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EDITORIAL ¥

En este dia de gozo para el Seminario, cuando se ve intuitivamen-
#e ur‘nuevo fruto de sus trabajos y esfuerzos, en la ordenacién de uno
de sus hijos, quizd alguien espere haga la apologia del sacerdocio ca-
tolico. Pero creeria que la mejor apologia que se pueda hacer del
mismo es repetir lo ya tan sabido, que tal vez por sabido y oido no
diga mayor cosa a quienes lo oyen y que sin embargo es la realidad
mas excelsa y sublime que se pueda evocar cuando se habla del sa-
cerdote: Sacerdos alter Christus. El Sacerdote, otro Cristo.

¢Qué mas podemos decir, que no se encuentre contenido y re-
basedo en esta sublime realidad? El sacerdote, nos dice Pio XII, es
otro Cristo, ya que estd sefialado con un cardcter indeleble, que le
hace imagen viva de nuestro Salvador; el sacerdote hace las veces de
Jesucristo que dijo: “Como el Padre me envié también yo os envio”
(Jn. 20, 21). “el que a vosotros escucha, @ mi me escucha” (Lc. 10, 16).
Es imagen viva del Salvador por esa identidad ontolégica y sacra-
mental, que no se ve ni se palpa con los sentidos, pero que se capta
con mucha mds certeza y seguridad con la mirada de la fe; esa iden-
tidad es la realidad mds extraordinaria y sublime que podamos pre-
senciar en esta tierra vy es tan real y profunda que el sacerdote, cuan-
do realiza el sacramento para el cual fundamentalmente ha sido or-
denado, no dice: Tomad y comed, este es el Cuerpo de Cristo, ni: to-
mad y bebed, este es la Sangre de Cristo, sino que categéricamente
afirma: Tomad y comed, este es mi Cuerpo, tomad y bebed, esta ey
mi Sangre! Es cierto que no realiza los gestos, ni pronuncia las pa-
labras en el solo nombre propio, sino en el del mismo Cristo; pero
Este, en virtud de aquellas palabras, se constituye presente ahi, bajo
les apariencias del pan y del vino, sometido a la obediencia de aquel
a quien El mismo eligio para constituirlo en el continuador de su
obra segin sus propias palabras: “No me habéis elegido vosotros a
mi, sino que ;yo os he elegido, para que vaydis y deis fruto y vuestro
fruto permanezca”. Y cuando absuelve al pecador —recordemos que
perdonar pecados es propio de Dios y por ello los judios afirmaron

* Homilia predicada por el P. Silvestre C. Paul, con motivo de la Primer:
Tisa del seminarista Alberto H. Casas Riguera.



que Jests blasfemaba— no lo hace con palabras de Cristo sino que
categéricamente afirma: “Yo te absuelvo de tus pecados, en el nom-
bre del Padre, y del Hijo y del Espiritu Santo”. Es que esa identidad
con Cristo lo autoriza a realizar estos gestos y proferir estas palabras;
identidad que se realizé con la transformacién efectuada por la im-
posicion de las manos del Obispo en el acto de la ordenacion sacer-
dotal. Es lo que hemos presenciado y lo ha vivido el nuevo sacerdote
apenas medio die atrds, cuando dejé de ser un simple cristiano y
se modelé mads intimamente con Cristo.

Esta transformacion, con todo lo que ella significa y todo lo que
ella exige, me lleva como de la mano a lo que puede ser el tema de
estas pobres palabras que quieren ser como una meditacion en voz
alta, enderezada de modo especial o este nuevo hermano en el sacer-
docio y a todos los seminaristas que a él aspiran.

Es una ley que en el Cuerpo Mistico que es la Iglesia, toda dig-
nidad lleva aneja una responsabilidad, y la dignidad del sacerdocio
no podia escapar a esta ley, Por eso mismo, ayer, el Obispo, antes
de imponerle las manos al ordenando, ante todo el pueblo le dirigic
estas, graves palabras: “Y ti, querido hijo, que vas a ser ordenado
presbitero, debes realizar, en la parte que te corresponde, la funcién
de ensefiar en nombre de Cristo, el Maestro. Transmite a todos los
hombres las Palabras de Dios que has recibido con alegria. Y al me-
ditar en la Ley del Sefior procura creer lo que lees, enseitar lo que
crees y practicar lo que ensefias”. Frente a la Palabra de la que ha
sido constituido custodio y transmisor el sacerdote, antes que nada,
debe frecuentarla en una lectura asidua y meditada para compene-
trarse de las verdades que ha de creer de modo que, una vez creidas,
las pueda enseiiar y ensefiandolas, mas que con su palabra lo haga
con su vida toda. Para ello es necesario que “medite cuidadose v di-
ligentemente las provechosas verdades que el Espiritu Santo nos
brinda en la Sagrada Escritura vy que comentan los escritos de los
Padres y Doctores de la Iglesia  nos recuerda Pio XII, para que se
hagan carne en su vida.

Sélo de esta manera se ird configurando con Cristo, sumo y eter-
no Sacerdote, Pastor y Maestro, y lograrid creer lo que lea, ensefiar
lo que crea y practicar lo que enseiie; su enseiianza serd asi un “ver-
dadero alimento para el pueblo de Dios” vy su vida “un estimulo para
los discipulos de Cristo” de modo que su palabra y su vida ira “edi-
ficando la casa, que es la Iglesia de Dios”, como se lo recuerde el
Obispo en su misma alocucion al ordenarlo. Y continta: “te corres-
ponde también la funcion de santificar en nombre de Cristo”. Es
evidente que quien primariamente santifica es Cristo. “Para eso he
venido al mundo, nos dice, para que tengan vida y la tengan en abun-
dancia”. Pero Cristo santifica empleando medios con los que derrama
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su vida sobre las almas. Esos medios son principalmente los sacramen-
tos, en funcion de los cuales, y de modo particular del sacramento de
la Eucaristia, el sacerdote ha recibido participativamente el sacerdocio
de Cristo. Una es la victima y uno <2l oferente principal, pero que con-
tiniia su obra de santificacién mediante la instrumentalidad de los ofe-
rentes secundarios “‘por cuyo ministerio alcanza su plenitud el sacrifi-
cio espiritual de los fieles, el que por sus manos serd ofrecido sobre el
altar en celebracion incruenta”. De ahi nace la necesidad de que el
primer santificado sea el sacerdote para que pueda tratar santamente
las cosas santas. Mediador entre Dios y los hombres, estd destinado a
hacer descender hasta éstos los bienes celestiales y elevar hasta el Se-
rior las necesidades de los hombres.

Pero no puede ser un simple puente en esta circulacion de bienes;
no puede ser una simple acequia en este torrente de gracias, sino que
tizne que participar vivencialmente en este sublime intercambio con
una participacion active en la santidad divina. De aqui que la Iglesia,
por medio del Obispo, diga al ordenando: “Date cuenta de lo que
haces e imita lo que conmemoras de tal manera que al celebrar el mis-
terio de la muerte y resurreccion del Sefior, te esfuerces por hacer mo-
rir en ti el mal y procures caminar en nueva vida”. El antiguo Pontifi-
cal Romano en el ritual de ordenacion de sacerdotes mds explicitamen-
te decia: “Procurad mortificar vuestros miembros de todos los vicios
v concupiscencias. Vuestra doctrina sea medicina espiritual para el
pueblo de Dios; el perfume de vuestra vida sea gozo de la Iglesia de
Cristo; para que con la predicacion y el ejemplo edifiquéis la casa,
esto es, la familia de Dios™.

La santidad es el pre-requisito de todo apostolado, si por tal en-
tendemos la extension del Reino de Dios entre los hombres. Por eso
le vida del sacerdote, integramente inmune de todo pecado, mds exce-
lente que la del simple cristiano, debe “estar escondida con Cristo en
Dios”. Adornado con la eximia virtud que su dignidad exige, debe de-
dicarse a completar la obra redentora a la que ha sido destinado por
la ordenacion sacerdotal. Este es el programa de vida que libremente
ha elegido, y por lo mismo ha de ser santo, porque santo es su minis-
terio: “Imita lo que conmemoras”.

El sacerdote, al estar en intimo contacto con los misterios sagra-
dos, no puede menos que sentir un anhelo vehemente de conformar su
vida con la excelsa dignidad de que estd adornado y de orientarla ha-
cia el sacrificio de si mismo, puesto que debe ofrecerse e inmolarse
con Cristo. Por lo mismo, no sélo deberd celebrar la Santa Misa, sino
que la deberd vivir intimamente; sélo asi podrd recibir esa fuerza so-
brenatural que lo transformard totalmente y lo hard participe de la
vida de sacrificio del Redentor.



Escuchemos a San Pablo. Queriendo impulsar a los fieles de Roma
a la santidad, les escribe estas palabras: “Revestios de Cristo”. Este
mandato toca de modo especial al sacerdote. Si quiere participar de
la gloria de Cristo resucitado, deberd primero asimilarse al Cristo del
Calvario. Significa esto que deberd poner su alma en estado de victima,
para participar interiormentz en el sacrificio de Cristo. Deberd repro-
ducir en si lo que realiza en el altar del sacrificio.

Mis hermanos: muchas consideraciones mds podriamos hacer en
torno a este tema tan rico y provechoso para nuestras vidas de sucer-
dotes, pero no quiero abusar de vuestra atencion. Aunque os invito «
escuchar aiin al Obispo que asi habla en su alocucién previa a la im-
posicion de manos: “Al introducir a los hombres en el pueblo de
Dios por el bautismo, al perdonar los pecados en nombre de Cristo y
de la Iglesia por el sacramento de la penitencia, al dar a los enfermos
el alivio del dleo santo, al celebrar los ritos sagrados, al ofrecer du-
rante el dia la alabanza, la accién de gracias y la siplica no sélo por
el pueblo de Dios sino por el mundo entero, recuerda que has sido
escogido entre los hombres y puesto al servicio de ellos en las cosas

de Dios”.

Nadie es ordenado sacerdote para si mismo. Si lo es, es en fun-
cion de servicio para sus hermanos, los hombres, pero segzin una fun-
cion especifica: en las cosas de Dios. Al ser dispensadores de los mis-
terios de Dios, como nos dice el Apéstol San Pablo (I Cor. 4,1), los
sacerdotes estin obligados a servir a Cristo en perfeccién. de caridad y
a dedicarse a la salvacién de sus hermanos con todas sus energias. Son
los apéstoles de la luz, son los apéstoles de la gracia y del perddn, son
los apéstoles de la caridad, v por lo mismo deberan dedicarse con to-
das sus fuerzas a que la luz ilumine a todo hombre, a que la grecia y
el perdon alcance a toda alma y que la caridad abrace a todos sus
hermanos. En su enciclica “Mediator Dei” Pio XII nos dice: “Es abso-
lutamente cierto que Cristo es sacerdote, mas no para si, sino mads bien
para nosotros, presentando al Eterno Padre los votos y sentimientos
religiosos en nombre de todo el género humano; es igualmente victi-
ma, pero también para nosotros, puesto que se inmolé en lugar del
hombre pecador”. Y bien: si nuestro sacerdocio es participacion del
sacerdocio de Cristo, se sigue que, ademds de tener nosotros los mis-
mos sentimientos que tuvo Cristo Jesis, como nos dice el Apostol Pa-
blo, también nuestro sacerdocio debe tener las mismas caracteristicas
que las del sacerdocio de El. Debemos ser sacerdotes para nuestros her-
manos los hombres.

Querido Alberto, queridos seminaristas: Creeria qite en estas po-
bres palabras tenéis trazado un programa de vida. Que quizi pedréis
volver a ellas con provecho, toda vez que la duda o la obscuridad asal-
te a vuestras mentes y no veais claro en vuestra accion. Tedo 2sto o
ha dicho mejor que yo y sintéticamente S. Pedro Crisologo, en una
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advertencie a un sacerdote, y por vuestro bien no me resisto a trans-
cribir sus palabras: “Que seas sacrificado y sacerdote de Dios. No pier-
das lo que te dio y concedié la Divina Autoridad. Revistete de la tii-
nica de la santidad, ciiete el cingulo de la castidad; sea Cristo velo
de tu cabeza; la cruz esté como baluarte sobre tu frente; guarde so-
bre tu pecho el sacramento de la ciencia divina; quema incesantemen-
te el perfume de la oracion; empuiia lu espada del espiritu; hes de
tu corazén un altar y asi resuelto ofrece a Dios tu cuerpo como victi-
ma. .. Ofrece la fe para que la perfidia sea castigada; vractica el ayu-
no para que cese la voracidad; ofrece <l sacrificio de la castidad para
que muera le liviandad; haz que reine la piedad para que desaparesce
la impiedad; ejercita la misericordia para que se destruya la evaricia;
e inmola incesantemente la santidad para que se corrija la estilticic;
asi tu cuerpo serd tu kostia, siempre que no sea herido por ningin

dardo de pecado”.

¢Qué mds podria agregar a estos hermosos pensamientos? Nada.
Solamente quisiera decirte, querido Alberto, que esta Virgen del Ce-
ndaculo, que ha visto crecer tus deseos y tus esperanzas, que conoce
tus gozos ¥ tus tristezas, tus triunfos y tus fracasos en tu vida dec se-
minariste, te conduzca a lo largo de todu tu vida de sacerdote a con-
figurarte mds y mds con Cristo, hasta que llegue tu hora y ella misma
te lleve de la mano « la presencie del mismo Jesucristo, gloria y co-
rona de todos los santos.

P. SILVESTRE C. PAUL
Rector del Seminario
Director de MIKAEL






EL CORAZON DE JESUS Y EL
MUNDO MODERNO

Entre las realidades del mundo sobrenatural aparentemente
-destinadas a ir muriendo poco a poco —aun reconociéndoseles al-
gun valor— se contaba la devocién al Corazdén de Jests. Cierta-
mente no morird. En todo caso estd resurgiendo, reverdecida, a
pesar del crudo invierno soportado.

Los Sumos Pontifices —custodios de la Verdad revelada—,
especialmente a partir de Pio IX, tomaron como empefio 1rrenun-
ciable de su deber pastoral, defender, incrementar e iluminar
el contenido teoldgico, pastoral y mistico de la expresiéon con-
sagrada: “Corazén de Jes(is” como objeto de adoracidn, de devo.
cién y de culto.

Pio XI en su “Miserentissimus Redemptor” y Pio XII en su
“Haurietis Aquas”, recogieron la luz convergente de la Biblia,
del Magisterio y de las Experiencias de los Santos en dos Enci
clicas de wvalor universal. Ambos Documentos son perdurables;
pertenecen al depodsito de la Fe, aun cuando en ellos no haya
definicién alguna ex catedra.

I. FUNDAMENTACION TEOLGGICA

Dos citas de ambos documentos sefialan la densidad doctrinal
v teoldgica de los mismos, que rebasan lo estrictamente piadoso
para introducirnos en todo el Misterio de la Redencién obrada
por Cristo Jesus.

“...En este signo —el Corazén de Jesils— y en esta espiri-
tualidad que de €l resulta se contiene la sintesis de todo el cristia-
nismo y la mejor norma de vida, porque es la que con maés
facilidad lleva a conocer intimamente a Cristo y con més eficacia
impulsa a amarle con ardor y a imitarle con exactitud” (Pio XI).

“El Corazon de nuestro Salvador expresa, en cierto modo, la
imagen de la Persona divina del Verbo, y al mismo tiempo su
doble naturaleza humano-divina, y en €l podemos considerar no
solamente un simbolo, sino también como la sintesis de toda nuestra
Redencién” (Pio XII).



Quisiéramos comenzar con una definiciéon que ilumine desde
el primer momento la fundamentaciéon teologica de este humilde

trabajo.

Cuando hablamos del Corazén de Jesus, entendemos el Ameor
Infinito de Dios que, desbordando desde el seno de la Trinidad,
se vueleca en Jesucristo, y hace participes del Don de su plenitud
y de su vida a todos los que quieran recibirlo. O, méas breve-
mente, el Amor divino y eterno, volcado en Cristo, hecho visible
en El, y desde El desbordando riquezas celestiales, ofrecidas a
toda la humanidad.

Este misterio del ‘Amor divino desbordante se inicia concreta-
mente en la Encarnaciéon del Verbo, se consuma en la Cruz -y
en la Resurreccion.

Como Cristo es Dios y Hombre verdadero, su Amor sera
divino-humano al mismo tiempo, producido por la gracia insondable
de la unién hipostatica, al ser deificado el “totus homo” que es
Jesus: Cuerpo, Sangre, Alma y vida humana. Desde entonces
este Corazén serd el simbolo, el signo, el indice, la expresién
cabal de ese Amor divinothumano.

El hombre —creatura predilecta de Dios—, compuesto de
cuerpo y alma, necesita una forma sensible para que sea mas
hondo y méas asimilable el contenido de este misterio, y para que
su vida en el interior de Cristo sea mas plena y maéas profunda. Y
asi el Amor de Dios se corporizd, tomé rostro humano, y se hizo
visible,

Este misterio es obra del Amor trinitario, del Amor que por
su propia virtud es difusivo y transformante, Amor que se encarnz
en Cristo, y se centra en Cristo. Desde entonces se dan en El, el
Amor eterno que es comun a toda la Trinidad, el Amor sobrena-
tural infuso, y el Amor humano propio de su condiciéon de hombre.

El Amor divino y el Amor humano concurren en Cristo con
todas sus sobreeminentes virtudes. En El habita la divinidad ¢or-
poralmente v todas las cosas subsisten en EL De esta realidad
—Cristo Dios y Hombre— nacen las innumerables riquezas ce-
lestiales que infunden en las almas el culto y la devocién .al
Sagrado Corazén, en sintesis de Pio XII.

Las dos vertientes —Vida divina y Vida humana de Jesis—
se identifican por obra del Amor. Su expresion, su sello, su signo
de identificacién es éste: el Corazén de Jesus.

Ii. EL. SIMBOLO

La lucha por las palabras en el campo teolégico no fue en
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realidad lucha por las palabras sino por el contenido auténtico:
de algunas de ellas. En el contenido de estas palabras estuvo siem-
pre subyacente la misma fe y su debida explicitacion.

Las palabras: Corazén de Jestus pasaron a ser centro de po-
larizacién teoldgica, rodeada de una constelacion de verdades,
ordenadas casi todas ellas a nuestro vivir en Cristo y a la
respuesta que se ha de dar a quien “nos amod primero” (San
Juan).

Lo que mas importa es el contenido de las ipalabras, no su
grafia o su fonética. Y en nuestro caso el contenido radicado de
un modo u otro en esta palabra-simbolo: el Corazon corporal de
Jesucristo.

El contenide de la palabra “corazén” es tan antiguo como
el hombre. El corazén es la sintesis viva del ser humano; es la
expresién mas profunda de su yo. Desde la prehistoria, el corazén
se ha convertido en el simbolo y el signo del amor.

A medida que el hombre se perfecciona, las potencias del
alma —inteligencia y voluntad— se intercomunican mas plena-
mente. El ccrazon se enriquece con la inteligencia y la inteligencia
con el corazon. Es alli, en el corazon, donde se gestan las grandes
decisiones, ¥ por él pasan los grandes impulsos hacia el herois-
mo, hacia el bien, hacia la santidad.

El corazén es la sede del don de si mismo. Al dar el corazdn
entendemos darnos todo, es decir, con la gama infinita de reali-
dades y de valores que hemos recibido y hemos cultivado.

El caldo propicio y el ambiente para que el corazén se en-
riguezca con multiples quilates es la amistad, la que-a su vez
vive y crece dentro del corazén humano.

Los tedloges sefialan que si —por un imposible— Dios fuera
sblo inteligencia no habria creado el mundo, ni habria creado cosa
alguna. Viviria sélo dentro de Si mismo. Pero como Dios es Amor
y el amor produce éxtasis, le urge comunicarse y darse al mismo
tiempo. El amor se extericriza. La inteligencia, en cambio, cuan-
to mas se perfecciona en su entender, méas se interioriza. El cora-
z6n tiende a la accidn, prevocado, sobre todo, desde afuera.

A los santos consagrados a servir, especialmente en el am-
bito de la caridad, se los llama siempre “grandes corazones”. Es-
ta expresién es, ciertamente, pequefia cuando se trata de los san-
tos, y mucho mas pequefla atn cuando se refiere a Dios, pero
es la palabra cumbre en el 4mbito de las relaciones personales.

El corazén es, ademé&s, un puente tendido entre Dios vy el
homore, entre el tiempo y la eternidad. La intuicién es una de



sus cualidades instintivas. “Me lo dice el corazén” es expresién
sagrada que actia a modo de subconsciente.

La razén mno siempre capta las razones del corazén (Pascal).
Sin embargo, alli estan, superando las contrapruebas del tiempo.
Y por lo general triunfan.

Al corazén del hombre bueno hay que reconocerle, como va-
lores casi innatos, la nobleza, la ternura, la sed de sacrificio, la
capacidad de inmolacién, la compasién por el préjimo y el ne-
cesitado, la cordialidad en el trato habitual, el coraje en los mo-
mentos drduos. Finalmente, aunque no en ultimo término, hay
que reconocerle la maravillosa virtud de la misericordia, atributo
privativo de Dios, comunicado por el mismo Dios a las almas de
buen corazén.

No habria santos, no habria martires, si no hubiera corazones.

El dia de su Encarnacién el Hijo de Dios asumié un corazén
humano. Fue entonces cuando se produjo esa maravillosa e irre-
petible conjuncién entre Dios v €l Hombre que es Jests.

También en Jests el corazén es un o6rgano fisico de su Cuer-
po. Pero substancialmente unido a la Segunda Persona de la Tri-
nidad. Este Corazén personificd, desde el primero de sus latidos,
-el Amor divino-humano. Y por la misma riqueza que descubre
el uso de las palabras densas, por la fuerza de sus contenidos,
pasd a recibir el culto de adoracién que ciertamente le es abso-
lutamente debido. El Corazén de Jests se convirtié en simbolo
real del Amor eterno de Dios.

Realmente sera siempre nueva la vigorosa afirmacién del
evangelista San Juan: “Tanto amé Dios al mundo, que le dio a
su propio Hijo”. Y lo dio bajo el signo del Amor, “pcr pura mi-
sericordia”, dira San (Pablo.

HI. LA PEDAGOGIA DIVINA
Y LA VOZ DEL ESPIRITU SANTO

El Corazén de Jests es esencialmente el Amor infinito de
Dios que corre por las venas de Cristo. El misterio de ese Amor
infinito comenzé con la inhalacién del Espiritu Santo sobre todo
el universo. L.a misma creacién asi como la redencién caen bajo
la ley del Amor.

A: lo largo de los siglos Yahveh, el Sefior, fue preparando las
alumbraciones de este misterio. Por esoc toda la Biblia es una
esperanza reveladora de este Amor que se encarnari primero
para luego expandirse copiosamente sobre la Iglesia futura, sobre
los hombres y el cosmos. En el curso de esta larga trayectoria
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—verdadera ruta de Yahveh— entra en juego la pedagogia divina
cuya caracteristica es ir conduciendo primero de la oscuridad a
la penumbra y luego de la penumbra a la plena luz.

Las grandes gestas de Yahveh consistieron en la preparacion
progresiva de los caminos para el reencuentro a través de Cristo.

El descubrimiento y la experiencia de Dios significé para
Abraham el toque con el Absoluto, con el Invisible; como en-
vuelto en llamas, obedeci6 a Yahveh, lo adord, crey6 en El lo
amé y se dejo conducir ppor El. Tcda la historia de la Alianza
responde al designio de este encuentro personal entre Dios y el
hombre de su confianza.

Para Moisés (Deut. 32) Yahveh fue el aguila que expandid sus
alas, cubri6 a Israel, y lo salvé de Egipto.

Los textos de Oseas (cap. XI) parecen resonar aun con una
fuerte carga de nostalgicos recuerdos y dolorosos reproches.
“Cuando Israel era un nifio, Yo lo amé y de Egipto llamé a mi
hijo... Yo ensefié a caminar a Efrain y lo llevé en brazos, pero
no reconocié mis desvelos”. Yahveh se convertira entonces en mi.
sericordia y en perddn. “Con lazos humanos los atraeré, con vineu
los de amor. Yo sanaré sus rebeldias y los sanaré de corazdn”.

Isafas hace alin mas tierna la ternura divina. “;Puede una
madre olvidarse de su hijo y no tener compasién del hijo de sus
entrafias? Pues aunque ella se olvidara, Yo jaméas podré olvidar-
me de ti” (Is. 49).

Jeremias se apoya en una realidad méas profunda. Anticipan.
dose a la gran culpa de Israel, vuelve al punto esencial de origen:.
“He amado con amor eterno. Pcr eso te he atraido, compadecido
de ti” (Jer. 31).

El soplo del amor a través del Espiritu Santo en el Antiguo
Testamento estd saturado del misterio del Amor de Dios, hecho
y revestido sobre todo de misericordia, de paciencia divina, y de
invitaciéon a la conversion.

El Nuevo Testamento es la gran epifania del Amor de Dios
hecho carne en Jesucristo. Con El, el misterio de la condescenden.
cia divina ha bajado al corazén del mundo. El testimonio de la ve-
racidad de Dios a sus promesas es ese nifio 'que acaba de nacer y
que viene a derramar misericordia y no a imponer castigcs. Esta
es su voz de orden: “Quiero misericordia y no sacrificios”. La abo-
licion de los sacrificios en beneficio de la misericordia surgié asi de
la historia de un pueblo para quien el altar de la sangre era ele-
mento esencial en su propia vida.
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“Quierc misericordia y no sacrificios” y la misericordia es pie-
dad, es lastima, es ternura, es perddn, es amor, es Dios.

La perenne enciclica “Haurietis Aquas”, comienza con estos
dos cuadros biblicos:

1. “ ‘Sacaré agua con gozo de las fuentes del Salvador’. Estas pa-
Jabras con que el Profeta Isaias, empleando imagenes llenas de
significado, anunciaba los multiples y fecundos dones que habran
de traer los tiempos cristianos, vienen espontaneamente a nuestra
mente al cumplirse €l primer centenario de aquella fecha en que
nuestro predecesor de inmortal memoria, Pio IX, correspondien-
do a los deseos del orbe catdlico, mandé que se celebrase la fiesta
del Sagrado Corazon de Jesus. Es imposible enumerar los bienes
que €l culto tributado al Ccrazén de Jests infunde en los fieles,
purificandolos, alividndolos con sus consuelos sobrenaturales, y
animéandolos a alcanzar toda virtud.

2. La Iglesia al disfrutar de este don inestimable puede manifes-
tar mas ardientemente su caridad hacia su divino fundador y rea-
lizar, més ampliamente, la exhortacién que el evangelista San Juan
pone en labios del mismo Jesucristo: ‘En el Gltimo dia, el mas so-
lemne de la fiesta, Jesus, de pie, decia en alta voz: Si alguno tie-
ne sed venga a Mi y beba quien cree en Mi. Como dice la Escri-
tura: Rios de agua viva manardn de sus entrafias’ ”.

Extraria el énfasis que pone el Sefior: de pie, en alta voz, co-
mo quien quiere ser escuchado por la grave importancia del men-
saje. Vale decir que ya, en este ahora, del seno de Cristo ha co-
menzado el manar de las aguas. Yo estoy aqui y soy la fuente.
Pero también, una vez bebida el agua, brotaran torrentes de las
entranas de quien la beba.

El seno misterioso de Cristo estd presente en toda la econo.
mia de la salvacién. De este seno manan infinitas riquezas celes.
tiales. Y la primera de todas es su propio Espiritu.

En ese mismo seno nos introduce San Pablo cuando, en su
carta a los Efesios, nos habla del recéndito misterio oculto en Dios
y revelado en Cristo, por el cual se nos da la virtud de recorrer
€l interior de Jesus, midiendo su inmensurable anchura, su altura
v su profundidad.

IV. EL TESTIMONIO DE LOS SANTOS

E1 progreso legitimo de los dogmas nos descubre nuevas reali-
dades contenidas en la revelacién. Al modo de las galaxias y de
los astros, con sus milenios de luz que recién van llegando a la
tierra, los siglos han ido meditandc estas verdades de fe “siem-
pre antiguas y siempre nuevas”, siempre vivas.
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Asi ocurrié con €l misterio del Corazén de Jestis. La luz de
la revelacién no se nos dio acabada, como de una vez, sino que
fue la lenta contemplacién la que se aduend de sus secretos, una
vez adentrada en el Corazon de Cristo.

Alli pudieron pulsar los siglos cémo inciden en el alma del
Sefor el pecado, la indiferencia glacial, y la tibieza de espiritu,
vy al mismo tiempo cémo inciden también la busqueda de Dios, la
sed de Dios, la oracion ferviente, la necesidad de pagar amor por
amor, la reparacién, y su ultima etapa: el fuego de una eminen-
te santidad.

La penetraciéon de los santos —Misticos y Misticas— en este
misterio abismal de la contemplacion divina fue verdaderamente
extraordinaria. Los Misticos nos hablan de lo que han vivido, de
lo que han bebido en esta fuente. La experiencia de Cristo los
condujo a las profundidades de Cristo.

Vale la pena destacar la piedad medioeval, hondamente arrai-
gada y crecida en el contenido mistico de las llagas del Seior, y
preponderantemente, en la llaga del costado. Esta llaga fue suspi-
rada por ellos como un refugio, una morada, un antecielo, un ta-
bernaculo, infranqueable al demonio y al pecado. Pero sobretodo
quisieron entrar alli para alli vivir, amar y morir.

La herida del costado fue para ellos un paso o un poértico de
acceso. La morada no era la herida —el vulnus— sino el latus, el
costado abierto para permitir el acceso a lo mas hondo del cora-
z6n, v del que mané un dia agua y sangre “dando vida a la Igle.
sia y a los Sacramentos de la Iglesia” (Liturgia). La herida fue
el hilo conductor a lo mas profundo del ser de Cristo, su Corazon,
pero su Corazoén incendiado en un infinito Amor.

Las heridas de los clavos, como la herida de la lanza, estan
glorificadas, cristalizadas en su Cuerpo resucitado. Son los trofeos
de la victoria de la Resurreccién después de pasar por todo el
drama de la Cruz.

La herida del costado, muerto ya Jesus, es el certificado de
su muerte, el testimonio final y definitivo de que “nadie tiene
mas Amor que el que da la vida por el ser amado” (Jn. 17,15).

Esta herida inaugura nuevas relaciones entre Dios y el hom-
bre. Comienza entonces —albores de la Iglesia— la historia de
las grandes experiencias misticas, iniciadas con el martirio, con-
tinuadas en las Tebaidas y ancladas durante el mundo medioeval
en el corazéon de Europa.

La invitacién que formulara el Sefior a los Apéstoles —a
Tomas en particular—: “Pon tu mano en la llaga del costado”,



no es s6lo un argumento para afirmar una realidad ya sucedida
sino mas bien para sefialar una trayectoria futura a las almas
interiores hasta llegar al cielo!

Desde el siglo X hasta el XIV inclusive el mundo vivié en
cierto modo una era de santidad. “Por sus frutos conoceréis el
arbol”. Y aquellas generaciones que no sabian leer ni escribir con
caracteres de tinta, sabian leer y escribir con caracteres de sangre
_arrancada por el pecado y felizmente entregada a los hombres para
que éstos pudieran introducirse en Cristo y verlo por dentro.
jCuanto leyeron, cuanto meditaron, cuénto intuyeron!

V. LA CONTRADICCION

Aci entra también en vigencia otra afinmacién biblica: “El
arbol que da frutos debe ser podado para que dé frutos con més
abundancia”. Es la inevitable poda mistica que deben sufrir los
amigos del Sefior, asi como también sus instituciones todas.

Tanto la devocién y €l culto al Corazén de Jestis como las
ansias de vivir en El no se paralizaron jamaés. Sin embargo, al
decaer la fe, decay6 el amor. Y el Sefior inici6.su poda. El ma-
terialismo renacentista, ] protestantismo, y finalmente el jan-
senismo, no s6lo se alejaron de las fuentes de aguas vivas sino
que iniciaron y continuaron una lucha sin tregua. Contra el sim-
bolo 1y la devocion del Sagrado Corazdén de Jestis arreciaron las
tormentas.

Pero Dios entré de lleno y respondié a tantos ocultos ge-
midos de las almas buenas con las revelaciones de Paray-le-Monia:
a Santa Margarita Maria de Alacoque. Ella, juntamente con San
Juan Eudes, recibiria carismas excepcionales en orden a esta de-
vocion. Santa Margarita serd hasta el final de los siglos la con-
fidente del Corazén de Jesits y el Heraldo elegido por Dios,
—mujer enclaustrada por afiadidura—, para volver a incendiar
el mundo con el fuego del Sagrado Corazén.

Surgieron a pesar ide todo nuevas controversias en todos los
niveles. Y el Cristo “signo de contradiccién” continué siéndolo en
esas horas de tan fria oscuridad.

Como siempre ocurre en las almas de fe, la contradiccién
fue para bien. Se ahondaron y perfilaron los conceptos, se pun-
tualizaron los errores, se hicieron ajustes doctrinales, y la devo-
cién al Corazoén de Jesis continu6 su marcha triunfal. Hoy mismo,
con rasgos de primavera, resurge esta devocién en sus dos aspec-
tos: interior y exterior.

La afirmaciéon del Senor: “Mi Corazén triunfari” es absoluta-
mente cierta.



V1. EL. FRENTE DEL MUNDO ACTUAL

Las controversias teoldgicas han sido superadas dentro de la
Teologia o han quedado atrds. Pero el espectro de los ataques
reaparece con hechos iy signos mucho mas graves y mucho més
temibles.

Para el mundo moderno, el Corazén de Jesus dejo de ser un
problema teologal. No interesa, simplemente, y si interesa es para
decretar su muerte —la muerte de Dios—, para proclamar el
ateismo, la desacralizacién, la negaciéon o la desvirtuacién del
pecado. La sustitucion de Dios por el hombre, la servidumbre a
cualquier materialismo, son en este momento los contraatagues
—terribles contraataques— a la fe, al amor, a Dios, y, por lo
mismo, al hombre.

Para mayor escarnio, y no sin complicidad diabdlica, el mundo
mcderno quiso hacer de Cristo un lider revolucionario, un actor
de cine, incluso atentando sacrilegamente contra su pudor.

El drama del mundo moderno es querer intentar —infructuo-
samente— la construccién de un mundo sin Dios y sin Cristo,
olvidando aquella grave advertencia que hiciera San Pedro en
los dias de Pascua: “no hay salvacién fuera de Cristo”.

Y porque el hombre ha desterrado a Cristo o no lo quiere
como fundamento, como norma y como vida, por eso, esta viviendo
su propio doloroso drama. Este pobre mundo, con su pseudohu-
manismo, sin Dios, se deshace solo. Es su propia tragedia.

En un mensaje pastoral para el mes de junio, mes de-
dicado al Sagrado Corazon, escribiamos a nuestros fieles: alguien
pudo decir que el corazén del hombre ha muerto. Si esto llegare
a ser verdad seria el méas grave y el mas tremendo de los pro-
blemas humanos. Pero si no estd muerto, estd congelado. Sélo
un corazon infinito en su amor, un corazén més grande que todo
€l universo, un corazén desbordante de santidad, puede acercar-
se al corazén del hombre, producir su deshielo y hacerlo revivir
con un nuevo esfuerzo y una nueva vida. S6lo el Corazén de
Jestis puede ser, y lo es, el Corazén capaz de resucitar los cora-
zones muertos.

VII. CULTO Y DEVOCION

Antes de terminar, nos parecen oportunas dos lineas sobre
el culto y la devocién al Corazén de Jesus. Culto y devocién
parecen palabras sinénimas, pero no lo son.

Si el Corazon de Jestis, como lo afirman los Pontifices, es la



sintesis del Cristianismo y de la redencién humana, su culto y
su dewvocidn deben ser esenciales al cristiano y a la Iglesia toda.

El culto es, preponderantemente, exterior, aun cuando deba
Y  ser alimentado y sostenido por la devocién interna. La devocidn es
al culto como su alma y fuerza motriz.

Sin embargo, el culto tiene una gran importancia para el
desarrollo de la fe; es necesario a todos los hombres y no sélo
a las llamadas clases populares.

El culto exterioriza una fe, que se supone activa, un contenido
que es Dics, su Amor y su plan, por medio de ritos determinados,
imagenes y figuras, necesarias para el hombre de carne y hueso.

Los canticos, las fiestas, las procesiones, las manifestaciones
de gozo y alegria, son elementos wivos, dentro del 4rea de un
culto sincero y también vivo.

El culto al Corazéon de Jestis llegd a su postrera etapa de
crecimiento, al autorizar Su Santidad Pio IX —24 de diciembre
de 1856— su dfiesta litGrgica para todo €l orbe catélico.

Nadie niega que en algunos casos padeci6 el culto cierto ba-
rroquismo. Los pastores —obispos y parrocos— son quienes pru-
dentemente deben purificar ese culto y transformarlo en mejor.
Pero seria aberrante querer reducir al minimo el culto al Corazén
de Jests. Seria un crimen contra la auténtica piedad y sus
efectos serian incalculablemente desgraciados.

Sin embango €l rculto no es todo. Junto al culto, como parte
de €], pero también como base y como cumbre, esta la devocidn.

La devocidén es la forma esencial, es el alma del culto.

Santo Tomas explica admirable y concisamente el sentida
de la palabra “devocién”. Es una entrega total y una absoluta
‘\[.”renuncia de si mismo, en aras del amor de Dios en Cristo, que
I vibra en las mjltiples exteriorizaciones de su relacién con los

| | hombres.

Cuando a la devocién se le da vna firmeza exterior e interior,
la devocién pasa a ser consagracion.

36lo cuando la devocién es vida y se convierte en vida, la
devocién es devocion. De este punto de partida, surgié el titulo
que San Francisco de Sales diera a la mas conocida de sus obras:
Jntroduccion a la vida devota.

En el proceso de relaciéon entre las almas y el Corazén de
Jests, la meta &8 la maés firme consagracién a El con caracter
oblativo, firme e irretractable.
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Maria Santisima, la :gran consagrada al Corazén de su Hijo,
nos ayude a imitarla para que podamos conformarnos a ese mis-
mo Corazon.

Como punto final de este trabajo, placeme ofrecer la traduc-
cién de un himno litargico en honor al Sagrado Corazén, de alto
wvalor teol6gico y mistico: Cor, arca legem, continens.

Oh Corazon, arca que contiene — no la ley de la
vieja servidumbre — sino la de la gracia, el perdén y la
misericordia;

Oh Corazén, santuario inviolado de la nueva alian-
za — templo méas santo que el antiguo — y velo mas
. atil que el rasgado;

La caridad te quiso visiblemente herido por la lanza —
para que veneraramos las heridas de tu amor invisible.

Cristo sacerdote, con su pasién cruenta y mistica,
— ofrecié entrambos sacrificios — bajo este simbolo de
amor.

¢{Quién no corresponderi con amor al que lo ama?
— (Qué redimido no amara a su Redentor — y pondra en
aquel Corazén su eterna morada?

Oh Jesus, que de tu Corazén derramas la gracia, — a
Ti sea la gloria juntamente con el Padre y el Espiritu
fecundo por todos los siglos. Amén,

+ ADOLFO TORTOLO
Arzobispo de Parana
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PROMETEO

Que no amanezca, Dios, que no amanezca. . .
No recojas el velo

de la noche; que se hunda todo el cielo

en un lago de ahil. Que no amanezca. . .

No quiero ver las lagrimas de hielo
de la arboleda gris, cuando la fresca;
no quiero que la aurora reverdezca

el negro terciopelo

del musgo. No, no quiero que amanezca. . .
No temo que el causante de la muesca

que ilevo en e! costado se alce en vuelo.

Me abruma este bochorno sin consuelo
de saber que mi obra tan grotesca

quedara a plena luz cuando amanezca.

Jorge Martinez Albaizeta
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LUTERO, LOS BURGUESES Y LOS
PRINCIPES DE ESTE MUNDO

Antes de considerar los aspectos inte-
lectuales del mundo aleman en vi
ras de la reforma luterana, conviene
observar algunas caracteristicas de su organizacién eclesiastica.
Lo primero que llama la atencién es la ausencia de obispados su-
ficientes en tan dilatado territorio. Este gran cuerpo eclesidstico
no tenia cabeza y esto por un doble motivo: habia pocos obispos
¥y la mayor parte de ellos no estaba en condiciones de ejercer su
cargo con idoneidad, ya porque gobernaran sus dibcesis con cri-
terios exclusivamente politicos o porque su falta de formacién teo-
logica los hacia poco aptos para el desempefio de sus funciones es-
pirituales.

