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¢EL REINO DESDE AQUI ABAJO?

Xavier Morales”

Abramos al azar alguno de esos viejos manuales de
espiritualidad que llenan nuestras bibliotecas monasticas. Se nos ex-
plica que si “la Gltima perfeccion del redimido”, es “el reino del Pa-
dre”, “el mas alto grado del estado mistico, que anticipa, de una cier-
ta manera, la perfeccion final, es llamado entonces con razén por los
misticos “reino del Padre” o “reino de los cielos”' . Para decirlo mas
simplemente: la mistica es el reino de los cielos desde aqui abajo.

Verdaderamente...

La anticipacion del traslado

P.M. Beaude, en un articulo muy sugestivo?, esboza una
tipologia de las realizaciones. Para el judaismo, el “cumplimiento de
las Escrituras” se declina segun tres niveles: 1. Cumplimiento, es el
pasar de la letra al sentido, es estudiar y comprender la Torah (el
midrash). 2 Cumplimiento, es pasar de la ley a su puesta en practica,

* Monje cistericiense en Notre Dame d "Acey (Jura).
' Anselm Stolz, Théologie de la mystique, Chevetogne 1939, p.237.
2. S6lo hay una consumacion cristiana?”, Revue des sciences religieuses 68/3 (1994), pp.325-

336.
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¢El Reino desde aqui abajo?

es observar la Torah (la halakhah). 3. Cumplimiento, es el pasar de
las promesas escritas en la Torah a su realizacion, es el fin de la histo-
ria y la venida del reino de Dios (el mesianismo).

Me gustaria retocar y desarrollar estas tipologias dandole una
determinacién temporal mas precisa. Tendriamos entonces: 1. El cum-
plimiento cercano, declinable bajo dos aspectos, a menudo articulado
el uno al otro como dos etapas sucesivas: a. la practica de los manda-
mientos (praxis); b. el conocimiento del misterio (grosis). 2 El cumpli-
miento en un futuro proximo, es decir en el interior de la historia: el
mesianismo en sentido restringido. 3. El cumplimiento en un futuro
lejano, es decir por una articulacién del cumplimiento con el fin de la
historia (eschaton): el escatologismo. 4. La mistica, definida, lo hemos
Visto, como anticipacion de esta relacion escatologica, traeria el futuro
sobre el presente de la experiencia. De esta vuelta de la relacion a la
anticipacion querria hablar en este articulo, a través de algunas figuras
emblematicas de la historia de la espiritualidad cristiana.

El Nuevo Testamento

Evidentemente habria primero que estudiar codmo, en el inte-
rior mismo del corpus del Nuevo Testamento, se opera una progresi-
va vuelta de lo escatolégico a 1o mistico. Como no soy exegeta, s6lo
propongo un bosquejo de lo que habria que sostener.

Se podria comenzar por notar cOmo esta vuelta toma su im-
pulso desde las parabolas por las cuales el Jesis del evangelio de
Marcos describe el reino de Dios: Jesus descalifica tanto el mesianismo
(consumacioén a corto plazo) como lo puramente escatolégico (cum-
plimiento postergado al final), presentando el reino como inminente,
pero con una inminencia problematica. La semilla que brota sola y el
grano de mostaza de crecimiento inesperado (Mc.4,26-32) describen
un proceso misterioso, como si el acontecimiento del fin, lo que no
ocurrira sino al final, hubiera comenzado ya. Lo que es una contra-
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Xavier Morales

diccidn, o por lo menos una paradoja, ya que el acontecimiento del
fin, por definicion no tiene lugar sino de golpe, rompiendo de un
corte el hilo de la historia.

El evangelio de Mateo, en las parabolas que agrega a las de Mar-
cos, ya desarrolla la paradoja (la levadura en la masa, 13,33), ya la esfu-
ma volviendo a llevar el reino de los cielos a una temporalidad
escatoldgica: la parabola de la red (13,47-50) habla explicitamente del
“fin del mundo”., y hace coincidir la llegada del reino con el juicio final.

