)
han sido siempre los pioneros arriesgados y muchas veces
condenados de lo que, mas adelante, se considera como
bien comun de la Tradicién cristiana. Asi con el Concilio,
gestado por las grandes figuras de Congar, de Lubac y
otros. Asimismo con la opcién preferencial por los pobres
preparada por la tan combatida Teologia de la Liberacién y
proclamada por Juan Pablo Il como la opcién de toda la
Iglesia.

Retomando la obra premonitoria de Pierre Teilhard de
Chardin, la teologia asume, una vez mas, este reto de sefial
anticipada. Al proponernos una nueva comprension del
“acto” y del Dios creador, a la luz de las nuevas teorias del
nacimiento, evolucion, seleccion y expansion del universo y
del misterio de la vida[38], ensaya admirablemente esas
nuevas metaforas que necesitamos de cara a los Nuevos
Paradigmas.

Sin discontinuidad con el reto cosmolégico asumido por
la teologia evolucionista, la revolucion antropolégica de la
teologia cristiana pasa por la confrontacién sincera con las
teorias del género, en todas sus variantes actuales.

No es casual que estas exploraciones sean creaciones
desde las mujeres y desde el Norte. La crisis de las
sociedades capitalistas y del esquema patriarcal de
Cristiandad revela el fracaso del modelo masculino de
conquista, depredacién y dominio universal. La denuncia y
la propuesta alternativa no podian surgir sino de los
sectores excluidos de este esquema. Como los pobres
fueron los portavoces de sus propios derechos negados y
los denunciadores del pecado social que los aqueja, asi las
mujeres asumen la misma responsabilidad en cuanto al
deterioro del cosmos y la opresion sexual.

El fracaso moral, intelectual y espiritual de los
intentos recientes de Neo Cristiandad.

Pero estos intentos salen a penas de un largo y penoso
ostracismo. Los afios postconciliares estan caracterizados a
la vez por audacias, como las que acabamos de sefialar, y
por temores. Ante las inevitables pérdidas de espacios y
poder que el anateismo postreligional en germen deja
augurar, el Catolicismo de Cristiandad intentd, durante los
35 dltimos afios, salvarse a si mismo como sistema global.
Es lo que el papa Francisco llamé una Iglesia auto-centrada.

Este intento neo-conservador, ideado por el papa
Woijtyla, lo llamaré aqui Neo Cristiandad. Fue la propuesta
hegeménica de los dos pontificados anteriores. Con un
esquema de reconquista nostélgica y triunfalista,


http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn37
http://www.servicioskoinonia.org/relat/439.htm#_ftn38

ingenuamente euro-céntrica, el Catolicismo quiso reinventar
una Iglesia basada en los presupuestos del Vaticano | y de
Pio XII. El resultado de esta tentativa fue catastréfico.

A pesar de la popularidad mediatica de Juan Pablo Il y
del respeto inspirado por la figura de Benedicto XVI, fueron
afios dramaticos, tanto a nivel moral como intelectual y
espiritual. Los escandalos sexuales vy financieros,
mayormente  relacionados con los sectores muy
conservadores privilegiados por los dos papas en su
operacion restauradora, acabaron en el mas total
desprestigio.

El afdn de imponer el monopolio de un discurso
doctrinal preconciliar ha mantenido en la Iglesia un ambiente
de sospecha, de arribismo y de caza de brujas muy poco
propicio al dinamismo intelectual exigido por la coyuntura de
cambio de época. No pocos mirabamos esta muerte
lamentable por auto ceguera y suicidio histérico, como la
frustracién de una Palabra cristiana oportuna para estos
tiempos.

Una autoimagen més alla de lo confesional.

El advenimiento del papa Francisco constituye una
sorpresa y un reto en muchos aspectos. Quisiera aqui
detenerme en solo dos aspectos de esta nueva manera de
ejercer el primado petrino que se relacionan con nuestra
problematica.