Situacion de Alemania
en la epoca de Lutero

Los candnigos, cuya asistencia era indispensable para compen-
sar la ignorancia de los obispos, eran, salvo honrosas excepciones,
en su mayor parte laicos. Las rentas eclesidsticas se repartian pa-
ra favorecer vocaciones cortesanas y no religiosas de modo que,
con tales jefes, los curas unian a su pobreza, casi miserable, una
sabiduria teolégica mas pobre todavia.

Muchas ordenes religiosas se mantenian fieles a la fe y con
un nivel de conocimientos bastante aceptable. Otras, como la an-
tigua de “Los Caballeros Teutdnicos”, se habian laicizado completa-
mente y sus costumbres militares habian terminado con lo que
podia quedar de religioso.

El pueblo bajo, ignorante y supersticioso, estaba asediado por
la influencia de brujos, encantadores y hechiceros y en toda Ale-
mania pululaban con particular virulencia las influencias diabdli-
cas. Lutero, en sus “Conversaciones de Sobremesa”, hard constan-
tes referencias a las intromisiones del Demonio, delatando la exis-
tencia de un clima espiritual obsesionado por el satanismo.

Entre la gente de pueblo no se veia con buenos ojos a los sa-
cerdotes en general y existia una inclinacién muy fuerte a pen-
sar en ellos como en unos sanguijuelas especialmente diestros pa-
ra sacar dinero de los bolsillos.
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Esta actitud frente a los curas alemanes se hacia mas fuerte
cuando se trataba del clero romano. Roma era el centro de todas
las prevaricaciones clericales y sélo faltaba una voz tonante como
la de Lutero para convertir la Capital de la Cristiandad en “La
Gran Prostituta” o “La Ramera de Babilonia” o en alguna otra
designacién apocaliptica por el estilo.

Los historiadores protestantes consideran falsa la idea de un
movimiento revolucionario fatal en el cisma del siglo XVI, pera
se niegan a ver en él el resultado de un tragico malentendido, “de
un desfallecimiento de la Iglesia Catélica vy de una culpable prisa
en los reformadores”. Para M. Emile Léonard, autor de una volu
minosa historia general del protestantismo, esta opinién suele im-
ponerse cuando se examina la reforma en los limites exclusivos
del siglo XVI. Evidentemente en ese primer momento se puede
hablar de un malentendido, pero las fuerzas desatadas por la re.
volucién religiosa eran demasiado reales para reducirlas a un pro-
blema de desencuentro.

Tormulada con tanta seguridad, la proposicién de M. Léonard
tiene en su favor el beneficio del buen sentido. Con posterioridad
al siglo XVI se tuvo la serenidad suficiente como para haber po-
dido superar un conflicto eclesiastico desatado en torno a polémi-
cas de conducta clerical. Pero no fue asi. El hecho innegable es
la ruptura y la explicacién no puede hallarse en un nivel de con-
sideraciones tan superficiales como la inconducta de Lutero o la
ambicién de los principes alemanes. Admitida la objeciéon de M.
Léonard resta todo el problema por resolver: ;Por qué la revolu-
cidén religiosa? O maéas hondamente todavia: ;Por qué la Revolu
cion?

Mi preocupacion principal ha sido poder responder a esa pre.
gunta con un minucioso rastreo de sus sintomas a través de toda
la historia del occidente moderno y puedo asegurar que si bien
la revolucion, como hecho de quiebra y ruptura con el mundo cris-
tiano, comienza en los siglos XIV y XV, recién en el siglo XVI
toma clara conciencia de sus objetivos.

Lutero no se propuso como un revolucionario ni tuvo en su
mente la idea de transformar la “Ciudad Cristiana” en un orden
social fundado sobre presupuestos distintos a la Palabra de Cristo.
Todo lo contrario, en su indole empecinada y conservadora, se ad.
vierte un movimiento de retroceso y de reaccién frente al espiritu
abierto y bien dispuesto para con el mundo moderno del Papado.
Lutero no vio con buenos ojos ni el fasto renacentista ni el gusto
por €l arte, ni la<desmedida aficién a las bellas letras manifestada
por la curia romana. Su deseo de volver a la sencillez primitiva y
al estudio directo de la Palabra, sin pasar por los razonamientos
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de la Teologia escolastica era, quiza, sincero. Obedecia en ¢l a un
gusto muy personal por las formulaciones directas y autoritarias.

Pero su prédica era subversiva y encontré la veta individualista,
romantica y antiromana de su raza. Esa es una de las razones ocultas
de su éxito y al mismo tiempo la fuente de los efectos ulteriores
provocados por la reforma y que no parecian expresamente recla-
mados por la voluntad de los primeros protestantes.

Cuando se trata de descubrir las causas del movimiento, todos
los elementos largamente debatidos por la critica de uno y otro
lado de la barricada, tienen su sentido v ocupan su sitio en la es-
tructura etioldgica del proceso. La situacién moral de da Iglesia Ca-
télica era, sin lugar a dudas, deplorable y la avidez demostrada
por el clero caia, en ese momento, €n un clima espiritual particu-
larmente sensible a los planteos econémicos.

La burguesia se hacia cada vez mas fuerte y con ella crecia
una manera de observar las cosas de la vida y del mundo decidi-
damente orientada al predominio de los valores econémicos.

Durante la Edad Media la gente de pueblo tenia poco dinero
y los esfuerzos reclamados por las construcciones eclesiasticas se
limitaban, muchas veces, al aporte del trabajo personal y al del
capital donado por los nobles. Para este Gltimo estamento el dine.
ro era un simple instrumento del poder, del orgullo o de la gene
rosidad. Nunca se midi6 el valor del clero por su contribucién al
desarrollo o a la eficacia productiva. Un hombre dedicado a re-
zar por ellos, les parecié un excelente medio para ayudarlos a sal
var el alma, siempre un poco comprometida en las violencias de
un mundo rapaz y duro.

Pero los burgueses no veian ni su dinero, ni la actividad de
los buenos frailes con los ojos de la vieja nobleza. Median sus in-
versiones por las ganancias reportadas y comenzaban a sospechar
de la utilidad de alguien que pretendia vivir a sus costas y edifi
car suntuosos edificios con el pretexto de entregarse al rezo y la
contemplacién. Aumentaba esta desconfianza el celibato sacerdo-
tal, pues veian en ese estado una prueba méas de la holgazaneria
frailuna con su deseo de sustraerse a las molestias y trabajos im.
puestos por la familia.

Esta manera de pensar no era exclusiva de Alemania, perc
se daba en los paises germanicos dentro de un clima especial de
prevenciones. La mayor parte de los bienes recogidos por la Igle
sia iban a engrosar los caudales italianos y volvian a Alemania
en candidas dispensas o anodinas bendiciones, cuando no en es.
trafalarios cuentos de indulgencias, cada dia menos creibles.
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Junto a esta actitud de inspiracién tipicamente burguesa, es
taba la codicia de los principes, siempre dispuestos a aumentar sus
caudales con la incorporaciéon de los bienes del clero. El ejemplo
de Inglaterra sera una leccién bien aprovechada por los feudales
alemanes que veian eclipsarse su poder con el crecimiento cada
dia mas oneroso de los gastos de gobierno. El invento de la pdlvo-
ra habia modificado completamente el arte de la guerra. Nadie
podia representar un papel politico de primer orden si no contaba
con una respetable artilleria y un ntmero suficiente de “lansque-
netes” para hacerla funcionar. Estos seflores miraban las tierras
distribuidas en los conventos, con ojos brillantes de codicia y no
podian dejar de lamentar el desperdicio de tantos jévenes brazos,
aptos para la labranza o el manejo de la pica, en faenas tan ociosas.

Las causas morales, politicas y econémi-
cas se complementan. Sin suscribir la
opinién de Corrado Barbagallo en su
“Storia Universale”, donde aplica a la comprensién de nuestro pe-
riodo histdrico, el método materialista, admito en grandes lineas
lo expuesto en su primera parte de “L’Eta della Rinascenza e de-
lla Riforma” donde dice: “Nunca he podido persuadirme que al-
guien pueda pensar que las multitudes en tal o cual pais, hayan
podido interesarse en las sutilezas teoldgicas de un Lutero, de un
Zwinglio o un Melanchton o de un Escolampada, apenas compren-
dida por profesionales de la Teologia... Nunca consideré la refor-
ma como un fenémeno substancialmente teoldgico, sino como una
expresién, aspecto o disfraz religioso de la crisis econdmica que
cada pais de Europa atraviesa en la segunda mitad del siglo XVI”,

Crisis economica o
crilerios economicos

Tal vez Barbagallo nunca haya pensado que las multitudes pue.
den sentirse atraidas por planteos econémicos o sociales dificilmen.
te comprendidos por los mismos dirigentes marxistas, pero que in-
fluyen decididamente en los movimientos politicos de nuestra épo-
ca. Sin Iugar a dudas el pueblo, en su mayoria cristiano, no hubie
ra entendido las sutilezas teoldgicas de los reformistas, ni se hu-
biera preocupado por ellas. Pero junto a tales sutilezas, Lutero
plante6 problemas de conducta y de normas de vida con respecto
a los representantes de la Iglesia que confirmaban criterios am-
pliamente extendidos entre los burgueses y cuyas indoles econd.
micas sen innegables.

Pero una cosa es “criterios econémicos” y otra, bastante dife.
rente, necesidades econdmicas. Los criterios econémicos de la bur
guesia hablan de una actitud espiritual, de una valoracién del
mundo, dependiente de la inteligencia y la voluntad y por ende
del espiritu.
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Explicar la reforma en funcién de una crisis de la economia
es hacerla depender de un suceso algo extrafio al caracter espiri.
tual de sus planteos. Hubo con anterioridad al siglo XVI muchas
crisis econdmicas y lejos de traer como consecuencia un debilita.
miento de la fe, parecian aumentarla. Pero indudablemente esas
situaciones eran enfrentadas por un hombre en posesién de un re-
pertorio valorativo diferente al impuesto por la ascendente bur.
guesia comercial.

Todos los movimientos histéricos de algiin relieve son res
puestas humanas a ciertos acontecimientos y estas respuestas na
serian cabalmente humanas si no estuvieran determinadas por la
inteligencia y la voluntad. Parece un poco obvio, pero frente a
una inteligencia empefiada en negarlo, conviene advertir el caréc-
ter espiritual de la negacién.

Admito que la revolucién estd intimamente sellada por el es
piritu econdémico y que éste comienza a manifestarse, decisiva-
mente, a partir del siglo XVI. Mas todavia, cuando el hombre re-
conoce una preferencia valorativa, de cualquier indole que sea:
estética, religiosa o econémica, hay una suerte de 16gica consecuert
te en los actos de su conducta y, de alguna manera, lo hace de-
pender en su conducta de los bienes preferidos. Esta dependencia
es tanto mas estrecha y fatal, cuanto mas material y servil la na.
turaleza de los valores destacados en las motivaciones. Podemos
afirmar que una clase social como la burguesia, embarcada en la
promocién de bienes crematisticos, se encontrari metida cada
vez mas en una concepcidén estrictamente econdémica del mundo
v no se podrd prescindir de ese espiritu para comprender su evo-
lucion histérica.

La reforma protestante, me apresuro a decirlo, no fue provo.
cada por una crisis econdmica, ni por los criterios econémicos pre-
ponderantes en la burguesia, pero fue favorecida por una y otros
porque desatd fuerzas espirituales, rompid lazos y obligaciones e
impuso situaciones que favorecieron el crecimiento de esos cri-
terios y ayudaron, de manera inmediata, a conjurar la crisis,

T - Lia larga controversia respecto a los origenes de

los movimientos conocidos como Renacimiento
v Humanismo posee una literatura tan extensa
gque seria vana pretensién intentar resumirla. La tesis de Burck-
hardt, expuesta con tanto brillo como competencia, fue posterior-
mnente examinada y discutida por muchos historiadores con me-
nos talento pero que conocian mejor la Edad Media. Este conoci-
miento, un tanto menospreciado por los historiadores liberales

Alemania

- 925 —



de 1a pasada centuria, era necesario para equilibrar la originali-
dad del aporte hecho por el Renacimiento y el Humanismo.

La idea de un retorno puro y simple a la sabiduria antigua,
pasando como Hegel, calzado con las botas de las siete leguas, so-
bre un periodo de mil afios era, histéricamente hablando, una es-
tupidez absoluta. Nordstrom, entre otros, colaboré inteligentemen-
te para destruir las consecuencias de esta opinién. La actitud ge-
neral de los historiadores del siglo XX tiende a corregir la idea
de un corte radical entre el Renacimiento y el cristianismo, pera
en esta coincidencia general caben diferencias no siempre peque-
fias.

T.a corriente humanista se comprende en toda su latitud cuan-
do se la coteja con el movimiento paralelo y casi sincrénico del
averroismo latino. Se descubre en ella una marcada tendencia &
valorar enfaticamente la antigua educaciéon retérica abandonada
un poco despectivamente por los escolasticos de formacién aristo.
télica. Santo Tomaés, aunque escribié un magnifico poema al San-
tisimo Sacramento, no goza del prestigio literario de los agusti.
nistas y se inscribe, a su modo cordial y sencillo, en la linea cienti
fica de la escuela aristotélica. Pero indudablemente en la versidon
averroista esta linea hacia una virtud de su poco gusto por la li-
teratura y levantd, especialmente en Italia, un poderoso clamor
de reclamaciones en nombre de los grandes escritcres y oradores
de la antigiiedad.

Como siempre sucede en los combates intelectuales, lo que
era propio de un grupo de hombres adscriptos a un modo de pen-
sar parcialmente aristotélico, se extendié a toda la escuela peripa-
tética sin perdonar a los tomistas, decididamente poco retéricos,
pero de ningiin modo enemigos de las buenas letras. Aristételes
se convirtié en la abominacién de los humanistas y para compen-
sar la pérdida filoséfica se resucité la filosofia platénica, més in-
tuitiva y por lo tanto mejor dispuesta para largos desarrollos re-
téricos.

La llegada de intelectuales griegos que escapaban a los encan.
tos de la civilizacién turca, favorecid el conocimiento de muchos
escritos de Platén y confirmé la reaccidén contra los averroistas.
Esta tarea llevada a buen término por minorias de letrados, sepa-
r6 a esta clase social del resto del pueblo cristiano, todavia apega-
do a las formas tradicionales del pensamiento teolégico v acentuéd
la actitud individualista y aristocratica de los humanistas.

Se comenz6 a pensar en la existencia de una cultura superior,
inaccesible a las clases bajas y reservada para ciertos grupos selec-
tos. Esta minoria es, en gran parte, cristiana, pero ya se advierte
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la existencia de una gnosis que separa la comprensién sencilla de:
la fe y la sabiduria de los iniciados que, méas alld de los simbolos
de uso popular, pretende descubrir el mensaje secreto del cristia-
nismo, su verdadero sentido.

Las masas permanecen lejos de estas especulaciones y las nue-
vas elites, a diferencia del clero y la nobleza medieval, desprecian
al pueblo y lo despreciaran cada dia mas porque sigue siendo fiel,
por lo menos hasta el siglo XIX, a la doctrina tradicional. En el
siglo XVIII la reforma ha cumplido su ciclo laicisante y los inte-
lectuales se arrogaran definitivamente la herencia del clero y tra-
taran de tomar la direccion espirifual de las masas. Es el siglo de
la Pedagogia y de las luces. El siglo XIX, més eficaz en la lucha
revolucionaria, inventara los expedientes para terminar la des-
truecidén del pueblo cristiano con la creacién masiva de un hombre
doécil a sus santo y sefias.

El humanismo aleméin se distinguié del italiano porque si-
guid siendo fiel a las verdades religiosas tradicionales, por lo me-
nos de los labios para fuera, aunque se reservg una interpretacién
de sus diversos dogmas, en consonancia con la altura del saber
alcanzado. En una palabra, el humanista aleméan sigue siendo cris-
tiano, pero un cristiano poco comun, diriamos, algo extrafio a la
comunidad de los fieles.

mste sacerdote holandés fue, sin lugar a dudas, el
santo patrono del humanismo aleman pre-protestan-
te. Nacid en 1466 y vivid el tiempo suficiente para
ver la interpretacién que hizo Lutero de muchas de sus méas que-
ridas ideas y de su aplicacidn a un sistema de reformas que su
espiritu conciliador y perezoso no aprobaba.

Erasmo de
Rotierdam

Latinista eximio, sobresalid, entre los escritores de su época,
por la elegancia de su estilo. Leyd y medit6 a los clasicos y latinos
y tuvo un asiduo comercio con las mas altas inteligencias de su
época. Su desprecio por la escolastica tradicional lo convirtié en
tenaz difamador de la vieja escuela teolégica. Muchas de las bro-
mas lanzadas contra la dialéctica estéril y los “flatus vocis” tienen
su origen en la pluma de Erasmo. Para €1, lo que no estaba escrito
en latin ciceroniano, era pura barbarie y no se tomaba el trabajo
de leerlo.

Ordenado sacerdcte en 1492 muy pronto abandoné los hébitos
y dejé de decir misa. Se dice incluso que la frecuentaba muy poco.

Muchas de sus ideas pasaron a integrar el arsenal de Lutero
pero bajo la impronta de un tono muy diferente. Donde el distin-
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guido hombre de letras apenas rozaba con su ironia, el duro sa.
jon extraia una afirmacién o una negacién rotundas. Erasmo nun
ca planted el problema de la separacion de la Iglesia; estaba de-
masiado cémodo en ella para erigirse en cabeza de un cisma, y
aunque defienda en sus escritos un cierto naturalismo religioso.
jamas abandond los limites de una critica prudente, y aunque su
abominacién de la escoléstica lo llevd a convertir a la Sagrada Es.
critura en Unica fuente de saber teoldgico, jamas se metid con los
dogmas. No sé si lo hizo por precaucién o por respeto, pero su
mordacidad se dirige a las costumbres del clero, a los ritos y a las
ceremonias de la Iglesia v en toda oportunidad aconseja los estu-
dios cléasicos y filoldgicos como la mejor preparacién para una
.auténtica sabiduria.

Viajero incansable conocié todos los pueblos y los hombres
importantes de su época. Enseié6 griego en Cambridge y tradujo
al latin, en una edicién comentada, el Nuevo Testamento. Cuando
-estallé la rebelion luterana vivia entre Friburgo y Basilea y estu-
vo, durante un tiempo, en contacto con Martin Lutero. Mas tarde
se separd en agrios términos de su impetuoso discipulo y Lutero,
que no podia soportar la blanda condicién del humanista, lo re-
cordaria siempre con palabras llenas de desprecio.

La influencia de Erasmo se hizo sentir en las dos corrientes
.del humanismo alemaén, tanto en la que permaneci6 fiel a la Igle-
sia Catolica, como en la que se adhirié a la Reforma. A ambas les
transmitié su gusto por la filologia y la critica histérica.

- Martin Lutero nacié el 10 de noviembre de
1484 en Eisleben, Sajonia. Poco sabemos de su
nifiez fuera de las referencias poco precisas de
sus “Conversaciones de Sobremesa”, la mayor parte de las cuales
deben ser tomadas con precaucién, porque siempre hablé en predi-
cador y sus anécdotas tendian mas a ilustrar una ensefianza que a
confesar una realidad histérica.

T~ crisi
closei d Lutero

Su padre ejercid el oficio de minero, pero en el pueblo de
Mansfeld, donde Lutero hizo sus primeras letras, era empresario
y gozaba de un cierto prestigio social.

Cuando terminé su trivium en Mansfeld, Lutero pasé a Mag-
deburgo donde realizé la segunda etapa de sus estudios que com-
pleté en Eisenach. (i los 18 afos de edad entré en la universidad
de Erfurt. Bachiller en 1502 comienza su carrera de “magister” en
la misma universidad y bajo la influencia filoséfica de Guillermo
de Ockham. En 1505 recibi6 el grado de “maestro” e inicid estu-

— 28 —



dios de Derecho, pero, apenas ingresado, abandoné repentinamen.
te su carrera y entrd en un convento de Agustinos.

Sobre su entrada en religién existe una copiosa literatura y
cada autor ha dado su interpretacién del caso Lutero. En el prefa-
cio a su libro “De Votis Monasticis” dice que habiendo sido sor-
prendido por una tormenta el dia 2 de julio de 1502 y “rodeado
por €l terror y la angustia de una muerte suibita, hice un voto for-
zado y no libre”,

Con esta confesién hecha después de haber abandonado el
convento quiso justificar el incumplimiento de su promesa. En
una de las conversaciones de sobremesa del afio 1539 insistia: “me
hice monje por la violencia y. contra la voluntad de mi padre, de
mi madre, de Dios y del Diablo... Hice un voto para salvarme”.

En la correspondencia escrita durante su permanencia en el
monasterio no hay ninguna referencia explicita a su falta de vo-
cacién y todo hace suponer el comportamiento correcto de un mon-
je fiel a los principios y estricto observante de las reglas de su
orden.

En 1507 fue consagrado sacerdote y en 1508 es enviado a Wit-
temberg, pequefia poblacién de mil habitantes en cuya universi-
dad ensefi6 la Etica de Aristdteles y continud sus estudios teologi-
cos. Alli se aficioné a leer la Sagrada Escritura y alcanzdé un exce-
lente conocimiento en las lenguas griega y hebrea.

Ningin testimonio —existen numerosas cartas de su pufio y
letra— de esa época hace sospechar su futuro rompimiento con la
Iglesia, ni traduce las angustias, los horrores y las penurias que
afios después dijo haber pasado en el convento. Luego de la minu-
ciosa obra de Denifle no hay escritor, por luterano que sea, capaz
de insistir en la existencia de un pobre monje asediado por una
disciplina imposible. Desde 1505 hasta 1520 Lutero fue un monje
agustino, més inteligente, mas personal y quizd mas escrupuloso
que otros, pero no muy diferente. No se percibe en sus escritos de
la época una disconformidad especial con su suerte.

Los observadores de su sensibilidad religiosa advierten en él
una marcada disposicién a huir de la aridez espiritual y en com-
pensacién a buscar manifestaciones sensibles de la Gracia.

Entre los afios 1510 y 1511 hace su famoso viaje a Roma y a
juzgar por lo que escribié mucho mas adelante habria quedado
profundamente impresionado por la degradante corrupcién de la
corte pontificia. En la correspondencia contemporanea al viaje no
se advierte la huella de esta indignacién y si la legitima curiosi-
dad de un modesto habitante de Wittemberg en la capital del mun-
do cristiano.
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Promovido al grado de Doctor en Teologia en 1512, fue desig-
nado sub-prior del convento de Wittemberg donde continué pro-
gresando en sus conocimientos escrituristicos.

Desde 1508 esta bajo la influencia espiritual del Vicario Gene-
ral de los Agustinos en Alemania y por su encargo desarroll6 en
la Universidad de Wittemberg su curso de ética aristctélica, A su
llegada de Roma y luego de recibido el titulo de Doctor, inicia un
curso sobre los Salmos y otro sobre la Epistola a los Romanos. Lu-
cien Febvre en su “Martin Lutero, un destino” considera que en
ese tiempo habria encontrado la verdad que lo apartaria de la
Iglesia. Esta opinién del critico sagaz tropieza con la dificultad
de no estar corroborada por los escritos contemporaneos del mis-
mo Lutero.

Febvre examina los autores leidos por Lutero
en sus afios de aprendizaje y se detiene en la
figura de Gabriel Biel, introductor del ocamismo en Alemania.
¢ Qué pudo hallar Lutero en Biel capaz de hacerle cambiar el rum-
bo de su disposicioén espiritual? Dos tecrias: a) El pecado ha intro-
ducido el desorden en los apetitos sensibles. La inteligencia y la
voluntad —sede del amor— pueden cumplir la obra redentora si
no se someten a la presién de la sensibilidad. El hombre puede
amar a Dios por encima de todas las cosas sin que el pecado pueda
apartarlo de esa meta. b) Biel, inspirado en Ockham, acentia la om-
nipotencia divina hasta la arbitrariedad. Dios puede querer que
un pecado sea una buena accidn.

Las influencias

Comenta Febvre: “Dios no tiene, pues, que castigar o recom-
pensar en el hombre ni faltas propias, ni méritos personales”. Y
afiade un par de paginas méas adelante: “esa doctrina que, alterna-
tivamente exaltaba el poder de la voluntad humana y luego la hu-
millaba grufiendo ante la insondable omnipotencia de Dios, ponia
en tensién las fuerzas de la esperanza del monje para destruirlas
mejor y dejarlas exanglies en la impotencia tragica de su debili-
dad”.

Febvre cree, contra la opinién de Denifle, que aunque Luterd
hubiera conocido mejor la escolédstica medieval, y en la frecuen-
tacién de los libros de Santo Tomés, San Buenaventura y Aegidio
Romano hubiese pulido su saber teolégico, lo mismo habria caido
en desesperacién. ;Por qué? Porque para “él s6lo contaba la expe.
riencia intima y personal, eso que hoy se llama “vivencia religiosa”.

“No era de doctrina, sino de vida espiritual, de paz interior, de
certidumbre liberadora, de quietud en Dios, de la que estaba avide
apasionadamente —escribe Febvre—. La ensefianza recibida la to-
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maba como se la daban, pero sblo asimilaba lo que convenia a su
temperamento y rechazaba el resto violentamente”.

Esta disposicién lo convierte en €l abuelo venerable de todos
cuanto cultivan un cristianismo “a su manera” y esto porque tra-
taba de unirse a Dios con los lazos de una disposicion sensible apta
para hacerle sentir esa unién.

La explicacién de los Salmos y las lecturas paulinas interpre-
tadas a su manera lo llevaran a descubrir su verdadero camino de
Damasco en la doctrina sobre la Gracia. Ockham lo habia conven-
cido de la inutilidad de la teologia anterior a la suya propia y le
habia enseflado, cosa facil de aprender, a desconfiar de las obras
de la inteligencia. Formado en el nominalismo y en parte reaccio-
nando contra él, encontrd su deleite en la frecuentacién de San
Agustin y San Pablo, prolijamente podados de cuanto no entrara
en el ambito de sus extrafios designios.

La frase paulina: “el justo vive de la fe” le revelé de golpe
la infinita misericordia de Dios y lo ilustr6 sobre un hecho mistico
que barreria todos sus excesivos escrupulos y le daria la paz inte.
rior: el sacrificio de Cristo cubre todos los pecados, las obras de
la misericordia con sus mortificaciones disciplinarias no sirven
para santificar nuestras wvidas.

Entre 1516 y 1517 y a través de uno de sus discipulos, Gunther,
opone al catolicismo denominado religién de la ley, su nuevo con.
cepto de la Gracia. Era un descubrimiento genial y coincidia con
el mismo de San Pablo. Hasta ese momento los doctores de la
Iglesia, como los viejos rabinos, se habian dedicado a comentar la
ley y se habian olvidado del Espiritu Santo. Lutero se sinti¢ lla.
mado a revelar a todos la buena noticia.

Moreau, encargado de estudiar la crisis del siglo XVI en la
monumental “Histoire de 1'Eglise” de Fliche et Martin, explica
brevemente la evolucién de Lutero con estas palabras: “como sus
confesiones, sus penitencias y sus oraciones no le traian la paz, ni
el consuelo buscado, porque queria sentirse libre de sus pecados,
sentirse en Gracia con Dios, niega su eficacia y renuncia a esas
practicas”.

En los “Dictata super Psalterium”, escritos
entre los afios 1513 y 1517 como un libre co-
mentario de los Salmos, los teélogos no han
encontrado ninguna afirmacién formalmente herética, pero aqui y
allé aparecen denuestos contra las buenas obras que marcan el to-
no de su desesperacién ascética y, en cierta medida, el deseo de
apandonar las mortificaciones. Los antiguos fariseos lo proveen
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de un excelente chivo emisario para levantar la voz contra los
monjes observantes: “Ahora hay que combatir con los hipdcritas
v los falsos hermanos que se engrien de su santidad a causa de sus
observancias. Los pecados nos son remitidos no por causa de nues-
tras obras, sino por la sola misericordia de Dios que no nos los
imputa”.

El parrafo no tenia por qué inquietar a nadie. Nunca se sos-
tuvo en la Iglesia que las solas obras salvaban, pero de ahi a negar
su utilidad y su valor habia un paso y el temperamento impetuosc
de Lutero no tardaria en darlo. Cuando lo hizo habia caido en una
herejia formal.

Moreau piensa, de acuerdo con Grisar, que el punto de parti-
da de la teologia luterana est4 en negar la utilidad de las buenas
obras y de toda practica ascética. Lo demas vino por anadidura y
no es preciso ser un “adelantado” en el camino de la unién con
Dios, para percibir los beneficios aparentes del abandono. El sen-
timiento de liberacién experimentado por quien renuncia a un lar-
go y fatigoso ascenso con la conscladora idea de que no conduce
a ninguna parte, es perfectamente comprensible para cualquiera y
no es de extrafar la cantidad de adeptos que tal descubrimienta
pudo obtener.

La querella de las indulgencias completara el cuadro donde
se agité la rebelién de Lutero, pues este avido de paz interior ne.
cesitaba ser confirmado por una adhesién multitudinaria y si es
posible por el aplauso y la admiracién de las gentes. La predica
cién de las indulgencias, ordenada por Leén X, le dio la ocasion
para hacerse de un gran publico.

Lutero no ignoraba la doctrina de las indulgencias pero, a los
efectos de consolidar su causa, no convenia tomarla demasiado en
cuenta. La cosa tenia su lado escandaloso y no era el momento de
ponerse a reflexionar sobre los otros aspectos del problema.

“Es temerario predicar que por las indulgencias son rescata-
das las almas del purgatorio. Esto es absurdo y no se nos dice cé-
mo podemos comprender tal afirmacién. Por lo demas el Papa es
cruel si no concede gratuitamente a las pobres almas eso que pue-
de dar por un estipendio”.

Sin lugar a qudas se abusaba de la candidez de los pcsibles
penitentes que creian poder arreglar sus deudas con Dios con un
estipendio mas o menos grande, pero Lutero también confiaba
en la virginidad teolégica de quienes oian sus sermones y no co-
nocian la doctrina verdadera.
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Es notorio que el Diablo encuentra servidores en todas partes
v en esta oportunidad lo hall6 en un hermano dominico llamado
Tetzel, cuyo ardor en juntar dinero superaba en mucho sus con
diciones de predicador. El buen hermano entré en discusién con
Lutero y como fue arrollado por la facundia del agustino, la vic-
toriosa disputa tuvo un eco enorme en toda Alemania y sirvié para
agudizar maés el pleito sobre las indulgencias.

En esta oportunidad Lutero escribié las noventa y cinco tesis
y las clavé en las puertas de la Catedral de Wittemberg. Era un
gesto audaz, pero no tan desusual como para significar un rompi.
miento. Las tesis traen sus novedades luteranas, pero no consti.
tuian todavia una doctrina herética en toda su plenitud.

Lutero se ha hecho oir y el papado no ignora ya su existencia.
Todavia es un religicso bajo la disciplina eclesiéstica, pero se ad-
vierte en su actitud desafiante una voluntad decidida a llevar ade-
lante su combate contra la jerarquia. El Papa lo hace llamar a Ro-
ma y, ante la negativa de Lutero, admite una disputa en Leipzig.
En esta oportunidad el legado papal fue una de las figuras maés
inteligentes de la corte pontificia, el Cardenal Tomas del Vio, co-
nocido como “Cayetanc” por ser natural de Gaeta, en Italia.

Lutero habia contado con hacer un papel mucho maés lucido.
En verdad se comporté bastante tibiamente y no emulé en toda
su ferocidad el sacrificio de Juan Hus. Acorralado frente a la in-
vestidura del Cardenal y para no reconocer la primacia papal, ges.
t6 su definicién de la Iglesia como “una sociedad formada por la
comunidad de los santos, pero esencialmente invisible y cuya ani-
ca cabeza es Cristo”.

Estamos en el afio 1518 y Maximiliano, Emperador de todas
las Alemanias, acaba de morir. En su lugar es elegido Carlos V de
Espafia. El Papa incoa el proceso contra Lutero y lanza una bula
“Exsurge Domine” que Lutero quema publicamente en la plaza
de Wittemberg. Carlos V traté de combatir en su nacimiento la
herejia de Lutero y pudo hacerlo en los territorios bajo su inme-
diata potestad, pero los principes alemanes se encargaron de de-
fenderla en los suyos y el agustino pudo eludir la accién del Em-
perador.

De esa época de persecuciones data su estadia en el castillo de
Warbourg bajo la proteccién del Elector de Sajonia. Durante su
encierro dio término a su traduccién alemana de la Biblia y con-
firmo su separacién de la comunién de la Iglesia de Roma.

Cuando retorné a Wittemberg habfa encontrado definitiva-
mente su camino y se dedicé con ardor a la predicacion de su
Evangelio.
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Lucien Febvra insiste en el caracter personal
de las preocupaciones primeras de Lutero. Su
lucha para alcanzar la paz interior conforme con los caminos se-
fialados por la teologia ascética terminé para €l en un fracaso. Su
abandono a la misericordia divina le dio la calma y las gracias
sensibles buscadas tan infructuosamente en las mortificaciones.

Nace una secia

Febvre se hace eco entusiasta de este descubrimiento y pone
de relieve su caracter revolucionario; en efecto, Lutero supo con-
vertirlo en una revolucién porque inventd una justificacidon teold-
gica para cubrir su actitud. Considerada en si misma, y haciendo
abstraccién de la personalidad genial de Lutero, es el descubri-
miento de cualquier monje que habiendo hecho algunos adelantos
en el camino de la perfeccion religiosa, renuncia a esperar dema-
siado de su esfuerzo personal y se entrega a la misericordia divi-
na, sintiéndose incapaz de soportar el peso de su trabajo.

Pero si se hubiera quedado ahi, hubiere dado una prueba de
humildad y al fin de cuentas Dios no abandona a los infelices que
Se ponen en sus manos y se encomiendan a su generosidad, porque
se saben impotentes contra sus debilidades. Lutero hizo de la de-
bilidad fuerza y de su fracaso un triunfo contra la Iglesia y una
glorificaciéon de su propia miseria.

En esto radica su originalidad, y si Febvre ve en ello una re-
volucion habra que creerlo bajo su palabra, aunque Lutero, apa-
rentemente, no intent6é suplantar la ciudad cristiana por un orden
social naturalista. Eso si, un poco como el Angel rebelde, se sintid
herido en la dignidad de su condicién humana, por una exigencia
que consider6 por encima de sus fuerzas y atrincherado en su de.
recho a dar una interpretacion personal de la Palabra Divina, se
liberé de la disciplina eclesiastica, dejando para el fuero intimo
una relacién que Dios quiso solidaria e institucional.

S6lo la fe, la Gracia de Dios, si se quiere, da al cristiano la se.
guridad de su salvacién y ésta se manifiesta en un sentimiento de
absoluta paz, inspirado por la confianza en la misericordia de Dios.
“Christianum, oportet semper securum esse” —nos dird. En esta
presuncién radica su fuerza y de ella nacen todas sus debilidades.

“Substituir [la religién tradicional] por una religién completa-
mente personal y que pusiera a la criatura, directamente y sin
intermediarios frente a Dios, sola, sin cortejo de méritos o de
obras, sin interposiciones parasitas ni de sacerdotes, ni de indul-
gencias adquiridas en este mundo y valederas en el otro, o de
absoluciones liberadoras con respecto a Dios mismo: ;No es esto a
lo que debia atender en primer lugar el esfuerzo del reformador?”

Lucien Febvre dicit, y como en su afirmacién va implicito el
individualismo de toda una época en proceso de conquistar el de-
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recho a hacer lo que a cada uno se le diera la gana, no hay mas
remedio que colocar a Martin Lutero entre los grandes liberado-
res del género humano. Personalmente no me opongo, pero pienso
que una religién personal tiene el inconveniente de no ser total
mente humana, y Lutero, gran creyente en la presencia constante
de Satanés, debid saber que el Principe de este mundo fue el pri-
mero en practicarla. Con todo persistié en los principios individua.
listas de su reforma, pero cuando otros, mas personales que él, sa-
quen consecuencias un poco andrquicas, pondré el grito en el cielo
v confiard, siempre con la Epistola a los Romanos en la mano, en
que la policia de los principes ponga orden en la ciudad y detenga
el curso de la locura interpretativa. La doctrina sobre el poder
politico nacera de esas exigencias.

d Antes de examinar la relacién de Lutero con los
Jiro po;:)a & pr}’nc@pgs, conviepe insistir un poco mas en sus

principios teolégicos. En este primer paso de ar-
mas, la revolucién ataca directamente a la fe y lo hace conforme
al espiritu reinante en esa época, exaltando el individualismo y
amenazando a la organizacion eclesidstica en su cabeza. Pero todo
esto en la dulzura de un impulso capaz de contentar el dngel en
detrimento de la pobre bestia condenada al mundo de las necesi-
dades terrenas.

“La Iglesia se compone de todos aquellos que viven en la ver-
dadera fe, la esperanza y el amor, de suerte que la esencia, la vida
y la naturaleza de la cristiandad no es ser una asamblea de cuer-
pos, sino la reunién de los corazones en una misma fe. Esta comu-
nién basta, por si sola, para crear una verdadera cristiandad”.

La dimension objetiva y social de la Iglesia desaparece en la
acentuacién de sus aspectos puramente subjetivos: la cristiandad
espiritual, interior. La Iglesia visible dejaba de ser indispensable,
por ser una institucion humana y no divina. Sobreviven algunos
sacramentos: bautismo, matrimonio, y para edificacién de los fie-
les se promueve la predicacién de la Palabra. Lutero no considers,
en sus comienzos, que tales signos sensibles fueran distintives de
una Iglesia visible, pero Bucer y Calvino si lo hicieron. Los lute-
ranos habian de inclinarse més adelante ante esta exigencia dis-
ciplinaria.

La Iglesia invisible tenfa sus ventajas: era ubicua y podia ser,
en cualquier momento, lo que Lutero queria que fuera. Strohl, que
conocia su indole ardorosa y sentimental, lo dice con la ingenua
admiracion del discipulo y sin disimular el caracter puramente
emotivo de esa vaga comunidad.
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“Cada vez que Lutero subia al pulpito se establecia entre éI
y una parte al menos de su auditorio un contacto espiritual conmo-
vedor .. Lutero sentia la “élite” de su pueblo con él. El eco des-
pertado por su voz en toda Europa lo emocionaba... Asi Lutero
se sentia en comunién espiritual con todos aquellcs a quienes ha-
bia tocado el Evangelio. Se sentia transportado por sus plegarias.
Dia a dia su seguridad se afirmaba y nada podia separarlo de esa
Iglesia invisible expandida por toda la tierra y de la cual hablaba
la Biblia y cuya realidad se convirtié para él en un hecho de ex.
periencia cierta”.

A esta Iglesia invisible, alimentada con la fe y la sensibilidad
de sus creyentes, correspondia un sacerdocio tan universal e im
discernible como ella misma.

“Se ha inventado —decia Lutero— que el Papa, los obispos,
los sacerdotes, las gentes de los monasterios serian llamados ‘esta-
do eclesiastico’. Los principes, los sefiores, los artesanos y los pai.

r»

sanos ‘estado laico’”.

“Esto es una fina sutileza —afiadia— y una hermosa hipcere-
sia. Nadie debe dejarse intimidar por esta distincién. La razén
es muy simple: todes los cristianos pertenecen verdaderamente
al estado eclesidstico. No existe entre ellos ninguna diferencia...
a no ser funcional. El bautismo, el Evangelio y la fe forman el
estado eclesiastico del pueblo cristiano”.

Y acto seguido extraia su Biblia y citaba I Pedro, cap. II ver-
siculo 9: “Sois un sacerdocio real y una realeza sacerdotal”. Y lo
corroboraba en el capitulo V, versiculo 10, del Apocalipsis: “Has
hecho de nosotros, por la efusién de tu sangre, sacerdotes y reyes”.

Se dice que el camino del infierno estd empedrado con citas de
la Biblia y probablemente sea cierto. El entusiasmo por sacar con-
clusiones autoritarias de la Sagrada Escritura tiene también sus
sutilezas. Lutero extraia de ambas citas la idea de que cada cris-
tiano era un sacerdote, pero omitia con cierto pudor, la afirmacion
de su realeza. Otros citadores, menos sensibles a la majestad del
poder politico y mejor dispuestos para aceptar sin restricciones
el sentido aparentemente literal del texto biblico, reivindicaban
también la realeza. Menudo pleito se entablé cuando los anabap
tistas exigieron el gobierno sobre todas las cosas y comenzaron a
negar su obediencia a las autoridades.

