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Entre Dios y Mammon:
el dinero en los evangelios

por Etienne Perrot S.J.*

En los evangelios Cristo habla mucho de dinero. El dinero,
medio humano, ;nos revela algin rasgo del rostro de Dios?
iTerrible pregunta! La palabra aparece més de veinte veces en
los evangelios, y la cosa més de cincuenta. Los dichos de Cristo
sobre el dinero no pasan desapercibidos, porque son violentos.
Como si debiera extenderse a todo lugar la purificacién del
Templo, arrojar a los vendedores y, segin el dicho del evange-
lista Juan, dispersar la moneda de los cambistas (Jn. 2, 15; Mt.
21, 12; Mc. 11, 15; Lec. 19, 45). Pero al mismo tiempo, es esto una
paradoja, la préactica habitual de Jesis fue de una civilidad
ejemplar. No condena el impuesto pagado el ocupante romano
(Mt. 22, 21, Le. 20, 25; Mc. 12, 17) y aun él paga la tasa legal
(Mt. 17, 27). Por otra parte, come en casa de los publicanos y se
hace amigo de hombres ricos, especialmente Simén el fariseo
(Mt. 26,6 ; Mc. 14, 3), y José de Arimatea (Mt. 27, 57; Mc. 15, 43,;
Lc. 23, 50; Jn. 19, 38).

La contradiccién aparente entre la dureza de los dichos y la
dulzura de las practicas de Jesis merece examen. De golpe se
perciben tres niveles evangélicos: el de las condenaciones, el de
las practicas y, finalmente, el de las pardbolas en que el dinero
simboliza a su modo el Reino de Dios. Existiria la tentacién de
separar esos tres niveles, porque cada uno tiene su coherencia,
pero parecen dificiles de conciliar entre si. Tal separacién, por
muy satisfactoria que sea para la ideologia racionalista de nues-
tra época, pasaria al lado de lo esencial. No se trata simple-
mente de reconciliar al cristiano y el dinero, menos todavia de

*Etienne Perrot, sacerdote de la Compaiia de Jesus, es economista y profesor en el
Instituto Catélico de Paris. Sus tltimas obras publicadas se titulan: La séduction de
largent (La seduccién del dinero), DDB, 1996; Le Chrétien et l'argent (El cristiano y el
dinero), Assas-édition, 1994 y Discerner et agir dans la vie professionnelle (Discernir y
obrar enla vida profesional), Assas-édition, 1993.
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Entre Dios y Mammon: el dinero... Etienne Perrot

impulsarlo a enriquecerse para enriquecer a los otros. En 1937,
en ocasién de la presentacion de su obra de teatro L’échange (El
cambio), donde el dinero representa el papel central, Cla}udel
designa de manera ambigua al dinero como “esa especie de
sacramento material que nos da el dominio del mundo, .meri}agj
te un control ejercido sobre nuestro gusto por lo 1nmed1’a'f:o . Si
la dominacién del mundo significa un poder _sobrt_e’el préjimo, el
dinero sirve, contra Dios, a un deseo de dominacion; sl el domi-
nio del mundo —entendido en sentido joanico— mgmﬁqa sim-
plemente una ascesis, un poder sobre si mismo, la expresuﬁx:1 %el
poeta no puede ser sustraida a su paganismo sino comprendida
en el sentido de signo. Esto es para nosotros lo que estd en
juego: aprender a usar del dinero como de un simple signo del
Reino, como de un reflejo del rostro de Dios.

Condenas sin apelacion

“Ay de vosotros los ricos!, porque habéis recibido vuestro
consuelo. jAy de vosotros los que estais ahora hgrtgs!, porque
tendréis hambre” (Le. 6, 24-25a)*. No se puede atribuir al “evan-
gelista social” esta condena. Sin embargo, con un tono més me-
surado, la condenacién no es menos firme en el evangelista
Mateo; es dificil para un rico entrar en el Reino de los Cielos
(Mt. 19, 23), retomada en Mc. 10, 23 y en Le. 18, 24. Y el disci-
pulo de Cristo debe elegir entre Dios y Mammén (Mt. 6, 24 Lec.
16, 13). Ganar el universo no tiene sentido si es al precio de su
alma (Lc. 9, 25). Esto no ofrece al discipulo otra via de salvacién
que la renuncia a todos sus bienes (Lc. 9, 33), exigencia formu-
lada sin concesiones al joven rico (Mc. 19, 21).