El primero tiene que ver con el “estilo”. Indudablemente
asistimos a un ejercicio pastoral y magisterial de corte
postmoderno. Las fronteras entre los diferentes niveles
dogmaticos de este ministerio se hacen cada vez mas
borrosas por el uso sobreabundante de una comunicacién
directa, multiple y personalizada. El papa privilegia sin
ninguna duda una préctica de afinidades y de redes y deja
en la sombra las légicas institucionales tradicionales. Una
nueva manera de hablar, de relacionarse esté en forja.

Pero, sobre todo, asistimos a una extension del
discurso eclesial mas alla de lo confesional. La Iglesia de
Francisco no se ve a si misma principalmente como testigo
de su propio mensaje, ni siquiera como Madre y Maestra,
sino como simple actor en la masa humana, una “Iglesia
pobre para los pobres”. Privilegia mas bien los aspectos no
religiosos en la responsabilidad eclesial, y en su propio
ministerio. Prioriza la misericordia universal y minimiza
sistematicamente los aspectos internos del discurso[39].

Sin embargo, a la diferencia de Juan Pablo Il que dejo
la institucién a su propia deriva corrupta para investir el
espacio mediatico mundial a solas, Francisco compromete
la Iglesia entera a salir al encuentro y a ponerse del lado de
la pluralidad cultural, religiosa, politica en favor de una
transformacion del Mundo[40].

V Cultura occidental, Tradicidon Cristiana y futuro
postreligional.

El paradigma postreligional, por ser uno de los Nuevos
Paradigmas en Postmodernidad, surge en directo de la
cultura occidental y de la occidentalizacion de la cultura
global. Aunque Europa Occidental y América del Norte no
sean ya los actores hegemonicos exclusivos en el escenario
mundial (otras potencias, testigos de otros milenarios
horizontes culturales, como la China o India, estan
amenazando apoderarse de la batuta imperial), sin embargo
la globalizacién-Occidentalizacion del Mundo es hoy un
proceso irreversible.

Con avances relativos y variantes segun las regiones y
las culturas, considero que el paradigma postreligional ira
imponiéndose, de manera diferenciada y progresiva, a todo
el planeta. Basta observar la urbanizacion vertiginosa de los
continentes mas pobres, el avance de la escolarizacion y el
impacto de la comunicacién virtual, para augurar esta
evolucidn universal.

Cristiandad, religion occidental.

Aunque muchos sectores de la laicidad occidental no lo
quieran reconocer[41], me parece dificil negar el aporte del
Humanismo Cristiano a la configuracion progresiva del
Humanismo de Occidente.

Los principales valores, procesos y convicciones de la
sociedad occidental han brotado de una dialéctica con el
Cristianismo, ya sea en oposiciéon o en continuidad. Existe,
por lo menos, una “familiaridad” de discursos.

En su calidad de religion del Occidente, la Cristiandad,
por otro lado, fue el primer sistema religioso (y uno de los
pocos hasta hoy) en haber tenido que afrontar la critica
moderna e intentado responder, aln si esas respuestas
fueron contradictorias y muchas veces inoportunas.

Propongo, por lo tanto, una primera hipotesis,
basandome en dos presupuestos. El primero concierne el
caracter de Humanismo del Cristianismo primitivo como
discurso supra-religional, como lo hemos trabajado mas
arriba. La crisis del sistema religioso de Cristiandad invita a
un retorno al Humanismo suprareligioso primitivo, como
oportunidad Unica de un dialogo inédito y a la vez tradicional
con el Mundo.

El segundo presupuesto acaba de ser expuesto
brevemente: el sistema religioso de Cristiandad tiene una
larga experiencia de confrontacion con la critica occidental,
desde la filosofia griega hasta el ateismo moderno, pasando
por el Renacimiento y las diversas etapas de las ciencias.
Por hipétesis, esta experiencia le permite abordar lo
postreligional con una experiencia adelantada sobre los
demas discursos religiosos de la Humanidad.

Como religiéon en crisis del Occidente, y por los dos
motivos propuestos, emito la hipétesis de un rol especifico
del Cristianismo postmoderno en la configuracion de un
imaginario y de una simbdlica postreligional.

Critica y autocritica en la Tradicién cristiana.