Lutero se detuvo en los umbrales del poder y considerd que
siendo tcdos obispos y sacerdotes pero no principes y reyes, era
conveniente que las autoridades temporales cumplieran también
las funciones sacerdotales para evitar intitiles superposiciones de
poderes. El sacerdocio universal no impide la existencia de un
ministerio especializado, pero sin sello indeleble como quieren los
papistas.
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La comunidad cristiana elige sus ministros y éstos cumplen
con sus funciones en tanto respondan a las exigencias de esa co.
munidad. Si asi no lo hicieren, pueden cesar en sus funciones y
volver a su antiguo estado, pero el poder temporal tiene el dere.
cho, y casi el deber, de intervenir en el ejercicio de esos ministe.
rios.

“Es conveniente dejar al poder temporal cristiano actuar li-
bremente y sin trabas y no considerar que se las toma con el Papa,
con el Obispo o con el sacerdote. Que el culpable padezca. Lo que
dice el Derecho Canoénico a este respecto —se refiere a las prerro-
gativas del fuero eclesiastico— es pura invencién romana. San
Pablo habla asi a todos los cristianos: “Toda alma (pienso también
en la del Papa) debe estar sometida a la autoridad, porque no en
vano lleva la espada y es por la espada por la que sirve a Dios,
para castigo de los malos y gloria de los buenos” (Pablo, Roma-
nos, XIII, 1 y ss.). San Pedro corrobora: “Estad sometidos a todas
las instituciones de los hombres, por el amor de Dios que asi lo
guiere” (I Pedro, II,13). Y el mismo Pedro predijo que llegaria
un dia que se despreciaria toda autoridad terrena, como sucedi6
con el advenimiento del derecho candnico”.

Una Iglesia invisible, pero visiblemente sometida al poder
temporal, tiene muchas probabilidades de convertirse en instru-
mento de esas mismas autoridades. Lutero no ignoraba esta even-
tualidad, pero confiaba en el poder de la Palabra y la buena inter-
pretacién que podian hacer de ella los auténticos creyentes.

Los Principes Indudablemente los principes y los grandes se-
fiores no suelen ser cristianos faciles de manejar
y Lutero no era tan ingenuo, ni carecia de expe-
riencia politica para no prever las consecuencias de una intromi-
sién nada santa del poder temporal en las cosas religiosas. Pero
si temia las intemperancias del poder, la anarquia anabaptista 1o
habia aleccionado bien sobre lo que podia esperarse de una mu-
chedumbre enloquecida por predicadores delirantes.

*- este munao.

En las conversaciones de sobremesa dice con maés libertad que
en sus escritos: “Los principes son del mundo y el mundo es ene-
migo de Dios, asi viven segin el mundo y contra la ley de Dios.
Pero sirven a Dios de verdugos para castigar a los malvados. Pla-
ce a su Divina Majestad que los llamemos “clementes sefiores” y
nos prosternemos a sus pies como sibditos humildes”,

En el fondo de su corazén lamentaba este estado de cosas, de-
finitivamente atribuible a nuestra naturaleza enferma y comple-
taba el pensamiento sobre los principes con esta frase que no disi-
mula el verdor de su lenguaje:
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“No escapa a Nuestro Sefior que los perros hacen sus necesida-
des en todos los rincones y lo tolera, pero cuando comience su
ronda, su colera no tendra medida”.

Se referia, sin duda, al castigo reservado por Dios a los prin-
cipes abusadores, pero como, en cierta medida, todos lo eran un
poco o mucho segiin el caso, Lutero no disimulaba su regocijo de un
desquite postumo a tanta humildad impuesta por la fuerza.

Lutero no pudo escribir ni hablar sin comprometer su genio
colérico v pronto llevado a la polémica. Es, posiblemente, uno de
los mas grandes polemistas de un siglo que los conocié de todos
colores, desde el melifluo Erasmo hasta el calumniador Scaligero
pasando por las afiladas plumas de Calvino y Rabelais. Esto expli.
ca por qué razén y a propésito de un tema tan cefiidamente tec-
légico como el de los sacramentos, lanzé un panfleto cuyo solo
titulo era uma declaracién de guerra a las autoridades romanas:
“De captivitate babylonica praeludium”.

La verdadera iglesia estaba cautiva y los papistas. para qui
tarle su fuerza espiritual, habian tomado en sus manos la impar-
ticién de los sacramentos. El sacramento debe ser impartido por
el sacerdote pero, como todos los bautizados lo somos, Lutero no
ve el motivo ni la razdén por la cual una agrupacién auto-selecta
se arrogue €l derecho de impartirlo ella.

Sobre el terreno resbaladizo de la polémica, plantea su doc-
trina sobre los sacramentos. Fue mnecesario el advenimiento de
Calvino para que de medios efectivos, transportadores de Gracia
Divina “ex opere operato”, se convirtieran en modestos signos de
la Gracia. Lutero dejé errar su pensamiento entre uno y otro sig-
nificado sin que sus féormulas permitan hacerse una idea precisa.

Todo esto confirma la opinién de Lucien Febvre cuando ase-
gura que en ningtn momento Lutero traté de organizar una Igle-
sia. A fuerza de inisistencia, y un tanto presionado por las conse.
cuencias andrquicas de sus principios, sus partidarios le sacaron
algunos esbozos de programaciéon o esquemas de orden. La Iglesia
visible era asunto del estado. Donde Lutero comprometia su ge-
nio neligioso, su auténtica “trouvaille”, era en la relacién del al-
ma con Dios a fravés-de 1la Palabra.

Lo hemos dicho, fue un verdadero “liberador”. Por esa razoén
su obra debe adscribirse, a pesar de sus alaridos reaccionarios, en
la linea espiritual de la revolucién. Libr6 al espiritu occidental
de la Iglesia Catolica y esto, aunque parezca una conclusiéon algo
pedestre, se compadecia con la inclinacién de la alta burguesia pa.
Ta provocar un cambio en la moral, capaz de liberarla de esa ética
para pobres que sostuvo siempre la Iglesia Romana.
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“Lo que se pone en tela de juicio —nos confirma Febvre— es
la vieja mentalidad artesana de la Edad Media. Oficios hechos
sin duda para alimentar a su hombre, pero que no incluian nin-
gin beneficio fuera del que permite vivir al productor. La no-
ci6n del justo precio, mantenida por los magistrados, favorecia
tnicamente el interés del consumidor”.

Seria un abuso pensar que Lutero favorecia conscientemente
el advenimiento del capitalismo o del espiritu capitalista, pero 1a
burguesia alemana deseaba con urgencia el cambio moral que Ia
pusiera de acuerdo con las nuevas realidades econdémicas y la
rebelion luterana estaba en el camino de ese cambio.

Fw '+ -7 Alemania era una nacién sin unidad politica. Habi-

d“‘ tada por una raza fuerte, duefa de ciudades opu-
__ POUeY  fentas y terrenos bien trabajados, carecia de esa
unidad sin la cual todos los esfuerzos se pierden en el desencuen-
tro de los intereses. El Imperio sobrevivia como recuerdo, y eco-
némicamente dependia de las dietas que se negaban, provincia-
namente, a favorecer una politica de envergadura universal. Los
principes se contentaban con sus territorios y se dedicaban de lle-
no a pequefias empresas locales sin proyeccién continental. En la
regién del Palatinado, en Wurtemberg, en Baviera y en Hesse se
notaban movimientos tendientes a reclamar un lugar importante
en el concierto de las otras naciones occidentales y consiguiente-
mente a estos reclamos se iba consolidando la situacién politica
de las familias destinadas a llenar ccn su accién futuros aconte-
cimientos.

Junto a principados cuya soberania nominalmente dependia
del Emperador, existian ciudades poderosas gobernadas por prin-
cipes ambiciosos y econdémicamente animadas por una burguesia
dedicada a un activo comercio internacional. Pululaban también
los barones semi-bandidos que campaban por sus fueros y hacian
la guerra a cualquiera dando al panorama aleman un toque pin-
toresco de demencia anarquica.

Lutero colabord con su prédica para liberar el individualis.
mo latente de la disciplina impuesta por la Iglesia Catdlica e in.
directamente favoreci6 el impulso econémico de la burguesia que
hallaba en el orden catdlico serias dificultades para su desenvol
vimientc, pero al mismo tiempo y como réplica a los desérdenes
provocados por sus malos intérpretes, los anabaptistas, fortalecid
la autoridad del Estado convirtiéndolo en una potestad de institu-
cién divina.

Los anabaptistas fueron su “bestia negra” porque tuvieron la
osadia de llevar hasta las (iltimas consecuencias practicas su pré-
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dica libertaria y lo pusieron en la viclenta situacién de tener que
pensar contra sus propios principios. En verdad, para Lutero, una
contradiccién mas o menos era un juego de nifios y no repito al-
gunos de sus dichos sobre la légica porque no haria mas que ilus-
trar su tremenda facundia escatoldgica.

En la rebelién desatada entre el campesinado por los anabap-
tistas Lutero rechaza con violencia sus pretextos religiosos: el
Evangelio condena 1la rebeldia y son pocos los denuestos a que no
se hacen acreedores quienes suponen hallar en la Palabra de Dios,
motivos para levantarse contra las autoridades. En su carta a los
nobles alemanes es claro y terminante y sus palabras no dejan
mucho sitio para la comprension, la misericordia o la simple pru-
dencia politica.

“Por todas estas razones, queridos sefiores, desencadenaos, sal-
vadnos, ayudadnos, tened piedad de nosotros, exterminad, degollad
y el que tenga poder para ello, actle”.

Olvida un poco su teologia cuando exclama: “Vivimos tiempos
tan extraordinarios que un principe puede merecer el cielo ver-
tiendo sangre, mucho mas facilmente que otros rezando”.

Esto es volver por el valor de las obras en un contexto algo
menos evangélico que el esgrimido por el méas violento predicador
de cruzadas.

En las “Conversaciones de Sobremesa” se nos cuenta que al-
guien pregunt6 a Lutero si era licito matar a los anabaptistas y
recibié esta respuesta del maestro:

“Existen dos especies de anabaptistas. A la primera pertene-
cen los rebeldes endurecidos, cuya ensefianza combate toda auto-
ridad; a éstos es licito que un principe someta a juicio y dos con-
dene a muerte. En cuanto a los otros fanaticos, que profesan ideas
insensatas y bizarras, el exilio es, con frecuencia, un castigo su-
ficiente”.

Cuando uno se alimenta en los concurridos pesebres del pen-
samiento liberal es corriente creer que la Iglesia Catélica sostu-
vo alguna vez algo denominado “el Derecho Divino de los Reyes”.
Lucien Febvre, poco amigo de la tradicién eclesidstica romana,
considera que fue Lutero y sélo €l “el primero que ha legitimado
verdaderamente, que ha fundado plenamente en Dios, €l poder ab-
soluto de los Principes”.

El mismo Lutero reconocié haber sido el inventor del princi.
pio cuando en 1525 escribié con orgullo: “Nuestra ensefianza ha
dado a la soberania secular la plenitud de sus derechos y de su
poder, realizando asi lo que los Papas no han hecho, ni han queri-
do hacer nunca”.
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Y afiade con énfasis: “Desde los tiempos apostdlicos no hay
un doctor, ni un teélogo, ni un jurista, que con tanta maestria y
claridad como yo lo he hecho, por la Gracia de Dios, haya acen-
tuado en sus fundamentos, instruido en sus derechos, hecho ple-
namente confiante en si misma la conciencia del orden secular”
(cit. por Febvre op. cit. p. 249).

La consecuencia venia un poco como de suyo. Si se destruia
el derecho divino de la Iglesia se hacia menester apuntalar el po-
der puablico convirtiéndolo en fuente de autoridad religiosa. Las
sucesivas fases del proceso revolucionario nos acostumbrara al
ejercicio de esta dialéctica: en cuanto se destruye una autoridad
auténtica se hace menester reemplazarla por una artificial capaz
de suplirla. El criterig para percibir la diferencia entre una y otra,
surge del examen de la vida interior: la verdadera autoridad tiene
su trono en la conciencia e impone su orden en la disciplina inti-
ma de la moralidad. La falsa autoridad es siempre externa y sélo
puede obligar por la fuerza.

La espada sirve para castigar al transgresor, pero no puede
hacer que la justicia reine en el dispositivo moral del sujeto.

Lutero advierte la diferencia entre la verdadera
autoridad, impuesta por la fe, y el poder exigido
__ 7" por nuestra situacién de naturaleza caida, pero co-
mo su pensamiento no procede conforme a distingos demasiado
sutiles, considera a todo el orden juridico sobre la base del dere-
cho penal. Era una vieja idea sostenida por los Padres de la Igle-
sia y en algunas ocasiones por el mismo San Agustin: las institu-
ciones politicas son consecuencias del pecado. Lutero la refuerza
con la rigidez propia de su temperamento.

Tytero vy el
4-- lagal

Para ¢l, los verdaderos cristianos no necesitan leyes: “Com-
prendes que esa gente no tiene necesidad de ninguna espada ni
de ningdn derecho temporal. Y si el mundo entero estuviera com-
puesto por verdaderos cristianos, es decir por hombres justos y
creyentes, no habria necesidad de ningtn principe, rey o sefior.
:A qué podrian servir para quienes poseyendo el Espiritu Santo
en sus corazones, son instruidos y promovidos por El para no ha-
cer dafio a nadie, para amar a todo el mundo y soportar gustosg
y alegremente la injusticia y hasta la muerte?”

Es dificil seguir las ideas de este hombre. Por un lado acen-
ttia con amarga insistencia la corrupcién total de nuestra natura.
leza y condena las obras porque estdn siempre inspiradas en in-
curable concupiscencia; por otro lado admite la posibilidad de una
vida santa y sin detrimento impuesto por el pecado. Sin lugar a
dudas esta segunda posibilidad estd propuesta a titulo hipotético.
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pero interesa resaltar en ella el fundamento pesimista de su ides
de la justicia.

Lia base escrituristica de esta opinién nace, como escribe Mes-
nard en la parte correspondiente a las ideas politicas de Lutero
en su “L’Essor de Philosophie Politique au XVle siécle”, de una
abusiva interpretacion de las Epistolas de Pablo y de una exten.
sion, no menos arbitraria, del caracter de la ley mosaica a todo
el orden juridico positivo. El texto donde San Pablo dice a Timo-
teo: la ley mno es para el justo, sino para el injusto, es convertido
por Lutero en principio universal de todo derecho y no sélo del
derecho penal.

Lutero era en su lenguaje de una espontaneidad tal que le
hacia decir cosas muchas veces desprovistas de sentido, como en
el caso del ejemplo que pone para ilustrar la necesidad de una
justicia rigurosa:

“;Y esto por qué? —se pregunta—. Porque el justo se exige
y hace mas de lo establecido por el derecho. Pero los injustos no
hacen nada justo, por eso tienen necesidad del derecho, para que
se les ensefie a obrar bien por la coaccién y la amenaza. Un buen
arbol no tiene necesidad para dar buenos frutos de doctrina o cé-
digo, procede de su natural dar sin codigcs ni doctrinas los frutos
de su especie. Seria obra de un loco hacer para el manzano un li-
bro lleno de leyes y de derecho para ensefiarle a dar manzanas y
no ciruelas”.

Mesnard se rie de la comparaciéon. No entiende de qué modo
un cédigo y una doctrina podrian ensefar al manzano malo a dar
buenas manzanas. Pero dejemos a Lutero con su comparacion;
pensemos que quizd hablaba para parroguianos un poco lentos vy
ciertos argumentos “ad hominem” tienen valor conforme a la cir-
cunstancia.

Pero Lutero no limité sus pretensiones a exponer sus ideas
mas o menos claras sobre cuestiones filos6ficas en un nivel de re-
flexiones opinables. Estableci6 afirmaciones dogmaticas y sus
continuadores quieren que haya dado las bases de una concepciér
del mundo y de la vida humana destinadas a modificar los cimien-
tos del viejo edificio cristiano por otros mejor adaptados a las exi-
gencias del tiempo.

Probablemente sea asi, pero la revolucién luterana, como lo
hara notar Marx a proposito de la ideologia alemana y su conti-
nuidad en la historia, se limité al orden de lo espiritual. La vida
social debia ser mantenida en los quicios de la disciplina autorita-
ria, porque esos hombres justos, alimentados con la miel y la leche
del evangelio y puestos sobre toda disciplina legal, no existen.
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“Pues coma ningin hombre es por naturaleza ni cristiano ni
piadoso, sino todos pecadores y malvados, Dios les prohibe a todos,
por la ley, proyectar hacia afuera su maldad en obras inspiradas
por la malicia”.

Algunos, gracias a la Divina Misericordia, logran superar las
desastrosas consecuencias de la caida, pero son tan pocos y es tan
precaria su situacién en un mundo devorado por la concupiscencia,
que se hace imprescindible una legislacién severa para preservar-
los de los malos.

“Los buenos y los malos estdn mezclados de tal manera, aun
entre los cristianos nominales, que abolir la coaccién legal seria
quitar sus trabas a las bestias salvajes y dejar abandonados a los
apacibles corderos; ya se vio algo de esto con los profetas de
Zwickau: asi los malos profanaran, bajo el nombre de cristianos,
la libertad evangélica y daran libre curso a su malicia, recusando
como cristianos teda ley y toda espada, como lo han hecho hoy al-
gunos locos furiosos”.

El Reino de Dios ha sido ofrecido a los hombres de buena vo-
luntad y supone un ingreso libre. El reino de este mundo se im-
pone por la fuerza y por el caracter obligatorio de su derecho pu-
nitivo. El primero es solamente para los predestinados, el segun-
do para todos, porque el cristiano debe ponerse espontdneamente
“bajo el gobierno de la espada, pagar impuestos, honrar la auto-
ridad, servirla y prestarle su apoyo. Si no se conduce asi, no obra
cristianamente, actila contra el amor y da a los otros un ejemplo
deplorable”.

La lectura de los parrafos anteriores, aportados
Los cristlanos por Mesnard, hacen suponer una evidente con-
y_la POL.ICA  yr;diceidn entre la vocacion cristiana y el oficio
politico. A simple vista puede parecer que el verdadero cristiano,
con los 0jos puestos en la salvacién eterna, no podra ejercer el go-
bierno en las duras condiciones impuestas por el criterio luterano,
pero con las escrituras en una mano y el deseo de terminar con
la rebelién anabaptista en la voluntad, Lutero no cree convenien-
te dejar la espada en manos paganas:

“Un cristiano es una persona para si mismo, cree para si mis-
mo y, para nadie mas. Pero un sefior y un principe no es una per-
sona para si mismo, sino para los otros y para su servicio”.

El pensamiento catblico tradicional ponia el gobierno tempo-
ral al servicio de los fines eternos de la Iglesia y convertia a la poli-
tica cristiana en una misién subordinada a la obra salvadora. Lute-
ro separa categdricamente ambos dominios y mientras el principe
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cristiano se deja guiar por la fe en su actividad religiosa, en sus
faenas politicas obra como ejecutor decidido de una ley implaca-
ble de represidn.

“En esta situacién —escribe Lutero— iras mas lejos y me pre-
guntaras si los verdugos, los gendarmes, los juristas, los abcgados
y sus gentes pueden ser cristianos y salvarse en su estado. Respues-
ta: si el poder y la espada estan al servicio de Dios, como ya he
probado, todo cuanto sea necesario al poder para usar su espada
-estd también al servicio de Dios. Sera el caso de aquel que prende,
persigue, masacra y degiiella a los malvados y por lo tanto prote-
ge a los buenos, los disculpa y ayuda a salvarlos”.

Por momentos su pluma se enciende en furor y cuando piensa
en sus enemigos, en la resistencia terca que oponen a sus santas
intenciones, se lanza a una apologia de la guerra que no desmen-
tirdn sus seguidores en los futuros sucesos:

“Puesto que la espada ha sido instituida por Dios para casti-
gar a los malos, proteger los piadosos y guardar la paz, es probar
con bastante fuerza que Dios instituyd la guerra, el degiiello y to-
do cuanto aportan las costumbres de las leyes guerreras. Y aunque
no parezca que degollar y robar sea una obra de amor y que un
hombre ingenuo no vea en ella una ocupacién cristiana, sino in-
conveniente para un cristiano, en realidad son obras del amor”.

El suave Melanchton solia quejarse amargamente de la facun-
dia inexorable de Lutero, y cuando el maestro abria la boca para
hablar, temia las intemperancias de su lengua y el partido que los
adversarios podian sacar de sus excesos verbales.

iSi supiera callar! —suspiraba.

Pero Lutero no solamente no podia callar, sino que transpor-
tado por el ardor de la inspiracién, amaba hasta tal punto su pro-
pia falta de medida que insistia una y otra vez en las mismas vio-
lencias, como si con ellas pudiera terminar para siempre con sus
enemigos.

“Es porque Dios toma la espada hasta el punto que la nombra
su orden propio y no quiere que se diga, o que se imagine, que se
trata de un descubrimiento o de una institucién humana. Porque
la mano que lleva esa espada y que extermina, no es una mano
humana, sino divina, no es el hombre, sino Dios quien cuelga, en-
roda, decapita, degiiella y guerrea. Todo esto es de su resorte y
de su jurisdiccién”.

“La guerra es un empled divino en si mismo y tan indispen-
sable y 1itil para el mundo como beber y ccmer, o cualquier otra
obra semejante”.
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Lo hemos insinuado un par de veces, pero ahora lo decimos
con toda claridad: Lutero comienza un movimiento de ideas que
va transfcrmandose a lo largo de los siglos que de él nos separan
v que podemos designar con el nombre de Revolucién, En todo
este movimiento existe una ténica general con respecto a la vio-
lencia que toma su origen en la predicacién de Lutero y que con-
siste en diluir la responsabilidad personal frente a las medidas
de fuerza atribuyéndolas a Dios o a entes de razén que el espiritu
revolucionario ira inventando, por exigencias de la causa, en la
medida que pierda su vinculacién con la fe,

Indudablemente, para Luterc, el poder po-

la distincion enire litico tiene limi.tes v éstos vienen sefiala-

marviduo v persona dos por el destino sobrenatural de la per-
sona humana:

“Querido Sefior —afirma en su Tratado sobre la Autoridad—,
tengo el deber de obedeceros con mi cuerpo y con mis bienes. Man-
dadme en la medida de vuestro poder terrestre y os obedeceré.
Pero si se trata de abandonar mi fe y mis libros, no puedo obede-
ceros, porque entonces sois un tirano y superais vuestros dere-
chos™.

Origen luierano de

Los anabaptistas no podian alegar nada semejante y en el fu-
turo tampoco lo podran los catélicos, por lo menos en las regiones
dominadas por los luteranos. Interesa destacar la justificacidon teo-
rica que hace de esta suerte de ambivalencia practica de la con-
ducta humana. En sus “Conversaciones de Sobremesa” hay un
texto clave, porque da fundamentc filoséfico a esta dualidad de
jurisdicciones entre lo temporal y lo espiritual y anticipa la fa-
mosa distincién mariteniana entre individuo y persona.

Es raro que Maritain, en su magnifico ensayo sobre Lutero, no
haya advertido esta coincidencia, especialmente porgue en dicho-
trabajo establece por primera vez esa distincién tan exhaustiva-
mente criticada entre nosotros por Julio Meinvielle,

Decia Lutero: “Un cristiano retine en él dos personas, a saber:
nma persona civil o temporal y una creyente o espiritual. La per-
sona espiritual o creyente puede sufrir y aguantar todo; no come
ni bebe, ni engendra progenitura y no participa de ninglin modo
en las obras y sucesos del orden temporal. La persona civil esta
sometida a las leyes y derechos temporales y, como tal, la obedien-
cla es para ella obligatoria y por eso necesita su propia proteccién
v la de los suyos conforme a lo que las leyes y el derecho le exi
gen”.

San Agustin logrd superar el maniqueismo y aunque persis-
tan en su doctrina resabios de sus antiguas prefersncias intelec-
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tuales, su permanente combate contra el dualismo es indicio su-
ficiente de su voluntad para vencerlo. Lutero tomé de Agustin lo
que quiso y conforme a su indole poco dada a los distingos proli-
jos, exagera hasta la caricatura algunas ensefianzas del Santo
Doctor de la Iglesia. Esta distincién entre una persona angelical,
entregada a la fe y a las obras de la misericordia, y otra carnal,
.sometida a las exigencias materiales del orden mundano, es de
claro cufio maniqueo. Maritain la elabord a su manera y trat6 de
usarla, como Lutero, en un intento de armonizar un orden précti-
co sin inspiracién sobrenatural y un orden religioso sin fundamen-
tos reales.

Garantizada la neutralidad del gobierno en materia espiritual
y salvada la naturaleza puramente personal de la fe, no estaba en
el temperamento de Lutero dejar proliferar herejias capaces de
poner en tela de juicio su propia concepcién de la Iglesia.

En sus primeros pases de armas comprendié que la herejia
era asunto del espiritu y no podia destruirsela con el hierro, que-
marla con fuego o ahogarla con agua:

“; Qué se gana cuando se refuerza la herejia del corazén, aun-
que se logre debilitarla en los labios condenandola a la mentira?”

Esta frase la escribié en 1523, cuando su propia posicién espi-
ritual habia sido puesta en entredicho por el Emperador. A partir
de 1526, cuando se le impone la necesidad de pensar en una igle-
.sia establecida, comienza a comprender la proyeccién social de las
distintas creencias y la necesidad de controlarlas con medidas de
.gobierno.

En primer lugar porque el gobierno debe asegurar el orden
v luego porque incumbe al principe cristiano —luterano— confir-
mar la fe de sus hermanos y procurar que no sufra detrimento
en su integridad.

La persistencia de los ritos catélicos lo exasperaba y no tardé
en aconsejar a lcs principes la supresién de la misa, no tanto por
ser una herejia como por el caracter sacrilego de sus intenciones.
¢No afirma la reiteracién constante del sacrificio de Cristo, como
si éste no se hubiera consumado de una vez para siempre?

Por lo deméas comenzb a pensar que la coexistencia de dife-
rentes cultos en una misma ciudad era motivo de querellas entre
sus habitantes y las autoridades debian evitarlo unificando la fe.

Era un retorno a las fuentes, pero sobre principios falsos, pre-
carios y pasablemente contradictorios.

RUBEN CALDERON BOUCHET
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LA FILOSOFIiA EN DESORDEN

Decir qué es el desorden exige primero definir al orden.
Para que sea ordenado el conocer (que es el fin de las ciencias,
entre las que la filosofia es primera) debe admitirse la existen-
cia de una correspondencia necesaria entre las cosas extra-mentales
e intra-mentales por una parte y la inteligencia por la otra. Esta
correspondencia es la adaequatio intellectus et rei de los escolas-
ticos, criticada y difamada desde la época medieval, pero que sigue
siendo la mejor formulacién de esta realidad. La razon es simple:
si esta adecuacién es ilusoria no hay ninguna otra que sea real.
Esto mismo respondié Descartes a un corresponsal de su época: si
lo Gnico que podemos conocer son los pensamientos de nuestra
mente (no una adaeguatio con el mundo extra-mental), nada
es real; deberiamos “cerrar la puerta de la razén y aceptar que
somos monos o loros y no seres humanos”. Lo que Descartes
debié haber sefialado es gque esos monos y loros pueden hablar
clara y coherentemente, y aun pueden pensar que hablan con
sentido, pero nunca podran descubrir si hablan de la realidad o
s6lo de una serie de signos coherentes.

Desde el siglo XVII hubo pensadores que, intentando una
nueva metodologia, quisieron determinar la posibilidad o im-
posibilidad del conocimiento. Los nombres que mas sobresalen
son Leibniz, Hume y Kant. Pero s6lo desde el siglo XIX esta
problematica se planteé de tal modo que mno sélo invalidé las
conclusiones previas, fuesen éstas escolasticas, cartesianas o aun
kantianas, sino que destruyé la naturaleza misma del problema.
Kant dio el impulso inicial a esta nueva direccién cuando escribid
en Prolegomena: “el entendimiento no deriva sus leyes de la
naturaleza, sino que se las impone” Esto significaba el fin de la
metafisica, de esa ciencia que trata del ser en cuanto ser. En
lugar de buscar un mejor conocimiento de la realidad extra-mental
{que pasd a ser area exclusiva de las ciencias experimentales, y
esto en un sentido restringido), el postulado kantiano abrié 1la
puerta para la interminable biisqueda filoséfica sobre la naturaleza
del conocimiento. En si mismo, este es un problema filoséfico,
pero la investigacién fue hecha con una modificacién substancial
respecto al modo tradicional de abordar la epistemologia: el pun-
to de mira ya no fue la mente humana en cuanto que toma con-
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tacto con lo que no es ella misma, sino la mente humana en cuanto
producto de la historia, que es cambiante, y que tiene una relacién
también cambiante con el mundo. Mas atn: el mundo también
debe ser concebido como cambiante en su esencia ya que. de
acuerdo a la afirmaciéon kantiana, el entendimiento impone sus
leyes a la naturaleza. De este modo en toda época marcada por
los cambios historicos de la mente, el objeto del conocimiento, el
mundo aprehendido, sufre también una alteracién radical. La
filosofia se convierte en hermenéutica, en un trabajo de interpre-
tacién constante, con el agravante de que cada época de inter-
pretacion es totalmente independiente de las restantes: es 1nica,
incomunicada e incomunicable, clausurada en si misma.

De este enfoque filosofico han nacido las influyentes teorias
historicistas y evolucionistas que, como lo hace la misma filosofia
“moderna”, sostiene o afirma la existencia de un substractum
trans-especulativo e inmanente al que se llama “Historia” o “Evo-
lucién”. Este substractum no es nada estable, sino que aparece
como un flujo, una tension, una futuridad. Pero mientras que
Darwin, acertado o equivocado en cuanto a la evolucién, no
pretendia conocer la totalidad de ese substractum, al no fijar
un punto final al proceso de evclucion, Hegel, reclamando un
total dominio sobre su substractum, concibe a la filosofia como
un proceso de evacuacion de lo infinito en lo finito, de Dios en
el hombre. Como ha dicho Heidegger, escribiendo sobre el intento
hegeliano, el objeto del entendimiento para Hegel es el Ser como
pensamiento auto-pensante que finalmente se convierte en auto-
consciente en el proceso de su desarrollo especulativo. De este
modo el pensamiento atraviesa distintas etapas e desarrollo (1).
El substractum evacuado de Dios en el hombre o, en otros tér-
minos, el auto-pensante proceso del Ser, es luego espiritu, término
igualmente aplicable en filosofia y en historia, y también en los
campos de la ley y de la voluntad (ver a Schelling para esta l-
tima interpretacion).

El punto terminal de este proceso es el conociiniento absoluto,
el cual importa un estado divino. Todo esto supone que el pensa-
miento y los hechos progresan dentro de una armonia preestable.
cida y determinandose reciprocamente. Al nuevo orden politico na.
polednico correspondia en el plano intelectual la aparicion de la
Fenomenolegia del Espirita. Y este segundo hecho, siendo de na-
turaleza especulativa (espiritual, auto-pensante), supera de facto
al primero, ya que en la misma Fenomenologia leemos: “Si el co-
nocimiento es un instrumento para subyugar a la esencia absoluta.

(1) M. Heidegger, “The Onto-Theo-logical nature of Metaphysics”, en Essays
in Metaphysics, Philosophical Library, 1960, p. 38.
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entonces la aplicacién de un instrumento a una cosa modifica la
cosa” (2). Pero nos resulta claro que ello no es asi: el conocimien-
to no es un instrumento, y no modifica la esencia de las cosas; solo
intenta alcanzar esa esencia.

Todo sucede de este modo si se admite que en cada perioda
historico, coincidente con las distintas “fases hegelianas de desarro-
1lo” del Ser, quedamos presos en un sistema. Pero miremos un po-
co alrededor de esta celda que ha fabricado la filosofia moderna.
Lo primero que descubrimos es que la epistemologia clasica ha
sido invalidada. Segtn ella somos seres limitados (creaturas), y
por tanto nuestro conocimiento es también limitado. El sujeto y
el objeto se distinguen realmente, pero el primero sale de si y
aprehende al segundo. La definicién del conocimiento como adae-
quatio se apoya aqui firmemente, aunque esa adecuacién no es ni
absoluta ni completa. El conocimiento tiene certeza, pero como han
sostenido Aristételes y Santo Tomés, nuestra inteligencia pasa de
la potencia al acto y alcanza, al principio, un cierto conocimiento
confuso.

Desde el punto de vista de la nueva epistemologia, la distin-
cién sujeto-objeto y consecuentemente la condicién no plenaria
del conocimiento, son fracturas graves que deben superarse. No
sé si quienes proponen esta nueva epistemologia comprenden que
el precio que hay que pagar para superar estas “deficiencias” es
nada menos que la desaparicion del sujeto y del objeto. El sujeto
es entendido como algo que estd en manos del espiritu histérico
en su fase auto-pensante méas o menos desarrollada (Hegel), o,
usando el lenguaje de Heidegger, es atencion al ser; el objeto es
deshecho, dominado, sometido por el acto de conocimiento. La
desaparicion del sujeto y del objeto se pretende compensar por
el hecho de una revelacién permanente que se sigue de la nocién
hegeliano-heideggeriana de que la historia del ser es su propio
desenvolvimiento. La historia aparece asi, no como una empresa
de cooperacién entre la guia de Dios y la libertad humana, sino
como la periédica auto-develacién del ser. As{ subraya Hans Jo-
nas que “al desaparecer la posibilidad y la necesidad de distinguir
entre doctrina verdadera y herejia desaparece la idea misma de
doctrina verdadera” (3). Esta desaparicion de distinciones esta
precedida, naturalmente, por la desaparicién de un conocimiento
verdadero.

¢Por qué se ataca la epistemologia clasica? Segin la posicién
prevaleciente en este ataque, representada por la linea de pensa-

(2) Hegel, La Phénoménologie de I'Esprit, Paris, Aubier-Montaigne, p. 65.
(3) “Heidegger and Theology”, ponencia leida en el Segundo Simposio de

Hermenéutica, Drew University, abril 1964,
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dores que va de Hegel a Heidegger, y plenamente explicitada en
el sistema de este ltimo, la teoria gnoseolégica de la adaequatio
estd infectada por un estrecho antropomorfismo o centralizacién
en la razén, consecuencia de un descarrilamiento filos6fico. Heideg-
ger trata esta cuestién en un largo ensayo de Holzwege (“Cami-
nos que no llevan a ninguna parte”) bajo el titulo de “La Era de
las Cosmovisiones”. La afirmaciéon substancial de este ensayo es
que desde Platon el hombre occidental ya no se somete al ser, si-
no que somete el ser a si mismo y lo reduce a representaciones,
de modo que el mundo se hace imagen (Bild). De acuerdo a esto,
el hombre platénico u occidental dice que conoece cuando posee
e-videncia, visi6n, retrato, idea, eidos. En opinién de Heidegger es-
to es un descarrilamiento especulativo: el hombre pre-platénico
conocia en cuanto que estaba atento al ser, y el hombre medieval
(escolastico) conocia en cuanto que era creatura. Ninguno de ellos,
segin Heidegger, redujo el ser a la condicién de objeto convocado
a la presencia del hombre (vor-stellen).

Discrepamos con Heidegger. So6lo la Inteligencia divina cono-
ce las cosas de modo comprehensivo. La inteligencia humana tiene
un conocimiento mediato, re-presentado. Heidegger piensa que es-
to es un escandalo: la representacion, para él, es un proceso de
llamar al ser ante la presencia del hombre, quedando asi puesto
(Vor-stellung) en dependencia del hombre, como un mero objeto,
calculable, mensurable y manipulable. La prueba de este escén-
dalo es para Heidegger que el hombre (y no el ser) es el tnico
que pone nombres a las cosas y establece normas. Asi la represen-
tacién pasaria a ser algo manipulado y concebido, objetivado, in-
vestigado y dominado, y ya no la de-velacion del ser para nosotros.

Alli donde nosotros vemos una logica consecuencia de la reali-
dad de las cosas, Heidegger ve la degeneracién de la filosofia. Re-
cordemos, por ejemplo, que en el Génesis se atribuye a Adéan, y no
a Dios, la funcién de poner nombres a los animales y a las cosas;
y recordemos también que nombrar (conceptualizar) no es la co.
sa sino adaequatio a la cosa. Ni el ser, ni las cosas, ni quien pone
los nombres (el conceptualizador) quedan humillados por este pro-
ceso, ya que éste se sigue de nuestra propia condicién limitads
(creatural) y de la condicién limitada del mundo. Lo que Heideg-
ger intenta es lograr una especie de unio mystica con €l ser, y de
este modo abolir la distancia sujeto-objeto, llegando asi a un co-
nocimiento total para el filésofo atento a la de-velacién del ser.
Pero nosotros, por nuestra parte, debemos nuevamente coincidir
con H. Jonas: una union tal entre el hombre y Dios, o entre los
hombres, s6lo es posible en momentos muy especiales: “son rela-
ciones existenciales de un tipo muy especial” (loc. cit.). El origen
de la “grieta” entre sujeto y objeto no es ese supuesto descarrila:



miento de la filosofia occidental, sino que es una realidad admiti-
da tanto por Moisés como por Platén. Es algo que esta en la na.
turaleza misma de las cosas.

;Qué ocurre con el conocimiento en la especulacién contem-
poranea en cuanto ésta estd influenciada y orientada por Heideg-
ger? La critica de la representacién como imagen (Vorstellung
als Bild) tiene enormes consecuencias. En primer término, como
se ha sefialado, la posicién de Heidegger es inseparable de la cri-
tica del sujeto cuya falta (en el sentido de un “pecado original” fi-
loséfico) es representar al ser como objeto: el hombre debe tras.
cender su subjetividad, y de este modo ser “recibido en la Nada
que es el ser mismo’(loc. cit.). En segundo lugar, la critica de Hei.
degger anula, junto con la imagen, €l cogito mismo, el pensamienta
conceptual en cuanto tal. “El pensamiento sélo empezara —escribe
en otro de los ensayos de Holzwege—, cuando aprendamos que la
Razon, glorificada durante siglos, es la mas estricta contradiccién
del pensamiento” (en “frase de Nietzsche, ‘Dios ha muerto’”).

La razén y el pensamiento conceptual forman una unica cate.
goria heideggeriana, y por cierto no una categoria privilegiada.
La nueva epistemologia debe organizar todas las otras categorias
(Angst, Sorge, etc.), para salvar a la filosofia de esa invencién pla-
tonica que es la metafisica. La filosofia es “la correspondencia for-
malmente consumada que habla en cuanto que considera el lla-
mado del ser del ente” (4); o, segin otra formulacidn, “la filoso-
fia consiste en nuestra apertura hacia aquello que es horizonte
de la busqueda filos6fica, fundamentalmente, el ser del ente” (5).

Para nosotros es necesario captar el transfondo de la concep-
cién heideggeriana de la metafisica. Alli no hay filosofia; sélo
hay apertura-hacia y referencia a los sucesivos desenvolvimientos
del ser. Y aqui se nos hace evidente que este caminar hacia el ser
es mucho mas ambicioso que el simple conocimiento al que humil.
demente llega la razén; de una razén que, para empeorar su pro-
pia situacién, confiesa sus propias limitaciones! El remedioc que
se nos propone es recurrir a aquellos fildsofos que han descifrado
tantas trampas usadas por la filosofia occidental al estar empefia-
da en reducir el ser a representaciones, a imégenes. Y asi se llega
a sostener que el fraude perpetrado desde Platéon hasta Nietzsche
puede suscintamente formularse diciendo que €l cogito ocultaba lo
fundamental, que la razén desfiguraba al ser. Ahora ha llegado el
momento de desenmascarar a la razon; esta es la misién de la filo-
sofia embarcada en la nueva de-velacidén del ser.

(4) What is Philosophy?, Twayne Publisher, 1958, p. 73.
(5) Idem, p. 71,
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En este itinerario hacia el ser, la filosofia primero debe lim.
piar el campo y mostrarse desconfiada (como escribe Paul Ri-
coeur) de los filosofos de la razoén. Desconfiada de sus conocimien.
tos porque fabrican ilusiones; de la evidencia y el razonamiento
verdadero, de las imagenes que pretendiendo ser respuestas, sa-
tisfacen nuestras preguntas y frenan la atencion que es in-termina.
ble. ;Quiénes son los filésofos de la desconfianza, los descifrado-
res? Freud, que descubrié los impulsos libidinosos bajo las imége-
nes del padre y de Dios; Darwin, que arrancé al hombre su pri-
macia, su centralidad en la creacién, y encontré por debajo de una
fachada de estabilidad de las razas creadas por Dios, todo el mo-
vimiento de la evolucién; Marx, que desenmascar6 al Estado, la
Sociedad y la Clase, y encontrd bajo estas respetables instituciones
intereses tinicamente econdémicos; Nietzsche, que desenmascar¢ la
moralidad hebreo-cristiano-socratica (y su Dios imaginado y con-
ceptualizado) y dej6 al descubierto la realidad subyacente: la vo.
luntad de poder; y asi otros.