Esta serie de condenas ha alimentado una tradicién cris-
tiana profética cuyos ecos resuenan todavia en nuestros oidos,
amplificados por los Padres de la Iglesia. Basilio de Cesarea,
Gregorio de Nysa, Juan Criséstomo, Gregorio Magno, Agustin,
Isidoro de Sevilla, todos marcan la distancia entre el mundo del
dinero y el espiritu de Cristo. Asi, Ambrosio de Mildn: “No es de
tu bien que haces don al pobre, ti le devuelves lo que le perte-
nece. Porque lo que ha sido dado en comin para uso de todos,

! Paul Claudel, presentacién de L'echange (El cambio) en el teatro de los Mathurins
puesta en escena por Serge Pitoéff, en 1937. Gallimard, Oeuvre théatrale (Obra teatral),
“Bibliotheque de la Plaéiade”, t. 1, 1992, p. 1300.

? Los versiculos citados en este articulo son tomados de la Biblia de Jerusalén, ed. espa-
nola, Desclée, Madrid, 1992.
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eso es lo que te apropias. La tierra es dada a todo el mundo, y
no simplemente a los ricos™.

Esas condenaciones podrian conducir a lo que el sociélogo
Max Weber llamaba una ética de conviccién, en tanto que la con-
viccidon no deba encarnarse en condiciones histéricas concretas
hechas de responsabilidad hacia todos, en particular hacia los
mads débiles. En ese terreno, el ejemplo de Jesis sirve de justo
contrapunto.

Las practicas de una humanidad divina

La radicalidad de las condenas evangélicas no se trasluce
inmediatamente en las actitudes de Jesis. Carpintero, hijo de
carpintero (Mt. 13, 55 Mc. 6, 3), Jests no era de una familia po-
bre. La condena del dinero no va en él hasta suprimir la bolsa
comin, puesto que Judas era el tesorero del pequefio grupo (Jn.
12, 6). Lucas por su parte anota, que algunas mujeres de buena
sociedad, como Juana, mujer de Chouza, el intendente de Hero-
des, “los ayudaba con sus bienes” (Lc. 8, 5). Se han sefialado ya
los ricos amigos de Jesus, entre los que se cuentan José de
Arimatea, Nicodemo, Simén el fariseo. Esas concesiones mate-
riales a las necesidades de la vida se inscriben en una teologia
social que merece interpretacién. Porque la conversién a la que
Jesus llama a sus amigos no los condena siempre al abandono
de todos sus bienes.

“No os procuréis oro, ni plata, ni moneda que se ponga en
vuestras fajas” (Mt. 10, 9) recomienda Jesus a los discipulos que
envia en misién. Pero es para significar inmediatamente des-
pués que el trabajador merece su sustento. El dinero desapare-
ce en pro de lo que funda su valor: la confianza. “;Por qué llevar
dinero cuando seréis recibidos en mi nombre?” parece decir el
Serior. El tnico salario verdadero del misionero es el Sefior en
su corazén, en su ruta y en el que lo recibe.

Este volver permanente permitiria comprender a la vez la
razén y el escandalo de esos contactos miiltiples con el mundo
pecador. Una comida con gentes de dinero es ocasién de una pri-
mer puesta a punto desde el principio de la vida publica de
Jests. Se asombran de que coma con los publicanos (Mc. 2, 16;

3 Ambrosio de Milan, sermén N° 8, citado por el Papa Pablo VI en la enciclica Populorum
progressio, 1967, par. 23.
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Le. 5, 30; Mt. 9, 11); responde que alli esta justamente el senti-
do de su misién. El rostro de ese préjimo no se reduce por lo
demas a una coleccién de individuos; se insqribe en un texto so-
cial y politico que Jesus no pone en cuest,l’én. “;Quién me ha
constituido juez o repartidor entre vosotros (Lc. 12, 14). Se es-
peraba algin recuerdo de las principios de base sobre el aban-
dono de las riquezas. Nada de eso. Jesus se contenta con sefia-
lar el peligro de la avidez. Igualmente no cuestiona el sistema
de asignacién de obligaciones fiscales.

nismo y por su discipulo (Mt. 17,
27); y, segun la férmula que se ha hecho proverb’io, y referida por
los tres evangelios sinépticos, ordena “dad al César lo que es del
César” (Mt. 22, 21; Mc. 12, 17; Le. 20, 24)

No se trata aqui de un tratado de economia politica. Como
en todas partes en los evangelios, se trata de la revelacion de
una buena nueva. La pregunta planteada a Jesus esconde una
trampa: jesta permitido pagar el impuesto al ocupante? Respon-
der si, es tomar parte con los colaboradores. Responder no es
clasificarse entre los sediciosos. La respuesta de Jesus pone en
la incomodidad: parece separar el dominio politico-econémico
del dominio religioso; como si la manera de pagar el impuesto
fuera indiferente. La respuesta de Jesis vuelve la pregunta con-
tra los que han tendido la trampa. “Mostradme la moneda del
tributo”... y los acusadores son captados utilizando una moneda
que atestigua la dominacién del ocupante romano. Jesus mues-
tra que el mundo religioso (“Los escribas y los sumos sacerdo-
tes”) participan de la dimensién politica de la vida econémica y
monetaria. Dimensién que tiene su légica propia y sin la que el
mundo religioso seria descarnado. En términos mas vivos, el
“dad al César...” se presenta como la condicién para dar a Dios

lo que le es propio.

