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INTRODUCCION

Al proponernos hacer algunas reflexiones sobre la
teologia de la muerte, son inevitables algunas observa-
ciones previas, a fin de que el tema no sea mal enten-
dido, desde su planteamiento, en su fin y limitacion.

La fe y la teologia estdn, sin duda alguna, estrecha-
mente unidas, pero no son una misma cosa. La fe es
la adhesién del hombre entero a la palabra de Dios que
‘oye como tal de boca de la Iglesia. La teologia es un
esfuerzo metédicamente conducido para lograr una inte-
ligencia refleja de lo que se ha oido y fielmente recibido
como palabra de Dios. Ahora bien, la palabra de
Dios s6lo se recibe fielmente si de alguna manera es
entendida. De ahi que la fe no se dé nunca sin alguna
especie de teologia, ni ésta sin fe, puesto que presupone
la audiciéon de la palabra de Dios. Sin embargo, la
medida y extensién de la inteligencia refleja, lograda
gracias al trabajo cientifico metddico, de la palabra de
Dios oida y creida puede ser muy varia, y puede estar
también garantizada en su exactitud en grado vario
por la Iglesia. De ahi que la fe y la teologia no sean
una misma cosa.

De ahi surge, desde el primer momento, en un estudio
sobre un objeto de la fe y de la teologia, una dificultad
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de método. El tedlogo catédlico se propone hablar, por
ejemplo, justamente de la muerte. ;Tendrd que limi-
tarse a decir sobre ella, con la méxima pureza, lo que
es proposicion expresa de fe, inmediatamente aprehen-
sible en la predicacion de la Iglesia y en la Escritura?
En este caso, el tedlogo sélo diria lo que él mismo ha
«oido» real e inmediatamente. ;O podrd también in-
tentar dar a su oyente una visién sobre su ulterior
trabajo teoldgico? En este trabajo, que no tiene la
garantia inmediata de logro, que es patrimonio de
la Escritura y del magisterio de la Iglesia, el tedlogo
intenta entender mejor lo que él mismo- ha oido. Se
trata, pues, de aquel ulterior trabajo teoldgico que
empieza después de establecer lo que la Iglesia dice
sobre el objeto de la fe, a fin de penetrar en una inteli-
ligencia mds exacta de lo oido inmediatamente en la
fe, combinando las proposiciones particulares, confron-
tdndolas con otras ideas y dandoles mayor precision
conceptual. Dada la inseparabilidad que, en principio,
se da entre el objeto de fe y la teologia, estas dos posi-
bilidades de trabajo sélo relativa y .parcialmente pue-
den disociarse. Sin embargo, no son absolutamente
idénticas y estan, por ende, a nuestra eleccion.

Nos damos perfectamente cuenta de que ya el tema
primero, la exposicion, hecha con la maxima objetividad,
de lo que las fuentes de la fe dicen inmediata y expre-
samente sobre la muerte, serfa suficiente; sin embargo,
queremos intentar la segunda empresa, en cuanto lo
permiten las estrecheces del marco de este estudio. In-
tentamos, pues, dar una teologia, en sentido propio,
de la muerte. Y ello, sobre todo, porque justamente
en nuestro tema se puede lograr de este modo una
inteligencia de lo que la fe nos dice sobre la muerte,
superior a la que acaso resultara de un sencillo informe
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sobre la sola doctrina expresa de fé acerca de ella.

Supuesta esta eleccion, hagamos aun, por prevencion,
algunas indicaciones acerca del método de esta empresa.
El' tedlogo catblico parte, en sus reflexiones, de las
doctrinas de la Iglesia, tal como son propuestas a los
fieles y, por tanto, al te6logo mismo por el magisterio
de la misma Iglesia en la predicacién ordinaria o extra-
ordinaria como objeto de la revelacién en la Escritura
y en la tradicion. El tedlogo ha de empezar por esta-
blecer -esa doctrina del magisterio de la Iglesia, lo cual
es naturalmente para él tarea esencial y, en ciertas
circunstancias, segin el objeto, tarea también dificil.
Pero, una vez fijada, esa doctrina ha de ser simplemente
aceptada por él como supuesto inequivoco de su ulte-
rior trabajo. Lo mismo poco més o menos que para el
fisico tedrico el resultado del experimento, la doctrina
de la Iglesia es para el tedlogo un hecho sobre el que
“le es licito reflexionar, no una opcién que pueda
discutir.

La manera como el teblogo establece esta base de su
trabajo y justifica su punto de partida, es naturalmente
cuestion que no podemos tratar aqui madas despacio.
Pero si no queremos poner de antemano en peligro lo
que se diga acerca de la teologia de la muerte, es indis-
pensable recordar este fundamental punto de partida
de todo trabajo teoldgico catdlico, punto de parti-
da que es igualmente supuesto para la teologia biblica
catodlica.