El nombre de todo este juego es: des-enmascarar. Pero Ricoeur
no se da cuenta en su estudio de hermenéutica (6) que lo que
Freud, Marx, Darwin, etc., hicieron —bien o mal, eso es otra cues-
tion— fue hecho antes como funcion normal de la razén critica.
Al igual que otros, los “filosofos de la desconfianza” aplican la ra.
z6n a su objeto natural en un trabajo sistematico .(ciencia) orien-
tado a analizar ese objeto, y a lograr resultados positivos. Pero eso
no es lo que ellos dicen que estan haciendo. Heidegger, Ricoeur y
otros, como Hegel lo hizo antes, dividen la historia de la filosofia
en fases de desarrollo, clausurada cada una en si misma: la natu
ral :(pre-socratica), fase en que el hombre estuvo abierto a la auto.
desclausura del ser; el descarrilamiento (desde Platon hasta Nietzs.
che), época de la razén y la imagen; y la salvacion (ahora). De esta
division tripartita se sigue que el pensamiento, antes de la “filoso-
.fia de la desconfianza” era fingimiento y falsedad, porque la razon
habia usurpado el lugar de otras categorias. Consecuentemente, el
papel central de la hermenéutica moderna en la “nueva era” de la
filosofia es derribar a la razén de su lugar privilegiado. La razén
debe ahora confesar ante el tribunal de Heidegger y de Ricoeur
que su método es preguntar ordenando varias representaciones en
un concepto abierto que es luego cerrado con la ayuda de otro con-
cepto, la respuesta. La pregunta termina cuando se encuentra la
evidencia.

La visualidad que perturba a Heidegger no nos perturba a
nosotros. Para nosotros, como lo era para Platén y Aristoteles, la
visién es el maés intelectual de los sentidos; los ojos colaboran na.
(6) Le Conflit des interprétations, Ed. du Seuil, Paris, 1969.
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turalmente con la mente, més naturalmente que los otros senti-
dos. - Hans Jonas nos recuerda aquel pasaje biblico: “todo el pue-
blo vio la voz” (Exodo 20,18).* Si la razon es descalificada, no por
ello los sentidos serdn beneficiados; mas aln, quedaremos entre.
gados a los impulsos, los dinamismos obscuros, los estimulos libi-
dinosos, la voluntad de poder, la atencion al ser; ya que cualquier
coagulacién de la experiencia en un concepto cae bajo sospecha
y es mirada como algo fraudulento.

Recordemos que en toda esta controversia el “concepto” no
es entendido como un mero término logico-gramatical. Es mas que
una fase en el proceso de raciocinio. Para Hegel y Heidegger el
concepto es un instrumento para capturar el ser, al que intentan
liberar de esta armazdn arbitraria. Pero todo esto es para nosotros
imposible. Es antifilos6fico. No podemos pensar sin conceptos.
Nuestro conocer consiste en representaciones véalidas y las rela-
ciones de estas represntaciones, igualmente conceptualizadas. Si
se eliminan los conceptos, quedan conjuntamente eliminadas las
normas, el razonar metodico, la conciencia y, mas alld todavia, el
juicio moral y Dios mismo. La misién propia de la filosofia es
analizar y re-analizar conceptos, normas, cuestiones y su solucion.
El resultado sélo podra ser: conceptos y normas mas perfectos,
cuestiones mejor formuladas y un discurso racional mas adecuado.

La ambicién de la hermenéutica heideggeriana es otra. Es,
como ya se ha sefialado, salvar a la filosofia de la metafisica. Pa
ra nosotros, nutridos en el pensamiento clasico, ésta es una em-
presa inaudita, literalmente escandalosa. Heidegger lo sabe, y se
coloca en paralelo con otra “empresa escandalosa”, el descubrimien-
to del' Superhombre segtn la afirmacién del Zarathustra de Nietzs.
che: “Dios ha muerto, nosotros lo hemos matado”. Heidegger, en
el ya mencionado ensayo de Holzwege, dice que estas palabras son
“terribles”, y es la misma calificacion que debemos dar a su-pro.
pio proyecto de salvar a la filosofia de la metafisica. Argumenta
que Nietzsche en su proclama no ha abolido a Dios sino al dominia
de lo suprasensible (metafisica). La metafisica, escribe Heidegger,
es el lugar en que las Ideas (Dios, Cristianismo, Moralidad, Pro-
greso, etc.), caen, una tras otra, en una trampa después de haber
perdido su vitalidad. Y ;por qué pierden su poder constructivo,
su validez, por qué caen? Porque vienen de fuera -(o de arriba) y
se proponen representar el ideal de la existencia. En este sentido,
“Dios” es un término colectivo que sostiene todos los ideales; su
asesinato es la caida de todos los ideales dictados al hombre “des-
de arriba” por una hipotética deidad o por sus subrogados. En la
época de Nietzsche “Dios” habia degenerado tanto (“Dios” mismo

*

El texto de la Vulgata dice: “populus videbat voces...” (N. del T.).
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era una forma de degeneracién propuesta por las derivaciones de
la metafisica platénica) que pudo ser reemplazado por ideales
tan vulgares como “la felicidad de las masas”, “el socialismo”, la
musica wagneriana. Esto resultaba tan evidente para Nietzsche
(y para Heidegger) que la solucién fue no prolongar la serie de
ideales degradados, sino invertir todos los valores, esto es, empe-
zar un huevo movimiento de valoraciones: “la inversi6n de los va
lores es un cambio completo en el proceso de valoracién”.

No he jpodido evitar el uso de la palabra “solucién” en la afir-
macién precedente, pero el lector comprende que estd fuera de
lugar. Noesotros podemos llamarla solucién, pero Heidegger no tie-
ne nada que ver con esa palabra. En su concepcién, lo que Nietzs.
che ha encontrado no fue una solucién, un nuevo valor, sino una
nueva de-velacién del ser: la fase anterior, ahora abolida, habia
sido metafisica (Dios, lo suprasensible); la fase que sigue no puede
ser una nueva metafisica, debe ser algo completamente distinto
de la metafisica. ;Qué sera? El Filésofo, atento al ser, puede bos-
quejarlo si es “pastor del ser”. La nueva de-velacién es la volun-
tad de poder. ;Y en qué consiste su novedad? La voluntad-de-poder
es enteramente inmanente; en la interpretaciéon heideggeriana
del pensamiento de Nietzsche es un querer que se quiere a si mis-
mo, que quiere mas poder, siendo que querer y poder son bésica-
mente idénticos. Es el ser del ente o, en nuestro lenguaje, el ser
ultimo. Aunque para Heidegger no hay nada tltimo, s6lo hay ser
vy hombres atentos a él, pero no valorandolo. Las de-velaciones
del ser (manifestaciones) no pueden ser numeradas, ninguna es
mas final que las otras. En otras palabras, el ser no tiene densi-
dad ontoldgica, no es como Dios, que se aparece a Abraham, en el
Sinai, en Belén. Ya hemos visto que entre las grandes ideas meta-
fisicas destinadas a caer en la trampa del nihilismo también esta-
ba el cristianismo.

De este modo el ser no es Dios, es simplemente lo que es. S6la
puede articularse la respuesta a su silenciosa llamada, y después
de una espera que se agota. Comprendemos por qué Heidegger da
tanta importancia a la ley de Nietzsche del “eterno retorno de lo
mismo”, siendo que cada tiempo es una novedad en la serie sin
fin de de-velaciones . La novedad puede ser religién, ateismo, Dios,
Hitler, comunismo, voluntad de poder, incluso silencio. Pero note.
mos algo: todas son respuestas humanas, nuestras variaciones, en
tanto que el ser permanece frio, remoto, indiferenciado. Hegel
concedia, al menos, que los hombres finitos necesitaban la totali-
dad de la historia para agotar el espiritu del infinito. El panora-
ma de Heidegger es més desolador; bajo el sol oscuro del ser, el
hombre, en vana agitacion, ofrece sus innecesarias respuestas co-
mo sacrificios a un extrafo dios que no pregunta nada.
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(En qué radica, pues, el presente desorden filos6fico? Diga.
mos ante todo que este desorden, como nos es inmediatamente ob-
vio, no tiene a Heidegger por causa 1nica, ya que otros fildsofos
especulativos comparten con él esa responsabilidad. Este desorden
radica en un fatal debilitamiento del discurso racional, en un gra-
dual rechazo del objeto, de la realidad extra-mental en general y
del sujeto mismo. Convertidos asi los dos polos del conocimiento
en algo precario, sus instrumentos, es decir, la representacion, el
concepto, la evidencia, el cogito, la conciencia, las normas, quedan
también descalificados. Se los mira como injustificados, aun co-
mo fraudulentos, como simples coagulaciones de esfuerzos, impul-
sos, estimulos libidinosos, voluntad de poder, dinidmica de clase.
Con Ricoeur, la hermenéutica alcanza un punto en que se consi-
dera deshonesto contestar preguntas, porque seria reducir el ser
que es (al que se ha hecho Unico contenido legitimo de nuestras
preguntas) a una estructura conceptual informada por la razdn.
No debemos maravillarnos que desde €l existencialismo de Sartre
a la teologia fluyente, de la “cristificaciéon” teilhardiana a la “teo-
logia del futuro” de Jiirgen Moltmann, la existencia sea interpre-
tada como eficacia, como apertura al llamado de un ser brumoso,
como pro yecto nunca-terminado (“salto adelante”) de si. De la
especulacién anti-conceptual del filésofo al rechazo que el hombre
de nuestra época hace de todo compromiso final sélo media un
corto paso.

En el tercer ensayo de Holzwege (“La palabra de Anaximan.
dro”’) Heidegger lleva mas adelante este desorden filos6fico, que
€l ve como la restauracién de la filosofia. En éste y en otros tra.
bajos persiste en insistir que Occidente y su pseudo-sabiduria es-
tdn condenados, condenados fundamentalmente desde Platén y
en un segundo grado por el Cristianismo. Si se niega radicalmen.
te a la razén su funcién central y legitima, como lo hace Heidegger,
también se debe concluir que la decadencia de Occidente no es
meramente histérico-cultural como sostiene Spengler, sino mucho
mas: la disolucién de la razén, que hasta aqui era forma del cono-
cimiento, en provecho de una forma nueva. Anaximandro dice:
“Desde que las cosas nacen, en esa medida deben también destruir-
se; deben expiar y ser juzgadas por su injusticia, segliin la
regla del tiempo”. Tanto Nietzsche como Heidegger entienden que
en la escala de Anaximandro, Occidente estd en su nadir. Para
ambos se trata de una noticia “terrible”, pero al mismo tiempo
maravillosa. “;Estamos —pregunta Heidegger en su ensayo— en
el amanecer de la mas enorme transformaciéon de toda la tierra
y de su tiempo histérico? ;Estamos en la’ Noche esperando la Ma-
fiana?”

(Por qué este optimismo? En el enfoque de Heidegger la me.
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tafisica occidental no fue sino un intento fallido, incapaz para
penetrar en la esencia atin suponiendo que ésta estuviese alli. Y
por eso él considera que la siguiente formulacién de Nietzsche es
la mas importante de la filosofia occidental en su decadencia-ama-
necer: “;Que el sello del ser sea impreso en lo cambiante!” Esto
se consider6 la sintesis mejor lograda del gran proyecto metafi.
sico de Nietzsche; y este sumario se convirti6 en un programa que
sus discipulos llevaron adelante. Heidegger aclara que la palabra
“ser” en esa expresion, es el equivalente del “eterno retorno a lo
mismo”, que es pensamiento central de Nietzsche. Releamos ahora
esa afirmacién segiin lo que propiamente quiere decir: el mundo
esta en flujo constante (cambiante), no en una determinada di-
reccién, sino siempre volviendo sobre si mismo. De este modo lo
que es estd cambiando, no siendo. Esta es la interpretacién de la
filosofia que dan Nietzsche y Heidegger, y constituye el nucleo
de la hermenéutica contemporanea. No se trata de una interpre-
tacién realmente nueva, sino que es una acomodacién del regreso
a si (bei sich sein) del espiritu absoluto hegeliano, y, antes que
Hegel, del gran ciclo de la especulaciéon hinduy, y, atn antes, del
mito de la serpiente que se muerde su propia cola. El significade
tltimo del mito es que no hay ningin significado; si lo mismo re-
torna eternamente, todo ser humano y todo hecho esti determi-
nado y se hace o sucede como sus innumerables copias anteriores
o subsiguientes. El tiempo mismo pierde sentido y diferenciacién.
y la razén funciona en el “vacuum” desde que sus percepciones y
juicios ya no son tales.

Todo lo que detenga el flujo y el ciclo, ya sea la evidencia que
reconoce y fija las cosas, ya el concepto que las delimita, o la
inteligencia que las toma y las usa, todo eso es interpretado por
la nueva epistemologia como pura ilusién. Los conceptos (repre.
sentaciones, nombres, respuestas) son engafos, estratagemas de
un yo astuto para inmovilizar el flujo. El mundo del sujeto y del
objeto, el mundo de la razén y de los datos de la razdn, las percep-
ciones originales —todo nuestro ser racional y sus implicancias—
son consecuencias de una caida en el ser (el ser de Aristételes.
no de Heidegger).

Un comentador de Heidegger ha dicho muy exactamente que
el pensamiento del filésofo aleméan tiende a mezclarse con la nes-
ciencia oriental: “A menudo se siente que Heidegger dice en len-
guaje occidental lo que ha sido no-dicho... en Zen” (7). La filo-

(7) Kurt F. Leidecker, Introduction to Heidegger’s Essays in Metaphysics,
p.- 3.
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sofia de Heidegger —aunque, como vimos, él no esta solo en es-
to— es creadora del desorden porque en ella aparece como filoso-
fia especulativa occidental lo que es un sistema de salvacién cua-
si-oriental. Este sistema de salvacién consiste en decir la palabra
debida, en el tiempo debido, por la persona debida para reintegrar
asi este mundo caido en la Nada.

THOMAS MOLNAR

Ediciones “MIKAEL"

i. SAN MIGUEL, EL ARCANGEL DE DIOS

Un estudio del P. Alfredo Séenz sobre la noble
figura del Principe de la Santa Iglesia, desde el
punto de vista teoldgico, histérico, litdrgico y es-
piritual. Seguido de un apéndice que contiene la
Secuencia de San Miguel Arcéngel, la Corona An-
gélica, el Exorcismo de Ledn XllI, etc. Presentacién
del P. Alberto Ezcurra . ............cuuinn... $ 250

2. ¢HACIA UN CRISTIANISMO MARXISTA?

Valiente documento del Episcopado Colombiano
que lleva por titulo “Identidad cristiana en la ac-
cién por la justicia” en el que se denuncia con toda
claridad los diferentes aspectos de la infiltracién
marxista en la Iglesia de Latinoamérica. Presenta-
cién del P. Herndn Quijano Guesalaga ........ y $ 300

3. De préxima aparicion: LOS TEORICOS DE LA SUB-
VERSION. Freire-Marcuse.
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ROMANCILLO DEL SENOR SAN JOSE

iY cdmo lloraba

La Virgen Mariai
iQué tiernos extremos
De ausencias hacial
Pensar que el Esposo
Penscar que moria,
Pensar que el cayado
De lirio caia

Sin saberse ddénde
Resucitaria:

Si entre los olivos

Del Monte seric

O acaso en el Gdlgota
Que oia Yy gemia.

Y cdmo lloraba

La Virgen Mariai



En torno del lecho
Que cal Cielo se abric
Forman las escuadras
De la angeleria.

No muere de viejo:
De santo moric

José carpintero

De la Profecic.
Callan las mujeres
Sobre su agonia,

Y a su lado el Hijo
Que le bendecia...

Y llora que llora

Que te lloraria,
Colmada de gracia
La Virgen Maria.

IGNACIO B. ANZOATEGUI






PARA UNA FILOSOFIA DE
LOS ANGELES

Regina angelorum
ora pro nobis

En principio el tema de los dngeles parece escapar completamente
al dmbito de la filosofia, es decir a una reflexién puramente racional,
fundada en elementos comprobables. Las tesis més profundas y escla-
recedoras de la metafisica responden en Gltimo término, como es sabido,
a necesidades de inteligibilidad. Es decir, se imponen como respuestas
ineludibles a los problemas que plantea la realidad accesible al hom-
bre. Por ejemplo la tesis aristotélica de la distincién entre ser en acto y
ser en potencia es la necesaria explicacién inteligible de la realidad del
cambio, que el hombre percibe en su mundo. Del mismo modo, no
cabe una comprensién Ultima de las transformaciones sin recurrirse a la
teorfa de la materia y la forma. Y asi podriamos argiir con referencia
a tantas cuestiones que se suscitan respecto al ser o al conocer, o al
mundo, o a la vida, etc. ‘El pensamiento filoséfico va elaborando sus
tesis v sus doctrinas como esclarecimiento necesario y explicacién de lo
que comienza por fundarse en sus inmediatas comprobaciones (1).

Incluso la existencia de Dios, su naturaleza y atributos, aparece
va desde el comienzo de la reflexidn filoséfica como una meta a su al-
icance. Por supuesto que no se trata de la vida profunda de Dios y su
‘nsondable realidad, lo cual escapa también al discernimiento puramente
humano, -pero si de la necesidad de postular un principio Unico, causa
de todo lo existente y irascendente al mundo. Hasta alli lleqa también
la filosofia, v sabemos hasta qué punto los filésofos de todos los tiem-
pos se han ocupado de este asunto fundamental y lo han considerado
como el punto culminante de su pensar. En cambio en el caso de los
dngeles, parece que las cosas no fueran asi. No se nos impone la exis-
tencia de los espiritus angélicos como una necesidad de inteligibilidad

(1) Se ha dicho que las tesis filoséficas responden a exigencias de inteligi-
bilidad; las hipétesis cientificas. en cambio, son explicaciones provisorias,
que pueden ser corroboradas o sustituidas por otras, y referentes a hechos
y fenémenos.
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respecto de la realidad a la cual tenemos acceso; es decir, que la no
existencia de los dngeles no se nos presenta como un absurdo para la
razén, como serfa el caso de la no existencia de Dios o de la negacion
de las principales tesis metafisicas, y por supuesto, de los primeros prin-
cipios. En este sentido, scémo puede hablarse de una filosofia de los
dngeles? Sélo podria pensarse, pareciera pues, en una teologfa de los
angeles.

En efecto la teologia, o ciencia sagrada (2), tiene su fundamento
en la Revelacién y presupone por lo tanto la fe, o sea la aceptacién
de la verdad de lo revelado. Para el cristiano la existencia de los &nge-
les forma parte del depésito de la Revelacidn, es decir de un conjunto
de proposiciones que aun cuando se presentan a la razén como verosi-
miles y no contradictorias, no se imponen sin embargo de un modo
apodictico; son por lo tanto exirarracionales, o sea extrafiloséficas. No
cabria entonces una demosiracidn racional de la existencia de los é&n-
geles, al modo, por ejemplo, como la demostracién de la existencia de
Dios por las cinco vias. Sin embargo, a pesar de ello, y aunque no se
trate de certezas o verdades necesarias, ofrece también la razén argu-
mentos convincentes, o por lo menos més adecuados para el esclareci-
miento de ciertos aspectos de la realidad. En tal sentido Santo Tomés
considera que puede argumentarse racionalmente a favor de la exis-
tencia de los &ngeles. En numerosos pasajes, en efecto, de ambas Su-
mas —la Suma Teoldgica y la Suma contra los Gentiles— asi también
como en su opUsculo sobre las Substancias Separadas, nos enconframos
con consideraciones filoséficas y también histéricas acerca de esos espi-
ritus que algunos denominan meramente substancias espirituales, o in-
teligencias, y que ofros, en versiones de carécter mitolégice, los vefan
como dioses o demonios, y que comprendidos adecuadamente pueden
asimilarse a lo que se entiende precisamente por éangeles (3).

Deja sin embargo bien en claro Santo Tomés que los argumentos
que emplea no son absolutamente probatorios, de modo que pudiese
concluirse la necesaria existencia de los &ngeles como resultado de pre-
vias verdades racionalmente evidentes. Se trata solamente de argumen-
tos denominados de congruencia, o sea fundados en determinadas. exi-
gencias de correspondencia y de orden, a los cuales la razén adhiere en
virtud de'su adecuacidn respecto de otras proposiciones que se presen-
tan como verdaderas. Es decir, se trata de argumentos verosimiles, del
punto de vista racional, coherentes, y que aclaran cuestiones que serfan
més dificiles de entender si tales argumentos adem3s de no ser verosi-
miles no fueran verdaderos. Seria el caso como si'en un sistema de ver-

(2) La teologia versa sobre Dios. o sobre otras cuestiones pero en cuanto
se las encara desde la perspectiva de la Revelacion.
(3) Aristételes hace referencia a las inteligencias que mueven las esferas. Cf.

I. Mer. c. 6:987, a y X1, 8, 10, 1074, a.



dades bien claras y probadas, quedasen ciertos vacios, ciertas lagunas,
que una exigencia de congruencia llevase a cubrir con proposiciones
no plenamente fundadas pero que engarzadas en el conjunto favorecie-
sen la comprensién del fodo.

Los argumentos de congruencia considerados en si mismos y aisla-
damente, no pertenecerian estrictamente al orden. exclusivo de la razén,
en cuanto requieren el apoyo que menciondbamos, pero tampoco serfan
argumentos de fe. En el caso de los dngeles no se trataria pues de demos-
trar la existenciaide los mismos imediantes razones légicas, fundadas en
datos de la experiencia o remontandose a los primeros principios; seria
el caso, simplemente, de argumentar en favor de dicha existencia par-
tiendo de ciertas consideraciones acerca del orden del universo y de la
jerarquia de los seres, de tal modo que la existencia de ciertos seres
inteligentes, substancias puramente espirituales, apareciese como algo
requerido para una mejor comprensién de la realidad del mundo y del
hombre, pero sin que ello signifique una condicién indispensable para
dicha comprensién.!

1

Si no existieran, en efecto, tales substancias puramente espirituales,
faltaria cierto orden en la creacién, o en todo caso, faltaria un eslabdn
en la cadena de los seres; desde :los puramente materiales, hasta la es-
piritualidad sin mezcla de materia, pasando por los vivientes, las plan-
tas, log'animales y por supuesto el hombre; pero en éste se da el espi-
ritu unido al cuerpo, como forma substancial del mismo v por ello cons-
tituido de tal manera que muchas de sus potencias necesitan del 6rgano
corpéreo para su desenvolvimientfo. Los espiritus puros llenarfan enton-
ces un vacio en los grados del ser, de modo que en la linea del espiritu
hubiese quienes tuviesen una espiritualidad autosuficiente y completa
en si misma (4). Piensa ademds Santo Tomds que las substancias espiri-
tuales, es decir los dngeles, intervendrian en el gobierno del mundo,
tal como ya lo habia considerado Aristételes respecto de las inteligen-
cias'y su relacién con las esferas y los astros. Ademés siendo el univer-
sc tan vasto, tan inconmensurable para el hombre, y conociendo éste
una tan pequefa parte del mundo, quedaria entonces un inmenso sec-
tor del mismo, la mayor parte por cierto, fuera del alcance de las inte-
ligencias creadas, casi como un exceso de sobreabundancia; con lo cual,
piensa también Santo Tomés, no se glorificaria la obra del creador; en
‘cambio, de ser conocido por otras inteligencias creadas, volveria en
cierto modo el universo pleno & su Primera Causa, a Dios, en una mani-
festacion gloriosa de todas las cosas.

(4) En la Sum. Teol. las partes dedicadas especialmente a los 4ngeles son:
a) I p., Qs. 50-64. y b) I p., Qs. 106-114. Para este trabajo se han tenido
también en consideracién las introducciones a tales partes que figuran en
la edicién de la B.A.C.
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Mas aln, si pensamos en el universo propiamente humano, mucho
més asombrosc y profundo que el universo material, podemos extender
esa idea de Santo Tomds, sin énima de exagerar, por cierto, hacia otras
moltiples manifestaciones de la realidad. jCuédntas maravillas, en efecto,
acaecidas a fravés de la historia, cuéntas acciones humanas, cudntas co-
sas dichas y pensadas por centenares de miles de personas a través de
todos los tiempos quedarian en cierto modo perdidas si no fuesen rete-
nidas por el pensamiento angélicol jCuantos afanes, cuéntos suefios,
extravagantes o no, cuéntas cosas sentidas, amadas o temidas, imagina-
das, o meramente proyectadas, quedarian sumidas y perdidas en la
subjetividad de cada cual, o naufragarian en el olvido, si no las alcan-
zase la penetrante mirada de los angeles! Las obras de los hombres,
ademéds, grandes o pequefias, buenas o malas, habrian quizéds de rein-
tegrarse a tfravés del conocimiento, del amor, o del dolor angélicos
ante la presencia del Dios uno vy trino. Podria afadirse, incluso, que
la misma fascinacién que ante nosotfros tiene muchas veces el mal, su
atracctdn e interés, no seria explicable si fuese algo meramente nega-
tivo, una ausencia de bien o de orden, si no hubiese defrds de ello una
presencia angélica, una presencia angélica, en este caso, caida y ma-
ligna, por cierto, pero angélica al fin, y atrayente por ello.

Para el teblogo y para quien acepta la sabiduria de la fe, la exis-
tencia de los dngeles es cosa cierta y revelada. Para el filésofo, que en
cuanto filésofa sélo debe partir de los presupuestos de la razén, es cosa
verosimil y congruente con los principios racionales y algunos datos de
la experiencia, aunque no se trate de algo légicamente demostrable.
Ello hace que el filésofo, como tal, pueda admitir dicha existencia co-
mo una hipbtesis —si el filésofo es cristiano la hipdtesis se confirma
‘con la fe, o la fe se refuerza con la misma hipétesis — y pueda llevar

cabo por lo tanto todas las deducciones que se desprendan de seme-
jante hipétesis. Asi pues, el fildsofo dird: Si los dngeles existen, es decir,
si hay espiritus puros creados, substancias puramente espirituales, tales
substancias, tales seres pues, habrén de ser de tal o cual manera, ten-
drén tal o cual modo de conocer y de querer, tal modo de comunicarse,
tal lenguaje, etc.

Por cierto que ademés de los argumentos de congruencia, interesa,
en otro orden de cosas, tener en cuenta, como deciamos, -lo que se en-
cuenira en otras tradiciones culturales, al margen de la tradicién y dog-
mética cristianas, respecto de ciertas creencias y expresiones miticas.
Pensemos especialmente en el viejo paganismo greco romano, que nos
es tan préximo por muchos motivos, y en su compleja mitologia. Todo
estd alli, por cierto, tefiido de flas invenciones y figuraciones de una
fantasia librada a su propio impetu, a un simbolismo no siempre cons-
ciente, y no siempre controlado por la inteligencia. Sin embargo vela-
damente aparecen elementos como para que una sabia hermenéutica
encuentre ciertos rasgos que correspondan a los espiritus -angélicos. Ahi
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estén, en efecto, las teogonias y epopeyas con sus dioses .y semidioses,
seres superiores a los hombres pero subordinados, en Gltimo término a
jun principio absoluto, que podré ser el Destino, los Hados, o el Todo;
estdn los espiritus protectores de las naciones, pueblos, ciudades, rios
v bosques, los espiritus benignos y los espiritus malignos, los inmorta-
les, esas deidades que tienen mucho de divino y no poco de humano.
{Hasta para un filésofo como Tales “el mundo esté lleno de dioses”, e
incluso, hay algunos que se ocupan particularmente de cada hombre,
como, por ejemplo, era para Socrates su “daimon”, que lo hacia ir
siempre no donde é| queria, sino donde debia, y que segin la interpre-
tacién de Eugenio D'Ors, era el dngel guardién del filésofo ateniense (5).

Deciamos que el filésofo que reflexiona acerca de los éngeles co-
menzard por considerar la hipdtesis de su existencia, para deducir de
la aceptacién de tal hipdtesis, la indole y caracteristicas de dichos seres
espirituales. Si el filésofa es alguien que acepta el depésito de la Re-
velacién, se encontrard ya con datos fundamentales sobre los é&ngeles,
tratando de explicarse lo mejor posible la existencia y esencia de los
mismos. Desde el punto de vista de la fe, los angeles existen, decia-
mos; tanto la tradicién como el dogma son en esto bien explicitos. No
son muy precisas, en cambio, las Escrituras acerca de ciertos caracteres
de los espiritus angélicos. De ahi diversas posiciones, al respecto, en
distintos autores sagrados. En esto Santo Tomdés muestra su peculiar lu-
cidez y profundidad de tedlogo y de filésofo, resolviendo las cuestio-
nes dificiles que se plantean, y esclareciendo, en la medida de lo po-
sible, el misterio de la realidad angélica.

Tanto el Antiguo como el Nuevo Testamento se refieren en diver-
sos pasajes a los 4ngeles; incluso en algunos casos se les designa con
nombres propios: asi Miguel!, Rafael y Gabriel. Por cierto que resulta
muy dificil para el hombre formarse ideas acerca de seres puramente
espirituales. Nuestro entendimiento, en efecto, se elabora las ideas a
través de las imdgenes que suscita el conocimiento sensible, iméagenes
que de alguna manera quedan ligadas a las ideas facilitando su com-
prensién pero también a veces obstaculizando su inmaterialidad. Sin
duda, por la necesidad de recurrir a simbolos y comparaciones, le ima-
gineria de todos los tiempos, —como alguien lo ha sefalado con acier-
to— ha revestido a esos espiritus puros con los més diversos ropajes.
Cada época, cada sensibilidad ha puesto lo suyo, y asi los risuefios
amorcillos del renacimiento o del barroco difieren bastante de las so-
lemnes figuras empufiando igneas espadas, que nos muesira por ejem-
p!o Dante en la Divina Comedia.

En el caso de Dante como en el de muchos otros poetas o artistas

(5) E. D'Ors, Introduccién a la Vida Angélica.
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en genera!, las imdgenes referentes a los éngeles expresan simbélica-
mente atributos y condiciones espirituales. El simbolo hace sensible lo
inteligible, y presenta plasticamente lo que debe ser entendido de un
modo: espiritual; de esa manera nos aproxima a lo que de suyo nos es
distante y adecua a nuestra medida lo que sobrepasa nuestro entendi-
miento; pero debemos cuidarnos de no resbalar sobre la letra del sim-
bolo perdiendo de vista su auténtico y profundo significado. Asi las
alas, las aureolas, el oro, las espadas y cosas semejantes con que suele
representarse los espiritus angélicos designan siempre por analogia
condiciones, cualidades, potencias, operaciones, oficios,

La denominacién de “4ngel” no nos dice mucho acerca de 1a na-
turaleza de los espiritus puros. Angel es un nombre de oficic (enviado,
malak (6), pero no de substancia, aunque, claro estd, por el obrar se
puede conocer algo del que obra (7). Este mismo caricter de enviado
hace del angel alguien quel se presenta, lo cual implica que cuando es
enviado a seres humanos toma forma visible, y por lo tanto material.
Con tal motivo alguien ha podido pensar que tales apariciones se pro-
ducirfan infundiendo los angeles en la subjetividad de los distintos in-
dividuos; a los que, por ejemplo, en un determinado caso debfan pre-
sentarse, diversas especies sensibles; Santo Tomés, en cambio, fiel a
su principio de que no deben multiplicarse los entes sin necesidad,
rechaza esta explicacién. Piensa, en efecto, el Aquinate, que en tales
casos una Unica configuracién sensible seria adoptada por el 4ngel. Por
supuesto que no se tratard de que el 4ngel informase un cuerpo, al
modo como el alma humana es forma del cuerpo, sino que configura
un dmbito sensible, elaborando, por asi decirlo, con elementos sensi-
bles, una figura adecuada a la percepcién humana. Asi el hombre ve
al 4ngel a su imagen y semejanza. Puede decirse, incluso, que el é&ngel
“toma’" ung figura, del mismo modo que cabe decir que el 4ngel “toma”
un lugar, aunque por su naturaleza espiritual no ocupe lugar alguno
El &ngel estaria, asi, en el lugar, no al modo del contenido en el conti-
nente, sino como el continente en el contenido, del mismo modo, por
ejemplo, como el alma estd en el cuerpo, “teniendo” un cuerpo.

Todas estas cuestiones, asi como las que se refieren al conocimien-
to de fos angeles, a su voluntad, a su movimiento, o al tiempo de los
dngeles, no son ni mucho menos sutilezas bizantinas; son por el con-
trario explicaciones necesarias que se derivan de la aceptacién de la
existencia de los espiritus puros. Claro estd que si los 4ngeles no fue-
ran totalmente inmateriales, habria que atribuirles otro modo de reali-
zar las referidas operaciones. De hecho, ha habido aufores que han

(6) CEL. Dictionn. de Foi Catholique, de A. D’Ales y Dictionn. de Théologie,
de A. Vacant et E. Mangenot, y también las mencionadas Introducciones
de la ed. B.A.C.

(7) Operatio sequitur esse, reza la conocida sentencia tomista.



asignado cierta forma corpdrea a los dngeles. Asi del texio que dice:
“aquel que hace a los éngeles espiritus (vientos) y a sus ministros fue-
go devorante” (8), deducian aquello del “cuerpo sutil”, sostenido. por
muchos teélogos hasta el siglo XIll, aunque ya fue cosa combatida por
S. Juan Criséstomo, y de hecho negado por Dionisio, segin se lee en
su itbro sobre las Jerarquias (9). Por su parte los que sostenian el “cuer-
po -sutil” de los &ngeles pensaban que asi se entendia mejor el miste-
rio del pecado angélico y la consiguiente caida de dichos espiritus.

v

En efecto, tomando de un modo un tanfo simple el texto del Gé-
nesis que se refiere a las relaciones de los hijos de Dios con las hijas
de los hombres, de cuya unién surgieron los gigantes (10), y pensando
que dicho texto alude alos &ngeles, interpretaron el pecado angélico
como un pecado carnal, lo cual requeriria l6gicamente presencia cor-
poral (11).

Esto fue sostenido por autores tan importantes como S. Justino, S.Ire-
neo, Clemente de Alejandria, Origenes, etc., habiéndose opuesto S. Juan
Crisédstemo, S. Cirilo de Alejandria, S. Agustin, etc. Por cierto que San-
to Tomas rechaza firmemente dicha tesis, argumentando siempre en fa-
vor de la plena espiritualidad de los &ngeles. Incluso entiende que al
carecer éstos de materia, y dado que la materia suscita la individua-
cién, debe pensarse que los angeles se diferencian entre si, no, como in-
dividuos de una misma especie, sino como las mismas especies enfre
si. No habria en los &ngeles, sostiene el santo Doctor, composicién de
materia y forma, aunque si habria, por tratarse de criaturas, y por lo
tanto de seres finitos y limitados, distincién en ellos de potencia y acto,
y también de naturaleza y substancia (12).

El pecado angélico habria sido asi un pecado puramente del espi-
ritu. Dante, el gran poeta tedlogo, refiriéndose a los é&ngeles buenos,
dice por boca de Beatriz: “esos que ves aqui mantuviéronse en la hu-
mildad, reconociendo la bondad que log creé para tan altos fines” (13)
y recuerda que la causa de la caida angélica fue el orgullo. En nuestro

(8) Ps. 103,4. Cf. los diccionarios citados.

(9) S. Denys I'Aréopagite, Qeuvres, traduit du grec par M. Darboy. Ed. A.
Tralin, Paris.

(10) Suele entenderse de los hijos de Set y las hijas de Cafn.

(11) “Algunos imperitos en las Sagradas Escrituras —afirma S. Isidoro de
Sevilla— dicen falsamente que los 4ngeles prevaricadores trabaron co-
nocimiento con los hijos de los hombres antes del diluvio, y de aqui na-
cieron los gigantes, esto es, hombres de gran talla y muy fuertes y que
llenaron la tierra”: Etimologias, XI3.

{12) Sum. Teol. T p., Q.50, art. 1 y 2. '

{13) Div. Comm., Parad.
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lenguaje humano solemos decir que el orgullo enceguece; asi los grie-
gos vinculaban el pecado de soberbia, ubris, con la ceguera, até, que
era principalmente una ceguera de lal mente, un oscurecimiento del in-
telecto (14), aunque en algunos casos también era ceguera fisica, como
vemos en el Edipo Rey de Séfooles. Esto nos ayuda a comprender, aun-
que minimamente, algo tan misterioso como el pecado angélico. En
efecto, supuesta la existencia de los adngeles y su naturaleza egregia,
parece inconcebible que no hubiesen previsto la consecuencia de su
falta; sin embargo siendo aneja a la soberbia la obnubilacién de la
mente, pierde su fuerza esta dificultad. Debe presuponerse, ademés,.
que el dngel, como ser espiritual, es plenamente libre.

Segin los teblogos, los dngeles habrian recibido una gracia divina
especial para ejercer adecuadamente su libertad; esa gracia, sin em-
bargo, no seria total ni definitiva. Se trataria de un don gratuito que
ofreceria al 4ngel una bienaventuranza que iria més all§ de lo reque-
rido por su naturaleza; en tal situacién, el angel, consciente de la gran-
diosidad de su ser, podria o bien aceptar en un acto de confianza vy
humildad aquello que excede de suyo su propia capacidad, o bien, por
el contrario, mantenerse en lo que es suyo y le pertenece por si, pre-
firiendo su propio conocimiento al acto de fe o, en todo caso, inten-
tando por si mismo, por su propia capacidad, el ofrecimiento divino.
Estas dos Gltimas posibilidades configuran un pecado de soberbia; el
primer caso, en cambio, supone, como deciamos, humildad y confian-
za; aqui hay rebeldia; alli, docilidad y acatamiento (15).

No cabe, por lo tanto, en un puro espiritu otro pecado que no sea
espiritual; en efecto, tanto el orgullo como la envidia tienen su raiz en
la inteligencia y la voluntad; sélo pues metaféricamente se puede en
este caso atribuir culpas que impliquen pasién sensible. En ofro pasaje
de la Divina Comedia, en el mismo Canto al que pertenece el arriba
citado, el poeta plantea una sutileza teoldgico-filoséfica de importantes.
implicancias. Se irata de los momentos de la creacién de los angeles y
de la caida, asi como de la relacién de estos misterios con el momento
de la creacién del mundo corpéreo. Dante, de acuerdo a su posicién
tomista, rechaza la opinién de S. Jerénimo que anticipa la creacién de
los 4ngeles a la del universo, y que pone un amplio tiempo entre la
creacién y la caida de los mismos. Dejemos por ahora esto del tiempo
aplicado a los 4ngeles —ya veremos oportunamente que se irata de
ofra forma de temporalidad— y digamos simplemente que tampoco
acepta Santo Tomds que la cafida de los dngeles hubiese seguido inme-
diatamente a su creacién, ya que esto supondria que Dios mismo causé
tal hecho, lo cual es inadmisible.

(14) Cf. W. Jaeger, Paidesa.
(15) Sum. Teol. 1 p., Q. 63. Cf. P.R. Regamey, Les Anges au Cicl et par-

mi nous.
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Hay, en efecto, sostiene Santo Tomés, un instante angélico en el
que el 4ngel hace uso de su libre albedrio, un instante que le pertenece
plenamente. Lo confrario nos dlevaria a afirmar la creacién directa del
diablo, o, lo que es peor, la eternidad del principio del mal, al modo
persa. El demonio no es naturalmente malo; la naturaleza angélica no
cambia en los demonios; éstos habran, sin duda, perdido la gracia y
muchos dones prefernaturales, pero no asf las condiciones derivadas de
su propia naturaleza; la inteligencia seguird siendo intuitiva, y la vo-
luntad, aunque pervertida y obstinada en el mal, conservard su pecu-
liar indole (16).

v

En el canto XXVIIl del Paraiso, Dante escucha de Beatriz la enu-
meracién de las jerarqufas angélicas. Es sabido que nores ésta una
cuestién dogmética, aunque tiene un fuerte fundamento revelado tanto
en el Antiguo como en el Nuevo Testamento, encontrdndose también
en la fradicién tealdgica, muy especialmente en diversos autores como
S. Ambrosio y, por supuesto, en Dionisio, quien menciona los distintos
coros angélicos (17). Dante sostiene que S. Jerdénimo se equivocd en
Ta enunciacién de este asunto, y por ello lo presenta en el paraiso rién-
dose de si mismo. El Alighieri sigue a Dionisio, el cual a su vez habia
sido ya seguido por Santo Tomés (18), en lo referente a los érdenes y
-coros, distribuyéndolos de la siguiente manera: a) orden supericr: sera-
fines, querubines y tfronos; b) orden medio: dominaciones, virtudes y
pctestades; ¢) orden inferior: principados, arcéngeles y dangeles. En
cuanto ala modificacién de esta disposicién por S. Gregorio, la explica
Santo Tomds resténdole importancia (19).