Desde sus origenes en el martirio, el Cristianismo esta
confrontado ininterrumpidamente a la critica externa, tanto
religiosa como anti religiosa. Tiene wuna larguisima
experiencia en la materia.

Pero, sobre todo, ha desarrollado desde el comienzo
una valiosa experiencia de autocritica. A pesar del caracter
teocratico del sistema y de la permanente tentacion
autoritaria clerical, a la diferencia de casi todos los sistemas
totalitarios modernos, la Cristiandad nunca pudo impedir la
divergencia en su propio seno. Esta se expres6 a la vez
tanto en el campo carisméatico (la vida monastica y religiosa,
los santos) como intelectual y teolégico.

No existe época, en la Historia de la Iglesia sin debate
contradictorio (con respuestas diversas y muchas veces
contestables) con los que se llama los heréticos, los
“infieles” o el mundo no creyente. En realidad este debate
es siempre el motor dinamico del sensus fidelium. Lo mas
fecundo en su doctrina, hasta hoy, es fruto de estas
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confrontaciones, como lo hemos visto a proposito del
Concilio, de la Teologia de la Liberacion y de las
exploraciones teoldgicas mas recientes.

Mi segunda hipétesis parte de esta constatacién
histérica: ¢la capacidad de critica y autocritica no es acaso
la mejor garantia de una evolucidén (dolorosa, no sin
resistencia) hacia un Cristianismo postreligional?

Cristianismo, ética social y politica.

Mas que cualquier otro discurso religioso, el
Cristianismo estd habitado permanentemente por una
dinamica de salida y de encuentro que llama evangelizacion
0 misioén. Ninguna religion es més interesada en el Mundo y
su devenir social, ético y politico que el Cristianismo.

La crisis del sistema de Cristiandad cambia
radicalmente este discurso. De triunfalista, conquistador y
hegemadnico, pasa, progresivamente, a lo que hoy Francisco
llama la “propuesta” cristiana en una dinamica de encuentro
y de mutua misericordia. Bendita crisis religiosa que nos
hace abandonar la confrontacién inquisitorial vy
conquistadora para la confraternizacion plural, pluri-
religiosa, pluricultural, dando prioridad a lo humano y al
futuro del cosmos entero sobre las preocupaciones
estrechamente confesionales y competitivas.

Mi tercera hipétesis se refiere, por lo tanto, a lo que
Pablo VI llamé, en su discurso en la ONU, la experiencia de
“experta en Humanidad” de la Iglesia. En el escenario
postreligional, suefio con una Iglesia que pone esta
experiencia al servicio de la Humanidad y de la Creacion;
una lIglesia sin otra ambicién que colaborar, participar
activamente, a la transformacion mancomunada del Mundo,
al advenimiento de una “Vida en Plenitud”, para todos y
todas, como dice san Juan.

Conclusion: la era postreligional sera mistica, inter
religiosay suprareligiosa.

Al comenzar estas reflexiones, constatabamos que el
paradigma postreligional no implica el fin de las religiones,
sino un giro hacia nuevas funciones en un paisaje cultural
que ha dejado de ser agrario y mitico. En realidad, ¢cual es
el sentido concreto de este giro? Se presenta a la vez como
un duelo y como un reto.

El duelo es inmenso. Se trata de renunciar a toda
funcién que tendria que ver con el desciframiento de la
realidad global y con su manejo ideoldgico. La cultura
cientifica agnostica no necesita de pedagogo ni de juez. Ella
misma se ha creado sus propias referencias y no necesita
de ninguna “Mater et Magistra”.

Son los discursos religiosos, mas bien, los que, a la luz
de las nuevas conciencias, necesitan una reformulacion,
una recreacion de sus metaforas teologicas, cosmogonicas
y antropolégicas, como lo hemos visto. A pesar de signos
contradictorios, en particular en los movimientos fanaticos y
fundamentalistas de todas las religiones, el liderazgo social
y politico de las religiones llega a su fin con el paradigma
postreligional. En una palabra, se trata de renunciar al poder
directo sobre las sociedades y de optar por una presencia
humilde de influencia y prestigio humanista.