Paga el impuesto por si 1

El precio de la sangre

Las relaciones entre Judas y el dinero sirven, en los evan-
gelios, de contrapunto a la préctica de Jesis. Judas no es sin
embargo “el hombre del dinero” opuesto a Jesus que seria el
hombre de las relaciones no monetarias. Para captar la comple-
jidad de la relacién de los evangelios con el dinero, consideremos
la dltima cena. Continuando el gesto de la distribucién del pan,
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. ., «
Jesus envia a Judas a consumar su traicién (Jn. 13, 26-27 “Lo
que vas a hacer, hazlo pronto”).

El ruido de dinero que se oye en ese momento central es
subrayado por el pensamiento de los apodstoles expresado en el
versiculo 29: “Como Judas tenia la bolsa algunos pensaban que
Jesus queria decirle: ‘comprar lo que nos hace falta para la fies-
ta’ o que diera algo a los pobres”. Es significativo que al oir la
frase misteriosa de Jests dirigida a Judas, todo el mundo pien-
sa en el dinero. El dinero ha encerrado a Judas en el pecado: pri-
mero el robo, luego la traicién. Pero Jesiis se sirve aqui de su
relacion con el dinero como de un medio para restituirle su liber-
tad: no para forzarlo a ir hasta la consumacién de su traicién,
sino al contrario para permitirle lo que ya no es posible al hom-
bre encerrado en el determinismo del pecado, a saber, el arre-
pentimiento. En efecto, si Judas decidia cambiar de parecer,
podia volver y reintegrarse al grupo: nadie sabia todavia para
qué habia salido. Como el personaje central de una de sus para-
bolas, Jests hace aqui un uso sagaz del dinero enganoso, y da a
Judas la posibilidad de hacer lo mismo.

Judas no har4 nada. Sat4n entra en él y consuma su trai-
cién. Enseguida va al encuentro de los sumos sacerdotes para
precisar con ellos los medios. “Ellos se alegraron y convinieron
darle dinero. El acepts...” (Lc. 22, 5-6a.). El dinero pagado pare-
CET conservar aqui su funcién liberadora; da a los sumos sacer-
dotes el sentimiento de que su deuda ha sido limpiada, y que la
falta reposa sélo sobre Judas. Atin si ese sentimiento es ilusorio
(porque el dinero sélo es liberador cuando ha sido puesto al ser-
vicio de la caridad), Judas lo comparte plenamente; una vez
cometido su crimen, para descargarse de su falta, va a restituir
el dinero (Mt. 27, 3). Pero los sumos sacerdotes lo rechazan (Mt.
27, 4) para no asumir la responsabilidad que han sabido evitar.

Con toda evidencia el dinero no representa en esos pasajes
del evangelio un simple medio de cambio. Sefiala por el contra-
rio la libertad de los actores del drama, como lo deja traslucir la
expresion usada por los sumos sacerdotes, “el precio de la san-
gre” (Mt. 27, 6). Esta expresién “precio de la sangre” es menos
una alusién realista a la muerte de Jesis o al suicidio de Judas
que una alusién a la vida. Porque las treinta monedas de plata
representaban en esa época el precio de un esclavo. No el precio
pagado en el mercado de esclavos, sino el precio de la vida, pre-
cio (superior) previsto como indemnizacién legal al propietario

9
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en caso de homicidio. La Pasién mezcla asi la sangre y el du!e’;-
ro. Estamos lejos de la aproximacion operada por ciertos socio-
logos entre Cristo y el dinero.* )

Por sugestiva que sea, esta sociologia oculta el cardcter pro-
fundamente ambiguo del dinero, que puede ser ttil para trai-
cionar o para salvar, para apropiarse del esqlavo o para resca-
tarlo, y la libertad dejada al hombre de servir a su Dios o trai-
cionarlo. No es el poder de Dios que hace concurrencia a.l dine-
ro, sino su debilidad. Arrojando el dinero en el santuario (Mi.:.
27, 5), Judas sefiala su rechazo a asumir personalmente su trai-
cién. Ello lo conduce, no al perdén, como Pedro en el jardin de
Caifas (Le. 22, 61), sino al suicidio (Mt. 27, 5b). Ese funciopa-
miento del dinero como testigo de la salvacién —y no como sim-
ple instrumento del poder— abre la via a una interpretacion
escatolégica de las parébolas.