Hay quien considera que esta distribucién de las jerarquias y ér-
denes es como una exirapolacién o proyeccién de cierta idea politica
acerca de ‘las estructuras de los Estados o de las clases de la sociedad.
Habrfa asi como wuna configuracién proveniente de concepciones histé-
ricas que se aplicarfa a lo que de suyo estd més alld de todo lugar y
tiempo. Sin embargo se han dada también explicaciones teolégicas acer-
ca de dicha concepcién, lo cual no implica que se la considere, por cier-
to, un asunto dogmético. Asf, siendo Dios el fin al que tienden no sélo
los ministerios angélicos, sino toda criatura, explica Santo Tomés (20),
a la primera jerarquia corresponde la consideracién del fin, a la segun-
da la disposicién universal de lo que hay que hacer, y a la tercera la
ejecucién de la obra. Primero se concibe, luego se dispone, y por Gl-

(16) Sum. Teol. T p., Qs. 54, 59, 64 y sgts.
(17) S. Denys, op. cit.

(18) Sum. Teol. 1 p., Q. 108.

(19) 1d.

(20) Sum. Teol. 1 p., Q. 108.



timo se realiza; esto es propio de todo acto. Asi la jerarquia primera
se encuentra mas préxima a Dios y ve el fin de sus obras, la segunda
dispone su gobierno, da tercera lleva a cabo sus decretos.

Resumiendo estas cuestiones, siempre misteriosas por cierto, y en-
tendidas por analogia con las cosas humanas, se ha sefialado también
para cada uno de los érdenes de las tres jerarquias un determinado
aspecto de las funciones referidas. Asi en cuanto a la visién del fin de
lag! obras, log serafines estdn inmediatos a Dios, unidos a El en el amor
—serafin es ardor —, identificados casi con Dios mismo; los querubines.
— querubin quiere decir plenitud de ciencia— estédn unidos en el cono-
cimiento y la contemplacién; los tronos estdn afirmados — metaférica-
mente como sentados en sitiales — en Dios, y conociendo en El la ra-
z6n de todas 'las cosas. Luego con respecto a la gobernacién “lo pri-
mero en ella es la distincién de las cosas que se han de hacer, que es
propio de las dominaciones, lo segundo es dar el poder para realizarlo,
que pertenece a las virtudes, y por Ultimo el ordenar cémo deban rea-
lizarse las cosas prescritas o determinadas para que alguno las cumpla,
y esto pertenece a las potestades’” (21). En cuanto a la ejecucidén estén
primeramente dos que comienzan la obra y guian a los ofros, asi los
principados, luego 1os intermediarios que trasmiten las érdenes, o gue
ejecutan las més importantes de ellas, tales los arcéngeles, y por Gltimo
los que directamente las realizan, que son los éngeles.

Dante sostiene con Santo Tomas que los é&ngeles fueron creados
simultdneamente con el mundo corpdéreo. Al participar ellos en el go-
bierno del universo, careceria de sentido que hubiesen existido con
anterioridad al mismo, ya que de ese modo habrian estado entonces
privados de esa perfecciéon en que consiste la accién que les compete
(22). Ademads vincula Dante los nueve érdenes angélicos con las nueve
esferas, o nueve cielos, de acuerdo al sistema astrondmico geocéntrico,
es degir lag esferas o cielos de la Luna, Mercurio, Venus, e! Sol, Marte,
Jupiter, Saturno, las estrellas fijas, y el primer moévil, claro estd que
en und correspondencia més bien simbdlica. En cuanto a la décima es-
fera, o cielo empireo, es el ambito de lo divino y por lo tanto trascen-
dente & toda criatura. Aristételes, a quien tanto sigue también el poeta
florentino, habia sefialado que las inteligencias separadas son las que
mueven a las esferas, siendo el ndmero de aquellas el mismo que el
de los cuerpos celestes; en cambio la tradicién cristiana, y Santo Tomas
en particular, recuerdan para este kaso el texto de las Escrituras que se
refiere a “miriadas y miriadas de angeles” (23), y Dante dice que su

(21) Sum. Teol. T p., Q. 108, a 6.
(22) Paraiso, XXIX.
(23) Dan. 7,10.
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nUmero se multiplica mas que el producido por la multiplicacién de un
tablero de ajedrez (24).

Los &ngeles gobernarian pues el mundo. Cada una de las cosas vi-
sibles de este mundo tiene a su frente un poder angélico, dice S. Agus-
tin, citado por Santo Tomds quien, a su vez, admite la orientacion del
mundo corpdreo por los|dngeles, sin desmedro de las leyes fijas de la
naturaleza esiablecidas por Dios. Los &ngeles orientarian e impulsarfan
las cosas de acuerdo ajsu naturaleza, y las ordenarfan también segun
las intenciones de la gracia en preparacién para la “nueva tierra”. El
regimiento del universo iria, ademds, mas all4 de lo puramente cor-
péreo, alcanzaria a las plantas, a las distintas especies de animales v,
por supuesto, a los hombres.:

En lo que respecta a los hombres, toda orientacién angélica, siem-
pre adecuada a la indole de cada ser, serfa sin deirimento, por su-
puesto, del libre arbitrio, que se funda en la misma naturaleza del
hombre. Santo Tomdas argumenta a favor de la existencia de los én-
geles custodios, fundéndose en textos escriturarios y en argumentos
racionales de congruencia (25). También habria &ngeles encargados
de la custodia de pueblos y naciones. Esto explicaria las deformacio-
nes paganas sobre los dioses locales; por ofra parte, la preferencia
del 4ngel por el pueblo o nacidén que tiene bajo su proteccién no iria
en desmedro: de la perfeccién de esos espiritus puros.

Efectivamente, el texto de Daniel (26) en donde se habla de la resis-
tencia del principe de los persas al arcdngel San Miguel, muestra la pre-
sencia de un é&ngel protector que aboga por los suyos. Aunque en su
comentario a este pasaje Scio sostiene que tal dngel es un demonio (27),
Santo Tomas afirma que puede ser perfectamente un &ngzl bueno (28),
de acuerdo a la opinién de S. Jerénimo, con lo que la pugna se com-
prenderia como la defensa que hace cada cual de sus protegidos, fun-
dado en los distintos méritos de cada uno de éstos, al modo como po-
drian hacerlo dos abogados que, respetando la misma ley defendie-
sen a cada una de las partes confrarias. Vemos asi a los dngeles en
la Divina Comedia cantando la gloria de Dios, lo cual es su fin Gltimo,
pero los vemos también hablando con los hombres y orientandolos
con la divina sabiduria.

(24) Par. XXVIIL

(25) Sum. Teol. 1 p., Q. 113.

(26) Dan. 10, 13.

(27) Cf. la nota correspondiente en la trad. de la Biblia de Felipe Scio de
San Miguel.

(28) Sum. Teol. I p.,, Q. 113.

— 71 —



Vi

Deciamos que filoséficamente no puede deducirse |a existencia de
los &ngeles, en cuanto la negacién de tal existencia hubiera de condu-
cirnos a la ininteligibilidad y al absurdo, como sucederia, en cambio,
con la negacién de la existencia de Dios; pero si se puede argumentar,
segln vimos, con razones de congruencia y de verosimilitud, de mane-
ra que la razén natural vea como algo mas claro la existencia que la
no existencia de los puros espiritus en el dmbito de la realidad. Incluia-
rmos también motivos, de carécter histérico cultural, referentes a distin-
tas fradiciones, y asimismo recorddbamos algunas expresiones de fil6-
sofos, de interés especial para nuestro asunto. Ahora bien, si damos
por supuesta la existencia de substancias puramente espirifuales, en~
tonces si podemos argumentativamente, racionalmente, deducir una se-
rie de conclusiones acerca, por ejemplo, de su modo de conocimiento,
de la indole de su lenguaje, de su voluntad, de su relacién con el tiem-
po, con el lugar, etc. A continuacién nos referiremos a algunos de estos
puntos, limitdndonos a ciertos aspectos que nos parecen mas significa-
tivos respecto de la vida angélica en comparacién con la realidad humana.

Con referencia al conocimiento sabemos que para el hombre con-
siste en asumir |a realidad haciéndosela presente al modo de las facul-
tades cognoscitivas, de tal manera que dicha presencia sea una repre-
sentacién, una manifestaciéon de das cosas en el espiritu, un estar lo co-
nocido en el cognoscente y un estar el cognoscente en lo conocido, de
suerte que se produzca eso que suele denominarse identificacién inten-
cional entre sujeto y objeto. Ademas, como bien podemos experimen-
tarlo, nuestro conocimienio posee un caracter dual o, por asi decirlo,
bipolar si se quiere, adecuado, por oira parte, al objeto al que espon-
taneamente se dirige. En efecto, nuesiro conocimiento se funda en da
tos fenoménicos, captables por los sentidos corporales, pero se orienta,
como a su meta, hacia el ser de las cosas, o sea hacia la esencia transfe-
noménica. Conocer es para nosotros saber lo que es una cosa, y no séla
cémo se aparece. Por supuesto que la apariencia también es parte del
ser de la cosa —es su entidad sensible, su disponibilidad fenoménica—,
sin embargo aquello en lo que la cosa consiste no se diluye en lo feno-
ménico, sino que explica lo fenoménico, y es captable sélo por el
intelecto.

Pero el espiritu humano estd insertado en el mundo sensible, estd
unido substancialmente al cuerpo, y todo lo capta de acuerdo a ese
estado fundamental; conoce en efecto a las cosas segin éstas estan
también en lo sensible, se realizan en lo sensible, y participan por ello
de todo lo concerniente a la corporeidad y la extensién. El hombre esta
en el tiempo y en el espacio, siendo el objeto propio de su conocimien-
to las formas inteligibles de los objetos sensibles, segin suele decirse;
dse es pues su dmbito, y ése es el fundamento de la referida bipolari-
dad y de las caracteristicas propias de su conocimiento. Por eso las ideas
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se constituyen en nosotros mediante la abstraccién, en cuya operacién
entran en juego tanto la potencia activa del entendimiento, esa capaci-
dad iluminante del intelecto, que los antiguos denominaban intelecta
agente, como la capacidad receptiva, o intelecto paciente, y por cierto
los sentidos externos y los sentidos internos, como {a imaginacién y la
memoria, que fundamentan la percepcién sensible.

La referida dualidad o bipolaridad en el proceso cognoscitivo, que
se manifiesta, por ejemplo, explicitamente en el juicio, es asi la expre-
sién de la composicién natural del hombre. Si el alma humana no estu-
viese unida substancialmente al cuerpo, sino que —tal como 1o sostiene
la antropologia platénica— sélo lo estuviese de un modo accidental,
como el piloto estd unido a su navio, habria que explicar el conoci-
miento al modo platénico como wna explicitacién o patencia de las
ideas, las cuales ya estarfan contenidas latentemente en el espiritu. En
el hombre, segin Platén, se produciria, como es sabido, la reminiscencia,
sirviendo el conocimiento sensitivo como aldabonazo para despertar
lo que estda dormido. De cualquieri manera si el espiritu no se vale de
los sentidos para la formacién de sus ideas, éstas tendran que surgir
de' si mismo, ya porque son innatas, ya porque las recibe directamente
por medio de una especie de iluminacién espiritual. Por eso cabria de-
cir que en cierta manera, y segin ciertos aspectos, el platonismo es un
angelismo, segin los modos peculiares de conocer que puede atri-
buirse a los &ngeles.

Sin embargo, aun admitiendo que en el hombre haya ideas inna-
tas, éstas se encontrarian en potencia, pasando al acto, como explica
Platén, por la reminiscencia, en lo cual interviene el mundo sensible,
que es a su vez participacién e imitacién de las ideas inteligibles. Su-
pongamos en cambio que sel tratase de espiritus puros, ni siquiera uni-
dos accidentalmente a Jlo corpéreo, de modo que no fuere necesaric
ninguna clase de reminiscencia, al modo platénico, ya que tampoce
habria habido ninguna clase de olvido, ni tampoco fuere necesario lle-
var a cabo ninguna operacién abstractiva, al modo aristotélico, ya que
ello implicaria la presencia de lo sensible, tanto en el objeto en donde
lo inteligible estd en potencia para ser conocido como en el sujeto don-
de los sentidos proporcionan las imdgenes a través de las cuales se cap-
ta lo inteligible; pues bien, en fales seres las ideas se encontrarfan en
acto, estarfan simplemente presentes. Claro estd que como en el caso
de las substancias espirituales se trataria de seres limitados, seres crea-
dos y contingentes, en ellos su conocer se distinguiria de su ser, ya
que solamente en Dios puede identificarse ser y conocer, de ahi pues
que en los &ngeles las ideas les hayan sido puestas, les hayan sido
infundidas; sus ideas innatas serdn en definitiva ideas infusas.

Vil

Como las ideas de las substancias espirituales pueden ser infun-
didas directamente por Dios o pueden ser suscitadas por la comunica-
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cién angélica, o sea, provenir de otros espiritus, se plantea entonces.
otra cuestion, que es precisamente la de la comunicacién o, si se quie-
re, del lenguaje angélico. Aqui habremos también de recurrir a la ana-
logia para comprender, aunque sea muy 'limitadamente, lo que podria
ser un lenguaje enfre seres puramente espirituales. No es cosa fécil,
por cierto, ya que para nosotros el lenguaje se lleva a cabo mediante
el uso de signos instrumentales, o sea aquellos que poseen un soporte
sensible, captable por los sentidos, y a través de los cuales pasa la
significacién.

En efecto, los signos lingiisticos son a su modo imagen de la na-
turaleza humana, ya que estdn compuestos ellos también de un ele-
mento corporal y de una parte inmaterial, fundada en el espiritu. Son
signos instrumentales, deciamos, y estdn integrados por ello de alge
significante, captable por los sentidos, y de una intencidén significativa
discernible por el intelecto; o sea, en este caso, por la voz articulada,
y por lo que con ella se quiere decir. Tal estructura del signo es indis-
pensable para la comunicacién humana, pues lo que se quiere decir
debe manifestarse en el decir mismo del que habla. Lo que se quiere
decir estd contenido-en, el pensar, quizds de una manera indiferenciada,
pero unitaria y como una totalidad; luego, en el decir mismo, y en su
sucesion temporal, se van organizando las distintas partes del discurso.
Asi, teniendo en cuenta que el todo es anterior a las partes, en lo que
se refiere al sentido, tenemos log periodos, los pérrafos, las oraciones,
las frases, las palabras, las silabas, las letras, aunque en la exterioridad
del decir van apareciendo primero las sucesivas partes sucediéndose
en el tiempo. A su vez, quien recibe el mensaje realiza el proceso in-
verso: vg de la multiplicidad a la unidad, de las distintas partes diver-
sificadas en la temporalidad, a da unidad de sentido que se encuentra
en la intencién del hablante, de lo sensible a lo inteligible, de las par-
tes al todo. Pero ello se debe a la condicién humana, es decir a su in-
sercién en el tiempo y en el espacio (29).

Ahora bien, si las substancias espirituales no tienen ninguna nece-
sidad de signos sensibles, no quiere esto decir que no necesiten de al-
guna especie de signos. En efecto, toda comunicacién implica una dis-
tincidén entre lo que se comunica, o sea el contenido de la comunica-
=idén, y la comunicacién misma. En el caso de la comunicacién humana,
el contenido de la comunicacién pertenece al orden del pensamiento,
asi como las palabras exteriores son los medios por los cuales la comu-
nicacién se efecilia, siendo precedidas éstas —con prioridad de natu-
raleza, y no siempre con prioridad de tiempo— por las imdgenes ver-
bales o prefiguraciones sensibles internas de las voces externas. Esta

(29) Podria decirse que el espiritu humano encuentra en lo sensible su modc
peculiar de actualizar sus virtualidades y en cierta manera de “realizarse”.

Cf. K. Rahner, Espiritu en el Mundo, Herder, Barcelona.
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distincién entre el contenido de pensamiento que se quiere frasmitir y
el signo a través del cual la trasmisién se efecta, es necesaria en toda
comunicacién, de modo pues. que las substancias espirifuales, si se co-
munican enire ellas deben tener también una manera de significar,.
aunque no se trate de signos instrumentales, o sea con soporte sensible.

Ahora bien, si las palabras son signos instrumentales de los con-
ceptos, éstos a su vez son signos de 'las cosas, pero no son signos ins-
trumentales, sino lo que los antiguos légicos Ilamaban signos forma-
les. Es decir, las ideas o conceptos representan las cosas, nos remiten
a ellas, por cuanto son las cosas mismas asumidas por el entendimiento.
Cuando nosotfros nos formamos una idea de las cosas, es decir, nos in-
formamos, por ejemplo, acerca de algo, esta idea o concepto, esa in-
formacién, es una representacién (30); no es evidentemente la cosa tal
cual es en si misma, sino tal como se manifiesta en la potencia cognos-
cente, pero dicha representacién es por ello un signo de la cosa, dadc
que: signo es aquello que remite a algo distinto de si (31); pero un sig-
no, en este caso, cuya total entidad consiste en ese remitir & lo que re-
presenta, sin ningdn elemento sensible que le sirva de sustentéaculo.

En la mente humana las ideas o concepios son pues signos forma-
les de las cosas. Estd bien decir que el entendimiento se hace o se for-
ma ideas o conceptos acerca de las cosas, sefialdndose asi el aspecto
activo del entendimienfo. Por eso cabg afirmar también que el intelec-
to se dice a si mismo interiormente lo que piensa, y que en este de-
cirse a si mismpo se pone el fundamenio de la comunicacién. Este verbo
interior, o verbum cordis, en cuanto se orienta hacia la comunicacién
Y. porl lo tanto, en cuanto tiende a encarnarse en el signo sensible, co-
mienza por prefigurarse en la imaginacién, constituyéndose asi la ima:
gen verbal, para exieriorizarse luego en el signo instrumental, es de-
cir, en la locucién o palabra, cuyo soporte sensible es la voz articulada.
Quien recibe el mensaje, ird inversamente de la palabra a la imagen
verbal, y de ésta al verbo interior, para comprender el pensar del que
habla.

Las imagenes verbales, por cierfo, que vienen a constituir coma
una segunda instancia en el proceso del lenguaje, implican la configu-
sacién del pensamiento, por asi decirlo, hacia una lengua determinada,
gero hay como se ve distincién fundamental enire iales imégenes y
ws ideas, aunque el hébito del habla, que siempre se realiza en urni
determinada lengua, hace que espontédneamente el hablante tienda a

(30) Siendo el objeto propio del conocimiento humano las formas inteligible:
del mundo sensible, cabe decir que conocer es informarse. Cf. A. Marc
Psichologie Reflexive.

(31) Signum est id quod repraesentat aliud a se potentiae cognoscenti, dice
Juan de S. Tomis, Log. II p., Q.XXXI, art. 1°.
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encarnar su pensamiento en una lengua concreta, Esto ha llevado a al-
gunos a identificar pensamiento y lenguaje, sin distinguir con claridad
una casi simultaneidad cronolégica de una prelacién ontoldgica (32).

\ARN

Supongamos entonces que dos seres puramente espirituales — dos
dngeles — quieren comunicarse. SegUn Santo Tomds esa comunicacién
se efectuard haciendo cada uno segln su querer que se constituya en
el ofro la representacién de su conocimiento. Esta representacién es
signo de lo representado, ya que es propio de todo signo, segin decia-
mos, presentar algo distinto de si a la pofencia cognoscente. El pensa-
miento del que se comunica con otro permanece en el mismo sujeto pero
se hace representar de algén modo en aquel a quien dirige la comuni-
cacién. En el caso del hombre la funcién de comunicacién la desempena,
como hemos visto, el signo instrumental, que por lo sensible remite a
lo inteligible; pero el signo del que se vale el puro espiritu no poses
ningln significante sensible, aunque por ello no deja de ser signo, ya
que remite a otra cosa. Se trata de signos puramente inmateriales, en
los cuales lo que se significa y aquello con que se significa —e! signifi-
cado y el significante— estdn el uno en el otro, no al modo como lo
inteligible estd en lo sensible, es decir en potencia para ser captado
oor la facultad cognoscitiva, sino, diriamos, como una presencia en el
propio acto de presentarse, o sea que se constituyen de un modo actual
en la potencia cognoscente de quien los asume.

Tales signos, no obstante su inmaterialidad, no se ‘identifican con
los pensamientos, ya que el pensar implica la formacién de ideas en el
sujeto que piensa como algo'en donde el espiritu ve y comprende, mien-
tras que el lenguaje, aun en el puro espliritu, es expresién de lo com-
prendido, objetivacién comunicable. Los &ngeles por su propio querer
tendrian pues la capacidad de producir unos en otros las especies re-
presentativas de lo que quieren comunicar. Es decir, producirian los sig-
nos formales representativos de sus propios pensamientos en las men-
tes de aquellos a los que se dirigen. Es perfectamente razonable que si
existen espiritus puros ellos no puedan comunicarse sino de esta mar
nera; en ellos también, por ser criaturas y, por lo tanto, finitos y con
tingentes, su pensamiento ha de diferenciarse de su decir, o sea, su
pensamiento de su lenguaje.

(32) Los fenomendlogos suelen identificar el pensamiento con el lenguaje por-
que ambos se van constituyendo simultineamente en el plano de lo
fenoménico; sin embargo, en cuanto al ser, o sea en el orden cntolégico
son distintos, siendo por supuesto el pensamiento anterior que el len-
guaje.
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IX

Deciamos més arriba que el contenido de una comunicacién hu-
mana se desenvuelve en la temporalidad, de modo que se vaya de lo
uno a Yo multiple, o de la unidad de sentido a-la diversidad de los
significantes en la sucesién. Como el tiempo y el lugar estdn ligados
a la corporeidad, en el caso de los espiritus angélicos estes modos de
darse la realidad no corresponderian. Sin embargo no cabe en ellos la
plenitud del ser ni la eternidad —exclusivos atributos de un ser abso-
luto, o sea de Dios — por lo tanto también de alguna manera tiene que
haber en los dngeles sucesién y desplazamiento, aunque sea de una
manera sélo analdgica respecto a como se da la sucesién y el desplaza-
miento en la vida humana. De modo pues que en lo referente a la ad-
quisicién de conocimientos, a los actos volitivos y a la comunicacién,
debe haber también sucesién, y por lo tanto, diversidad.

En un ser contingente y limitado, aun cuando no esté ligado a las
condiciones de la realidad corpérea, tiene que darse cierta forma de
temporalidad — Ilamémoslo asi —, en cuanto hay sucesién. El tiempa
supone el cambio y la medida del cambio, o mejor adn, el cambio y la
permanencia. En Dios, al no haber mutabilidad no hay tiempo sino eter-
nidad, total simultaneidad; en 'los seres sensibles hay temporalidad er
cuanto se da la mutabilidad en la substancia corpérea; en los seres vi-
vientes hay un tiempo vital, puesto que la medida de la sucesién la
funda el principio vital o alma; en el hombre, siendo el alma espiritu,
el tiempa es historia, que implica conciencia de la temporalidad. En todo
caso, pues, para que se dé el tiempo o alguna de sus formas anélogas,
tiene que darse lo permanente y lo que cambia. En el &ngel, si hay
finitud, tiend que haber también cambio; si en el dngel su ser no es su
conocer, ni su querer, ni sUu comunicarse, etc., entonces encontraremos
alli un modo de temporalidad que no es niila de los seres puramente
corpéreos, ni la de los exclusivamente vivientes, ni tampoco la historia
de fos hombres, y que, por supuesto, se distingue fundamentalmente
de la eternidad divina.

X

En las substancias espirituales, en efecto, la sucesién sélo puede
ser de caracter, espiritual, como la que se da, por ejemplo, entre nues-
tros pensamientos o nuestras voliciones, suponiendo que pudiesen exis-
tir aislados de toda referencia a lo sensible. Tal cambio es, claro est3,
accidental para el sujeto que cambia, del cual puede decirse, por tanto,
que “mide” sus mutaciones. Asi hay algo andlogo al tiempo en los es-
piritus puros, que responde a la naturaleza de tales substancias, y que
se refiere a la sucesién delos actos espirituales. A este “tiempo” angé-
lico Santo Tomés lo llama evo, siendo por lo tanto la eviternidad algo
diverso de la eternidad, sélo posible en Dios, como también diverso de
la temporalidad de las criaturas en general, o de la historicidad humana.
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Tal eviternidad estaria constituida por la sucesién de los. momen-
tos espirituales, que Santo Tomas explica como concentraciones aten-
cionales en las que inferviene tanto el intelecto como la voluntad, o
sea el pensar y el querer. Distintos actos de conocimiento, de voluntad,
de amor, de comunicacién, marcan estos momentos (33). Asimismo se
explica también el movimiento angélico como la aplicacién sucesiva
de la virtud angélica a distintos lugares, lo cual nos resulta dificil de
comprender por la necesidad que tiene el hombre de valerse de imé-
genes para entender, y en esto la imaginacidén suele llevarnos a que
hagamos configuraciones ligadas a dimensiones cuantitativas de origen
sensorial. Asi pues el lenguaje de los édngeles , siendo realmente un len-
guaje, estaria, como toda actividad angélica, fundado desde su origen
-enla naturaleza mismia de los angeles, es decir en la pura espiritualidad.

Hay pues en el Universo un dmbito excelso que es el de las cria-
turas angélicas. Es muy poco, sin duda, lo que sobre esto podemos co-
nocer con nuestro propio discernimiento. Sin embargo, como hemos
visto, también aqui la razén coadyuva con la fe, e inoluso también la
fe a su vez ilumina a la razén, segin el conocido crede ut intelligam,
‘cree para entender, agustiniano. Los llamados argumentos de congruen-
cia surgirfan-asi como una elaboracién racional suscitada por la fe, pero
independientes de la fe. La polivalencia del ser, o las muchas maneras
.de darse la realidad, que filos6ficamente sefialé Aristételes en su fun-
damental tesis de la analogia del ente, esclarece nuestra reflexién y la
dispone mas adecuadamente para recibir las ensefanzas reveladas so
bre la inmensa y misteriosa grandeza del universo creado por Dios.

JOSE MARIA DE ESTRADA

{33) En los 4ngeles se entiende por tiempo la sucesién de las operaciones
intelectuales y también de las afectivas, dice Santo Tomds. Sum. Teol.

Ip, Q 63 a2,
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ORDENACIONES

DIACONADO

CARLOS EMILIO BARON:.: Naci6 en Crespo, Pcia. de En-
tre Rios, el 1° de Julio de 1952. Hizo sus estudios de Filo-
sofia y Teologia en €l Seminario de Parana. Fue ordena-
do el 28 de Mayo en la Catedral de Parana, por Mons.
Adolfo S. Tortolo.

FLORENCIO GREGORIO BURGARDT. Naci6 en Santa
Elena, Pcia. de Entre Rios, el 4 de Enero de 1952. Hizo
sus estudios de Filosofia y Teologia en el Seminario de
Parana. Fue ordenado el 28 de Mayo en la Catedral de
Parans, por Mons. Adolfo S. Tortolo.

BAUTISTA RUIZ. Naci6 en Perito Moreno, Pcia. de San.
ta Cruz, el 20 de Diciembre de 1946. Hizo sus estudios
de Filosofia y Teologia en el Seminario de Parana. Fue
ordenado el 16 de Julio en 1a Iglesia Parroquial de Caleta
Olivia, Pcia. de Santa Cruz, por Mons. Miguel Angel
Aleman, para la Di6cesis de Rio Gallegos.

MINISTERIOS
ACOLITADO

Lo recibieron el 28 de Mayo los seminaristas . GASTON
DEDYN y GERARDO MONTENEGRO, de la Arquidié-
cesis de Parana, y ELIAS PEDRO BENITTI, de la Diéce-
sis de Concordia; y el 3 de Julio los seminaristas JORGE
ALMEIDA, ABEL BENEDETTI y RUBEN D. MELCHIO-
RI, de la Dibcesis de Gualeguaychu.

LECTORADO

Lo recibié el 19 de Enero el seminarista ZENON MAR.
CELINO OCAMPO, de la Dibdcesis de Catamarca; el 16
de Abril el seminarista MARIO E. GRASSI, de la Arqui-
dibcesis de 'Santa Fe; y el 28 de Mayo los seminaristas
HUGO GRIMAUX y LUIS M. JARDIN, de las Didcesis
de Concordia y de Bahia Blanca, respectivamente,
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LINEAS DE ESPIRITUALIDAD EN LA
DEVOCION AL SAGRADO CORAZON

Jesucristo, Dios y hombre, el Verbo —Segunda Persona de
la Santisima Trinidad— hecho carne, no solamente es la causa,
el centro y la cumbre de tcda la creacién; Jesucristo, Sefior de
cielos y tierra, Juez universal, es adem&s nuestro Salvador y
Redentor, Vid y Cabeza nuestra. El, y sélo El, es para nuestra
santificaciéon camino fécil con su ejemplo, verdad plena con su
doctrina, vida abundante con su gracia.

Voy tinicamente a exponer un punto. El més importante, el
mas intimo. Cual es el camino méas rapido y seguro, un atajo, o
casi mejor que camino, el ascensor para subir a la cima y meta
de nuestra santificacién,”@"la unién con Cristo, a identificarnos
con El ser otros Cristos, hasta sentir como Cristo Jesus (Fil
2,5) que es en lo que consiste el ideal cristiano.

Tarea tan delicada y trascendente seria temerario emprein.
derla si no fuera porque podemos hacerlo siguiendo puntualmente
la Biblia, interpretada infaliblemente por €l Magisterio Pontificio.

Efectivamente, cuando los Papas proponen de forma universal,
categéricamente y constante cuél es la mejor manera de practicar
el cristianismo, —lo més impcrtante para la Iglesia—, su Magisterie
auténtico es definitivo, irreversible y puede considerarse equiva-
lente al Magisterio “ex cathedra”.

FEsto mismo repite el Vaticano II: “El Romano Pontifice goza
de infalibilidad por razén de su oficio cuando, como suprema
pastor y maestro de todos los fieles que confirma en la fe a sus
hermanos (Le. 22,32), proclama de una formja definitiva la doc-
trina de la fe y costumbres... bajo la asistencia del Espiritu
Santo, prcmetida a él en la persona de S. Pedro” (LG 25).

De lo contrario, ;de qué nos serviria la asistencia del Espi-
ritu Santo, si en lo mas importante permitiese que los Papas
equivocasen a tcda la Iglesia? El Papa habla “ex cathedra” cuan-
do €1 mismo, como pastor supremo, se dirige a todos los fieles
para establecer definitivamente una doctrina en materia de fe o
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costumbres. Pero muchas veces, aunque no ejerza expresamente
este magisterio extraordinario, por la importamcia de lo gue dice
y por decirlo repetida y definitiva o categéricamentie a todo el
pueblo de Dios, el Espiritu Santo no puede permitir que se equi
vogue; y, de hecho, en estas cuestiones jaméas se han equivocadc
los Papas. La asistencia del Espiritu Santo ;ddénde la limita el
Evangelio inicamente a los casos en que hable “ex cathedra”?
(Si algunas veces los Papas hablan asi, es para mayor claridad
y seguridad. Pues tampoco wson infalibles en cualquier ccsa que
digan de pasada, o menos importante, o como opinién personal...).

Pues bien{los Papas han dicho ya de manera irreversible,
-seria absurdo se volvieran en esto atrds—, que la mejor ma-
nmera de practicar el cristianismo es la espiritualidad del Sagrads
Corazon.

‘Afirmaciéon cclosal. Ineludiblemente todo cristiano debe
sentirse impulsado a enterarse, con atencién y avidez, en qué
consiste tan singular espiritualidad. De ello vamos a tratar en
este articulo. Pero antes oigamos cémo la voz de los Romanos
Pontifices refrendan y reafirman la espiritualidad del Sagrado
Corazon.

LA VOZ DE LOS PAPAS

“La mejer manera de practicar el cristianismo es el culto al
Corazdn de Jesus... Es absolutamente cierto que se trata del
acto mas excelente del cristianismo... La escuela de esa caridad
divina sobre la cual es necesario que se cimente el reino de Dios”
(Pio XII, enciclica “Haurietis aquas”).

“En la espiritualidad del Corazén de Jesus se encierra la
sintesis de todo el cristianismo y la mejor norma de vida” (Pio XI,
enciclica “Miserentissimus Redemptor”).

“Esta espiritualidad es la mas segura... a todos ha de ser
muy provechosa” (Leén XIII, enciclica “Annum sacrum”).

“La devocidén al Corazén de Jesis ha aportado incalculables
beneficics a la Iglesia y a la humanidad” (Juan XXIII, 17-X-1962).

“El culto al Corazén de Jesus es la excelente y auténtica espi-
ritualidad que exige nuestro tiempo... Es nuestro deseo y vo.
luntad que se fomente maés este culto, que debe ser estimado en
grade sumo” (Pablo VI, Carta apostélica “Investigabiles divitias”)
“Hemos creido nuestro deber recordar la actualidad v la urgencis
de esta devocién en la Iglesia, y la necesidad de no dejaria debi
litarse en los fieles” (Idem, 14-VI-1966). “Es el medic mas eficaz
para lograr la renovacion wespiritual y moral de este mundo qus
el Vaticano II exige” (Idem. 17-XI-1966).
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No pueda estar méas clara la ensefianza de los Papas.' Tres
importantisimas enciclicas:¢“Annum sacrum” .(Leén XIII, 1899),
“Miserentissimus Redemptor”- (Pio XI, 1928) y “Haurietis aquas”
(Pio XTI, 1956), han tratado el tema, aparte de otros innumerables
discursos y documentos. Podrian seleccionarse oiros muchos textos
categoricos.

Si los Papas han dicho que la espiritualidad del Corazén de
Cristo es la “sintesis del cristianismo y la mejor manera de prac-
ticarlo”, evidentemente ello seguiri siendo siempre asi. ;O es
que antes el cristianismo era una cosa y ahora es otra?; ;o lo
que antes santificaba ahora ya no sirve? (La teologia, la moral
o la ascética cristiana pueden desarrollarse y enriquecerse, perg
no contradecirse: Quienes pretenden modificarlas sustancialmente,
negando lo anterior —que lo que antes era verdad ya no lo sea—
haran una religién tal vez muy de moda y méas o menos cristiana,
pero ciertamente ya no sera el cristianismo verdadero, el catélico,
el del Primado Romano).

La espiritualidad del Sagrado Corazén no solamente es hoy
utilisima, es también obligatoria.vTajantemente escriben Pio XII
v Pablc VI:

“Los que estimen en poco este extraordinario beneficio dado
por Cristo a la Iglesia obraran temeraria y perniciosamente y
ofenderan al mismo Dios... No se puede confundir con otras
formas e piedad que la Iglesia fomenta, pero no prescribe; ni se
puede tener como algo secundario que cada uno pueda practicar
o no segun le agrade” (Pio XII, “Haurietis aquas”).

“Debe ser estimado en grado sumo” (Pablo VI, “Investigabiles
divitias”). “Es vuestro deber difundir cada vez con mas ardor

EL P. JOSE LUIS DE URRUTIA que, a nuestro requeri-
miento, nos envié gentilmente este articulo, fue Profesor Mercan-
til antes de ingresar en Madrid, a los 20 afios, en la Comphiia
de Jesis.

Licenciado en Filosofia y Teologia, Doctor en Dereche Cand.
nico por Roma, ocupaba una catedra en la Facultad de Derecho
Candénico de Madrid cuando, en 1965, a los 42 aifios, quedd
paralitico a consecuencia de un accidente automovilistico. Apdstol
ardiente de la devocién al Sagrado Corazdén, ha publicado nume-
rosas obras ascéticas, siendo la mas importante “Espiritualidad
postconciliar segin el Corazéon de Cristo”. Actualmente es Di.
rector de la revista “Reino de Cristo”, érgano oficial del Apos-
tolado de la Oracion en Espafia.(“Si no tuviera fe —ha dicho— a
causa de los terribles dolores ya me hubiera suicidade. Pero la
¢speranza cristiana de una eternidad feliz tiene fuerza para hucer
soportables todos les padecimientos que pasardin”. )




este amor al Corazén de Jests. Aqui es donde deben tcdos recibir
la inspiracién y la eficacia para la renovaciéon interior, moral y
social... Es absolutamente necesario que los fieles rindan culto
a aquel Corazén, y aprendan de El a ordenar su vida” (“Diserti
interpretes”).

Por todo lo cual constituye una ofensa a Dios: 1) el no apre-
ciar sus beneficios, 2) el desobedecer al Magisterio, 3) la incuria
en desaprovechar el mejor medic para vivir el cristianismo.

. Sera posible que alguien se imagine y pretenda llegar a
la santidad por una via distinta, cuando todos los santos de los
ultimos siglos propuestos como modelos por la Iglesia han seguide
este camino sefialado por los Papas?

Pio XII dice en la “Haurietis aquas”: “Hay que reconocer
que sélo gradualmente llegd el Corazén de Jests a ser objetc de
culto especial como imagen del amor humano y divino del Verbo
encarnado”. Estamos persuadidos que el culto -tributado por los
hombres al amor de Dics y de Cristo, mediante el simbolo de
su Corazén traspasado, nunca fue completamente ajeno a la pie-
dad de los fieles”.

EL SENTIR DE LA IGLESIA

Es criterio prudente para juzgar las ideas, comprobar quiénes
las sustentan. Entre los entusiastas del Corazén de Cristo hay
grandes apdstoles, misticos, santos canonizados. Todos los santos
de los altimos tiempos han sido (y jsiguen siéndolo!) grandes
devotos del Sagrado Corazén. ;Qué ha sido de sus adversarios?
No hay entre elles un solo cristiano importante.

Quien tiene fe y es limpio de corazén esta dispuesto para
ver a Dios (cf. Heb. 11, 1; Mt. 5, 8), y tiene asimismo discrecién
de espiritus para aceptar lo bueno y rechazar los falsos profetas
(cf. 1 Tes. 521 y Mt. 7,15). Carisma hoy mas que nunca impor-
tante y digno de pedirse a Dios, cuando dentro del actual confu-
sionismo y ansia de novedades heterodoxas, se vuelve a discutir,
con tanta falta de conocimiento y humildad, la espiritualidad del
Corazdén de Cristo, esencia auténtica del cristianismo.

LA NOVEDAD DE LA MODERNA DEVOCION
AL CORAZON DE JESUS

El objeto de este culto es toda la persona de Cristo. Cuando
decimos “Corazén de Jests” queremos significar Jesucristo de
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gran Corazén; como cuando decimos “Inmaculada Concepcién”
significamos la persona de la Virgen siempre Inmaculada.

Sus elementos esenciales, conforme dicen los Papas y veremos
.después, son:1os esenciales del cristianismo. Entonces, si no tiene na-
da de nuevo, ;para qué sirve? Precisamente, como dice Pio XII, es
una llamada de atencién, un semaforo, para indicarmos cuil es el
mejor camino para llegar a Cristo, a Dios; cuil es el enfoque
exacto y fecundo del cristianismo. Orientacion tanto mas oportuna
y necesaria cuando a través de la historia vemos cémo muchos
cristianos, a pesar de haber estudiado el Evangelio, lo desenfocan,
sea con el rigorismo de los jansenistas en el s. XVIII, o el deismo
de muchos progresistas actuales que marginan la providencia de
Dios. El resultado, resultado de todas las desviaciones heterodoxas,
es apartar a los fieles del trato auténtico con Dios, basado y |,
manifestado en un profundo amor filial cotidiano.

Sin embargo, se puede insistir, en todo caso ha habido muchos
santos que no han tenido la devocion al Sagrado Corazén, por
consiguiente' no parece necesaria para la santidad. Desde luego
la santidad es sélo una, y consiste en amar con perfeccién a Dios
y al préjimo; pero para alcanzarla se nos descubre ahora un senda
escondida, facil y segura. Sin ella otros gigantes llegaron a la|
santidad; en cambio, ojala nosotros, pobres pigmeos, aun con ella
consigamos acercarnos a sus metas. Y no hay ningtn santo que
habiendo conocido esta senda no 1a haya seguido; lo que sucede
con todos los santos de los ltimos tiempos. Por algo sera. ;Vas
t1 a desaprovecharla? ;Tan fuerte eres en tus virtudes y tan
arriba estds ya en la santidad, que te puedes permitir el lujo
de rechazar esta magnifica ayuda y regalo de tu Padre del cielo?