Dada esta situacién, se comprende también, natural-
mente, que la teologia «teorética» sobre un determinado
conjunto de cuestiones pueda contener mucho de os-
curo, inacabado y problemético, aun cuando el punto
de partida, es decir, los datos expresos de la doctrina de
la Iglesia, en su formulacién magisterial, sea tal vez
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relativamente sencillo y claro. La cosa se agrava aun
por el hecho de que tal teologia «teorética» sobre los
datos de la doctrina de la Iglesia no es posible sin el
concurso expreso O t4cito, consciente o inconsciente
de métodos, conceptos, teorias y teoremas extrateold-
gicos y, consiguientemente, metafisicos. Asi se veri
precisamente en nuestra cuestion. No puede, pues, sor-
prender que, en largos trechos, lo que aqui va a decirse
sea mas bien un inventario de cuestiones teoldgicas
que de respuestas; y aun el inventario resultard soélo
parcial.

Todavia nos queda algo que decir por via de intro-
duccién. La muerte es lo mas tragico de la vida humana.
No en balde designa la Escritura la situacién del hom-
bre diciendo que est4 sentado en las tinieblas y sombra
de la muerte (Lc 1, 79). La experiencia de la historia,
que es la nuestra, ha hecho que esas sombras se aba-
tieran también terriblemente sobre nosotros. De ahi
que pueda tal vez parecer empefio irritante querer des-
cribir esa muerte, con todo pormenor, de manera al
parecer existencialmente desinteresada, con un compli-
cado aparato de conceptos metafisicos y féormulas teol6-
gicas, y hablar de ella como si fuera la cosa mas ino-
cente del mundo o un tema adecuado para explayarse
a su gusto los especulativos de la filosofia y la teologia.
Esta impresion es inevitable. Mas, si no queremos sufrir
la muerte en torno a nosotros y en nosotros pasivamente,
con inerte resignacion; si debemos y queremos méas bien
enfrentarnos con el destino de la muerte como hombres
que no sdlo somos materia, sino también espiritu, y es-
perarla con corazén alerta y ojos abiertos; si hemos
de saber como cristianos que, con palabras de Ignacio de
Antioquia, «es bueno para mi morir en Jesucristo»
(ad Rom 6, 1), entonces puede ser también importante
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y buena una teologia de la muerte, que no se espanta
del sobrio trabajo de los conceptos, aun cuando aparen-
temente convierta la experiencia estremecedora de la
muerte real en un espectro fantasmal de ideas y teolo-
gumenos.

Empezamos asi inmediatamente el tema que nos'
hemos propuesto. Tenemos, pues, de una parte, que pre-
guntarnos una y otra vez qué nos dice, con certeza y
claridad, la fe cristiana acerca de la muerte. Pero la
simple exposicién de la doctrina de fe no implica en
modo alguno que lo que se cita como proposiciones
de fe sobre la muerte sea todo lo que de hecho estd
contenido en la revelacién y alimenta la conciencia cris-
tiana sobre ella. De hecho, puede ser que la revelacién
encierre mayor riqueza. Pero, en todo caso, lo que se
presenta de modo mds inequivoco para el estado inme-
diato de la conciencia cristiana es la predicacion expresa
de la fe. Y, a la inversa, lo que nosotros diremos per-
tenece a este estado inmediato de la predicaciéon de fe
con la garantia de la autoridad del magisterio de la
Iglesia. A ello puede luego, por otra parte, afiadirse
en cada caso lo que antes, en una comparacion, hemos
llamado teologia «teorética». Nuestro procedimiento me-
tédico es, consiguientemente, siempre el mismo: expo-
nemos brevemente, por su orden, los datos fijos de la
doctrina de fe de la Iglesia sobre la muerte y, en cada
uno de esos datos, tratamos de avanzar, por lo menos,
un trozo mas hacia la ulterior problemética y espe-
culacién teolégica que resulta de cada dato o puede
enlazarse con éL '