El dinero del Reino

El que atesora para si en lugar de enriquecerse en Dios
pierde a la vez su vida y su alma (Lc. 12, 21). Son numerosas las
paréabolas evangélicas que hacen del dinero la imagen de la gra-
cia divina. Los talentos (Mt. 25, 15) que representaban la mayor
unidad monetaria de la época, simbolizaban la presencia miste-
riosa del Maestro partido en un viaje lejano. Presencia en forma
de gracia recibida més bien que como capacidad personal, ella
no tiene sentido si no es relacionada con Aquél que es su origen;
pero gracia que espera su consumacién en obras eficaces, atn

4 Una especie de concurrencia, dice por ejemplo el sociélogo Marc Shell (1992) se esta-
blece entre dos ideales encarnados: por una parte el ideal del dinero, medio tan eficaz
que llega a ser el util universal y perfecto capaz de adaptarse a todo y de producir las
combinaciones mds provechosas, de modo que se sustituye a la finalidad, y frente a €],
el ideal del amor encarnado, el Cristo que deja vivir en si la humanidad herida. La simi-
litud de esos dos ideales explicaria, segin Marc Shell, 1a hostilidad del clero hacia el
dinero, hostilidad tanto mas marcada en los catélicos cuya teologia clerical los lleva a
identificarse con el Cristo mediador: “El dinero seria un tema especialmente delicado
para las cristiandad, primero porque es un equivalente universal, y luego, porque él
expresa como Jesus en tanto que Dios, la manifestacién de una cosa ideal y real”. La
vacilacién del soci6logo desaparece algunas paginas mas adelante “Cristo es entonces el
hombre-Dios por quien los cristianos buscan a la vez definir suscintamente el conflicto
entre los dominios religioso y secular y poner fin a él. Cristo es la ingeniosa “palabra
hecha carne” como también la semejanza —o la inscripcién intelectual— grabada en el
lingote es “hecha carne” por el lingote material que ella transforma en dinero y con el
cual se hace unidad de cuerpo y de espiritu”. Marc Shell, L’art en tant qu’argent en tant
gu’art (El arte en tanto que dinero en tanto que arte), en Comment penser Uargent?
(Como pensar el dinero) Le Monde Editions, 1992, p. 103-4 y 116.
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mensurables: “Seifior, cinco talentos me entregaste; aqui tienes
otros cinco que he ganado” (Mt. 25, 20). Sin embargo, légica de
la gratuidad puesto que el fruto de esta gracia activa es una gra-
cia mas abundante todavia: “En lo poco has sido fiel, sobre lo
mucho te pondré” (Mt. 25, 21).

Esta figura de la acumulacién de la gracia en los que acep-
tan arriesgarla en las obras, parece singularmente préxima a la
l6gica econémica de hoy. La alusién al dinero que se hubiera
debido colocar en el banco (Mt. 25, 27) refuerza el dicho que
toma un sesgo anacrénico en tanto hace pensar en la 16gica capi-
talista. A tal punto que los economistas prédigos en imagenes
simplificadoras hablan de la “ley Mateo” (de Mt. 25, 29) para
designar ese hecho banal segin el cual para “hacer dinero” es
necesario primero tener dinero: “Porque a todo el que tiene se le
dara y le sobrar4, pero al que no tiene, aiin lo que tiene se le qui-
tara” (Mt. 25, 29). No se trata aqui evidentemente de anilisis
econémico. El paralelo es sin embargo alarmante porque “el
dinero engendra el dinero” es la férmula més simple para desig-
nar al sistema econémico capitalista. Un desvio a través de ese
sistema permite valorar la especificidad del Evangelio.

La dinamica del dinero

Resumiendo su anélisis del sistema capitalista, Karl Marx
evocaba la imagen trinitaria. Dios Padre (el capital) escucha en
permanencia a Dios Hijo (el interés) que se une al Padre para
formar uno con €l (la acumulacién del capital). Publicados post-
mortem por su amigo Engels, los andlisis de la féormula trinita-
ria rednen, en los tltimos capitulos del tercer libro de E! Capi-
tal, los principales elementos constitutivos de la plus-valia.

En el primer libro de E!l Capital (el inico publicado en vida
de Marx) la plus-valia aparecia como un fenémeno casi milagro-
so. Se recuerda en efecto que, tratando de la produccién de la
plus-valia, Marx hacia de ella una “creacién del trabajo™.
Aparte del vocabulario, estariamos en la légica de la filosofia
fisiocratica (que, como se sabe, Marx ha estudiado con interés)
y que, en el espiritu del Iluminismo, vefa en la naturaleza el ori-
gen del “producto neto”. Ese producto neto, en forma de dine-
ro, circula entre los miembros del cuerpo social, como la sangre