Pero el reto lanzado por los Nuevos Paradigmas a las
religiones no es menos importante. Debemos,
urgentemente, encontrar, en el concierto movedizo y plural
del Mundo postmoderno, un lugar especifico nuevo. Esta

nueva identidad, la veo a la vez de cara a los creyentes
mismos y de cara al Mundo.

En adelante, los espacios teoldgicos, rituales y éticos
de las religiones tendrdn que brindar a los fieles,
oportunidades de elaborar, juntos y juntas, simbdlicas
siempre nuevas de fe y de debatir constantemente con las
nuevas cuestiones. Es lo que llamaria el “foro para un nuevo
discipulado”, una dinamica de “inteligencia de la fe”. La
prioridad tendra que darse, en este foro, a la experiencia
carismatica y mistica mas que a la dogmatica (cuya funciéon
interna tiene que replantearse también).

Las instituciones religiosas ya no estaran llamadas a
preservar y garantizar “la” Verdad, ni a difundirla a toda
costa, sino a elaborar colectivamente un discurso creyente,
gue tenga en cuenta las interpelaciones actuales. Esta es la
responsabilidad de cada confesion y de cada religion para
con sus propios miembros.

Pero existe, mas que todo, un desafio supra-religioso e
interreligioso de cara al Mundo. Mas alla de las fronteras
confesionales, ¢cémo las diferentes religiones pueden
ofrecer mancomunadamente la riqueza de sus tradiciones
éticas y espirituales, simbdlicas e intelectuales, como
contribucién a lo que Francisco llama la transformacion del
Mundo, su plena Humanizacioén?

El Humanismo como mas alla de las religiones es lo
gue nos toca proponer juntos desde nuestras diversidades.
Este reto interreligioso y suprareligioso implica una nueva
comprension del ecumenismo. No se tratara mas de
ponernos de acuerdo sobre nuestras creencias respectivas
y huestras doctrinas, aunque este nivel pueda tener su
importancia en el primer nivel intra-confesional sefialado
mas arriba.

¢En qué medida seremos capaces de presentar un
Humanismo comun y polifénico que surja de la experiencia
de nuestra, igualmente comun, experiencia de la
trascendencia? Esta es la gran pregunta que sélo se podra
responder por un intenso didlogo de Humanismos creyentes
y un proceso acelerado de sanacién de nuestras taras
seculares respectivas. Magnifica aventura, a contracorriente
de la violencia endémica que nos aqueja.

Me permiti, en estas paginas, emitir la hipétesis de una
responsabilidad histérica especifica del Cristianismo en esta
tarea. El Cristianismo podria ser el verdadero anfitrion de
una invitacion universal a este nuevo escenario religioso, sin
afdn hegemonico. Simplemente por las circunstancias
historicas que hemos evocado en el parrafo anterior.

¢Estoy sofiando algo imposible de cara a siglos de
ostracismos mutuos y a los signos contradictorios del
escenario religioso global de hoy? O, al contrario, ¢es
precisamente por lo imposible que hay que apostar?, lo que
el Papa Francisco parece querer intentar.

[1] Ver en particular todas las relecturas de las metéaforas de Dios
desde el cuestionamiento feminista al modelo patriarcal o de parte de los y
las tedlogas evolucionistas, a partir de una reformulaciéon del concepto de
creacion en términos darwinianos.

[2] Richard Kearney: ANATHEISM. Columbia University Press, 2010.

[3] En efecto, la hora ya no es para la polémica o, incluso,
simplemente el diadlogo entre ciencia y fe, como en el pasado.
Definitivamente, el Mundo postmoderno no necesita de la voz religiosa para
entenderse a si mismo. En cambio, son las religiones las que, tomando
acta de la nueva cosmovision y de la nueva antropologia, estan llamadas a
interrogarse sobre el futuro que quieren darse a si mismas en el concierto
plural postmoderno.
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[4] En efecto, estamos cada vez mas convencidos de que el
profetismo de JesUs fue esencialmente apocaliptico. Su objetivo prioritario,
en tal sentido, a pesar de sus consecuencias historicas evidentes, es mas
escatolégico que directamente politico o religioso.