El evangelio de Lucas descalifica la interpretacion temporal.
Los fariseos preguntan a Jesus “cuiando vendra el reino de Dios”
(17,20), y Jests responde: (se encuentra) “en medio de uste-
des”(17,21). Dicho de otro modo, la llegada del reino no es una cues-
ti6n de tiempo, sino una cuestion de lugar.

El evangelio de Juan pediria solamente para €l un estudio
amplio. Baste mencionar el reemplazo de la temética de la inminencia
del reino de Dios por la presencia misteriosa del Resucitado en los
creyentes. A pesar de un cierto juego entre las diferentes partes (dife-
rentes redacciones), del discurso después de la Cena, el horizonte
escatologico se esfuma. Asi, cuando Marta dice a Jesds “mi hermano
resucitara en la resurreccion, en el ultimo dia”, la reprende y corrige
su futuro en un presente gramatical: “; Yo soy la resurreccion!”(Jn.11,
24-26). Se puede decir que Juan es una etapa decisiva en el vasto
movimiento de desescatologizaciOn (Ent-eschatologiesierung!) del
reino de Dios que corre a través de la historia de la espiritualidad
cristiana. Por otra parte, al evangelio de Juan se lo llamara el evange-
lio “mistico”. Lo que nos conduce a considerar, con Origenes, el pri-
mer sentido que puede tomar el adjetivo “mistico”: el sentido escon-
dido de las Escrituras.

Origenes y Evagrio

Primer sintoma de esta “desescatologizacién” del Reino de
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¢El Reino desde aqui abajo?

Dios en Origenes (m.en el 253): por una parte, en la parte de su Tratado
de los principios consagrada a la escatologia (Mt.28,20: “fin del mun-
do”, no se encuentra ninguna mencion del “reino de los cielos”; por
otra parte, cuando Origenes debe comentar a lo largo del texto las men-
ciones de la expresion “reino de los cielos” en el evangelio segun San
Mateo, no habla jamas de “fin del mundo”, y en cambio alude casi
sistematicamente a Lc.17,21. En sintesis, “fin del mundo” (escatologia)
y “reino de los cielos” se encuentran disociadas la una de la otra.

Tomemos un primer ejemplo. Origenes® debe comentar una
parabola donde Jesiis compara el reino de los cielos con un tesoro
escondido en un campo (Mt.13,44). Se esperaria que el comentario
de una parabola consista en elucidar aquello que comparado (aqui, el
tesoro escondido en el campo) dice sobre la realidad comparada (el
reino de los cielos). Pero en lugar de eso, Origenes hace entrar una
tercera realidad, y por ello, escamotea el reino de los cielos entre la
pardbola que se supone ha de representar, y esta tercera realidad. El
comentario consiste entonces en elucidar esta tercera realidad “es-
condida”, “mistica”, “espiritual”. En este caso, Origenes propone dos
interpretaciones: 1. el campo, es la Escritura y su sentido aparente,
literal, y el tesoro es su sentido escondido; 2. el campo es Cristo, y el
tesoro, son “los tesoros de sabiduria y de conocimiento escondidos
en Cristo” (segin Col.2,3). A fin de cuentas, ‘el reino de los cielos”
del que habla el texto designa de hecho la Escritura, o Cristo mismo.
Pero entonces entrar en el reino de los cielos consiste en pasar del
sentido literal al sentido espiritual de las Escrituras, que es el reino de
los cielos, tal como este sentido es ensefiado por la Palabra viviente,
Cristo. Una tal “conversion™ no es referible al s6lo instante
escatoldgico, sino a todo instante de la vida de aqui abajo, de manera
que finalmente el reino de Dios se encuentra en toda alma en quien
viene a habitar la Palabra segiin Lc.17,21.