5 Karl Marx, Le Capital, Livre I (El Capital, Libro I). Editions sociales 1976, t. 1, p. 249.
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——

circula en el cuerpo humano. En el Marx del primer libro de E}
Capital, no es la naturaleza que proporciona el exc’ede'nte, sino
el trabajador. jMilagro proletario podria decirse! Mais bien natu-
ralismo sociolégico, puesto que el trabajo “creadqr de la plus-
valia” no llega a ser tal sino en el seno de las relaciones sociales
de produccién. Esas relaciones sociales seran desarrolladas por
Marx en textos ulteriores, publicados después de su muerte, por
Engels. Hacia el fin de su vida, Marx subraya el papel positivo
del capitalista en la produccién del producto neto: “Hagq del ca-
pitalista un agente indispensable en la produccién capitalista,
mostrando a lo largo y a lo ancho, que él no se limita a “tomar”
0 a “robar”, sino que arranca a la produccién una plus-valia, es
decir que él contribuye primero a crear aquello que tomara”™. En
sus notas péstumas, Marx evocar4 incluso “el aspecto civiliza-
dor del capital” en la manera en que, mejor que el esclavo o la
servidumbre, pone de manifiesto el potencial productivo del tra-
bajo.

Esos analisis materialistas llaman la atenci6én sobre lo que
Marx llamaba el fetichismo del dinero, fetichismo provocado por
la confusién entre el signo y la realidad social que €l designa
desde lejos. De esta realidad social hay que apreciar la dimen-
sién religiosa Non aes sed fides, segin la férmula grabada en las
antiguas monedas maltesas; jesto no es metal, sino fe! Esta fe
publica en el valor de la moneda, como se decia en el siglo XVIII,
esta confianza necesaria en los cambios monetarios, es dotada
por el Evangelio de un sentido escatolégico. Esta dimensién
escatolégica marca el abismo que separa una lectura econémica
de una lectura religiosa.

El sentido del dinero

El tesoro escondido en el campo (Mt. 13, 44), la perla de
gran precio (Mt. 13, 46), el dracma perdido (Lc. 15, 8), el dinero
que recompensa a los jornaleros enviados a la vifia del Sefior
(Mt. 20, 10), son otras tantas imigenes monetarias que desig-
nan algo incomparable, sin comin medida con el costo y el es-
fuerzo necesarios para obtenerlo. Son otras tantas imégenes
paradojales de la gratuidad del Reino.

¢ Karl Marx, 1880. Notes sur le traduité d’economie politique d’Adolph Wagner. Oeuvres
complétes. Economie. Gallimard, 1968, t. 2, p. 1534.

7 Karl Marx, Le Capital (El Capital), Livre 3, Editions sociales 1976, t. 3, p. 741.
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Esa gratuidad toma rostro humano. No que haya confusién
simplista entre Cristo y el dinero, sino porque el dinero, en esas
pardbolas evangélicas, representa a Cristo ausente. El dinero,
signo de la presencia del Amo cuya vuelta se espera, se mani-
festaba ya en la parabola de los talentos (Mt. 25, 14-30, Le. 19,
12- 27). La parabola del Buen Samaritano refuerza el trazo. El
Samaritano, segin el evangelista Marcos (10, 35), deja al posa-
dero dos monedas por su ausencia (él sigue su viaje), signo efi-
caz de la compasioén. Esta marca podria dar sentido a la relacién
sugerida por Nicolds de Cusa en el siglo XV que atribuia un
caracter cuasi numismatico a la hostia®.

Un paso méas es dado por la parabola del administrador
infiel (Le. 16, 1-13). Utilizando el dinero de su amo en provecho
de sus compafieros comerciales, el administrador no ha optado
contra Dios en favor del dinero. No ha acaparado dinero. Segin
toda verosimilitud, al hacer rectificar por cada uno de los deu-
dores de su amo la cifra de su deuda, no las revisa arbitraria-
mente a la baja, sino renuncia a la parte de beneficio personal
que habia previsto cobrarles, para no exigir de ellos sino el
reembolso de su deuda real. La gratitud que espera de ellos a
cambio es entonces legitima, en la medida en que no se apoya
sobre una injusticia, sino por el contrario sobre un restableci-
miento de la justicia. Otros versiculos que hacen del dinero el
signo del Reino futuro: el hombre fuerte (Beelzebul) que no deja
forzar el cofre de su casa (las almas que tiene prisioneras, libe-
radas por “el mas fuerte” que sobreviene: Cristo - Le. 11, 21), el
servidor fiel a quien el Amo estableceria sobre todos sus bienes
(Mt. 24, 47; Lc. 12, 44), la seriedad con que conviene manejar “el
dinero engafioso”, son otros tantos simbolos de la plenitud que
la riqueza terrestre designa desde lejos. “Si, pues, no fuisteis fie-
les en el dinero injusto, jquien os confiara lo verdadero? (Lc.
16, 11).