Este procedimiento tiene la ventaja de que las pro-
posiciones de la doctrina de fe se expresan, por lo
menos hasta cierta medida, de modo suficientemente
extenso y claro. Y tiene la desventaja, y de ello nos da-
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mos bien cuenta, de que asi no puede construirse una
teoria de la muerte realmente sistematica, un todo clara-,
mente definido, equilibrado y amplio de esta teologia.
Efectivamente, la doctrina expresa de la Iglesia no
estd impulsada por una necesidad sistemdtica. En el
modo como la enuncia y en la intensidad con que la
acentia, etc., dentro de cada momento de la- revelacion,
depende de circunstancias historicas, pues hay efecti-
vamente una evolucién en la enunciaciéon expresa de lo
revelado por Dios. Al tomar, pues, nosotros por hilo
conductor de nuestras reflexiones la doctrina expresa de
la fe sobre la muerte, no es facil surja un todo siste-
matico de una teologia sobre ella. Hasta cierto punto,
s6lo podemos intentar, en avances parciales, penetrar
en un terreno -oscuramente conocido, pero no tomarlo
de modo uniforme cartograficamente. Pero querer ofre-
cer aqui més seria temerario. Es sencillamente imposible
por razén del objeto mismo y de sus posibilidades.
Ademas, de intentar dé antemano una exposicion siste-
mdtica de la teologia de la muerte, seria inevitable
relegar demasiado a segundo término la ensefianza ex-
presa de la Iglesia y poner en el primer plano teoremas
teolégicos privados, de modo més indebido de lo que
ya de suyo tiene que suceder y efectivamente sucede,
de su fundamentacién inmediata.

No por eso, sin embargo, nuestro trabajo deja de
tener cierta division objetiva. Se hallan, en efecto, evi-
dentemente, entre las proposiciones de la doctrina de la
Iglesia sobre la muerte, unas que convienen a toda
muerte humana, y otras que cualifican la muerte de
manera que no' todos mueren asi. La Escritura conoce,
por ejemplo, la muerte del pecador, la muerte que es
expresion y consecuencia de la perdicién culpable del
hombre, y conoce, a su vez, un conmorir con Cristo
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en que la muerte no queda reducida Unicamente a su
caricter de castigo del pecado. Hay, pues, evidentemente,
enunciados de cardcter dogmatico sobre la muerte que
se refieren a ella en cuanto es acontecimiento comin
a todos y anterior a la constitucion existencial del hom-
bre, es decir, a su situacion en el plan de la salud y vida
sobrenatural. Y hay enunciados que tienen en cuenta
segin la situacién en que se encuentre respecto a Dios
el hombre que muere y, por consiguiente, dsn una
visién clara de las diferentes posibilidades de la muerte.
De ahi se sigue la primera divisién grosso modo de nues-
tras reflexiones. Hemos de considerar primeramente
aquellos enunciados sobre la muerte, existencialmente
neutrales, que la caracterizan como acontecer comun
a todos (I). Seguidamente consideraremos la muerte en
cuanto es precisamente hecho decisivo del hombre pe-
cador, en que halla su expresién plena y su castigo
la perdiciéon del hombre por el pecado (II). Y, final-
mente, tenemos que considerar la muerte en cuanto en
ella culmina la aplicacién de la salud fundada en la
muerte de Cristo (III).
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I.

LA MUERTE COMO HECHO QUE AFECTA
AL HOMBRE ENTERO

Respecto al tema de nuestra primera consideracién,
el curso de nuestro razonamiento resulta de la siguiente
reflexion. La muerte es un hecho que, en un sentido
que ahora precisamente vamos a definir, afecta al hom-
bre entero. Ahora bien, el hombre es una unidad de
naturaleza y persona, es decir, un ser que posee, por
una parte, una subsistencia, previa al libre albedrio
personal, que sigue sus propias leyes determinadas y
tiene, por tanto, su propia evolucién necesaria; y, por
otra parte, ese ser dispone libremente sobre si mismo
y, por tanto, es definitivamente lo que él determina
hacerse dentro del 4mbito de su libertad. La muerte,
consiguientemente, ha de tener un aspecto natural y otro
personal. El primer aspecto estd visto por la doctrina
de la Iglesia, con el lema muerte, como la separa-
cion del alma y del cuerpo; el aspecto personal se expresa
diciendo que con la muerte termina definitivamente el
estado de viador del hombre. Si a estas dos considera-
ciones anteponemos unas breves palabras sobre la uni-
versalidad de la muerte, tenemos trazada la marcha de
nuestras primeras reflexiones: la universalidad de la
muerte (1), la muerte como separacién del alma y del
cuerpo (2), la muerte como consumacién de la formacion
personal del hombre (3).
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1. UNIVERSALIDAD DE LA MUERTE

Pertenece en primer lugar a lo que la fe nos dice
sobre la muerte la afirmacion de su universalidad. Hay
una cuestion particular de que podemos prescindir
aqui: la cuestion de los hombres que vivirdn ain al
fin del mundo y en el momento del segundo adveni-
miento de Cristo. Estos hombres, segin san Pablo, no
pasardn propiamente por la muerte, sino que serdn
inmediatamente transfigurados en el cuerpo definitiva-
mente glorificado (1 Cor 15, 51; 1 Thes 4, 14 ss). Aparte
ésos, es proposiciéon de fe que todos los hombres estén
bajo la ley de la muerte y que de hecho todos mueren.