3 Commentaire sur I'Evangile selon Matthieu, X, 5, SC 162 p.156-159.
4 Esta es la interpretacion origeniana de Mt.4,17 en el Commentaire sur I'Evangile selon
Matthieu, X, 14, SC 162, p.198.
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Xavier Morales

La vuelta sistematica de lo escatologico a lo alegorico o a lo
tropologico es asumida explicitamente. Asi, de Mt.4,17, Origenes dice
que esto “no se relaciona con el tiempo, sino con las acciones y la
actitud moral™ . ““Ver al Hijo del hombre venir en su reino” (Mt.16,28),
no es verlo en un futuro escatoldgico, es verlo en el presente, cada
vez que se aprehende “la trascendencia de la Palabra”®. El reino de
Dios “viene con poder” (Mc.9,1), no al fin de los tiempos, sino “cuando
ya no se esta mas bajo el reino del pecado, que reina sobre el cuerpo
mortal de los pecadores, sino que se esta siempre sometido a Dios, el
Rey del universo, cuyo reino esta, por un lado potencialmente dentro
nuestro y, por otra parte se encuentra efectivamente y como lo dice
Marcos, con poder, y ya no con debilidad, dentro de los solos perfec-
tos”. La realeza de la que se trata no es mas la realeza escatologica,
sino la realeza de algin modo natural de Dios en tanto que creador’.
El reino, en Origenes, no es una realidad espacio-temporal, sino una
actitud moral-relacional, que implica por un lado la soberania (el rei-
no deviene la realeza) y por otro lado, la sumision. En lo que se pue-
de ver también en un ultimo pasaje que querria citar sobre todo por-
que Lampe, pero también Montcheuil® y Balthasar® lo han citado
para mostrar que el reino es Cristo mismo.

En realidad, Origenes juega sobre la ambigiiedad de la pala-
bra griega basileia, que puede designar tanto el dominio espacio-
temporal sobre el que se ejerce el poder real como el poder real mis-

5 Comentario sobre el Evangelio de Mateo, XII, 14, PG 13, col.1012-1013.

¢ Idem, XII, 35, PG 13, col. 1065

7 Sobre esta distincion, cf.Juan Criséstomo, hom.39,6, Sobre I Cor, citado por G.Lampe
“Some notes on the significance of basileia tou theou, basileia christou, in the greek Fathers”,
Journal of Theological Studies 49 (1948), pp.58-73.

8 Yves de Montcheuil, Le royaume et ses exigences, Paris, 1957, pp. 16-18, contiene una
excelente exposicién pequeiia de teologia biblica.

® H.U.von Balthasar, “Le royaume de Dieu et I"Eglise », Communio X1/3 (Mayo/Junio
1986)pp.4-12 resume las paginas magistrales de La gloire et la croix, Nouv.Alliance, IV La
urgencia del tiempo, en particular, pp.144-152: como para Jesus, Resurreccion y Parusia
coinciden en “el tiempo propio de Jesis, devenido psicolégicamente a-temporal en la Cruz”,
mientras que para los discipulos, Resurreccion de Jesus y Parusia no coinciden (p.153), de
manera que esta no coincidencia abre un tiempo para la Iglesia y para la humanidad (p.160).
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¢El Reino desde aqui abajo?

mo.. En este ltimo sentido, la basileia es un nombre abstracto (un
“atributo”, epinoia, 0 una “virtud”) que Origenes clasifica con otros
nombres abstractos: Cristo “es el rey de los cielos — € incluso es la
sabiduria en si, la justicia en si, y la verdad en si, puede ser también,
n este sentido, la realeza en si (autobasileia)”. Decir a los pobres
que “la realeza les pertenece” (Mt.5,3) es decir, por metonimia, que
“Cristo les pertenece, en la medida en que es la realeza en si, cuando
reina, segun cada uno de sus atributos, sobre aquél que no estd mas
sometido al reino del pecado...es decir, reinando en tanto que Elesla
justicia, en tanto que sabiduria, en tanto que verdad, y todas las otras
virtudes, sobre aquel que, revistiendo la imagen celeste, se ha hecho
cielo, y sobre todo poder angélico, asi que sobre aquellos que no solo
en este siglo, sino también en el siglo por venir, son llamados santos
y signos de este reino”'. De estas tiltimas palabras, surge evidente-

mente que no hay que esperar el fin de los tiempos para poseer el
reino de los cielos.