A la inversa, cuando el signo ocupa el lugar de la cosa
misma, cuando el dinero no recurria a otra cosa que a si mismo,
se instala una fascinacién diabélica. En lugar de desempefiar su
papel de sim-bolo que retine, el dinero desempeiia el papel con-
trario, el de did-bolo que separa y aisla. La parabola del sem-
brador en los tres sindpticos presenta al dinero en esa légica
mortifera. Las espinas designan en ella el cuidado de las rique-

® Marc Shell, op. cit., pag. 111.
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zas (Lec. 8-14), méas aun su seduccion (Mt. 13,.22; Mec. 4, 19). El
seductor capta el deseo e invita al narcisismo, juega con los efec-

tos del espejo y encierra al sujeto en una autonomia ilusoria. A

la manera de Harpagén fascinado por las cifras de su cuenta
o hace incapaz de ver en él el

bancaria, la seduccién del diner i €
signo de una relacién que ha de nacer, que se revelaria como via
de salvacién. Asi el hijo prédigo sélo ve lo que le corresponde (Lc.

15, 12) y el hermano mayor hace el descuento de sus méritos en
lugar de abandonarse uno y otro a la ternura del Padre (Lc. 15,
29). Y el rico, en otra parébola, descubre demasiado tarde que
Dios se ocultaba (parafraseando al Maestro Eckhart) en el deseo

del pobre Lazaro (Lc. 16, 21).

La deuda y el dinero

.Condena sin apelacién, signo del Reino, o entre los dos,
practica llena de urbanidad, qué elegir? Los mandatos de Jesus
ponen balizas al discernimiento: “Prestad sin esperar nada a
cambio” (Lc. 6, 34). “Haceos amigos con el dinero injusto para
que cuando llegue a faltar os reciban en las moradas eternas”
(Le. 16, 9). “Vended vuestros bienes y dad limosna” (Lec. 12, 33).
Se dirfa que hay que crear con el dinero una red de deudores. Y
se piensa inmediatamente en el trabajo del banquero avido de
prestar dinero en vista de un rendimiento pecuniario. No se tra-
ta de esto en los evangelios puesto que los deudores no pagaran
en dineros, sino en reconocimiento de lo que habia de divino en
el gesto del donante. Si la férmula célebre: “dad y se os dara”
(Lc. 6, 38), puede prestarse a confusién, la orden al joven rico es
sin ninguna ambigiiedad: “Anda, vende lo que tienes, daselo a
los pobres, y tendras un tesoro en los cielos. {Luego ven y sigue-
me! (Mt. 19, 21). Todos esos mandamientos ponen en valor una
deuda moral.

Ahora bien, la deuda, asi sea moral, y el dinero, hacen
causa comin. La cosa es subrayada aqui por el detalle segiin el
cual hay que vender antes de dar, lo que implica una transac-
cién monetaria. Deuda y dinero son ligados por dos razones.
Primero, porque el dinero permite cancelar la deuda. Es, como
dicen los juristas, su poder liberatorio. Pago, estoy libre. Luego,
porque el dinero es un crédito. No hay acreedor sin deudor. El
dinero es un crédito a la vista sobre una comunidad de pago.
Crédito a la vista porque en todo momento, puede ser ejecutado
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contra un vendedor. Crédito universal reconocido por la comu-
nidad de todos los que aceptan mi dinero en pago de mi deuda.

El poder liberador del dinero es vivido desde el s. XVIII
como el vector de dos valores caros al Iluminismo, la libertad
individual y la igualdad. El dinero permite romper las solidari-
dades de proximidad y los vinculos familiares para comprar més
lejos, més tarde, a un proveedor anénimo, segin los criterios
arbitrarios del que paga. El mendigo que prefiere el dinero al
sandwich de igual valor, o el nifio que prefiere el dinero de bol-
sillo a un regalo en especie, sienten los dos, inmediatamente,
que el dinero es una libertad. Libertad limitada al espacio del
mercado, ciertamente, pero libertad real (o por lo menos vivida
como tal). El dinero es también una cierta forma de igualdad. Mi
dinero vale como el tuyo, cualquiera sean mis cualidades pro-
pias o mis intenciones. En esta l6gica de la igualdad por el dine-
ro, el Siglo de las Luces ha ido bien lejos. En el s. XVIII se ha
mejorado el calculo de los intereses compuestos y su aplicacién
a la actualizacién que permite, en una cierta medida, equilibrar
las prestaciones de hoy y las de mafiana. Es todavia en esta mis-
ma época que se aplica el calculo de probabilidades a los proble-
mas de seguro, y que se crean los primeros sistemas de seguros
de vida, con la esperanza de suavizar, en cuanto sea posible, las
desigualdades debidas a los 4leas de la naturaleza o a las cir-
cunstancias.