Al tomar Jesucristo como portavoz de su mensaje a Santa
Margarita (“Dios mismo la eligig para establecer y propagar este
culto” como dice Pio XI) es natural que las indicaciones de ella
sobre la manera de practicar esta espiritualidad sean de gran
utilidad. Quizas muchas veces no se acierta y se obtiene menos
fruto, por el prurito de no querer seguir las revelaciones de una
humilde monja. Como si esa monja no fuese santa y sus revela-
ciones totalmente aprobadas por la Iglesia. Si Dios ha querido
valerse de Santa Margarita, el despreciarla no puede ser sino
fruto de la soberbia propia de quien se cree mas que ella, en
desacato a Cristo, rechazando el cauce escogido por El para
comunicarnos su mensaje. {No aceptan la promocién ciertamente
querida por Dios para ciertas mujeres e intentan luego promo-
cionar a otras mujeres a un sacerdocio que Dios no guiere para
ellas!
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,QUE PROPONE LA ESPIRITUALIDAD
DEL SAGRADO CORAZON?

Para empezar: ;se trata de una devocién, de un culto o de
una espiritualidad? (Devocién. (del verbo latino devoveo — entre
garse) es la entrega a Dios, aunque el emplec de esta expresion
ha ido restringiendo su.sentido hasta significar practica piadosa
o gusto espiritual.~Culto es la manifestacién de nuestra estima
y sumisién a Dios (directa, o indirectamente por medio de los
santos). La palabra espiritualidad,yaunque en realidad signifique
lo mismo, quizas permita entender mejor que aci no se trata de
una practica piadosa o de un aislado acto religioso sino de toda
la vida espiritual; es decir, una “norma de vida”, un enfogue
completo de la religién: que es “la mejor manera de vivir el
cristianismo”.

Esto supuesto, vamos a procurar con atencién penetrar maés
en el misterio revelado de la espiritualidad del Sagrado Corazoii.
Es la mejor manera de vivir el cristianismo, el camino mas facil
para la santidad. Su importancia no puede ser mayor. Nos ju-
gamos mucho en entenderla bien o no.

La espiritualidad del Corazdén de Jesus es, como toda la
teologia, un desarrollo —guiado por la luz del Magisterio— de
la revelacién divina contenida en la Sagrada Escritura. Comenza-
ré, por tanto, exponiendo su fundamentacién biblica.

EL AMOR SIMBOLIZADO
EN EL. CORAZON TRASPASADO

El Corazén de Cristo, como centro de su personalidad afectiva
y simbolo de su amor, se encuentra repetidamente en la Escri-
tura, ya prefigurado en el Antiguo Testamento, ya proziamado
en el Nuevo: cf. Salmos: 16, 8-9; 22,15; 40,9; 69,21; Mt. 11,29,
15,32; Mec. 1,41; Fil. 1,8 (la semantica de estos textos nos muestra.
que se refieren en sentido estricto al corazén y no tanto a las
entrafas o al vientre).

Pero también nos habla la Escritura del Corazén de Cristo
Jests en un sentido mas profundo y escondido. S. Pablo es el
primero que en sus cartas nos desvela con emocién el misterio
de Cristo:

“A mi, el menor de todos los santos, se me ha dado la gracia
de anunciar la buena nueva de la insondable riqueza de Cristo.
e iluminar la comunicacién del mjisterio oculto desde siempre en
Dios. .. para que su polifacética sabiduria sea conocida mediants
la Iglesia” (Ef. 3, 8-10).
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Riqueza y:misterio de(Cristo-que nos explica a continuacién
cuando~pide que se nos conceda comprender ese insospechade
amor de Cristo para que lleguemos a la pienitud en Dios (plenitud
que resume de nuevo en la caridad: Rom. 13, 810 y 1 Cor. 13).

Vemos aqui.nuestra meta: llegar a la_plenitud en Dios, que
es la caridad, - mediante la comprension del insondable amor de
Cristo, conocido por el cauce de la Iglesia.cPrimera fundamenta ' (
cién ide la espiritualidad del Corazén de Jesucristo que no reside!
en otra cosa sino en avanzar hacia la plenitud del amor de Cristo
simbolizado en su Corazén traspasado.

S. Pablo también nos anima a unirnos con Dios por el Corazén
de.Cristo: Recuerda —é1 o algin discipulo suyo— a los hebreos
(cc. 9-10) wcémo en el santuario del Templo no se podia entrar.
lo cual era para €l figura de que ain no estaba manifiesto el cami-
no para unirnos a Dios. Ahora en cambio, grandiosa realidad, la Di-
vinidad se nos hace patente y asequible: “Confiando en la sangre
de nuestro Salvador, acerquémonos a entrar en el santuario, por el
camino nuevo y viviente que El nos ha inaugurado a través del
velo, esto es de su carne” (Heb. 10,19 s).

Hemos de entrar en la Divinidad a través del velo del san.
tuario, es decir, de la carne de Cristo. Pero precisamente en su
muerte se rasgd aquel velo (cf. Mt. 27,51), al tiempo que la lanza
rasgaba su carne. Todo lo cual es tanto como decir que ya ests
abierto el camino a la Divinidad; y que ese camino, por el que
hemos de entrar, queda simbolizado en el Corazdén #raspasado
de Cristo, santuario de la Divinidad, que es lo que se hace pa.-
tente y asequible al rasgar su carne la lanzada mortal.

Pero es sobre todo S. Juan, que en su Evangelio tiene buen )
cuidado de suplir lo importante que falta en los otros Evangelios,
quien nos introduce en el Corazéon de Cristo: a) cuando lo
presenta como misterioso manantial:y b) cuando subraya el mis-
terio de la lanzada.

a) La fiesta de los tabernaculos, o de las tiendas, —en otofio,
pidiendo la lluvia para la sementera-— era la conmemoracién
festiva del éxodo y del milagro de Moisés, que hizo brotar agua
de la roca (cf. Ex 17,6; Num. 20,11). Por lo cual ese dia se
sacaba agua de la fuente de Siloé y se la llevaba en procesion
al Templo, mientras se cantaba una profecia de Isaias (12,3): “Sa-
caréis agua con gozo de las fuentes de salvacién”. Fue en esa
ocasion que Cristo se apropié la profecia diciendo: “Si alguno
tiene sed, venga a Mi, y beba el que cree en Mi. Pues como dice
la Escritura: ‘Brotarén de su Corazén rios de agua viva’'. Esto lo
decia refiriéndose al Espiritu que recibirian los que creyesen en
El” (Jn. 7,37-39).
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El texto de la Escritura que cita Cristo, es sin duda del
profeta Zacarias (13,1), quien promete para los tiempos mesiéni.
cos una fuente que purifique del pecado, y no puede ser otra que
Cristo. El mismo S. Juan, en el Apocalipsis (22,1), hace brotar
ese rio de Cristo. Asimismo S. Pablo dice que los israelitas en
el desierto “bebieron de la roca... 1y esa roca era Cristo” (1
Cor. 10,3 s). (La otra interpretacién que se ha dado de Jn. 7,37
ss: “brotardn de su corazén [del corazbén del que creal...” con
referencia a Jn. 4,14: “el agua que Yo dé se convertira en quien
la beba en manantial de vida eterna” no es sostenible por estar
en contra de la tradicién maés antigua, y porque en la Escritura.
citada por Cristo, no se encuentra en ningin sitio esa lectura).

Por tanto, segin S. Juan, el Corazén de Cristo es la fuente
del Espiritu Santo que nos habia de enviar (cf. Jn. 15,26; 14,16
s; 16,7 s) y que esta figurado en esa 'agua viva. El Corazéon de
Cristo es ademaés aqui (Jn. 7,37) claro simbolo de su amor, pues
bien se ve en el mismo S. Juan (cap. 14-17), que la razén de
enviarnos el Espiritu Santo es el amor que nos tiene.

Asi, al presentarnos su Corazén como simbolo de su amor
y fuente de la gracia, y exhortarnos a que acudamos a beber en
El los que creemos en Cristo, es el mismo Cristo quien nos pro-
pone e introduce ya en la -espiritualidad de su Corazon.

Pero atn hay maés, mucho mas:

b) El texto siguiente subraya de modo extraordinario el mis-
terio de la lanzada.

“Al 1llegar a Jes(is, como vieron que ya habia muerto, no le
rompieron las piernas, sino que uno de los soldados con la lanza
le atravesd el costado y sali6 entonces sangre y agua. Y el que
vio da testimonio, y su testimonio es verdadero, y €l sabe que
dice la verdad, para que vosotros creais también. Eso ocurrid
para que se cumpliera la Escritura: No le romperan un hueso.
Y otro pasaje que dice: Miraran al que traspasaron” (Jn. 19,33-37).

Contrapone S. Juan a los desighios de los hombres de que-
brarle las piernas, el plan de Dios. Plan de algo tan relevante
que estaba doblemente profetizado (Ex. 12,46; Sal. 34,21 y Zac.
12,10). Y de lo cual, para mayor constancia, levanta acta notarial
con su testimonio y la apelacion solemne a su propia veracidad.

El importantisimo hecho profetizado de que se trata —dice
S. Juan— es precisamente la lanzada que hace brotar sangre v
agua. Y que relata “para que también nosotros creamos”. Pero
qué es lo que hemos de creer?, jqué capital “mysterium salutis”
se encierra asi en la muerte de Cristo? —El mismo misterio del
Corazén de Cristo como manantial del Espiritu Santo.
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Efectivamconte: Ambos pasajes estan unidos en las referen.
cias citadas de Zacarias: “Aquel dia habra una fuente abierta...
para la purificacién del pecado” (13,1), y “Aquel dia... miraran
al que traspasaron” (12,10).

En ambos pasajes se habla del agua que brota del Corazéon
de Cristo. *

En consecuencia, el Espiritu Santo, rio de gracia, que pro-
metié Cristo en la fiesta de los tabernaculos (Jn. 7,38), nos lo da
en su muerte (Jn. 19,33 s). Pues en ella, completada v simbolizada
por el Corazon traspasado, se consuma nuestra Redencién, el
nacimiento de la Iglesia, y, por tanto, se nos comunica el Espiritu
Santo, la gracia (que es nuestra incorporacién a Dios).

E] amor de Cristo es la razén ultima de su promesa del
Espiritu Santo, agua de Dios; y luego es su muerte, acto supremo
de amor (“nadie ama méas que quien da su vida”: Jn. 15,13), la
gue hace brotar realmente de su Corazbén esa agua viva.

Este es el misterio de salvacién que con tanto énfasis mos
relata S. Juan para que creamos: Que de la muerte de Cristo,
supremo acto de amor, brota la comunicacién del Espiritu Santo
con su gracia, y el nacimiento de la Iglesia con sus sacramentos.
Misterios de amor que simboliza en el Corazén de Cristo, de
cuyo Corazdn, de cuyo amor, brota el agua viva que satisface
toda sed (ef. Jn. 4,14), pues con ella, con la gracia, unidos a
Cristo, llegamos a esa plenitud en Dios de que habla S. Pablo.

Estupendo grano de mostaza biblico que al cabo de los siglos
florecera en la formulacién espléndida de la ‘espiritualidad del
Corazén de Jesus.

Ademas, que tengamos que amar a Dios y a los hombres v
llevar la cruz con Cristo, como vamos a ver subraya la espiri-
tualidad del Sagrado Corazén, estd bien claro igualmente en la
Biblia.

ELEMENTOS CONSTITUTIVOS
DE ESTA ESPIRITUALIDAD

Con precisién y claridad. escolasticas podemos definir que
la espiritualidad del Corazén de Jesis consiste esencialmente en
creer con total persuacion en el inmenso amor que Jesucristo-Dios
nos tiene, simbolizado en su Corazén traspasado; y, llenos de con-
fianza, corresponder a tan maravilloso amor con nuestra entrega
plena, nuestra consagracién a vivir la grandiosa amistad divina
v la caridad fraterna, hasta la reparacién del pecado o correden-
cién con Cristo y a imitacién suya. Siempre con la gozosa es-
peranza de participar en la vida divina sin fin.
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Procuraré, siguiendo las ensefianzas de los Sumos Pontifices,
probar y explicar los elementos dichos: el amor de Dios simbolizado
en el amor de Cristo; nuestra respuesta al amor de Dios: la con-
sagracion o imitacién; la reparacion o corredencién con Cristo.

1. El amor que Dios nos tiene

~

No es dificil de probar con la Biblia en la mano, como hemos
dicho, el inmenso amor que nos tiene Dios, nuestro Creador y
Redentor, Padre providente y Victima por nosotros en la Cruz,
en la Eucaristia, en el Sagrario. Pues bien, la espiritualidad del
Sagrado Corazén —y esto ya demuestra su trascendencia suprema—-
se dirige en primer lugar a considerar y dar culto a tan increible
amor, origen y fin de toda nuestra existencia. Ello esta bien claro
en Santa Margarita y en la tradiciéon anterior. Pero para probarlo
bastan dos frases definitivas de Pio XII en la “Haurietis aquas”:
“El amor de Dios a nosotros es la razén principal de este culto”.
“Es un culto al amor con que Dios nos am6 por medio de Jests”.

Lo que ya no es tan facil es convencernos de que Dios nos
ama. Esta desconfianza en el amor paternal de Dios es el gran
pecado del mundo y el mayor impedimento para la santidad.

Los hombres, cuando tenemos cosas buenas, |y tenemos tantas!,
nos olvidamos de dar gracias a Dios, como si no fueran todas y
cada una de ellas regalos personales de nuestro Padre. Por el
contrario, cuando algo nos hace sufrir, qué frecuente es la queja:
;Por qué Dios me hace esto a mi? Queja que en el fondo es una
terrible blasfemia, porque es como decir: Dios no es bueno. ;El
mayor insulto y ofensa que le podemos hacer, pues si no fuera
por su Bondad ni siquiera existiriamos!

En el camino de la santidad, cuando nos asusta pensar en
los sacrificios que nos puede pedir Dios (enfermedades, renuncias,
escasez, soledad), o cuando se nos cae el cielo encima con una
tribulacién, ;no es acaso porque en el fondo no creemos sufi-
cientemente en el amor de Dios? Creemos con la punta del en-
tendimiento, pero luego no acabamos de persuadirnos de que tai
desgracia o cruz en realidad es un regalo de Dios, no por mas
costoso, hecho con menos amor. Y si tenemos miedo de Dios, si
no confiamos del todo en El, ;no es pcrque nos falta el conven-
cimiento absoluto de que es Bueno sin limite, y que nos ama
infinitamente méas que nadie?

Por el contrario,"el secreto de todos los santos,|la infancia
espiritual de una Santa Teresita del Nifio Jesus, por ejemplo,
es reductible ultimamente a su(fejen €l amor: imponderable, pro-
videncial e intimo de Dios. Fe que constituye la poderosisima
dinamo para la santidad e incluso para hacer milagros.



De aqui la necesidad de meditar con frecuencia, particular-
mente en base al Evangelio, sobrela bondad de Dios,del Corazon
de Jesus, y de tanto como me ama a mi, a quien tantos benefi-
cios ha hecho y tantos mas quiere hacerme.

Esto hara brotar una confianza total en El :que también he-
mos de pedir y fomentar, y es elemento esencial en la espirituali-
dad del Sagrado Corazéon. Recomendada en todos los documentos.
y consagraciones, estd condensada en la frase de Leén XIII
(“Annum Sacrum”) reproducida por Pio XI (“Miserentissimus Re-
demptor”) y Pio XII (“Haurietis aquas”): “En El se ha de poner
todas las esperanzas”. La confianza en el Corazon de Jests ha sido
casi el resumen o distintivo de su devocién proclamada infinidad
de veces por todos los fieles del mundo en la llamada jaculatoria
milagrosa:!“Sagrado Corazén 'de Jesus en Vos confio” (o “Corazéon
de Jestas en Ti confio, porque creo en tu amor para conmigo”).
Jaculatoria inspirada en aquella de Santa Margarita: “Corazén
de amor, yo pongo toda mi confianza en Vos”. Las promesas del
Sagrado Corazon contribuyen también a aumentar nuestra con-
fianza en quien tanto nos ama.

2,-El amor de Dios simbolizado en el Corazén de Cristo

iCreer en el amor de Dios! Como no nos bastan para ello las
palabras ni los hechos, ha querido el Sefior metérnoslo por los
ojos con la imagen de su Corazdén traspasado.

De los muchos textos de los Papas al respectc, citemos a
Leén XIII (“Annum Sacrum”): “En el Sagrado Corazoén se encierra
el simbolo y expresion de la infinitd caridad de Cristo... el culto
que se ofrece al Corazon divino se ofrece propia y verdaderamente
al mismo Cristo”.

gy Y Pio XII (“Haurietis aquas”): “El motive de tributar culto
de latria al Corazdn traspasado del Redentor, es doble: por estar,
como parte de su naturaleza humana, unido hipostaticamente a
la Persona del Verbo, verdad de fe definida. Y por ser, mas
que ningin miembro de su cuerpo, indice natural o simbolo prin-
cipal de su inmenso amor triple con que ama al Eterno Padre
y a todos los hombres: amor divino comun con el Padre y el
Espiritu Santo, amor infundido en Cristo, y de modo més natural
v directo su amor sensible., El1 Corazon traspasado de Jesds es una
imagen que supera a todas en fuerza expresiva) En El pcdemos
considerar{ no solamente un simbolo; sino. también como la sintesis
de todo el misterio de nuestra Redencién. Al mostrar Cristo su
Corazén pretendié llamar nuestra atencién para que nos fijasemos
en los misterios de su amcr, lleno de bondad, y asi le diéramos
culto, culto que se dirige ltimamente a la misma persona del
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Verbo. En una elevacién sublime de la mente hemos de llegar
hasta la meditacién y adoracién del amor divino del Verbo en-
carnado”.

Pablo VI (“Investigabiles divitias”) anade: “El Sagrado Co-
razén es horno ardiente de caridad, simbolo e imagen perfecta da
aquel eterno amor con el que tanto am¢d Dios al mundo que le
entregé su Hijo Unigénito”.

El corazén es simbolo de amor en todas partes: no es extrafio
que Cristo nos muestre €l suyo también como simbolo de su
amor. Y como ayuda tanto este simbolo para comprender su
amor, nos impulsa a emplearlo prometiendo especiales bendiciones
a los lugares donde se le dé culto.

Ya que Dios nos ofrece con tanta generosidad e insistencia
este simbolo para penetrar en su amor, ;le vamos a hacer el
desprecio de marginarlo?

3. Nuestra respuesta al amor de Dios

/"Una vez que Dios, el ser infinito, por mi hecho hombre y
nifio, me muestra su incomprensible amor hasta morir por mx,
y ademas me pide le ame, ;qué otra cosa puedo hacer sino, de
rodillas y adorandole, repetirle con toda el alma: Tomad Sefior,
y recibid fodo mi haber y mi poseer? ;Qué otro sentido sensato
puede tener mi wida sino dedicarla por entero a cumplir su
voluntad para manifestarle mi amor? Esto es la consagracion.
Entrega gozosa, hasta en las renuncias costosas, porque entonces
tengo mayor oportunidad de calmar ese comezbén continuo de
corresponder de alguna manera a su amor. Como cuando quiero
de verdad a una persona que ha hecho mucho por mi y estoy
siempre deseando agradarle aunque ello me suponga un sacrificio,
que entonces ni lo noto. Esto les pasa a los santos. Y esto hemos
de pedir y procurar, para imitarlos.

Responder al amor de Dios. No es otra la finalidad del culta
al Corazén de Jests. “Tiene por fin, afirma con precisién, Pio XII
(“Haurietis aquas”), el aumento de nuestro amor a Dios y a los
hombres”. “Es esencial en esta devocidn excitar el amor a Dios
y al préjimo hasta la total entrega de si mismo” (Id., carta al
director general del Apostolado de la Oracién, 19-IX-1948). “Este
culto exige de nosotros una plena y absoluta decision de entre-
garnos y consagrarnos al amor de Cristo” (“Haurietis aquas”).
“En el culto al Sagrado Corazdén sobresale la consagracién, en la
cual nosotros y todo cuanto hemos recibido de Dios nos ofrecemos
al Corazon de Jesus” (“Miserentissimus Redemptor”, 4). La consa-
gracidén, “que no es otra cosa que entregarse y obligarse con
Jesucristo” (“Annum Sacrum”), es una constante en toda la his-
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toria de esta devocién y se manifiesta hasta en las solemnes.
consagraciones publicas.

En el mensaje aniversario al Cerro de los Angeles (25-V-69)
concretaba Pablo VI: “Vivir y aplicar con realidades el manda-
miento supremo del amor a Dios y al préjimo es exigencia pri-
mordial de una consagracién al Corazdn de Jests, consciente y
consecuente”,

Fl medio méas eficaz de corresponder al amor de Jesucristo.
sera conocerle, amarle, imitarle. Pues bien: afirma.Pio XI que la
espiritualidad del Sagrado Corazdn, segin estamos viendo que
la exponen los Papas, “es la mejor norma de vida, porque es la
que con mas facilidad lleva a conccer intimamente a Cristo y
con mas eficacia impulsa a amarle con ardor y a imitarle con
exactitud” (“Miserentissimus Redemptor”).

¢ Por qué lleva a conocer mas intimamente a Cristo? Porque
llegamos a conocer intimamente a una persona cuando conocemos
sus sentimientos, sus afectos, y es precisamente en éstos, segiin se
manifiestan en el amor humano y divino de Cristo, en donde espe-
cialmente se fija el culto a su Sagrado Corazén. En ello hemos
de meditar para que al ver cuinto y cdmo nos ama el Sefor crez.
ca nuestro amor a El. Pues “en su Corazién —anade Pio XI— es.
#"tan escondidos todos los tesoros de la sabiduria y de la ciencia”.
Por eso, explica Pablo VI (“Diserti interpretes”), “el misterio de
la Iglesia no puede dignamente entenderse si no consideramos
atentamente el amor eterno del Verbo encarnado, cuyo expresivo
simbolo es su Corazdén traspasado”.

Conocer su amor impulsa a amarle con méas eficacia, ya que
nada nos impresiona mas que el sentirnos apreciados y queridos.
Y la eficacia en el amar a una persona querida, y, con toda pro-
piedad, adorada, como es Cristo, modelo ideal de perfeccidn, haré
que también le imitemos con exactitud.

Sirva de sello final a esta cuestién la afirmacién rotunda de
Pio XII: “La unién con Cristo se logra perfectamente por media
de la devocién al Corazon de Jesus” (AAS 40. [1948] 500).

4. La reparacién o corredenciém con Cristo

Hay varias palabras, que son entre si sinénimas, y expresan
el hecho de “sufrir con Cristo”, subrayando cada una un determi-
nado aspecto. “Corredencién” destaca la asociaciéon de nuestro su-
frimiento al suyo redentor. “Expiacién” y “satisfaccion” aluden
a que dicho sufrimiento se ofrece por el pecado y en sumisién a
la justicia divina, respectivamente. “Reparacién”, en cambio, se
fija mas en la persona de Cristo, en €l restablecimiento de nuestro
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.amor y unién con El, que se rompe por el pecado (ccmo se repa-
ra, por ejemplo, el honor ofendido para rehacer la amistad).

“La reparacién es la parte mas importante del culto al Sagra-
f r p -~ ’ ’ . . . - g
Y .do Corazén”, ensefia Pio XI en la enciclica “Miserentissimus Re-
demptor”, dedicada a explicar el sentido de la reparaciéon. Y con-
tinua:

“Si en la consagracién lo primero y principal es que al amor
.del Creador responda el amor de la creatura, de aqui se sigue otro
deber: el de compensarle por las injurias inferidas, lo cual se lla-
ma reparacién... Este deber de expiacién incumbe a todo el gé-
nero humano”, pues aunque, “todo el valor de la expiaciéon de-
pande unicamente del sacrificio de Cristo..., a él debe unirse la
inmolacién de los fieles”. “Como la consagracién proclama la
unién con Cristo, la reparacién la comienza borrando las culpas,
la perfecciona participando en los padecimientos de Cristo, y la
consuma ofreciendo sacrificios por los hermanos”.

Como se ve,}la reparaciénes el mayor acto de amor a Dios,
porque purifica del pecado y da la mayor medida del amor: el su-
frimiento. Es también el mayor acto de amor al préjimo, el mis-
mo de Cristo al morir por nosotros: su redencién y salvacion.

Valores inmutables. Por ello Pio XII consideraba en la “Hau-
rietis aquas” como ‘“notas tipicas” y “elementos esenciales” del
culto al Sagrado Corazén: el amor y la reparacién. Y Pablo VI
.ahade: “El amor y la reparacién son dos caracteristicas de todos
los tiempos, y hoy, no dudamos en decirlo, son méas actuales que
nunca” (14-IV-66).

a) Cémo asociar nuestros sufrimientos al de Cristo

Sefior, mas abundantes frutos obtendremos para nosotrcs y para
los demas” (“Miserentissimus Redemptor”). En la espiritualidad
del Sagrado Corazén nuestra participacién y colaboracién en la
obra redentora de Cristo es personal, directa y por amor; lo que
la facilita y ayuda extracrdinariamente. Seria inhumano, casi cruel.
un enfoque del sufrimiento como expiacién vindicativa, y mers
castigo de la Justicia divina, Nuestro enfoque =s muy distinto:
contemplamos a Cristo amandonos con todo su Corazén y por ello
padeciendo terriblemente los efectos del pecado. Y entonces que-
remos acercarnos a El, como el Cireneo o la Veronica en el Viacru-
cis, para enjugar su rostro y ayudarle a llevar la cruz; queremos
seguir su invitacién de tomar nuestra cruz para ir con El; quere.
mos quemar nuestra vida, de golpe o a lo largo de los afios, para
que su luz brille entre las tinieblas de los suyos, nuestros her-

ﬁ “Cuanto mas perfectamente nuestro sacrificio responda al del

- 94 —



manos, que no le reciben y van por la via ancha que conduce a
la perdicién. *

En este contexto, la unién de nuestro sufrimiento al de Cris-
to, haciéndolo asf sacrificio (= sufrimiento sagrado por estar consa-
grado, unido a la divinidad), se realiza primordialmente por la
obediencia a la voluntad de Dios (bien de los preceptos que li-
bremente hemos de cumplir, bien de los padecimientos que ne-
cesariamente hayamos de soportar). Al igual que la pasién de
Cristo, la cual fue por obediencia a la voluntad del Padre.

El sufrimiento aceptado es el que maés vale, como el de Cristo
en la pasién. Porque en él més profundamente se verifica la na-
turaleza moral de la creatura, que impele no a seguir su propio
plan (gran tentacidn en el camino de la santidad), sino el de Dios.
Y eso es lo mas valioso del amor: complacer no la voluntad pro-
pia sino la del ser amado.

Ademas es la manera mas facil de sufrir, porque no se trata
de sufrir mas (jya permite Dios suficiente sufrimiento en el mun-
do!), sino de sufrir mejor, con mas mérito, al aceptar el sufrimiento
como venido de la mano de Dios, y consecuentemente ccn paz
y alegria en vez de desianimo o desesperacién. “Se santificaran,
dice el Vaticano II, si lo aceptan todo con fe de la mano del Padre
Celestial” (LG 41).

b) En qué coensiste la aceptacién del sufrimiento
Veamos primero-lo que no es:

No es una postura quietista o meramente pasiva, dejando que
so6lo obre Dios, y pensando en otra cosa. El aceptar es algo posi-
tivo, y.tan costoso a veces que a Cristc el aceptar la pasion le
costo sudar sangre; sudor producido no por el miedo al dolor
inminente, sino por el esfuerzo de la voluntad al aceptarlo. Tan-
tisimo dolor como hay de sobra en el mundo —como todo lo gue
nos es esencialmente necesario para la vida: el aire, el agua, los
alimentos, Dios nos los da sobreabundante— bastaria para santi-
ficar a todos los hombres. jPero los hombres no lo aceptamos!

El aceptar tampcco es resignarse al estilo estoico, es decir: no
oponer resistencia porgue seria inttil o contraproducents.

Ni es llegar a que el sufrimiento agrade. El sufrimiento co-
mo tal, en si mismo, nunca puede gustar. ¥ no se excluye que a

#  “Y son muchos los que entran por elia” (Mi. 7,13). Esta advertencia
de Cristo es impresionante, y se repite en todas las revelaciones privadas
de los santos. En Fatima, por ejemplo, la Santisima Virgen expresé su
dolor por tantos que se condenan. Terrible admonicién, que debe esti-
mular nuestro deseo de apostolado y reparacién.
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nuestro Padre podamos pedirle que nos libre de él. Cristo mismo
nos da ejemplo: no tuvo a menos el rogar a su Padre insistente.
mente, una y otra vez, que pasara de El el caliz de la pasién. (Pe-
ticion .que no es cierto fuese desoida [cf. Heb. 5,7], puesto qua
la pasién duré s6lo unas horas y Jesiis se sintié fortalecido para
llevar con heroica paciencia los mas terribles sufrimientos. Si
nuestra oracién no consigue a menudo librarnos de un dolor, sin
embargo siempre obtendrd que Dios nos lo disminuya o nos for-
talezca para sufrir, incluso con alegria, que es una gracia mayor).

Para determinar exactamente en qué ha de consistir nuestra
aceptacién del sufrimiento (y esto es importantisimo en la vida
cristiana), observemos que la gran tentacién en los momentos de
dolor es pensar que Dios no es bueno, o incluso que no existe.
que neo nos oye; tentacién capaz de matar toda la vida religiosa.
En el fondo es la misma tentacién con que en el desierto Satanas
prob6 a Cristo (quien también quiso darnos ejemplo de coémo
resistir las tentaciones): en Gltimo término, lo que le proponia el
demonio era que no aceptase el plan de Dios, que se saliese de
él, por desconfianza. (Que era mejor comer, lanzarse por el aire
para ser recibido como Mesias, pactar con Satanas para implan-
tar su reino. Y también a nosotros nos tienta: “Como leén rugiente
da vueltas a nuestro alrededor, buscando a quien devorar”: 1 Petr.
5,8. Aunque ahora son muchos los que apenas creen en el demo-.
nio, en el Evangelio Cristo lo toma bien en serio).

Por tanto, la aceptacién auténtica del sufrimiento es creer, a
pesar de todo, que DIOS ES BUENO, y que me lo manda para
mi bien. Y por ello avivar la esperanza en el premio que mere-
ce, y agradecérselo al Sefior. Atencién a lo dicho, porque esto es
heroico. El valor santificador del sufrimiento es encrme, si en él
se hace ese conjunto de actos tan dificiles: el acto de fe (creer
gue Dios es bueno), de esperanza (alegrarme, pues el dolor me
sirve de mucho) y de caridad (agradecerlo).

ACTUALIDAD DE LA DEVGCION
AL CORAZGN DE CRISTO

A) Ante la gravisima crisis del actual alejamiento de Dios,
raiz de todo mal, hay que vclver a la esencia de la religién.
insistir en nuestra relacién wertical con Dios, lo cual se logra
perfectamente mediante el trato intimo con El por la via mas
facil y que méas nos capta: el amor personal a Cristo como res-
puesta a la entrega de su Corazodn.

Ante la marea negra de los pecados de lujuria y ambicion,
por el ansia insaciable de placeres licitos o ilicitos, lo que mas
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puede contenernos para no ofenderle, para reparar -junto.a. El,
es contemplar su Corazén padeciendo pleno de amor y humillado

por nuestros pecados.

Ante nuestro propio orgullo y la soberbia de nuestro corazoén,
tan hinchado por las ideas modernas, nada mas oportuno que
aprender del Corazén de Cristo, en la oracién, su nlansedumbre
y humildad, para aceptar el Magisterio instituido por EL

Buena prueba de ser esta espiritualidad el mejor antidoto
contra la contaminacion heterodoxa, es la absoluta incompatibili-
dad entre ambas; ni los que permanecen leales al Corazén de
Jestis caen en herejias, ni los tocados de ellas admiten esta
devocién.

B) Segun el Vaticano II “late una aspiraciéon universal y
profunda: las personas y los grupos sociales estan sedientos de
una vida plena y de una vida libre, digna del hombre, poniendo
a su servicio las inmensas posibilidades que les ofrece el mundo
real”. Porque “la humanidad toma conciencia que puede y debe
no s6lo perfeccionar su dominio sobre las cosas creadas, sino que
le corresponde ademaés establecer un orden politico, econémico
y social que esté mas al servicio del hombre y permita a cada
grupo afirmar y cultivar su propia dignidad” (GS. 9).

Nuestras justas aspiraciones de elevaciéon y dignidad humana,
de ninguna manera las realizaremos mejor que incorporandonos
a Dios, a su amor, a la obra grandiosa de la corredencién con
Cristo, a su reino eterno, reino que es el Unico capaz de llenar
plenamente nuestras ansias de perfecciéon natural y sobrenatural
Pero la mejor wvia para esa incorporacién es su Corazoéon, con
todo lo que supone de correspondencia y de entrega segin su
especifica espiritualidad.

Dentro de ella, y mas que por cualquier otro medio, esta
vinculacién con el Sefior, superando egoismos y ambiciones, nos
dard luz y fuerza para ver en el préjimo a nuestro hermano,
ver en él al mismo Cristo, tratarle con todo respeto y si es
necesario perdonarle su enemistad o sacrificarnos por su promo-
cibn completa, humana y religiosa, en un amor universal que
abarque a todos los hombres.

Entonces si. Si logramos introducir en nuestra familia, en
nuestra comunidad, en nuestra nacién, en el mundo, la practica
auténtica de esta caridad cristiana, conseguiremos en todos los
niveles la paz social que la humanidad anhela, y que es funda-
mento de la felicidad temporal e incluso preparacién de la eterna.

Sera conveniente, y para nuestro apostolado muy 1util, no
olvidar que las revelaciones del Corazén de Jesiis a Santa Mar-
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garita, segin el mismo Cristo repite, estan dirigidas principal-
mente a procurar la conversién y salvacion de los pecadores,
pues el Sefior afirma que muchos se condenan. Pero también
se ha de insistir al mismo tiempo en el incomparable valor de
esta espiritualidad para subir a los mas altos grados de santidad,
como experimentalmente lo demuestran tantos misticos y santos
que da han practicado.

Y el que haya santos, si que es el remedio mas eficaz y la
realizacién plena de las aspiraciones humanas.

No confiemos en otros reformadores que los santos. Un santo
es el tinico capaz de hablar a los opresores con el fuego y el
amor necesarios para convertirlos. Un santo sabe aplicar a los
oprimidos el “opio” embriagador del ideal cristiano para trans.
formar su amargura en esperanza gozosa. Un santo convence con
su vida abnegada, arrastra con su ejemplo desprendido, consigue
con su oracion fervorosa la paz plena prometida a los discipulos.
Y la mejor fragua de santos es el Corazéon de Cristo, con su
amor, para prender el fuego que trajo a la tierra (Lec. 12,49),
con su verdad, para encender la luz que puso en el mundo (Mt.
5,14), con su bondad, para que aprendamos de El a pasar por
la vida haciendo el bien a todos (Hech. 10,38). Cristo, en esta
hora definitiva, necesita santos; nos invita: “Estoy a tu puerta v
llamo” (Apoc. 3,20). ;Estas dispuesto a abrir de par en par tus
puertas para que el amor de Cristo invada y transforme tu vida,
en la mas bella y grandiosa intimidad?

JOSE LUIS DE URRUTIA S.J.
Madrid
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LA EXPERIENCIA MISTICA *

Experiencia significa advertimiento; conocimiento adquiride
por la practica. Es la definicién del Diccionario R.A. La expe-
riencia es madre de la ciencia, dice el refranero, y tiene sus moti
vos. La experiencia supone reiteracion y un saber practico, por
amoldamiento o connaturalidad con las cosas, que proviene de
la propia reiteracién. Diremos que la reiteracién, el volver sobre
el mismo camino, origina la advertencia sobre minimos detalles,
que pasaria por alto una ensefianza del todo especulativa.

Nosotros tratamos de la Experiencia Mistica. La experiencia
mistica es también una advertencia singular; algo que suscita la
atenci6én, y conmueve la afectividad. Por eso no es conocimiento
especulativo, ni simple conocimiento sensible, sino que participa
de los dos. La experiencia mistica es advertencia de la presencia
de Dios en el alma, de la humanidad de Jesucristo, o de las cosas
divinas en general.

El adjetivo: mistica, afiadido a experiencia, complica las co-
sas. Experiencia significa un modo de ver claro; quien tiene ex-
periencia de un asunto, lo ve con claridad. La palabra: mistica
nos habla de algo oscuro y escondido; algo que es més no ver que
ver.

La experiencia mistica como advertencia, no es simplemente
el acto de creer, aunque se funda en la fe, y supone el acto de fe
teologal. Diremos que es una percepcién, pero no visual, no es por
la vista; la fe es por el oido (ex auditu). Por la fe, y creciendo la
fe en el alma, adquirimos certeza y firmeza, adhesiéon inquebran.
table en todo el contenido de la fe catélica. Es aqui, en el acto de
fe, donde se inserta ‘la experiencia mistica.

La experiencia mistica pertenece a la familia de la experien.
¢cia religiosa. Existen diversos grados de experiencia religiosa: el
fervor en la oracidn, el gusto por las cosas de Dios, es ya una
cierta experiencia. Hablamos de sensibilidad religiosa, sentimiento

* El presente articulo resume las conclusiones de un trabajo sobre la Expe-
riencia Mistica.
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religioso, que puede inspirarse en la fe viva, provocada sin duda
por gracias actuales que ayudan en la vida cristiana del hombre.
Pero esta experiencia religiosa no es aun experiencia mistica.

Existe en las personas realmente piadosas, dadas habitualmen-
te a la oracion, la lectura espiritual, cuidadosas de sus deberes,
que luchan contra sus defectos, un comienzo de experiencia mis-
tica o bien pre-mistica. Se puede pensar en cierta mocion del Es.
piritu Santo. La experiencia mistica no viene de golpe, sino por
grados. Los santos, como Tomas ide Kempis, Santa Teresa, Taule-
ro, etc., nos hablan de un combate espiritual. Quien no ha tenido
alguna experiencia de ello tiene la impresiéon de que hablan de
memoria. Quienes han tenido alguna experiencia espiritual, ya
pueden apreciar que aquello del combate espiritual obedece a las
exigencias mismas de la vocacidon cristiana.

La experiencia mistica se inserta asi en el contexto mas am-
plio de la experiencia religiosa en general, que tiene el cristiano
por las gracias actuales. La experiencia mistica es el punto mas
elevado, y tiene sus propios principios en los actos de virtud he-
roica, bajo la mocién del Espiritu Santificador.

Existe efectivamente, dijimos, una experiencia religiosa (fer-
vor, devocidn), que no es mistica; un cierto sentimiento religioso,
inspirado en la fe viva, dado por gracias actuales, que dirige la
vida cristiana del hombre; en cierto momento, quizas pueda ha-
blarse de una etapa pre-mistica, caracterizada por una mayor “sen.
sibilidad” frente al pecado, la imperfeccién, en personas que ya
aman y desean la unidn intima con Dios. Pero nuestro objetivo
es tratar de la experiencia mistica propiamente dicha. Como pun-
to de partida hemos debido elegir una base de indudable firmeza:
la experiencia de la presencia de la Santisima Trinidad en el al
ma, expuesta por Santa Teresa de Jests en la Séptima Morada
del Castillo Interior. Llegar a esto supone todo el itinerario que
la misma madre Teresa describe por los distintos compartimen-
tos del Castillo.

“El quiere —escribe otra mistica carmelita, Sor Isabel de la
Trinidad— que alli donde El estd estemos también nosotros; no
s6lo durante la eternidad, sino también en el tiempo” (1).

Las palabras de la carmelita de Dijon nos recuerdan la adver-
tencia de la madre Teresa: Mas habéis de entender que va mu.
cho de estar a estar. Dios habita por su gracia en el centro del
alma; pero nosotros andamos “a la ronda del Castillo”, por otras
partes. La unidn con Dios y la experiencia de las cosas divinas se

(1) Souvenirs. Carmel de Dijon, (Francia), 1937, p. 37.
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da cuando “estamos” con Dios, unidos a El, gozando de su presen-
cia con toda la inmediatez de que es capaz el ampr unitivo de
caridad, liberado de muchas solicitudes temporales.