La interpretacién “mistica” de la Escritura esbozada por Ori-
genes es radicalizada por Evagrio Péntico "' (m. 399), segun el prin-
cipio siguiente: “No has de imaginarte que los tiempos y momentos
(Hech.1,7) sean sensibles. Se trata de niveles determinados de cono-
cimiento producidos por el sol inteligible”. En consecuencia, “el dia”
y “la hora” de Mc.13,32 son privados de su sentido temporal e inter-
pretados como diferentes niveles de conocimiento. “El dia” es “una
percepcidn exacta de los atributos de Dios”; “la hora” es “la contem-
placion de la unidad y de la monada”. En cuanto a la “resurreccion”,
es el “pasaje del conocimiento material a la contemplacién inmaterial”,
que acontece en el “Gltimo dia” (Jn.6,40), lo que no le asigna un pla-
zo escatologico, sino que significa solamente que se ha llegado en-
tonces “al conocimiento junto al cual ya no hay otro”. En este senti-
do, el reino de los cielos de Mateo “es la impasibilidad del alma, con

10 Comentario sobre el Evangelio segiin Mateo, XIV, 7, PG 13, col.1197.

' En la carta 8,7 erradamente considerada en la correspondencia de Basilio de Cesarea,
ed.Y.Courtonne, I, p.30-31.
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el conocimiento verdadero de los seres”, mientras que, segin una
distincion sutil, el reino de Dios de Marcos, como la vida eterna de
Mt.19,29 y de Juan, es “el conocimiento de la Santa Trinidad”'?. El
reino no es mas el fin del mundo, es el fin de la ascesis monastica. El
reino es definitivamente mistico, no ya sélo en el sentido que da lu-
gar a una interpretacion alegorica, sino porque designa una experien-
cia mistica en el sentido moderno del término.

Simedn el Nuevo Teélogo

Simeon el Nuevo Tedlogo (m.1022) es una auténtico mistico en
el sentido moderno del término, y sus himnos describen una experien-
cia interior indecible, para refuerzo de los oxymoros. Su tesis, retomada
incesantemente, y que toma de su experiencia personal, es la siguiente:
“es desde aqui abajo que hay que recibir el reino de los cielos entero, si
quieres entrar (en €l) después de tu muerte”. Contra la objecion segun
la cual no lo poseemos todavia sino por la sola fe y la esperanza™'?,
Simeo6n comenta las parabolas del reino de los cielos. Por ejemplo'?, el
negociante de perlas que vende todo lo que tiene, no con la esperanza
de encontrar la perla de gran precio, sino porque ya la ha encontrado.
Para Simeon, el traslado de la plena posesion del reino al final (al final
de la vida) no es sino una excusa “para no querer buscarla, no querer
encontrarla, no querer vender tus bienes y llevarte el reino que tienes
dentro de ti (Lc.17,21) con tal que lo quieras”.

Simeon insiste no solo en la posesion anticipada desde el pre-
sente del reino de los cielos en la experiencia mistica, sino sobre la
plenitud de esta posesion anticipada: “lo he encontrado...todo ente-
ro, como un fuego, realmente, en medio de mi corazén'®. Todo ocu-

12 Traité pratique, 2-3, SC 171, pp.499-501; Kephalaia gnostika 1V, 42, PO 28, p.155 ; V,

30, p.189.
13 Hymne XVII, respectivamente vv.750-754 y 558-559, SC 174.

14 Idem, vv.533-586.
'S Hymne X1, vv.75-78, SC 156, p.238.
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¢El Reino desde aqui abajo?

Ire “como si ese sol que todos ven, se lo viera descender en el interior
del corazén y habitar plenamente™ . Se llega a esta paradoja: en la
anticipacion mistica, la parte vale por el todo, ... abarco y veo el
todo en lo poco”. La experiencia mistica limitada en el tiempo y en
cualidad anticipa y vale por la visién bienaventurada eterna y supre-
ma: “contemplo solamente una gota del abismo, pero como una gota
basta para conocer la totalidad del agua”'”. No se puede ya decir que
la experiencia mistica es solamente una anticipacion y una parcela de
la bienaventuranza escatolégica —en la medida en que la anticipacién
y la parcela valen realmente por todo lo por venir. De alli a concebir
explicitamente una “escatologia del presente”, no hay sino un paso...