[5] Sigue vigente la discusién de los exégetas sobre el punto de vista
romano en cuanto a JesUs. Parece que la preocupacion religiosa judia
tomo pretexto del peligro politico vislumbrado por Pilato para llegar a sus
fines.

[6] Isaias 58.
[7]Mateo 5, 24.

[8] La carta a Diogneto, un texto de la antigliedad cristiana, habla de
los cristianos como “el alma del Mundo”, mientras Tertuliano hace del amor
fraterno el signo por excelencia de su fe: “Vean como se aman”.

[9] 1 Cor. 11, 17-33.
[10] Hechos 15 y Gélatas 2.

[11] “Cristo anunciaba el Reino y es la Iglesia que vino” en Alfred
Loisy: Les évangiles Synoptiques. 1906 1907.

[12] Lucas 22, 14-20.
[13] Juan 13, 1-17.
[14] Juan 15, 14-17.
[15] I Cor. 11, 23-26.
[16] I Cor. 11, 27-33.
[17] Lucas 13, 14-17.

[18] Bart D. Ehrman en su libro ya citado, afirma que el nazareno no
transgrede nunca la Ley en si sino sus interpretaciones fariseas.

[19] Mateo 15, 11 y siguientes.

[20] En su polémico y convincente estudio ya aludido mas arriba, Bart
D. Ehrman afirma que, cuando habla del Hijo del Hombre, el Jesus historico
no se identifica con él, sino que lo considera como distinto de si mismo. Sin
embargo, en la mente de los evangelistas y de la Iglesia primitiva, podemos
considerar que esta identificacion si esta realizada y que es parte de la
conviccion teoldgica cristiana posterior. Nos referimos a esta dimension
cristolégica de este titulo en nuestra argumentacion.

[21] Juan 14, 8-9.

[22] Elizabeth E. Johnson: Ask the Beasts, Darwin and the God of
Love. London 2014.

[23] Mateo 25, 3-46.

[24] Romanos 8, 18-20.

[25] Daniel 10 y 11. Apocalipsis 1, 9-20.
[26] Hechos 11, 26.

[27] Hechos 17, 16-34.

[28] Tal fue también la conviccién que inspir6, desde Egipto, la
ruptura monastica al constatar la conclusién de la era martirial y la
clericalizacién de la Iglesia imperial.

[29] Esta afirmacién nuestra hace todavia mas lamentable y
contradictoria la reaccién posterior de la Cristiandad, como religién
establecida, al culpar los judios de este martirio, empezando por la muerte
de JesUs en cruz. Tal justificacion del antisemitismo cristiano fue una
perversion religiosa del sentido profundo y fundador de un martirio como
gracia suprema de la fe.

[30] Ver Bart D. Ehrman: How Jesus became God. The exaltation of a
Jewish Preacher from Galilee. New York, 2014.

[31] Ver Ap. 22, 22. Mat. 21 y 22.

[32] Hechos 10y 11.

[33] Hechos 15, 28 y ss.

[34] Galatas 2, 10.

[35] Ver en particular 1 Corintios 2

[36] Ver la obra célebre de Leonardo Boff: Carisma y Poder.

[37] Juan Pablo Il hablando en la Academia Pontificia de Ciencias el
23 de octubre 1996: La verdad no puede contradecir la verdad. Ver en
particular la afirmacién de que “la teoria de la evolucién es mas que una
hipétesis” en referencia a la postura de Pio XlI, considerandola como mera
“hipétesis”.

[38] Ver Elia Delio y Elizabeth Johnson.

[39] Ver por ejemplo las consideraciones de Francisco sobre el
celibato ministerial en su entrevista a La Stampa. Primero considera que no
se trata de un dogma sino de una tradicién de los dltimos 900 afios.
Enseguida afirma que no es una cuestién dificil ni tan importante y que la
va a resolver en su tiempo.

[40] Ver su exhortacion apostdlica “Gaudium Evangelii” y sus
abundantes referencias al documento conclusiva de la conferencia de los
obispos latinoamericanos en Aparecida en 2007.

[41] Ver los debates alrededor de la frustrada Carta Magna europea.
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