La mistica experiencia que estudiamos aqui, tiene su princi.
pio en la misién de las divinas personas por la gracia, segiin he-
mos dicho. Sin esa mision, sin aquel envio por el Padre del Hijo
y del Espiritu Santo, no podria el hombre pretender gozar expe-
rimentalmente de una divina persona. Por parte del hombre es
menester un largo recorrido; pero el hombre nunca esti solo, sino
que recibe los auxilios de la gracia de Dios.

La experiencia mistica es la admiracién, el gozo,
la paz de la persona, fe y caridad (los frutos del Espi-
ritu Santo), como experiencia de la presencia de Dios,
vuelta en cierto modo sensible por las bienaventuran-
zas vinculadas a la contemplacion

De modo indirecto todas las bienaventuranzas, como actos per-
fectos de las virtudes, colaboran en la experiencia de Dios; aqui
nos referimos a las que intervienen de manera directa, como son
las correspondientes a los dones de entendimiento y sabiduria.
Hemos incluido la admiracién, como acto de la fe y del saber en
presencia del misterio.

Las bienaventuranzas son actos humanos; los actos mas eleva-
dos de las virtudes informadas por los dones del Espiritu Santo.
Considerando lo que esto significa, suponen la gracia operante del
Espiritu Santo, suponen el modo de obrar de un S. Domingo de
Guzman, de una S. Catalina, de un S. Martin de Porres, y de
otros héroes andnimos de la santidad. Bienaventuranzas vincula-
das a la contemplacién son actos de la fe y caridad informadas
por los dones de entendimiento y sabiduria; son actos contempla-
tivos en los misterios divinos, posibles por la unién y connatura-
lidad establecidas por el vinculo de la caridad, y de una caridad
fortalecida en su propia entidad por el desprendimiento de las
cosas del tiempo y del espacio.

Toda experiencia es por actos humanos; la experiencia misti-
ca, aun en el misterio de Dios, debe ser también por actos huma-
nos. Tales actos, de la més alta experiencia posible, son actos de
virtudes, tales como la fe y la caridad, purificadas en su modo
de obrar por los dones del Espiritu Santo.
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El hombre conoce por actos de inteligencia y amor; elicitos
de la fe y de la caridad alcanzan a Dios en su misterio; estos actos
humanos en el alma purificada son las bienaventuranzas.

La bienaventuranza —dice Santo Tomas— es el uiltimo fin de
la vida humana; por eso se traslada el nombre de bienaventuran-
za a los actos por los cuales aquella felicidad eterna se posee,
en cierto modo, ya por anticipado (2). Para concebir las bienaven-
turanzas, debemos violentar un tanto el lenguaje habitual. En-
tendemos vulgarmente por “bienaventuranza” un estado de placi-
dez, de gozo, de felicidad. La bienaventuranza en la Patria sera
realmente un estado semejante. Aqui, en la tierra, nos movemos
hacia aquel estado, mediante actos humanos, como acabamos de
decir: el hombre se aproxima a la bienaventuranza, moviéndose
de manera conveniente a ese fin:

“Al fin de la bienaventuranza se mueve uno y se acerca por
las obras de las virtudes, y sobre todo de los dones, si se trata de
la bienaventuranza eterna, para la cual no basta la razén sino
que ha de impulsar a ella el Espiritu Santo, para cuya obediencia
y seguimiento somos perfeccionados por los dones” (3).

Notemos que para movernos hacia la bienaventuranza eterna,
no basta la razén, o sea no basta la accién regulativa de la razoéon
y la operacién de las virtudes regulada por la razdn, sino que es
necesaria la mocién o instinto del Espiritu Santo, y la accién
de los dones, dando el modo conveniente (divino) al ejercicio
de las virtudes. Es la virtud heroica.

Tratase de llegar a la bienaventuranza de la Patria. Jesucristo
es el camino; el Espiritu Santo debe conducir por ese camino.
Santo Tomas asi lo entiende, y para la operacién conductora del
Espiritu Santo requiere la accién de los dones:

“Nadie puede recibir la hergncia de aquella tierra de los
bienaventurados si no es movido y llevado por el Espiritu San-
to” (4).

Al cristiano corresponde acoger, como un don divino, las
gracias actuales, que por lo comin preparan €l campo al instinto
del Espiritu Santo. El hombre debe prepararse por la meditacién
discursiva, por la practica de las virtudes, por el vencimiento de
si mismo, por todo lo que se conoce como vida ascética. La expe-
riencia mistica envuelve complexivamente todos estos actos que
denominamos: bienaventuranzas.

(2) I-Ilae,69,1.
(3) Ibid.
(4) Cf. I1Jae,68,2.
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A nosotros nos interesa el papel de las bienaventuranzas en
la vida contemplativa, que es donde se da la experiencia mistica.
Hay bienaventuranzas de la vida activa, que predisponen a la vida
contemplativa.

Santo Toméas considera en las bienaventuranzas: el mérito y
el premio. Son meritorios aquellos actos de la vida activa que
disponen a la contemplacion. El efecto de la vida activa, en cuanto
a las virtudes y dones con que uno se perfecciona en si mismo,
es la pureza de corazon (5). Para la contemplacion, los dones que
abren camino a la experiencia mistica son los dones de entendi-
miento y sabiduria y las bienaventuranzas respectivas: bienaven-
turados los limjpios e corazdn, porque ellos verdn a Dios, y
bienaventurados los pacificos porque ellos poseerdn la tierra.

Dice el P. Santiago Ramirez: “Concurrunt ergo ut principia
contemplationis: fides, quae formaliter dat attingentiam Primae
Veritatis secundum se, sed non visam seu absentem; caritas quae
dat formaliter unionem et praesentiam Veritatis Primae ut Bo-
nitas Prima; dona Spiritus Sancti intellectus et sapientiae quae
dant formaliter cognitionem experimentalem ex connaturalitate
ad Veritatem et Bonitatem Primam, et sic attingunt eam veluti
praesentem per gustum secundum illud “gustate et videte”, et
scientiae circa objectum secundarium” (6).

Las bienaventuranzas son ocho; es necesario distribuirlas para
mostrar el panorama donde tiene lugar la experiencia mistica.
Santo Tomas se encarga de ello:

Lo primero exigible en la perfeccion cristiana, en orden a
aquella unién con Dios intima y perfecta, hecha experimental y
mistica, es apartarse de la vida voluptuosa; prepararse para la
vida activa, que dispone para la contemplativa. “La felicidad de
la vida activa —dice Santo Toméas— dispone a la futura; y la
contemplativa, si es perfecta, constituye esencialmente la bienaven-

(5) Ilae,69,3.
~— (6) “Concurren como principios de la contemplacién: la fe, la cual for.
malmente llega a la Verdad Primera en si, pero como no vista o ausente;
la caridad, que da formalmente la unién y la presencia de la Verdad
Primera como Bondad Primera; los dones del Espiritu Santo de enten-
dimiento y sabidurfa que dan formalmente el conocimiento experimental
por connaturalidad con la Verdad y Bondad Primera, y asf la alcanzan
como presente por el gusto, segin aquello de “gustad y ved”, y el
don de ciencia sobre el objeto secundario”: Iacobus M. Ramirez O. P.,
De Donis Spiritus Sancti deque Vita Mystica, Madrid, 1974, p. 424,
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turanza futura; y si es imperfecta forma una cierta incoacién
de la misma” (7).

Los tres géneros de vida enumerados: voluptuosa, activa y
contemplativa, guardan diversa relacién con los actos que se deben
poner, sea en el campo de los placeres sensibles, sea en aquél de
la actividad humana, sea en el terreno de la contemplacion.

En el campo de los placeres sensibles, la vida voluptuosa,
en el lenguaje de Santo Tomés, es la barrera principal que hay
que sobrepasar para llegar a la unién mistica con Dios. El hombre
debe moderarse en sus exigencias y apetitos. Debe actuar mode-
rando por las virtudes los deseos de honores y riquezas, y aun
despreciandolos totalmente de un modo mas excelente por los
dones que hacen aflorar la humildad. En lo interior, las virtudes
que regulan las pasiones irascibles y concupiscibles, son llevadas
a un grado méximo por los dones correspondientes. En esta lucha
contra intentos y deseos mas o menos licitos o ilicitos, aparecen
(o deben aparecer) los actos de virtud auxiliada por los dones;
actos de pobreza de espiritu, por el mienosprecio de riquezas y
honores, “honras y dineros”, diria Santa Teresa, la mansedumbre,
“bienaventurados los mansos”, por el dominio de lo irascible,
bienaventurados los que lloran, dominio de lo concupiscible.

Tenemos asi un verdadero esquema de todo el ascetismo cris-
tiano, indispensable para la perfeccién de la caridad.

La vida activa consiste en las cosas que se dan al préjimo:
como debidas en justicia o como beneficio espontaneo. El hambre
y sed de justicia y la misericordia, son los actos-bienaventuran-
zas correspondientes. La contemplacion o mistica unién con Dios
se realiza por la fe y la caridad, auxiliadas por los dones de
entendimiento y sabiduria, y por los actos supremos, ver a Dios,
en la fe y en la paz de la mas elevada sabiduria.

Acabamos de distribuir las bienaventuranzas, a lo largo de
todos los principios operativos humanos. Pere notemos, para acla-
rar, que las bienaventuranzas sobre la vida voluptuosa suponen
va algo de mistica, de contemplacién. La lucha contra el pecado
supone un sentido especial de la fidelidad hacia Dios, asi como
del mismo pecado, de lo que separa de Dios, donde intervienen
indudablemente gracias contemplativas; los actos elicitos como
bienaventuranzas suponen las purificaciones del sentido y del
espiritu; son actos de caridad unitiva o consumada.

(7) IIlae,69,3.
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II

La experiencia mistica es fruto del ejercicio heroico
de las virtudes cristianas

Ejercicio heroico, en cuanto al modo. Efectivamente, es fruto
complexivo del ejercicio de las virtudes, auxiliadas por los dones
del Espiritu Santo; es efecto de aquel ejercicio.

Hagamos una comparacién. Asi como el arbol cuando es
adulto, en la plenitud de su vigor y lozania, da sus frutos, el
arbol de la vida espiritual, en el vigor y lozania de sus virtudes,
da también sus frutos.

“El nombre de fruto se transfiere de las cosas corporales a las
espirituales; en aquéllas se llama fruto lo que es producido por la
planta, cuando ha llegado a la perfeccidén, y contiene en si cierta
suavidad”. La analogia es de Santo Toméas (8). El ejercicio he-
roico del bien, natural y sobrenatural, nace de una virtud acriso-
lada, probada en el fuego del amor divino. Por eso es un fruto.
Y es fruto no solamente por proceder, y ser un acto de virtud
perfecta, sino por el mérito que el hombre obtiene como premio.
La idea de fruto consecutivo al ejercicio heroico de las virtudes,
envuelve la idea de fin Gltimo, gozoso y deleitable.

De las virtudes auxiliadas por los dones: “Si la operacién hu-
mana procede del hombre mediante su facultad racional, sera fru-
to de la razén. Mas si procede del hombre movido por una virtud
mas alta, que es la virtud del Espiritu Santo, entonces tal opera-
cién del hombre se llama fruto del Espiritu Santo, que es como
cierto germen divino en él, seglin dice S. Juan: Quien ha nacido de
Dios no peca, porque la simiente de Dios esta en él (I Jn.3,9)” (9).

La experiencia de gozo, de paz, de contemplacién, como expe-
riencia global del ejercicio heroico de las virtudes informadas por
los dones, puede considerarse, y es, una experiencia mistica; es el
gozo experimental de la contemplacién, de la posesién incoada del
premio de la bienaventuranza.

Todo ejercicio de virtudes produce —segiin hemos apuntado—
alguna connaturalidad gozosa con el objeto. Es una experiencia,
algo que se vuelve como sensible, pero no es experiencia mistica.
En nuestro caso, requiérese €l ejercicio de las virtudes: teologales,
intelectuales y morales en condiciones especialisimas de perfec-
cién. Primero, deben ser informadas por los dones del Espiritu

(8) IIlae,70,1.
(9) Ibid., final.
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Santo. Segundo, deben obedecer a la mocién operante del Espiri-
tu Santo, que conduce a la “tierra perfecta” (Ps. 142,10).

Al asimilar la experiencia mistica a los frutos del Espiritu San-
to, debemos tener en cuenta que todo lo que el hombre consigue
con su esfuerzo, es en cierto modo un fruto: “Para ser fruto bas.
ta que algo tenga la condicién de ultimo y deleitable; mas para
la razén de bienaventuranza se requiere ademaés que sea algo per-
fecto y excelente” (10). El hombre puede deleitarse con los fru-
tos de su esfuerzo; pero solamente los frutos del Espiritu Santo,
dados en el ejercicio de la virtud heroica o bienaventuranzas, son
los frutos asimilables a la experiencia mistica.

IIX

La experiencia mistica es efecto complexivo de los
actos de fe y caridad, llevados a su perfecciéon por los
dones de entendimiento y sabiduria

Tratase de una experiencia compleja; producto de las biena-
venturanzas, es decir de actos perfectos de la fe y caridad. Vamos
a intentar describir esta experiencia altisima, dada por la conna-
turalidad del acto de fe y caridad con su objeto divino, la posesion
de Dios uno y trino.

El fruto asignado al don de entendimiento es la fe, “es decir.
la certeza de la fe; como fruto Gltimo le corresponde el gozo, que
pertenece a la voluntad” (11).

No se trata de la virtud teologal de la fe, que sigue a la po-
tencia intelectiva, como habito suyo; tratase de una certeza espe-
cial de la fe (12). La fe en tal estado, ha dejado de ser un simple
asentimiento, para penetrar en Dios, digdmoslo asi, y adquirir un
estado contemplativo.

Primero tendremos la admiraciéon. “La admiracién es cierto
deseo de saber. Acontece en el hombre, o porque ve el efecto e
ignora la causa, o porque la causa de tal efecto excede las facul-
tades de conocer, o la capacidad intelectual del sujeto” (13). Asi
la admiracion comienza con la certeza de que hay algo por cono-
cer; eso despierta el apetito de saber, y el gozo por la esperanza
de llegar a aquel conocimiento.

(10) [LIIae,70,2.
(11) IIlae,8,a.8.
(12) Ibid. ad 2.
(13) I-IIae,32,8.
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La admiracién origina el gozo de la inteligencia, mejor dicho,
el gozo por la esperanza de saber: “Omnia admirabilia sunt delec-
tabilia” (14). Lo admirable es deleitable; no causa deleite por la
ignorancia de lo que no se ve, sino por el deseo de saber. “Tal co-
mo la entendemos ahora —dice un psicélogo— resulta del concur-
so de diversas tendencias; envuelve curiosidad, temor, humil
dad” (15).

Fendmeno especificamente intelectual, no es un simple placer
sensible; se mueve por resortes de la misma inteligencia movida
por el apetito intelectual. El apetito de saber se resuelve en ad-
miraciéon y gozo peculiar de la inteligencia. La inteligencia inter-
pela, con humildad y temor, el misterio aiin no inteligible; la no-
vedad que maravilla toca los resortes méas intimos de la afectivi-
dad. Admiracién viene del latin: ad-mirare (mirum=maravilloso);
es ir hacia lo maravilloso. Es una consecuencia de la fe viva y con-
templativa:

“La admiracién es una forma de temor producida en nosotros
por el conocimiento de algo que excede nuestro poder. Por lo tanto
es consecuencia de la contemplacién de una verdad sublime, pues
ya hemos dicho que la contemplacion termina en la voluntad” (16).

A la certidumbre de la fe y capacidad de saber de un alma pu-
rificada, se unira la esperanza viva del bien divino que se anhela;
el temor filial tomara las formas de la admiracién o de una reve-
rencia maravillada. La admiracién es acto perfecto, ya que Nues-
tro Sefior también se maravilld por la fe del centuriéon (cf. Mt.
8,10).

En cuanto especie del temor, la admiracién va unida a la es.
peranza, y fundada como ella en el saber:

“Como el conocimiento mueve al apetito representandole su
objeto, segin sean las-diversas formalidades (rationes) del obje-
to conocido, se siguen diversos movimientos en el apetito” (17).

Habra, pues, un tipo de admiracién que sigue al temor mun-
dano, otro que seguira al temor servil, y otro tipo de admiracién
que seguiri al temor filial. Este ultimo tipo de admiracién sera
el propio del acto contemplativo de la fe viva.

La admiracién es la aurora de la contemplacién; es blsque-
da de lo que atn no se ve, y que suscita €l movimiento de la inte-

(14) Ibid.

(15) George Dumas, Principios de Psicologia, 11, p. 453.
(16) 1I-11,180,3,ad 3.

(17) I-llae,40,2.
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ligencia: “La admiracién tiene por objeto una cosa nueva e insé-
lita” dice el Angélico Doctor :(18). La cosa nueva e insélita es la
gracia de Dios, los actos de las virtudes teologales que vienen
con la gracia, y que tienen por objeto a Dios mismo. La unién con
Dios por el vinculo de la caridad. La caridad, amor sobrenatural
de Dios, informando los habitos cognoscitivos, uniéndolos mas y
méas a Dios, intensifica el acto contemplativo, radicandolo en la
certeza, en la sabiduria, en la admiracién y gozo ante el misterio
que se verd en la otra vida.

Entramos por este camino, después de las purificaciones del
sentido y del espiritu, en la sabiduria de Dios, como dice S. Pablo.
y de modo especial en la primera carta a los Corintios (cf. 1,20-26).
Sabiduria secreta de Dios, delectacién, gozo, paz, completan la
descripcién que podemos hacer de la experiencia mistica.

Por una parte tenemos: la certidumbre de la fe, la admiracién
consecutiva al temor filial; adhesion, gusto y experiencia de la fe.
Por otra parte, la caridad como primer fruto: “en que se da espe-
cialmente el Espiritu Santo como en propia semejanza. Ya que El
es amor” (19).

Al amor de caridad siguen el gozo, y la perfeccién del gozo
que es la paz (20). El gozo también proviene de la certidumbre
de la fe, fruto del don de entendimiento .(21). No proviene dicha
certidumbre de ninguna visién de Dios que, por otra parte, qui-
taria el mérito de la fe. “Es una vision imperfecta, dice el Angé-
lico, por la cual si bien no vemos lo que es, vemos de El lo que
no es, y tanto mas conocemos a Dios en esta vida, cuanto mejor
entendemos que sobrepasa todo lo que el entendimiento compren-
de” (22). Es el acto de los que veran a Dios en la otra vida, y en
ésta ven o aprecian de Dios su trascendencia divina.

Con otfro lenguaje, la madre Teresa de Jests sefiala también
como nota caracteristica de aquel estado de unién con Dios la cer
tidumbre de la persona en lo que ve o entiende, Dice en la Sexta
Morada:

“Diréis que, si no se ve, que como se entiende que es Cristo
o cuando s santo, o su madre gloriosisima. Eso no sabra el alma
decir ni puede entender cémo lo entiende, sino que lo sabe con
una grandisima certidumbre” (23).

(18) 1I11,15,8.

(19) I-lae,70,3.

(20) Cf.-Ilae,70,3; II-Ilae,45,6, ad 1.
(21) II-Ilaes8,8.

(22) I-lae8,7.

(23) M.VI, c.8.
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En el simple acto de fe, ya tenemos el doble aspecto de certi.
dumbre y oscuridad que le es caracteristico; tanto uno como otro,
certidumbre y oscuridad, crecen en la fe informada por los do.
nes, explicitindose cada vez maéas. Las verdades de fe, sobre las
cuales versa el conocimiento mistico y teoldgico, no son algo que se
ve por el entendimiento; la fe es “de non visis”, de lo que no se ve
(24), como el conocimiento histérico también es de lo que no se
ve; pero el creyente (y en otro nivel el historiador) sabe que esas
verdades deben ser creidas (25). La luz de la fe hace ver que
aquellas verdades tales como la Trinidad, la Encarnacién del Ver-
bo, la gracia, etc., deben ser creidas por el testimonio divino. El
acto de la fe es iluminado por el don de entendimiento, para dar
a la fe “acuta perspectio divinorum”, aguda penetracién de las
realidades divinas (26). Es en esta penetracién, por connaturali-
dad con el misterio, donde crece en el acto contemplativo la cer-
tidumbre de la fe, la admiracion, el sosiego, la paz.

La experiencia mistica se completa con la rectitud del juicio,
obra de la sabiduria, y la paz, que es su fruto.

No es rectitud del juicio por uso perfecto de la razén sino
por connaturalidad con la cosa juzgada. El juicio recto puede per-
tenecer a la sabiduria-virtud; pero, como afirma Santo Tomas,
poseerlo por connaturalidad con las cosas divinas en vista, perte-
nece al don de sabiduria. A la sabiduria pertenece ordenar, y el
orden debido engendra la paz (27).

La sabiduria, dice Juan de Santo TomaAas, es eminentemente
contemplativa... Por la transformacién y unién del alma con Dios,
y por la experiencia de las realidades divinas, el alma es condu.
cida por el Espiritu del Sefior de claridad en claridad, hasta la
contemplacién de su misma gloria (28). La caridad divina, amor
de Dios efectivo, fuerte y desprendido de las cosas humanas, arrai-
gada en la voluntad del hombre, llega hasta insertarse en ella de
tal manera que la transforma; envuelve y penetra como por os-
mosis el acto contemplativo, hasta ver de otra manera la doctrina
de Cristo, la Iglesia, la gracia de Dios, los misterios de salvacién.
Es la ciencia de los santos, porque sélo se da en quien vive la
gracia de Dios, la pide con insistencia y purifica el alma de sus
pecados.

(24) II-Ilae14.

(25) Ibid. ad 2.

(26) 1I-Ilae,49,2, ad 2.

(27) CfIl-Ilae45.6.

(28) Texto trad. ppor I. Menéndez Reigada en Los Dones y la Perfeccion
Cristiana, p. 499.
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v
La connaturalidad

Es propio de la fe la certidumbre; en esto se distingue de la
opinién. La opinién es con temor de errar; la fe, tanto la natural
como la teologal, tiene certeza en lo que cree, en el objeto de su
asentimiento.

En la fe teologal, auxiliada por los dones de entendimiento
y sabiduria, la connaturalidad afectiva abre nuevas perspectivas
en la materia de la fe. La connaturalidad no es una posesién de
la verdad divina en la linea de la visién; es como una nueva ad-
vertencia, en la mistica noche de la fe, de le verdad poseida, oida
y gustada como palabra de Dios y verdad de Dios.

Existen grados diversos en esta misma linea de la afectividad,
con respecto a los contenidos de la fe. Una es la connaturalidad
que, al movilizar el acto de fe, puede dar la gracia cooperante, y
otra la connaturalidad que puede darnos la gracia operante. En
la gracia cooperante la accién de la fe, de la caridad, depende de
la razon, del propio libre albedrio; la iniciativa es personal, pero
la caridad hace su aporte de amor sobrenatural, aunque ese afec-
to estd como dosificado por la medida de la razén y una caridad
no depurada. Hay un grado de afectividad verdadero, pero seria
exagerado hablar de connaturalidad.

En la mocién de la gracia operante o instinto del Espiritu
Santo, cambian las cosas; la iniciativa pertenece al Espiritu de
Dios; el afecto, el amor no estd dosificado por el modo humana
de obrar. La gracia operante otorga al sujeto un nuevo nivel ope-
rativo; es mayor la fuerza de la gracia, mayor la caridad, mayor
la firmeza de adhesi6n de la fe, mayor la admiracién, la adver.
tencia, el gozo, la paz, la plenitud y reverencia en el misterio de
Dios, la noticia secreta recibida en el amor.

“Compassio et connaturalitas ad res divinas” (29), significa
la invasién del amor de caridad en el ambito de la fe y de los
hébitos intelectivos del hombre. La persona quiere ver a Dios; los
hébitos cognoscitivos quieren ver, conocer; este deseo, encendida
por la caridad, embiste en la fe y mueve la esperanza. La fe sabe
que el camino de la visién pasa por la puerta estrecha del asenti-
miento oscuro, la oblacidén de todo el hombre en el altar de Dios.

ALBERTO GARCIA VIEYRA O. P.

—_———

(29) II-ae,45,2.
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PERFILES SACERDOTALES

LAS DOS BANDERAS

Platica del Cura Brochero

Cimplese este afio el Centenario de la fundacién de la
Casa de Ejercicios por obra de! P. José Gabriel Brochero en
la ex Villa del Tramsito, hoy Villa Cura Brochero. Aun cuan-
do, gracias & la colaboracién de Efrain U. Bischoff, ya he-
mos dedicado una semblanza al P. Brochero (cf. MIKAEL 6),
nos parece conveniente aludir de manera especial a este glo-
rioso '‘Centenario.

La personalidad espiritual de Brochero estd intimamente
ligada a la obra de los Ejercicios. Fue precisamente a la luz
de una tanda de Ejercicios donde se resolvié a entrar en el
Seminario. Desde entonces se convirtié en un admirador sin
limites del método igmaciano y, ya sacerdote, pensé que el
mejor modo de evangelizar el dificil medio serrano al que
habia sido destinado no seria otro que los Ejercicios. Y asi
lo vemos recorriendo todos los rincones de su extenso curato,
con sus 500 leguas de serranias indémitas y casi desiertas, en
busca de candidatos a los que conduciria hasta la ciudad de
Cérdoba para pasar alli 8 dias de retiro en la Casa de Ejer-
cicios de esa localidad. Es facil decirlo. Pero no lo es tanto
imaginar esas caravanas de hombres o mujeres que dejaban
sus hogares y ocupaciones, presididas por el Santo Cura en
su mula malacara, atravesando, en pleno invierno a veces, la
agreste Pampa de Achala, por caminos de herradura.

iSin embargo era pedir demasiado para no pocos de sus
pobres fieles. Entonces Brochero, ese hombre quemado por
el fuego del amor divino, sofié6 una solucién mejor: hacer en
su misma Parroquia una Casa de Ejercicios. Y puso manos
al Ja obra. Enorme fue su gozo cuando se abrieron los cimien-
tos de esa Casa; él mismo quiso poner la primera piedra, y
previendo la oposicién del infierno contra aquel edificio del
que esperaba tanto fruto, la arrojé con brio, exclamando:
“;Te fregaste, diablo!”. “Los que habitaban en el Trinsito
—cuenta— desde 7 afios arriba. me llevaban ladrillos y cal
quemada al pie: de la obra, en el hombro y en la cabeza; como
lo hacian también las damas y sefioritas, que me traian la
cal cruda de una legua de distancia...; y de diversos puntos
me conducian los postes a remolque, a cincha de mula, vinien-
do muchas de estas vigas, hasta de veinte leguas”. Resulté
una construccién sencilla y sélida: dos patios rodeados de
habitaciones, entre ambos una espaciosa capilla, y un largo
comedor. Con razdém dice Gustavo Martinez Zuviria: “Algin
dia se ha de escribir la historia de la ‘Casa de Ejercicios, ¥
no serd ¢l capitulo menos esplendoroso de nuestra historia
religiosa, y contendri episodios que pareceran copiados de
relatos medievales, ¥ paginas que se dirfa arrancadas de la
Leyenda Dorada, y personajes que creeriamos imaginarios, si
no estuviéramos tocando la persona misma de su principal
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protagonista”. La Casa qued6 inaugurada en 1877 y Brochero
tuvo que dividir a los ejercitantes en cinco tandas, pues pasa-
ron de 3.000. Al afio siguiente fueron ocho tandas, con mas
de 4.000, Cuenta el P. Horacio Ferreyra que, siendo él semi-
narista, le manifestd Brochero su peculiar y pastoral amor
por los Ejercicios: “Si quieres tener fe y piedad en tu parro-
quia —le aconsejaba— levanta una Casa de Ejercicios”.

Dentro del conjunto de meditaciones y contemplaciones
que tejen la trama de los Ejercicios, Brochero no ocultaba
su predileccién por la meditacion de las Dos Banderas. Fue
precisamente al hacer por vez primera esa meditacién cuando
comprendié que el Sefior lo. llamaba -al sacerdocio. Tal carifio
le cobré6 desde entonces que, a pesar de que ‘habitualmente
invitaba a sacerdotes de afuera para dar Ejercicios en la Ca-
sa, con frecuencia se reservaba él mismo la predicacién de
dicha meditacién.

Presentamos aci la copia fiel de la meditacién de las
Dos Banderas, en forma de -platica, tal como la daba el P.
Brochero, fervorosamente escrita de su jpufio y letra, y que
sabia de memoria. La tomamos de un folleto apenas conoci-
do, editado por el P. Antonio Aznar 8.J. Con su publicacién,
que nos permite conocer una nueva faceta del perfil sacerdo-
tal del P. Brochero, creemos rendir el mejor y mas calido
homenaje a este ApOstol de nuestra tierra en el Centenario
de su obra mas querida: la ‘Casa de Ejercicios.

P. ALFREDC SAENZ S. J.

Tema: ‘“Qui non est mecum contra me est”

Exordio

Cuando el joven Tobfas estaba para hacer el viaje a fla ciudad de
Rages, se le presenté el Arcdngel San Rafael en persona de joven y
se le ofrecié para compafiero y conductor; pero si a Tobfas se le hu-
biesen presentado dos j6venes y bajo el aspecto del primero se hu-
biese ocultado el Arcédngel, y bajo el aspecto del segundo se hubiese
ocultado Lucifer; si Tobias volviendo las espaldas al Arcéngel hubiese
elegido a Lucifer, ¢no se hubiese precipitado por si mismo en el mayor
infortunio que puede Imaginarse? Mis amados, todos nosotros esta-
mos actualmente de viaje para la Eternidad: todas las horas damos un
paso més hacia la eternidad. El camino es.desconocido: estd Heno de
peligros y asechanzas. Dos guias, dos conductores se nos ofrecen. ..
Jesucristo y Lucifer... Jesds Hijo unigénito del Padre... Jesds san-
tidad por esencia. JesUs que nos ama en exiremo. Jesés que no busr
ca sino nuestra felicidad. Oh y qué segura es esta gufa. La segunda
es Lucifer. Lucifer, el mayor enemigo de Dios, Lucifer espiritu con-
denado, Lucifer que nos aborrece en extremo, Lucifer que no busca
ofra cosa que nuestra eterna condenacién. ¢Cudl de los dos queréis
seguir, mis amados? Y qué ghabréis perdido el juicio, para abandonar
al conductor del Cielo, por seguir al' conductor que lleva al infierno?
iAh! No hagéis tal cosa, mis.amados. Por el contrario seguid a Jesucristo
hasta {a muerte, y alistaos bajo de su bandera, por él el camino que
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conduce con seguridad al Padre; la verdad que descubre todos {os enga-
fios y asechanzas de Lucifer, y la vida donde se encuenira la bienaven-
furanza eterna.

A este fin voy a explicar en esta noche la consideracién que S.
Ignacio 1lamé de las banderas: la que alentard més y més nuestro co-
razén, y le dard maés brios, para seguir muy de cerca a Jesucristo: por-
que siendo verdad que El nos convida a empresas verdaderamente difi-
ciles y arduas, quizd nuestro corazén tendria menos &nimo para seguir-
le, si no se hallase reforzado por la eficacia de un [lamamiento incon-
trastable: esto obra poderosa y suavemente la consideracién de las ban-
deras, que ha producido ya tantas esclarecidas religiones, y ha formado
tantos hombres y tantas mujeres eminentes en santidad; porque esta

Py EH

’r g

s & O PP Ee O DR Etrsanth s RO By T T 0 €

& S e af Fo & Pews Fterens 1880z Pa

Focedenre

Del original escrito personalmente por el propio P. Brochero.

- 113 —



consideracién hace elegir estado de vida al que no lo tiene; y hace re-
formar lo malo del estado que ya se ha tomado. Punto, sobre todos, im-

portantisimo.

Pero yo quiero recitaros textualmente las palabras del santo, y son:
“El primer punto es imaginar, asi como si se asentase el caudillo de
todos los enemigos en aquel gran campo de Babilonia, como en una
cédtedra de fuego y humo, en figura horrible y espantosa.

El 2°, considerar cémo hace llamamiento de innumerables demonios,
y ¢dmo los esparce a los unos en tal ciudad, y a los ofros en ofra, y
as{ por todo el mundo, no dejando provincias, lugares, estados ni per-
sonas algunas en particular.

El 3° considerar el sermén que les hace, cémo los amonesia
para echar redes y cadenas; que primero hayan de tentar de codicia
de riquezas (como suele in pluribus), para que més fécilmente vengan
a vano honor del mundo, y después a crecida soberbia y de estos fres
escalones induce a todos fos vicios.

Asi por el contrario, se ha de imaginar del sumo verdadero capi-
tén, que es Cristo Nuestro Sefior.

El primer punto es considerar, cémo Cristo Nuestro Sefior se pone
en un gran campo de aquella regién de Jerusalem, en lugar humilde,
hermoso y gracioso.

El segundo, cémo el Sefor de todo el mundo escoge tantas perso-
nas, apostoles, discipulos. .. y los envia por' todo el mundo, esparciendo
su sagrada doctrina por todos los estados y condiciones de personas.

El tercero, considerar el sermén que Cristo Nuestro Sefior hace a
todos sus siervos y amigos que envia a tal jornada, encomendéndoles
gue a todos quieran ayudar en traerlos, primero a suma pobreza espi-
ritual, y si su Divina Majestad fuese servido y los quisiese elegir, no me-
nos a la pobreza actual; el segundo a deseo de oprobios y menospre-
cios, porque de estas dos cosas se sigue la humildad; de manera que
sean fres escalones: el primero pobreza conira riqueza; el 2° oprobio
n menosprecio conira el honor mundano; el 32 humildad contra sober-
bia, y de estos tres escalones infroduzcan a todas las virtudes™.

Ya véis, pues, que en esta meditacién, en esta plética, de S. Igna-
cio se miran en campafia dos capitanes, de la una parte Jesucristo Nues-
tro Sefior, y de la ofra Lucifer: cada uno en contraposicién del otro, 1la-
ma soldados y pregona con qué sueldo y con qué fin se ha de militar,
y pelear bajo de su bandera; cada uno ofrece sus bienes: el uno pre-
sentes, es verdad, pero mezquinos vy breves: el ofro alao leianos. como
venideros, pero ciertos, cuanto lo es el mismo Dios, pues son eternos.
Ahora vosotros, mis amados, antes de extender la mano a tomar los
unos o los otros bienes, y antes de entrar el pie en la cadena de Luz-
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bel, o poner el cuello en el yugo de Jesucristo: mirad bien tales bienes,
y comparad los unos con los ofros. .. Oh Sefior mio Jesucristo y capi-
tdn general de los buenos, dadme a conocer los enganos del mal cau-
dillo; y dadme también la fortaleza suficiente para librarme de ellos;
dadme, hazme practicar 1a santa vida que ensefias con tu ejemplo; pues
con este solo fin te ofrezco el corfo sacrificio que hago al oir tu pala-
bra. Espero que me concedéis estas gracias por la- intercesion de Marfa
a quien saludo con las palabras del Angel: Ave.

Qui non est mecum, contra me est

Mis amados, no se puede seguir a Jesucristo ni vivir segin su
espiritu, y mucho menos. practicar sus virtudes, sin enconirar muchi-
simas dificultades y contrariedades; por cuya razén os pongo en esta
noche por ejemplar a Jesls, para que no rehuséis por Dios, lo que
Dios ha padecido por nosotros; y para que forméis en esta noche, una
resolucién eficaz de seguir muy de cerca y vivir conforme a su es-
pfritu, os' voy a pincelar en su campafia a los dos capitanes, Jesucristo
y Lucifer, que ambos quieren llevarnos a su bandera. Poned pues,
por un momento delante los ojos de vuestra consideracién a Lucifer,
principe de las tinieblas, y firano del mundo que, en medio de Ba-
bilonia, estd sentado sobre un trono de fuego y humo, alrededor un
cortejo terrible de demonios, conjurados a hacer dafio al género hut-
mano, y a destruir el reino de Jesucristo. Mirad lo horrible de su sem-
blante: su frente altiva y llena de soberbia; sus ojos fieros y encenr
didos; su boca sangrienta y arrabiada, que no respira sino amenazas
y estrago, como lo pinta Job: de su boca, dice, salen Hamaradas de
fuego, como hornillos de quemar fladrillos; de sus narices sale un
humo como de olla hirviendo; su aliento es tan abrasador, que hace
arder hasta las piedras.

En estado y circunstancias levanta y tremolea su bandera, en la
que van pintadas figuras feas, placeres abominables, odios, homici-
dios; honores y riquezas que se desvanecen como el humo. Convida con
un tono de voz formidable, pero lisonjero a los miseros mortales, para
que le sigan. Venite et fruamur bonis. Venid conmigo a gozar los
bienes que os ofrezco; daos a los pasatiempos mientras os permite
la juventud; coronaos de rosas antes que se marchiten; nullum pratum
sit, quod non pertranseat luxuria nostra; no haya flor de deleite que
no se corte por vuestras manos; dad rienda suelta al' apetito, ya que
sois de naturaleza deleznable. Poneos en grande estimacién del mun-
do, porque los honores y dignidades son los verdaderos bienes del
hombre; poned todo vuestro cuidado e industria en adquirir y amon-
tonar riquezas que son el Unico medio para haceros grande sobre la
tierra, y para comprar los placeres que regalan los sentidos; yo no
pongo otras leyes a mis soldados que los dictdmenes de su concupis-
cencia, y el vivir a su gusto.

Esta y peores méximas derechamente contrarias a los preceptos
de Cristo, propone Lucifer, para arruinar al mundo; y a esto le esti-
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mula primero el odio implacable contra Dios, cuya justicia vengadora
experimenta, y quisiera, a pesar suyo, privarle del servicio y obse-
quio de sus criaturas; y en segundo lugar, le estimula la ambicién de
su soberbio espiritu, a fin de que los hombres antes sirvan a él, crue-
lisimo tirano, que al Creador, su legitimo Rey; y en tercer lugar, le
punza la rabiosa envidia, porque los hombres no lleguen a gozar la
felicidad del cielo, de que él cayd con eterna ruina.

Pero no se contenta Lucifer con llamar y convidar quienes le
sigan bajo de su bandera, sino que envia innumerables legiones de
demonios para que traigan genfte a su partido: id, pues, les dice, fie-
les ministros mios, id a alistar soldados bajo mis estandartes. ;No véis
como el Crucificado dilata cada dia més su reino, y por medio de unos
vilisimos pescadores nos roba el dominio que teniamos sobre la
tierra? jHemos de sufrir que se enarbole el estandarte de la cruz er
todos aquellos lugares donde se veneraban nuestras insignias y armas?
&Y hemos de sufrir que los hombres, hechos de barro, suban a ocu-
par en el cielo aquellas sillas, de donde nosotros, espiritus nobilisimos,
fuimos arrojados? Id, pues, oponeos a sus designios, apartadlos de las
empresas de virtud; donde no valga la fuerza, valga el engafio; en-
cended la ansia de las riquezas, que son lazos muy poderosos para
traer los menos advertidos a nuestro bando; acalorad el ardor del
apetito, que es una espuela, un estimulo el més eficaz para los det
leites sensuales; ponedles por delante honores, aplausos y dignidades,
que son sebos muy agradables para pescar corazones humanos; en
una parte, colgad figuras deshonestas y pinturas obscenas; en otra,
esparcid odios mortales, pregonad convites regalados a la gula; poned
ocasiones de amores torpes; no haya honestidad segura de vuestros
asaltos ni virtud libre de vuestros engafios. En suma, aquel serd mas
valiente soldado mio, que volviere con més copioso botin de almas
rendidas.

A tal exhortacién de Luzbel iqué malignos brillos no conciben
los demonios? sCon qué rabja no se aprontan a sus malvadas em-
presas con aquellas tres armas que apunté San Juan: Concupiscentia
carnis, concupiscentia oculorum, et superbia vitae: los apetitos de la
carne, que son fa gula y la lujuria, la concupiscencia de los ojos, que
son la codicia de riquezas, y la soberbia de la vida, que es la ambi
cion de honras? A esto atienden ya con instancies violentas como
leones, que bramando dan vuelta buscando a quién devorar, y con en-
gafios ocultos se infroducen, como &spides lisonjeros, para envenenar
hasta o més recdndito. Lo cierto es que S. Anfonio vio al mundo por
todas partes de lo alto a bajo sembrado de lazos, y lleno de demonios
engafosos cazadores de las almas. Y S. Agustin nos avisa sobre aquel
lugar de la sabidurfa: in medio laqueorum ambulas; que el demonio
por todas partes nos tiene escondidos lazos a nuesiros pies; lazos en
las riquezas, lazos en los placeres, lazos en llas conversaciones, lazos
en los convites. §Quién podré escaparse sin quedar preso en ellos?
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Pero el principal cuidado 1o ponen en ooulta.r todo el mal bajc
las apariencias del bien, esconder el anzuelo "rralc!or en el sebo de
los placeres, y hacen creer que los soldados seran bien servidos, y con
esto pagan los trabajos de los que militan a su sueldo. iOh y cuéntos
cristianos engafiados por sus falsas promesas, corren a gran prisa a
alistarse en sus estandartes! jCudntos halagados y atraidos por sus
falsos y lisonjeros sueldos van a estrellarse en los escollos de la
iniquidad y del pecado! jOh, y quién tuviese un poquito de celo por
la gloria de Dios, y una gota de deseo por la salud de las almas!
iCémo llorarfa las ruinas y los errores de tantos j6venes inocentes vy
de tantas doncellas puras, que en la flor de sus afios, engafiados por
tales promesas han vuelto las espaldas a Jesucristo, por seguir a los
traidores demonios! Dederunt dilectam animam suamy in manu inimi-
corum ejus. No os dejéis, mis amados, tan de prisa y tan a ojos cerra-
dos, arrastrar por los halagos de Lucifer, sin conocer cuéles son los
premios y sueldos que os deciden seguir su bandera. ..