Kierkegaard, Barth, Bultmann. Zundel...

Es curioso el ver alineados juntos, en el tema de la “escatologia
en el presente”'®, a un mistico bizantino, un filésofo danés, un teélo-
go luterano, exegeta de la desmitologizacién, y un espiritual catdlico.
Para no citar sino a Bultmann: “Cristo es el acontecimiento
escatologico siempre presente en cada instante”'®. En cuanto a
Maurice Zundel, retomando la oposicion agustiniana entre lo exte-
rior y lo interior, y en un ambiente joanico donde, como lo hemos
visto, el término escatolégico se empalidece en beneficio de una
presencia actual del Sefior en aquellos que creen en El, puede escri-
bir: “...el reino se encontraba en ellos, el cielo habia emigrado en su
corazon...este reino y este cielo, habian de llegar a serlo”? .

16 Hymne VIII, SC 156, p.220.
17 Respectivamente Hymne XI, vv.64 y 59-60.

18 Buenos resumenes y critica por J.Moltmann, La venue de Dieu. Eschatologie chrétienne,
Paris, Cerf, 2000, pp.353-354.

19 R.Bultmann, “Histoire et eschatologie dans le Nouveau Testament”(1954), en Foi et
Compréhension Il Eschatologie et démythologisation, Paris, 1969, pp-112-128, sobre todo
126-128, y aqui p.127.

20 M.Zundel, Morale et Mystique,(1961), Anne Sigier, 1999, pp.4 9-50.
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En todos estos ejemplos, la mistica opera una vuelta llamati-
va: lo que el cristianismo habia trasladado al final (escatologia), pre-
tende anticiparlo, y por este hecho, neutralizar su término. Se podria
sin embargo oponer a esta mistica euférica, de la cual el oriental
Simeon el Nuevo Tedlogo es uno de los representantes mas caracteri-
zados, una mistica de lo faltante, una ritmica de la inquietud, que
encuentra en el occidental Agustin?' su intérprete mas grande. En el
conflicto entre el ya y el todavia no, la anticipaciéon mistica pierde
entonces su virtud eufoérica para no servir sino para avivar lo que
falta: paradoja de una dulzura que hiere, de una “muerte por no mo-
rir: muero porque no muero” (Teresa de Avila).

Guillermo de St.Thierry y Mectilde de Magdeburgo

Esbocemos esta mistica de lo faltante con un sainete divertido
del agustiniano Guillermo de St.Thierry (m.1148). Después de haber
descripto las primeras teofanias probadas por el alma en su busqueda
de Dios, la compara a “una paisana del campo, habituada a la comida
campesina, que después de haber comenzado a saborear esos toques
afectivos en ocasion de su primera introduccion en la corte del rey, es
echada de improviso sin consideraciones, a la fuerza, y no consiente
sino con pena en volver a su casa pobre. Sin cesar, vuelve corriendo
a la puerta, importuna, sucia y ansiosa, como una mendiga, espera,
suspira, mira hacia el interior, ensaya adivinar si le van a dar algo, si
le van a abrir algin dia”?*. Imagen que retoma, todavia con mas hu-
mor, o con mas seriedad la beguina Mectilde de Magdeburgo (m.
hacia 1282-1294):” “Cuando el juego esta en su punto culminante,
hay que abandonarlo.(...) El Dios que florece le dice: “Virgen, debes
partir” A lo cual la virgen responde: “Me has elevado tan alto que no
puedo mas alabarte de ninguna manera en mi cuerpo, sino es sufrien-

21 E] ritmo agustiniano es decripto por ejemplo por E.Przywara, Agustin. Pasiones y destinos

de Occidente (1934), Paris, 1987, pp.112-115.
2 Nature et dignité de I'homme, 10.0L 184, 386 CD.
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¢El Reino desde aqui abajo?

do el exilio y luchando contra mi cuerpo”. Y hela ahi, después de
éxtasis, de nuevo en su cuerpo, que le pregunta: “;Doénde estabas?
No puedo mas. Callate, eres un idiota; quiero estar con mi amado,
incluso si no debieras curarte jamas. Yo soy su alegria, EI es mi sufri-
miento”® .