Los evangelios no son contrarios a esos valores modernos
que conlleva el dinero. Pero cambian su sentido orient4ndolos
no hacia el individuo, sino hacia el préjimo. Ni las condenas, ni
las précticas, ni las parédbolas de Jests comprometen el poder
liberador del dinero. No sélo hay que pagar sus deudas, sino
todavia m4s, Jesus invita a llevar el pago m4s lejos, hasta hacer
de su acreedor un deudor excediendo la reparacién. Es lo que
hard Zaqueo que devuelve el cuadruplo (Lc. 19, 8). Convendria
releer todas las alusiones evangélicas relativas al dinero para
darse cuenta de cémo el dinero es allf valorado bajo su aspecto
de reconocimiento de deuda. Al pagar, quedo libre, dice el hom-
bre moderno. Al pagar, transmito una deuda, sugiere el evange-
lio. He aqui dos actitudes opuestas que se inspiran en dos espi-
ritus diferentes de los que el dinero es el mismo y \nico vector.

Si no se puede servir a la vez a Dios y a Mammoén (Mt. 6,
24; Le. 16, 13) no es a causa de una concurrencia entre Cristo y
el dinero. La verdadera razén es que Dios envia a la postura de
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quien se sabe siempre en deuda con su préjimo.'Mammén ilus-
tra en cambio la actitud de independencia ilusoria del poderoso.
Independencia ilusoria, porque segin el dicho de Kierkegaard,
frente a Dios estoy siempre en deuda. El Sermén de la montafia
invita a convertir nuestra mirada, a desprende;r}(?s de una vi-
sién de un Dios juez implacable, que envia a prisién y hace pa-
gar “hasta el ultimo centavo” (Mt. 5, 26), para remitirse a la
comprensién del hermano. Si es necesario renunciar a todos sus
bienes para ser discipulo de Cristo (Lc. 14, 33), es porque el dis-
cipulo es rico de la deuda hacia el Sefior. Y se puede interpretar
a Jesus en casa de los ricos (Mt. 9, 10; Mc. 2, 15; Le. 5, 29), no
sé6lo como una téctica apostélica, sino también como el reconoci-
miento divino de la dependencia humana. En ese mismo espiri-
tu, Jests acepta el apoyo de las mujeres de condicién (Le. 8, 3)
y utiliza el dinero sin reserva mental (Jn. 13, 29; Mt. 17, 27).

A la luz del Evangelio que toma en serio al dinero en su
doble faz, libertad y dependencia, la férmula que se ha hecho
proverbio “quien paga sus deudas se enriquece” refleja la posi-
cién del pequeio burgués que suefia con la independencia. El
deudor implacable (Mt. 18, 24) es la imagen de todo hombre que
tiene una deuda con Dios, deuda enorme, inextinguible. La
parabola provoca no el deseo de librarse de ella sino el de reco-
nocerla, practicando hacia los hermanos el mismo perdén. Asi se
debe invitar a nuestra mesa a los que no pueden retribuir (Lc.
14, 13), y pedir, segin la férmula del Padrenuestro, la gracia de
reflejar hacia nuestros hermanos el perdén recibido del Padre.
Pedimos al Padre que nos perdone nuestras deudas como noso-
tros las perdonamos a nuestros deudores (Mt. 6, 12, Lc. 11, 4c¢).
Es porque nadie puede pagar a Dios su rescate, como dice el sal-
mista, por lo que el perdén acordado a los que nos deben apare-
ce como la expresién del amor, o ain, segin otra formulacién,
como la realizacién de un precepto imposible.

El precepto imposible

Un rico no puede salvarse. Pero lo que es imposible al hom-
bre, Dios puede realizarlo. Volviendo la imagen, el apéstol pre-
tendia que Dios en Jesucristo nos enriquecia con su pobreza.
Nos encontramos ante una aporia mayor. Si se quiere admitir
que no se trata aqui de un “oximoro” que yuxtapone al precepto
que obliga con lo imposible a lo que nadie est4 obligado, si se
quiere admitir que los evangelios no cultivan los juegos de pala-
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bras, entonces el cristiano no puede ser condenado a ser des-
cuartizado entre dos posiciones contradictorias: un voluntaris-
mo que procura pagar sus deudas para adquirir su libertad indi-
vidual, un fideismo que se abandona en nombre de la generosi-
dad divina.

La aporia del dinero en los evangelios, dinero a la vez con-
denado y simbolo del Reino, no puede ser resuelta sino en la
practica de un amor inspirado por Cristo. Es asi como la peca-
dora muestra su reconocimiento (Lc. 7, 47) por sus obras de
amor, no por su cuidado de quedar descargada (como si ella
pudiera pagar el perdén de Dios). Asi la viuda que pone en la
colecta del templo “todo lo que tenia para vivir” (Lec. 21, 4) es ala-
bada por Jesus. Y los trescientos dineros vertidos en perfumes
no hacen injuria a los indigentes, en la exacta medida en que
ellos expresan el amor que la pecadora primero, y finalmente
cada uno, debe a los pobres. Esa superacién de la aporia del
dinero en los evangelios se vive en la alegria, como los gastos
alocados que pesan poco cuando son hechos para la amada,
mientras ellos parecen insoportables cuando son obligados o
demasiado anénimos.