La proposicién, a primera vista, parece proceder de
una experiencia inductiva. Sin embargo, por su fuen-
te, que es la palabra revelada de Dios, por su extension,
que no es realmente evidente, a todo el futuro humano
imaginable, y, sobre todo, por su motivacién, que
recibe de esa revelacién divina, la proposicion de la
fe tiene un caracter totalmente distinto que el de la otra
proposicién, en apariencia la misma, procedente de la
empiria humana. Lo que la fe dice sobre la universalidad
de la muerte no tiene nada que ver con el oscuro pro-
blema de la necesidad de la muerte, fundada puramente
en motivos bioldgicos, pues esta universalidad de la
muerte de que nos habla la revelacion no tiene a
la postre su fundamento en la necesidad bioldgica, sino
en lo personal del espiritu humano y en su relacién
con Dios. El hombre muere porque es pecador. Y, a la
inversa: por el hecho de que todo hombre muere, recibe
la universalidad de la caida del hombre su més dura
expresion en la experiencia humana. La muerte, biol6-
gicamente vista, podrd parecer un «desorden» o ser el
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término necesario de todo ser viviente que, como tal,
tiene una direccién histérica y, consiguientemente, un
fin. La discusion bioldgica sobre la causa de la muerte,
de la edad fisiologica de morir, estd muy lejos de haber
terminado, y podrd terminar de manera muy diversa.
Pero no afecta en absoluto a la proposicién de fe sobre
la inevitable universalidad de la muerte ni a su funda-
mento. Si realmente no se sabe por qué muere toda vida
pluricelular y particularmente el hombre, el motivo -que
da la fe, es decir, la catastrofe moral de la humanidad
en el primer padre, es el Gnico motivo de la, en defi-
nitiva, indiscutible universalidad de la muerte. Esta
universalidad tiene entonces en su razéon teoldgica la
certidumbre de que, aun en lo futuro, la muerte seguird
siendo una de las necesarias potencias del existir hu-
mano. La muerte no serd jamas eliminada. Pero también
pudiera darse una motivacién «natural» de la muerte,
ora por via quimica, ora de modo propiamente biol6-
gico en el méas estricto sentido. Comoquiera que fuere,
siempre se podra decir, para justificar la fe en la causa
de la universalidad de la muerte, que estas causas «na-
turales»‘, por don extraordinario de Dios, no se hubieran
podido realizar en el estado paradisiaco del hombre. El
desencadenamiento, por tanto, de las causas naturales
de la muerte puede reducirse siempre a una causa que
radica en la historia moral y espiritual del hombre.
La muerte, pues, tiene su verdadera y dltima causa en
esta historia espiritual del hombre, si bien la ejecucién
se deba a causas naturales.

La muerte es universal. En esta universalidad se ma-
nifiesta la caida del hombre, por el pecado, en la muerte.
Toda la vida humana estd dominada por la muerte. Aho-
ra, como todo ello influya concretamente en la vida del
hombre, qué importancia positiva y negativa tenga para
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la vida entera del hombre la finitud humana que en la
muerte se expresa, es tema que aqui.no podemos tratar
despacio.

2. LA MUERTE COMO SEPARACION DEL ALMA
Y DEL CUERPO

Lo que la fe nos dice acerca de la universalidad de
la muerte es una consideracién puramente externa a la
misma que se refiere a la extension de este acontecimiento
de la vida del hombre, si bien la razén de la universa-
lidad de la muerte entra ya en el campo de lo interno
de la misma en el orden actual. Hay una nueva propo-
sicion de la doctrina cristiana que se refiere algo mas
a la naturaleza de la muerte humana, aunque la con-
sidera todavia en lo que coincide la muerte del hombre
con la de todos los demés seres orgénicos, prescindiendo,
de por si, de lo que a ella pueda afiadirle el caracter
personal del hombre. Hablamos de aquella descripcion
de la muerte, tradicional en la predicacién cristiana,
que la presenta como la separacién del alma y del cuer-
po. Es verdad qué los textos de la Sagrada Escritura
que se aducen en favor de esta definicién, analizados
con una exégesis rigurosamente cientifica, no la ensefian
de un modo explicito. Del Antiguo Testamento, que
evidentemente nos ensefia la pervivencia del hombre
después de la muerte, se cita el texto del Eclesiastés
(12, 7) que nos dice que después de la muerte el espi-
ritu vuelve a Dios y el cuerpo a la tierra de la cual fue
formado; sin embargo, el verdadero sentido de esta
frase sélo indica expresamente que en la muerte Dios
retira su influjo vivificante y el hombre baja al sepulcro.
Explicitamente, ni afirma ni niega la separacion’ del
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