La experiencia mistica es ambivalente: procura una alegria
inefable, pero deja al alma en una insatisfaccion amarga. Es un
pregusto que no hace sino exacerbar la impaciencia (“Rompe el velo”
grita Juan de la Cruz) y divide el alma que la ha experimentado entre
el recuerdo de la plenitud y la prueba de lo que falta. La anticipacion
mistica, lejos de neutralizar la relacion con el final, redobla la ten-
sion. El gozo que destila no trae la paz, sino la inquietud.

Los limites de la experiencia mistica

El alma entonces no ha permanecido en el palacio del rey sino
por una hora — o, para describir la realidad en el otro sentido, el Sefior
no ha hecho sino una corta visita al alma ahora desolada. Ciertamen-
te, reconoce el cistersiense inglés Gilbert de Hoyland (m.1172), “es
una visita llena de alegria, pero como la neblina de la mafiana, como
el rocio que se evapora con la aurora”(0Os.6,4). La experiencia misti-
ca es parcial: apenas una gota, una gotita. Y no es cuestion de preten-
der, con Simedn el Nuevo Tedlogo, que la gota vale por todo el océa-
no: “alli”, en el cielo,” se trata de la plenitud; aqui abajo, no se trata
sino de una parcela...jAy, como se desvanece rapidamente, este des-
tello y se seca esta gota!”. Nosotros, “los habitantes de la tierra”,
somos quizas “ciudadanos de los cielos”: ciudadanos “inscriptos en
los roles, pero no todavia recibidos en los puestos” ?*. La Gltima eta-
pa del itinerario mistico, “la unidad del espiritu” (1 Co.6,17) entre €l
alma y el Verbo divino no es para aqui abajo.

2 La lumiere fluante de la Divinité, 1, trad. W.Verlaguet, Grenoble 2001, pp.17-18.
24 Tyaité ascétique, 111, 7; luego 6, luego 4; PL 184, col.263-265.
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Es lo que afirma Bernardo de Claivaux (m.1153): el cuarto y
ultimo de los grados del amor descritos en el Tratado del amor de
Dios, “yo no sé si alguno lo alcanza perfectamente en esta vida...si
alguno hace la experiencia que lo diga; para mi, lo reconozco, me
parece imposible”? . En Bernardo, la reconduccion de la experiencia
mistica a la relacion escatoldgica es tanto més manifiesta cuanto es
total: el grado iltimo del itinerario espiritual no puede ser alcanzado
en esta vida, pero tampoco en la vision beatifica de la que gozan las
almas bienaventuradas después de su muerte. Mientras no haya res-
plandecido la gloria celeste “hasta en sus cuerpos, las almas no pue-
den abandonarse totalmente y pasar a Dios”, “ya que no quieren, ni
pueden llegar a su consumacion sin este cuerpo”?. Esta consuma-
c16n es entonces logicamente trasladada a la resurreccion general.

Es lo que nota también Mectilde de Magdeburgo?’ en una cu-
riosa vision: incluso Nuestra Sefiora, elevada sin embargo al cielo en
cuerpo y alma, no ha alcanzado todavia esta consumacion. Si, cabe el
trono celeste, ella ya es “alma y carne, tal como debe permanecer
para siempre”, es “a excepcion de la belleza que el Padre celeste dara
el ultimo dia a todos los cuerpos bienaventurados; Nuestra Sefiora
debera entonces esperar mientras esta tierra flotara en el mar”. Aun
mas, la humanidad glorificada de Cristo resucitado misma lleva las
consecuencias de este traslado escatologico: “mientras que el pecado
dura sobre la tierra, las llagas de Cristo deben permanecer abiertas,
sangrantes, sin dolor”. Es solamente después del juicio final que “Cris-
to debera poner ponerse un vestido tal que no se ha visto jamas”, “es
entonces que las dulces llagas podran curarse como si un pétalo de
rosa se hubiera puesto en su lugar. Entonces se veran las cicatrices

color de amor que no partiran jamas”.