Una concepcién méas completa del dinero ayuda a superar
las aparentes contradicciones evangélicas. El dinero no libera al
deudor sino transmitiendo al acreedor otra deuda, colectiva
ésta. El dinero transmite un poder en forma de créditos solida-
rios. No es, simplemente, segiin la ideologia de la Ilustracién, un
poder de libertad individual; es también una parte de libertad
colectiva transmitida al préjimo, un modo de ponerse en sus
manos.

Salvaciodn y rescate

En el antiguo Israel existe la practica del kofer. Cuando
alguien ha causado sin quererlo la muerte de otro, es posible
cancelar el conflicto gracias a una suma de dinero que simboli-
za la renuncia a la venganza, cuando ésta podria ser ejercitada
legitimamente (cf. Ex. 21, 30). Aceptar el principio del kofer (al
que no se puede obligar ni a la parte lesionada, ni a la parte cul-
pable) equivale entonces a hacer gracia, menos sustituyendo
una pena por otra (la vida de un hombre no equivale a una suma
de dinero) que prefiriendo la conciliacién a la violencia. Dios
mismo est4 dispuesto a esta actitud de misericordia (cf. Is. 43,
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3-4, jque se puede comparar ttilmente a la manera c6mo un ¢gp,.
flicto se resuelve sin conciliacién en 1 Re 2!).

En el dominio cultural, la ofrenda. s.acrf'ﬁ.cial.asume ung
funcién andloga a la del kofer en el dominio civil. Dios se map;.
fiesta alli como Goél (Redentor), como el pariente préximo que
rescata, “da la expiacién” por el que no puede satisfacerla por g
mismo.

Lo que Dios da es la sangre de la redencién “esta sangre, yo
os la he dado en el altar, para la expiacién de vuestra vida” (Ly.
17, 10-12). ;Por qué la sangre? Porque la vida est4 contenida ep
ella (Gen. 9, 4; cf. Lv. 17, 14; Dc. 12, 23). Puesto que el hombre
debe dar su vida (el perdén no se concede sin reparacién) Y no
“puede pagar su rescate” (fr. Sal. 48, 8-10). Dios mismo va a dar
una realidad altamente simbdlica de la vida, para que el hom-
bre pueda darla a su vez, sabiendo bien que esta capacidad de
dar es ella misma un don de Dios; no es el incentivo de la ganan-
cia lo que impulsa a Dios a pedirle al hombre su don. Como dice
Ireneo: “El Sefior ha ensefiado abiertamente que si Dios solicita
de los hombres un oblacién, es para el mismo que la ofrece, es
decir para el hombre (Contra las herejias IV, 17, 1).

En Jests, el Cordero de Dios que vierte su sangre “en res-
cate por la multitud”, se hace manifiesto que Dios ha elegido
hacerse deudor en lugar del hombre, y pagar con su persona. Si
hay rescate, ;a quién es pagado? No por cierto al Demonio, como
si €l tuviera derechos sobre el hombre (a pesar de la vieja teoria
de “los derechos el Demonio”). Sin embargo, sigue siendo verdad
decir que hemos sido rescatados, y a gran precio (1. Cor. 6, 20;
7, 23). Pero precisamente la légica del amor de Dios ha subver-
tido la del deudor y el acreedor. En su sacrificio pascual, Jesis
ha utilizado, de modo prudente, el dinero y la deuda en su pro-
vecho, obrando asf por excelencia como “Hijo de la luz”, y susti-
tuyendo en légica de salvacién la légica de servidumbre de los
“hijos de este mundo”.

El perfume de gran precio vertido sobre Jestis “en previsién
de su entierro” (Jn. 12, 7) responde a otro perfume traido por los
magos al pesebre de Belén (Mt. 11). Se podria decir que toda la
vida de Jesus, del pesebre a la tumba, est4 bafiada en un perfu-
me de dinero. Pero se podria afirmar con razones igualmente
Justas que nunca hay cuestién de dinero en los evangelios. Hay
cuestién de salvacién. De una salvacién que pasa por Dios en
Jesucristo, y que se expresa por los medios humanos de los que
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forma parte el dinero. No Dios ni Mammén, el dinero en los
evangelios es tratado sin dimisién ni ideologia; reenvia perma-
nentemente al discernimiento pleno de la caridad, la discreta
caritas que abre la via estrecha, realista y salvadora, que aleja
tanto del suefo como de la fascinacién.
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