5 I "amour de Dieu, XV, 39, SC 393, pag.160. La misma doctrina en Juan de la Cruz, Cdn-
tico Espiritual A, est.37,3; relacion escatologica acentuada en Cdntico espiritual B, est.38.6.
% Idem, XI, 30, p.136.

27 La lumiere fluente de la Divinité, 11, iii, pp.41-42.
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¢El Reino desde aqui abajo?
El nombre creado de la Trinidad

Pero ante el hecho que se afirma de que el reino de Dios se
encuentra ya ahi, o que para que llegue hay que esperar, al fin del
mundo, no se dej6 jamas de poner la atencion sobre la cuestion que
Jests buscaba justamente descalificar: “para cuando”, y no se ha plan-
teado seriamente “de qué se trata”. Es alli donde las interpretaciones
misticas del reino de Dios tienen todo su mérito, aunque nos haya
parecido a veces escamotearlo o reducirlo a una realidad tercera. En
primer lugar, porque ellas toman en serio la advertencia de Jesus: e/
reino de Dios es un misterio, un secreto que escapa a nuestras repre-
sentaciones naturales, y que solo un don de revelacion puede hacerlo
alcanzar. Y ademas, porque las significaciones que eligen dar al reino
de Dios (el sentido escondido de la Escritura, la divinidad de Cristo,
el Espiritu Santo, la divinizacién del hombre, etc.) dejan justamente
la representacion espacio-temporal descalificada por Jesus, y nos po-

nen en la pista de una comprension relacional del reino de Dios.
Mc.4,11).

Volvamos al evangelio. Sin cesar Jesus nos invita a cada uno
de nosotros a dejar la cuestion del “;cudndo?” sobre la que nuestra
mirada queda decididamente bloqueada, para abrirnos a la cuestion
“¢de qué se trata?”. A esta cuestion, no hay que buscar responder
demasiado rapidamente. Decir que el reino de Dios es un misterio, €s
decir que no lo encontraremos solos. Considerarlo como una cues-
tién nos abre un espacio libre para recibirlo como nos es dado por
Dios, es decir, mas alla de lo que podemos imaginar. Y que todo el
tiempo plantea cuestiones, ;incluso sin escuchar las respuestas? Es el
nifio. Y justamente Jesis nos dice que este reino pertenece a los nifios
(Mc.10,14), y que hay que volver a ser un nifio para entrar (Mt.18,3).

¢ Se me permite concluir dando mi propia interpretacion de lo
que es el reino de Dios? Un poco como Evagrio, diria que el reino de
Dios es la Santa Trinidad. Me explico: el reino de Dios es el nombre
que toma la Trinidad cuando las criaturas son admitidas a participar
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de sus relaciones. Pero “desde ahora somos hijos de Dios”, y partici-
pamos en las relaciones entre el Padre y el Hijo, incluso “si lo que
seremos no ha sido manifestado todavia”(1 Jn.3,2). Desde que el bau-
tismo “en el nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo”
(Mt.28,19) nos ha introducido en el dominio de las relaciones
trinitarias, hemos entrado en el reino de Dios. La filialidad se en-
cuentra €n nosotros como el grano escondido en la tierra, pero co-
mienza a germinar y promete los mas vastos follajes a los pajaros del
cielo (Mc.4,20-32). Para apoyarlo, cito una ultima figura en la histo-
ria de la espiritualidad cristiana, Adrienne von Speyr: “El reino de los
cielos es el reino del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo; el reino de
unidad en el amor del Dios trinitario...su dominio, el lugar donde se
encuentran reunidos...no es un aislamiento cerrado, sino en la aper-
tura infinita de Dios hacia el mundo. Ya que Dios cred el mundo con
el tnico fin de que participara en el esplendor de su reino?.

Traduccidn: Alberto Espezel

%8 Le sermon sur la montagne, Paris, 1989, pp. 9-10.
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