Pero volvamios a la bandera de Jesucristo para considerar, como
en la de Lucifer, sus leyes, sus trabajos y fatigas, sus sueldos y sus
premios. Miremos ahora de la otra parte a Jests, Salvador del mundo,
cue en un sitio humilde, junto al tfemplo de Jerusalem, estd sentado,
y que con un modo suavisimo llama y convida a que le sigan. Mirad
cudn amable es su semblante, sobre todas las bellezas del mundo
speciosus forma prae filiis hominum. .. En su frente reside la majes-
tad, pero humilde; en sus ojos reina alegria, pero modesta; de sus
labios destila 1a dulzura, pero que no empalaga; de sus manos salen
las gracias, pero sin interés; en suma, él es todo desiderable.

Corénanle al rededor sus queridos discipulos pendientes de su
boca a oir y recibir palabras de vida eterna; verba vitae aeternae. Tie-
ne enarbolado el estandarte de la cruz, in quo est salus vita et re-
surrectio nostra. Convida con su modo suavisimo, con palabras dul-
cisimas a seguirle y ponerse bajo su bandera. Venite ad me omnes. ..
Venid a mi, dice, todos los que estais fatigados, y agravados, que yo
os daré aliento, descanso y refaccién. Tomad mi yugo y aprended de

mi que soy manso y humilde de corazén; porque mi yugo es suave y
mi peso ligero.

Es verdad, mis amados, que nos muesira el estandarte de la cruz,
bajo el cual debemos militar; pero juntamente nos avisa que en la
cruz estd nuestra salud y nuestra vida; que en la cruz estd ladefensa
de nuestros enemigos, Y la gracia de las consolaciones celestiales;
que en la cruz se halla la fortaleza del corazén, el gozo del espiritu,
laperfeccién de las virtudes y la esperanza de la bienaventuranza eterna.

Es verdad que Jesucristo impone a sus soldados leyes al parecer
muy duras: abneget semetipsum, tollat crucem suam et sequatur mpg;
porque el negarse a si mismo importa una renuncia completa de todos
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los placeres del sentido, un abandono de fas riquezas superfluas,
y un desprecio de los vanos honores; pero el tomar la cruz, es una
preparacién del &nimo, para tolerar las cosas conirarias al genio de la
naturaleza; tales son, la penitencia, la mortificacién del cuerpo, la po-
breza de espiritu y la humildad de corazén; cosas todas que se oponen
directamente a los fres genios de apetitos que sugiere Lucifer.

También es verdad cierta que si Jesucristo nos exige cosas difi-
cultosas nos concede juntamente gracias extraordinarias para que las
hagamos con facilidad y suavidad, como advirtié San Ledn: que da
alos que lo siguen tal abundancia de ayudas y socorros divinos, que
no sélo se hacen faciles, sino agradables y deleitables los ejercicios
de las virtudes. Convida el Salvador al desprecio de las riquezas y
amor a la pobreza; pero al mismo tiempo reparte tal gracia para
sufrir la falta de los bienes humanos, que San Luis, rey de Népoles,
después de hecho pobre religioso franciscano, solia decir: que le era
mucho més sabroso un mendrugo de pan, recogido de limosna, que
las delicias de la mesa real, que habfa despreciado. Exhorta a la pureza
y casfidad; pero conforta la flaqueza de la carne con socorros tan
eficaces, que San Agustin, después de haber experimentado tantos
deleites carnales, sentia mayor gusto en vivir privado de ellos, que
cuando solfaba las riendas al apetito. Persuade a huir las honras y
tener afecto a la humildad; pero alienta los corazones débiles con tanta
eficacia, que Santa Isabel, reina de Hungria, tenia por mayor gloria
ser ulirajada, que cuando antes era honrada y venerada en el trono.
Quiere el divino capitdn que todos, con sudores y trabajos apostoli-
cos, llevemos almas a su bandera: Omnes Christo lucrifacere; pero
endulza de tal ‘modo esos trabajos y fatigas, que San Francisco Javier
en lo mas penoso del dificil apostolado se vio obligado a exclamar:
Basta, Sefior, satis, satis, Domine. No mas gusto, mi Dios, que mi co-
razén no es capaz de tantas delicias del cielo. Si, mis amados, las mor-
tificaciones, las penurias y las deshonras, que tal vez se padecen por
seguir la bandera de Jesucristo, son recompensadas con tanfos re-
galos del espiritu, que siempre corren a las parejas los trabajos y los
consuelos de los soldados, que bien pueden decir con el real profeta:
Secundum multitudinem dolorum, in corde meo, consolationes tuae
laetificaverunt animam meam. El apdstol S. Pablo no se contenta con
decir que- corresponde -una consolacién igual al peso deliristeza que se
padece por Dios, sino protesta ser cien veces mayor la avenida de
gozo que la gota de aflixién., Superabundabo gaudio in omni tribulat
tione mea.

Pero supongamos que el divino capitdén no quiera favorecer con
gracias extraordinarias a sus soldados, ni les quiera endulzar la amar-
gura de su ley con el mané de sus celestiales dulzuras; finjamos. que
dice a sus soldados. Non veni pacem friittere sed gladium. Guerra os
intimo, guerra os intimo contra el mundo y conira vosotros mismos. En
esta vida, por amor mfo, os habéis de privar de esos bienes y deleites
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tan agradables, tan buscados, tan apetecidos, para enfrar en una mili-
cia trabajosa, dificil, molesta, sin alivio, sin consuelo alguno. Plorabitis
et flebitis vos, mundus autem gaudebit; yo, soldados mios, os convido
a ldgrimas, & dolores, a padecer; cuando el mundo al contrario os llama
a sus festines y diversiones. Vosotros habéis de gemir bajo el peso de
la cruz; mientras que el mundo os dard a gozar todo el campo de sus
placeres; pero notad bien el trueque que al fin ha de suceder, porque
tristitia vesira vertetur in gaudium, vuestro breve padecer pronto se
convertird en un eterno gozar; a la breve batalla se seguird un eternc
triunfo: Estote fortes in bello et accipietis regnum aeternum: Pelead
valerosamente que os espera un reino eterno. Cuando al contrario gau-
dium mundi vertetur in tristitiam: todas aquellas transitorias alegrias del
mundo, se convertirdn en eternos llantos. Los gustos de una vida car
duca muy pronto serdn castigados con penas atrocisimas de una muerte
sempiterna e inmortal. Si el Redentor asi afligiese a sus soldados en
este mundo por premiarlos después en el otro; con todo eso jno de-
beriamios entrar gustosos en su partido, y alistarnos en sus banderas?
La felicidad de un término bienaventurado y sin fin, ino debiera ser
bastante poderosa para facilitar cualquier aspero camino? ¢Cémo po-
dremos, sin pelear y sin padecer, pretender aquel cielo, que costé a
las virgenes tantas' mortificaciones, a los confesores tantas penitencias,
y a los mértires tanta sangre? §Acaso no es verdad lo aue dijo el apés-
tal S. Pablo: que no equivalen, ni igualan las penas y aflicciones de esta
vida, a la grandeza de la gloria que esperamos? Non sunt condignae
passiones hujus temporis ad futuram gloriam, quae revelabitur in nobis!

Pero no se porta asi con sus soldados el capitén del cielo. Es ver-
dad que les tiene preparado un gran premio en 1a ofra vida, para des-
pués de la victoria; pero aun en la vida presente, que es tiempo de ba
talla, reparte a sus soldados gran donativo de sus gracias, y les anticipe
copiosos sueldos de dulcisimos confortativos, para que las pocas mor-
tificaciones del cuerpo se les conviertan en sumos gozos dzl espiritu.
Usa el Salvador con sus secuaces, lo que Dios usé con el pueblo de
Israel, a quien le habia prometido una tierra tan feliz y tan fértil que
manase leche y miel, y abundase en todo género de delicias; pero con
todo eso, aun en el desierto, cuando caminaban por aquellas sendas
dsperas y molestas, les proveyé de un pan del cielo, tan abundante,
como gustoso: Pluit illis manna ad manducandum, panem coeli dedit
eis. Labré para ellos un mané que encerraba en si fodas las suavidades
y sabores, sirviendo no sélo a la necesidad del sustento, sino también
a las delicias del paladar. No de ofra suerte se porta nuestro capitén,
si bien es cierto que tiene preparado a sus siervos en el paraiso, aquel
torrente de delicias celestiales; pero aun en el destierro de esta vida,
les reparte con abundancia sus dulzuras, para mantener los brios, aun
en medio del irabajo, aun en medio de la batalla, aun en medio de
la fatiga. Pero lo doloroso es que con fodo no consigue el Salvador
traer a la mayor parte de flos cristianos a sus banderas. Estiman més
militar al infeliz sueldo de Lucifer por la miseria de algunos bienes su-
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yos, amargos y perecederos, que al sueldo de Cristo por la abundancia
de sus bienes purisimos, alegrisimos y eternos. Antes quieren ser escla-
vos de fiero firano, que por una vida llena de mjl miserias los lleva a
una muerfe eterna, que siervos de su legitimo Sefior, e hijos de un
amorosisimo padre que con tfantas gracias y por medio de fantas con-
solaciones los conduce a una vida bienaventurada.

Pero volvamos a la bandera de Lucifer para acabar de considerar
lo falso de sus promesas, lo amargo de sus bienes y su poca duracién.
¢Son por ventura las ostentaciones liberales de riquezas, de placeres,
de honras fras las que and4is tan ciegamente perdidos? Advertid, en-
tonces, que tales promesas, tan conformes a vuestro depravado genio,
y tales sueldos, tan condescendientes con vuestros irracionales deseos,
son indicios ciertos, son pruebas irrefragables, de que los demonios os
quieren hacer traicién y perderos para siempre: Decipientium maxime
opus hoc est, dice San Criséstomo, prius suaviora proponere ut maxi-
mam inferant tristitiam: Es costumbre, es ardid de todos los traidores
introducirse con algin embuste agradable a los sentidos. Cain maté
alevosamente a Abel, convidéndolo con la recreacién alegre del cam-
po: Egrediamur in agrum, para quitarle 1a vida més a su salvo. Dalila
hizo muchas caricias a Samsén y después de vencerle le entregd a la
furia rabiosa de sus enemigos. Judas se introdujo a Cristo con la salu-
tacién y con el ésculo de paz, para echarle el lazo al cuello y pren-
derle. ;Qué importa que Lucifer os prometa liberal y aun os arroje al
seno de todos sus bienes, si son bienes engafosos, si son bienes enve-
nenados, si tales bienes no tienen més que el sobre escrito y aparien-
cia de bienes, si tales bienes, Salomén, después de haberlos gozado
hasta hartarse, los definié, que no sélo eran vanos, sino que eran la
misma vanidad y afliccién congojosa del alma? Vanitas vanitatum, aflic-
tio spiritus! Pero supongamos que sean verdaderos esos bienes y ten-
gan los secvaces de Lucifer placeres inmorales con que desfogar sin
freno los bochornos de sus sentidos; pero con los placeres van de or-
dinario juntas, gravisimas enfermedades, y mas tolerables remordi-
mientos de conciencia. Tengan riquezas, con que granjear abundancia
de comodidades, y adelantar en sus depravados intentos; pero con las
riquezas van inseparables los temores, las fatigas, no sea que falten
las tales riquezas, raices de muchos vicios, estimulos de tantas tentacio-
nes. Tengan finalmente honras con que hacerse grandes sobre la tierra,
y ganar gran repufacién y estimacién entre los hombres; pero sepan
también que con los honores van inseparables las rencillas, las inquie-
tudes del énimo, y el incentivo de la soberbis, tan aborrecida y tan

castigada de Dios y de los hombres. R

Pero més: supongamos que sean verdaderas las promesas, y que
sean verdaderos los bienes, ya sean deleitables, ya Utiles, ya gloriosos,
y scuénto tiempo durardn ellos? sSon acaso m@s duraderos, més esta-
oles que la vida? ¢Y no es verdad que los secuaces de Lucifer, ducunt
in'bonis dies suos et in puncto ad inferna descendunt; gozan pocos dias
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esos bienes y después de 'un momento son precipitados al infierno a
experimentar eternos males? Tales bienes son como las dulces aguas
del Jordén, que después de un breve curso van a parar al Mar Muerto,
hediondo y salado; son semejantes a las bebidas del Circe, que se brin-
daban en copas doradas y rociado con suaves perfumes, pero en be-
biéndolas, se sentia el corazén mortalmente envehenado y causaban la
muerte en el acto. Si, pues, a un breve gozar se ha de suceder y se-
guir un castigo eterno, icomo seremos tan locos, cémo seremos tan
enemigos de nosofros mismos, que queramos entrar a servir a tan béar-
baro y pérfido tirano, sélo porque nos promete tales bienes, sabiendo
por tantas experiencias que no sabe cumplir sus promesas y que si las
cumple entonces es mayor la ruina que nos causa? Lucifer dard a sus
secuaces el premio que dioc Mahoma a un capitan renegado: éste, después
de haber entregado traidoramente a Constantinopla, pasé de las ban-
deras cristianas a las mahometanas; pero Mahoma, después que en
premio de la traicién le habia prometido casarlo con su hija, le dijo:
que habiendo sido sus carnes bafadas con las aguas del bautismo,
contra la ley de Mahoma, queria que antes de las bodas fuese deso-
llado vivo, para que depusiese la piel bautizada. Asi lo dijo y asi lo
hizo con increible pasmo y tormento del infelicisimo cristiano. Tales
premios deben esperar los que habiéndose alistado en las banderas
de Jesucristo, se afreven traidoramente a pasar a las filas de Lucifer.

Pero volvamos a las banderas de Jesucristo para ver si siempre
con nuestras buenas obras hemos proclamado a Jesucristo por nuestro
legitimo Rey, y si en todos los dias de nuesira vida le hemos se-
guido; porque no fueron sélo los pérfidos gentiles los que gritaron
a JesUs: nolumus hunc regnare super nos; ni fueron sélo los sacrilegos
judios los que antepusieron a Barrabds, homicida, a Jesds Salvador,
pero to hacen algunos cristianos, si no con las palabras, a lo menos
con las obras; jse niegan al reino de Jesucristo, huyen de ser sus dis-
cipulos, y eligen antes la esclavitud de un tirano que la filiacién de
Dios! jOh rebelién afrentosal jUltraje gravisimo que se hace al Rey de
la glorial Y asf Lucifer, ufano y jactancioso, hace a Cristo aquellos im-
properios que pinta S. Cipriano: Ego pro istis, quos mecum vides, flage-
la non accepi! Mira, oh Cristo, cudntos siguen mi bandera. Yo no me
hice hombre por ellos; yo no he padecido ningin trabajo por ellos;
yo no he derramado ni una gota de mi sangre por ellos; y con todo
me siguen en fropas, con fodo eso, casi todos los hombres y casi todas
las mujeres vienen gustosos a servirme. TG tomaste carne humana por
ellos; t0 has derramado tantos sudores y tanta sangre por ellos; td
has llegado hasta dar 1a vida en una afrentosa cruz por ellos! y, scuél
es el séquito que tiene tu estandarte? Bah, jqué pocos son los que si-
guen tu bandera y se aplican a servirtel Ego ne regnum illis caeleste
promitto. Yo no les prometo el reino de los cielos, antes por un cami-
no lleno de miserias, los guio a un infierno de penas. No obstante eso,
tengo un sinndmero de secuaces que vienen a mi mala paga, y viven
contentos con mi mal sueldo. TG les prometes un reino de felicidad,

- 121 —



comprado a costa de tu sangre; y halagéndolos con mil favores y ca-
ricias los convidas a reinar contigo en la eterna gloria; pero ellos bru-
taimente te vuelven las espaldas con los pecados. Més quieren ser in-
felices conmigo, que dichosos contigo. Esta es la felicidad de tus cris-
tianos; de esta suerte corresponden a tus beneficios.

IOh, mis amados. ¢Hemos de sufrir que el demonio afrente asi al
Salvador? ;No nos resolveremos a volver cuanto anfes a su partido?
Pero si no nos acaban de mover tan indignos y afrentosos improperios
de Lucifer, muévannos las justas quejas de Jesucristo, expresadas a
Santa Brigida en una friste y dolorosa aparicién: *Yo estoy abandonado
de mis cristianos: estoy depuesto de mi reino, por colocar en él a un
pésimo fladrén. Decidme, opresores de mi fe, ¢qué mal habéis visto
en mi para abandonarme? Quid male feci? A no ser que tengdis por
mal el haberos criado, e! haberos conservado la vida y el haberos en-
riquecido con tantos beneficios. Y mi enemigo Lucifer, ;qué bien os
ha hecho para que con tanta ansia y afecto le sigéis? ;Os ha dado
alguna mejor vida? ¢Os ha rescatado a costa de su sangre? jHaced
que muestre las heridas que por vosotros ha recibido y las fatigas que
ha tolerado por vosotros! jAy! que non ille sed ego redemi vos: Yo si
que puedo mostraros mis pies cansados de tantos viajes por buscaros,
mis manos llagadas por haceros beneficios, mi cabeza afravesada de
espinas por daros 6sculos de paz, mi costado abierto por acogeros y
entraros en mi corazén. Ego redemi vos sanguine meo. Ego emi vios
hereditatem aeternam. ¢Qué motivos tenéis para rebelaros contra mi,
que tanto mal he sufrido por haceros tanto bien? ¢Qué razdn tenéis
para seguir a mj enemjigo Lucifer, que también lo es vuestro, y no
pretende ofra cosa que vuestra perdicién? Mejor os hubiera sido no
haber hecho juramento de fidelidad en el bautismo, que rebelaros des-
pués, como si en mi servicio hubiéseis recibido algunos malos trata-
mientos. Ahora, si tenéis compasién de mis lagrimas, de mis fatigas, y
de mij, sangre, cuidad de vuesira salud que perdéis, tened compasién
de vuestra eterna condenacién a donde os lleva Lucifer”.

Y, stendremos valor para oir estas justisimas quejas del Salvador,
sin conmovernos, y sin resolvernos a seguirlo, aunque sea caminando
por el medio de la amargura, y aunque sea derramando nuestra sangre
gota a gota hasta dar, exhalar el alma? Ay, no, Jesls mio; no, ya es-
toy resuelto a librarme de la dura esclavitud del demonio. Vade retro
Satana: anatema contra #i, contra tus leyes y contra la promesa de
riquezas, de placeres, y honras, con las que me habéis eggafiado, fin-
giendo en ellas el bien que no tienen, y ocultando el mal que acarrean.
Si, Jesis mio, no me atrevo a poner mis ojos en el estandarte de la
cruz, porque en ella veo que nunca te he seguido, que nunca te he
acompaiiado en las batallas, que toda mi vida, prescindiendo de
los pocos dias de inocencia, he militado bajo la bandera de Luci-
fer; porque eres humilde, y yo soberbio y ambicioso; t0 obedien-

- 122 —



te, yo indécil y caprichoso; t0 pobre, yo codicioso de riquezas; t0
te afanas por la salvacion de las almas, y yo paso la vida en el
ocio, sin haber salvado un alma, antes si perdido muchas con mis
escéndalos; tU ayunaste en el desierto, y teniendo sed en la cruz, be-
biste hiel y vinagre, y yo estoy lleno de apetitos sensuales, y sélo
busco el deleite, y me entrego a la gula; t0 estuviste en la oracién, y
yo en la disipacion; t0 eres manso, y yo soy duro con ‘os pcbres, im-
paciente con los que estdn atribulados, y &spero con todos; t0 despre-
cias al mundo y condenas sus méaximas, y yo estoy sometido a ellas, y
avasallado por las ideas del siglo; t0 fuiste ultrajado, escupido, abo-
feteado y llagado, y yo vivo en el regalo, lleno de comodidades y
siempre ansioso de deleites; t0 fuiste acusado y no abriste tu boca
para quejarte de tantas calumnias y falsos testimonios, tantas afrentas
y tantos escarnios, y yo no puedo sufrir el menor agravio sin quejar-
me vivisimamente, y a veces sin vengarme, o sin desear 1a venganza.

Oh, mi capitdn JesUs, bien veo ahora que no he militado bajo el
estandarte de tu cruz, sino bajo el estandarte de Lucifer. Bien merezco
que t0 también me vuelvas las espaldas, y me arrojéis de vuestro ser-
vicio; pero ya que vuestra bondad quiere vencer mi ingratitud, y lla-
marme de nuevo, como lo haces ahora, aqui me tenéis pronto a ejet
cutar vuestras Ordenes y militar bajo tu cruz —etiamsi oportuerit me
morj tecum, non te negabo. Escdjo antes padecer contigo, que gozar
con el mundo. Alistarme entre tus mas valientes soldados, y armar-
me con el escudo poderoso de vuestra gracia, para alcanzar victoria
no sélo de mis enemigos, sino de mi mismo y reinar contigo en la gloria.

JOSE GABRIEL BROCHERO
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LA SED DE DIOS

Mons. Adolfo S. Tortolo

En estos admirables escritos espirituales, el autor expone
con maestria las constantes generales de la espiritualidad, la
Realeza de Cristo y el recto orden temporal, el inagotable mis-
terio de la Santisima Virgen, la vida y espiritualidad de los
Santos, y la grandeza del sacerdocio.

La presente obra estd Ilamada a prestar un gran servicio
a tantas personas que, en esta época de sequia de las almas,
experimentan la ansiosa exigencia de entonar su espiritu be-

biendo en las fuentes puras de una espiritualidad sélida y pro-
funda.
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MISION DE LA UNIVERSIDAD CATOLICA

Ha llegado a nuestra mesa de redaccién la conferencia
que €l Obispo de San Luis, Mons. Juan R, Laise, pronuncia.
ra en San Juan con motivo de la inauguracién del ciclo lec.
tivo 1977 en la Universidad Catélica de Cuyo. Con gusto
ofrecemos su texto a nuestros lectores.

(N, de la R.)

1. MISION DE LA IGLESIA

Mater et Magistra. Asi fue evocada la Iglesia, en una Encicli.
ca Social, por el célebre Pontifice, de feliz memoria, Juan XXIII.
Madre en la dispensacién de la gracia, maestra en la comunicacién
de la verdad.

Iglesia Evangelizadora, la llama Su Santidad Pablo VI, en un
reciente e iluminador documento, la Exhortacion Apostélica “Evan-
gelii Nuntiandi”, porque la tarea de la Evangelizacion de todos los
hombres constituye la misién esencial de la Iglesia; tarea y misién
que los cambios amplios y profundos de la sociedad actual hacen
cada vez mas vigentes. La Iglesia existe para evangelizar, es de-
cir, para predicar y ensefiar. Es, pues, su misién intransferible e
inalienable, ensefiar a todos los hombres y en todos sus niveles.
Si asi no lo hiciera defraudaria su misma esencia y razén de ser.
No puede menos de ensefar; debe ensefiar. No es algo facultati-
vo; es un deber por mandato del Sefior. De este modo cumple el
mandato de su Fundador: contintia la misién de Jesucristo. En este
aspecto, existe un nexo intimo entre Cristo, Iglesia y Evangeliza-
cién. Nuestra mision es nada mas ni nada menos que predicar, co-
municar el Evangelio del Sefior, del que no somos duefios, sino
ministros, para transmitirlo con fidelidad. Este mensaje es nece.
sario, es tinico. No puede ser reemplazado; no admite indiferencia,
ni sincretismo, ni acomodos. ;La razon? Es la verdad. En este sen-
tido es un absurdo y una “contradictio in terminis” que un caté-
lico y, con més razoén, un sacerdote, afirme: “No somos ‘duefios de
la Verdad”, “la verdad es de todos”, “estamos en busqueda de la
verdad”. Para la Iglesia la verdad es una —es el Verum—, que los

125 —



fildsofos identifican con el Ens en el que la unidad indivisible se
encuentra conjugada con la Verdad, la Belleza y el Bien absolutos.

Ahora bien, el Verum, la tinica Verdad, se encarnd en la Hu-
manidad sacratisima de Jesucristo quien, sin ambages, dio testi-
monio de la Verdad que encarna y de la que hace depositaria a
la Iglesia, para que ésta contintie comunicindola, por su Espiritu
de verdad, a todos los hombres hasta el fin de los siglos.

Es el Santo Padre, quien en su discurso a los Cardenales en
la Gltima Navidad se refiere a esta cuestién diciendo: Comprensi-
vos con las personas, intransigentes en la verdad. En ella no po-
demos ceder. Esta es precisamente la misién de la Iglesia: ser de-
positaria de la verdad, comunicarla pura y didfana en sus miste-
rios para la salvacién integral del hombre.

2. LA IGLESIA Y LA CULTURA

La misién educadora de la Iglesia no s6lo es intransferible y
esencia de su ser, sino de infinitas dimensiones en la proyeccién
de su mensaje, a todos los hombres v a todo el hombre, en su
complejo misterio de materia y espiritu, de tiempo y eternidad.

Pablo VI, en la Exhortacién Evangelii Nuntiandi (N° 19 y
20) aborda con admirable maestria el tema de la cultura. Para
la Iglesia. no se trata solamente de predicar el Evangelio en zo-
nas geograficas cada vez maés vastas o poblaciones mas numerosas.
sino de alcanzar y transformar con la fuerza del Evangelio los
criterios de juicio, los valores determinantes, los puntos de inte-
rés, las lineas de penssmientos. Las fuentes inspiradoras y los
modelos de vida de la humanidad actual estin en contraste con
la palabra de Dios y con el designio de salvacion. Lo que impor-
ta es evangelizar. no s6lo de una manera decorativa. como con un
barniz superficial, sino de manera vital, en orofundidad y hasta
las mismas raices, la cultura y las culturas del hombre.

Si bien es cierto que Cultura y Evangelizacién no se identi-
fican, no son, sin embargo, incompatibles. E1 Evangelio trasciende
a todas.las culturas, pero tocando al hombre inserto en diversas
culturas puede y debe impregnarlas, sin someterse a ninguna.

La ruptura entre Evangelio v Cultura es sin duda alguna el
drama de nuestro tiempo, como lo fue también en otras épocas.
De ahi la importancia del esfuerzo con vista a una generosa evan-
gelizacién de la cultura o, més exactamente, de las culturas.

También hoy, como en otras épocas, existen quienes conside-
ran a la Iglesia como una institucién mas, no pocas veces mal in-
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terpretada en su especificidad y obstaculizada abierta o solapada-
mente en esta misién instransferible e inalienable. Pensemos en
los pajses comunistas, en donde con planes sistematizados se pri-
va al hombre del legitimo derecho de ensefiar y de proclamar la
verdad; y en los paises no comunistas, en donde la masoneria cer-
teramente traba e indispone por todos los'medios su influencia en

la sociedad.

3. CULTURA OCCIDENTAL CONTEMPORANEA

La fuerza dindmica del Evangelio debe impregnar la cultu-
ra. Nos preguntamos: ;Cudl es la cultura de nuestro tiempo? Po-
driamos definir la cultura occidental contemporianea como un
positivismo racionalista, técnico-cientifico, basado en el concepto
que tiene como finalidad lo itil, lo inmediato, lo practico. Pre-
valece el sentido técnico y materialista. Los valores del espiritu
poco o nada cuentan. Todo es medio para lograr un bienestar he
donista. Lo que importa no es tanto lo cualitativo sino el impacto
y el niimero, la cantidad, la productividad, lo cuantitativo. Este
mecanismo lleva a la desintegracion del hombre v a la pérdida
de los valores absolutos.

Otro fendémeno propio de la cultura contemporinea es el
secularismo, en virtud del cual el mundo se explica por si mismo,
con prescindencia de Dios.

El Santo Padre en la “Evangelii Nuntiandi” lo llama “secu-
larismo ateo”, mAs atin, “ateismo militante”. “ateismo antropo
céntrico, pragmatico y militante” (n® 54 y 55).

Este es el verdadero drama de nuestro tiempo. “el drama
del humanismo ateo”, aue radicaliza al hombre en posturas auto-
suficientes, en una civilizacién de consumo. en el que el hedonis-
mo se erige como el valor supremo de la vida.

En esta moral de situacién no cabe lugar para Dios. los va-
lores absolutos, el espiritu como dimension esencial del hombre.
el sentido de las virtudes cristianas. Secularismo ateo y ausencia
de practica religiosa: tal es lo que se encuentra en los adultos v
en los jévenes, en la €élite y en la masa, en las antiguas y en las
jévenes Iglesias.

Es esta una de las mayores preocupaciones de la Iglesia. Debe
ser también la nuestra.

Otro signo de la cultura contemporanea es la masificacién.
por el tremendo poder de los medios de comunicacién social. El
hombre medio no se da cuenta de la terrible presién y del influjo
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penetrante de estos medios. En este aspecto, es preciso educar e
iluminar desde la primera infancia en los criterios de valor, for-
jadores de la clarividencia para distinguir la verdad del error,
el bien del mal, en todas las manifestaciones de la vida, en el
arte, en el deporte, en el cine, en la diversién, las relaciones
humanas, la familia, etec.

Por fin, la lIucha a muerte contra la misma cultura parece ser
otro de los fendémenos propios de nuestro tiempo. Esta lucha en.
cuentra una expresién vigorosa y reciente en el Eurocomunismo,
con sus implicancias y derivaciones también en nuestro continente.

La batalla del nuevo comunismo europeo es batalla ante todo
cultural. No le interesa tanto la conquista inmediata del Estado
como al viejo comunismo, sino la conquista de la sociedad, minando
sus relaciones familiares, morales, de cultura. Lo que importa
no son los cambios econémicos graves sino las transformaciones
culturales profundas y, a ser posible, no violentas; no se propug-
na la lucha entre burgueses y proletarios, sino entre integristas
y progresistas. Se entiende por “integrismo” a lo religioso, lo tras-
cendente, es decir, toda idea mas alla de la materia.

Gramsci, que es un idedlogo marxista de principios de siglo
(1891-1937), busca la interpretaciéon del marxismo en un sentido
pseudo-humanista. Es preciso —dice Gramsci— conseguir que las
grandes masas se separen de la cultura.

En las democracias occidentales la toma del poder sélo sera
posible si va precedida de esta reforma “cultural”. Tal revolucién
cultural tiene como meta implantar una nueva sociedad materia-
lista, suprimiendo la idea misma de Dios en todas sus manifesta.
ciones, en la familia, en la escuela, en el arte, en la politica, en
la ley. Es preciso —dicen— construir una nueva moral, no ecris-
tiana, un nuevo sentido moral, una forma de pensar distinta.
Todo puede servir para imponer el “nuevo sentido comun”, la
nueva forma de pensar: el cine, la musica, los libros de textos de
nifios o de universitarios.

Los eurocomunistas (Berlinguer, Carrillo, Marchais) no hablan
de Marx, de Lenin, pero no renuncian a la dictadura ideoldgica,
al monopolio de la cultura, al mayor terrorismo intelectual co-
nocido hasta la fecha. El contenido, el fin, es el mismo del marxis.
mo: la toma del poder. S6lo es distinto el idioma, desplazandose
el acento al marco cultural. La impronta es la misma: materialista
y atea, con todas sus consecuencias.

Es preciso, pues, no engafiarse porque se diluye el color tra-
dicional un tanto irritante, para instalarse en la atalaya aparente-
mente destefiida del “eurocomunismo”.
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La lucha contra la cultura occidental es a muerte. Se la
quiere destruir por todos los medios, valiéndose de todo, incluso
de los mismos catélicos y hasta de los sacerdotes. Lo que importa
es destruir la cultura y las instituciones que se fundamentan en
la idea cristiana del hombre y del mundo,

Los que en ello no colaboren deben ser destruidos, tachados
de “fascistas”, y en lo posible culturalmente aniquilados. La revo-
lucién cultural realizard su cometido poco a poco, mediante la
infiltracién de nuevos contenidos en todas partes, desde las edi-
toriales hasta las escuelas y los mass-media.

Esta campafia es llevada adelante por todos los medios posi-
bles, buscando amalgamas, puntos comunes con otras ideologias,
luchas comunes con los mismos propositos. De este modo, ganar
la batalla del divorcio, del aborto, etc.,, en la que los marxistas
cuentan con muchos aliados de corte liberal e incluso catolicos, uti-
lizados como idiotas tutiles, es para ellos ganar la batalla de la des-
cristianizacién de la sociedad. Ganar la batalla de la escuela o de
la universidad es para ellos ganar la batalla de la cultura, porque
s6lo una sociedad con escuela cristiana puede vivir una cultura
cristiana.

Buscan trabajar junto con otros que no piensan en todo como
ellos, en organismos de decisién y poder, para ir poco a poco do-
minando al grupo y acabar decidiendo por si mismos. Caso tipico
es el del “compromesso italiano”.

Ya no se lucha directamente contra la Iglesia. Lo que se bus-
ca es cambiar la doctrina cristiana por la ideologia atea. Para ello
se emplearan todos los medios. Se calumniara el pensamiento de
la Iglesia, se difamara a sus instituciones, miembros y dirigentes.

;Puede decirse que esta nueva Kulturkampf ha alcanzado ya
sus objetivos? Del Noce asegura que su éxito ha sido tan s6lo par.
cial, puesto que no se ha formado atin una nueva conciencia. mar-
xista, iluminista, sino que se ha producido solamente un vacio de

ideales.

La tarea que aguarda con urgencia a los catélicos en la socie-
dad actual, y sobre todo a las Universidades Catolicas, consiste
en volver a los principios, ensefar con claridad los fundamentos,
reafirmar bases filoséficas claras, alimentarse de la savia siempre
fresca del Evangelio, practicar sin complejos la fe y empapar con
su substancia todas las actividades humanas.

Hoy, mas que nunca, junto con la ciencia del saber hace fal
ta caracteres robustos, fuertes y firmes, para no dejarse amilanar
ni debilitar por nadie ni por nada.
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No debe olvidarse que la batalla, en el hoy de nuestra histo.
ria, se plantea principalmente en los campos de la cultura, de 1la
ciencia, del arte, de las costumbres.

4. LA UNIVERSIDAD Y LA CULTURA

Esta misién de evangelizar la cultura de nuestro tiempo es
ingente deber de todos, de los Pastores, de los maestros, de los
padres cristiancs, de los laicos dirigentes, de todo bautizado. Na-
die puede permanecer pasivo y amorfo. Esta responsabilidad urge.
hoy méas que nunca, a nuestras escuelas y Universidades Catdlicas.

Al iniciar el ciclo lectivo de la Universidad Catélica de Cuyo
queremos referirnos particularmente a la importancia de la Uni-
versidad Catdlica para la realizacién de esta tarea béasica: evange
lizar la cultura contemporanea.

El Concilio Vaticano II, en la declaracién Gravissimum Edu-
cationis N? 10, afirma: “El futuro de la sociedad y de la misma
Iglesia estd intimamente unido al desarrollo de los jévenes que
cursan estudios superiores”,

El Santo Padre, por otra parte, en un mensaje a los Presiden-
tes v Rectores de las Universidades de la Compafia de Jesus, di-
ce: “...Del trabajo de las-Universidades Catdlicas depende la pro-
mocién de la Iglesia, en las avanzadas del pensamiento humano;
la Iglesia tiene mas que nunca necesidad de ellas, €3 una funcién
a la que no puede renunciar. Porque la Universidad Catolica de
be evangelizar la cultura técnica, materialista y atea de nuestra
época. Esta deberia ser la caracteristica especifica de todo esta-
blecimiento educacional catélico: al unisono con la excelzncia aca-
démica, la catolicidad genuina”.

En primer lugar calidad intelectual, que significa seriedad en
el trabajo y profundidad en la investigacién. La verdadera cultu-
ra no puede hacerse sin trabajo serio. Nada que sea superficial
puede ser realmente importante. Menos alin, en el campo de las
disciplinas universitarias.

En segundo lugar catolicidad genuina, es decir, fidelidad a la
Iglesia, a su magisterio, a su espiritu, a sus directivas en todo mo-
mento y lugar.

Es un absurdo quere limitar la accién de la Iglesia a lo pro-
piamente teolégico, al anuncio estricto del Evangelio. Debe ser
preccupacién de la Universidad Catélica que en todos los ambitos
de la cultura (filosofia, literatura, dzrecho, econemia, medicina.
ete.), todo esté iluminado e impregnado por los principiog y los
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criterios de los valores absolutos y de las normas éticas siempre
validas de la Iglesia, Madre y Maestra, Evangelizadora de tod'o’s
los hombres y de todos los tiempos. Sin esta apertura f:lara y d,1a-
fana a estos principios, criterios y valores, la Universidad Catéli
ca, como cualquier escuela catélica, no liene sentido.

La misién de la Universidad sera pues no sélo el cultivo de
las verdades cientificas, técnicas, especulativas y practicas sing
sobretodo de la verdad filosofico-teolégica que brinde una vision
del hombre y de su vida, de su fin trascendente y divino, dentre
del cual la ciencia adquiere un exacto alcance en una unidad je-
rarquica.

En una Universidad Catolica, s6lo en la integridad de la fe
la investigacién tiene sentido. La cultura cristiana se constituye
en un perfeccionamiento permanente de la vida divina.

De este modo la Iglesia, por la educacién integral, contribuye
a lo que la Patria y el mundo hoy necesitan: hombres nuevos pa.
ra una humanidad nueva. No bastan, ni importan tanto las refor-
mas de planes universitarios y de estructuras. Lo que importa es
cambiar al hombre, formarlo, hacerlo lider de un mundo que ne
cesita dirigentes responsables y capaces para elevarlo e infundir
le las energias morales de las que carece, en una palabra re-crearlo
en su dimensién divina.

Meta de la escuela catéiica, de la Universidad Catélica, de toda
evangelizacién es formar caracieres recios, personalidades defini-
das en el sentido cristiano de la vida, cristianos, catélicos sin mie.
dos, ni retaceos, responsables frente a Dios y la sociedad, en su
conciencia y en la vida ptiblica, en tode momento y lugar.

Hace falta formar personalidades definidas. En este sentidc
S.S. Pablo VI, en la Enciclica “Ecclesiam suam” se refiere a la
necesidad de este espiritu recio en tiempos en que corrientes de
pensamiento filoséfico y politico como olas del mar envuelven y
sacuden a la propia Iglesia, de tal modo que un peligro como de
vértigo, de aturdimiento, de extravio puede sacudir su misma so-
lidez e inducir a muchos a aceptar los mas extrafios pensamientos.
como si la Iglesia debiera renegar de si misma y adoptar novisi
mas e impensadas formas de vida (n® 20).

Una de las posiciones mas negativas que caracteriza a muchos
cristianos €s precisamente la superficialidad y la apariencia; pe
sicién que se manifiesta incluso en catélicos de movimientos o
instituciones de la Iglesia. Este lamentable estado urge a los for-
madores de los lideres del futuro a tomar conciencia de la grave
dad en el diagnéstico de la enfermedad y de los medios de una
terapia intensiva para su remiedio y curacién.
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Esta superficialidad y vacio de conceptos y de verdades esen
ciales es el mejor caldo de cultivo para el desmoronamiento, a cor-
to plazo, de fogonazos aparentemente impactantes. Nada sélido se
ha edificado nunca en la historia sino sobre fundamentos firmes
y fuertes.

En cierta ocasién, el escultor Dal Zotto, de Venecia, se propu
so modelar un crucifijo. Después de mucho estudio empezé el tra.
bajo. Planté una cruz en su sala de estudio, extendi6é las varillas
de hierro y las barras de plomo para construir la armadura inte-
rior del modelo. Después colocé la greda y comenzé a plasmar el
cuerpo de crucifijo. Resultd una bella obra de arte. Con todo, €l
escultor no estaba contento. Continué por mucho tiempo retocan.
do el modelo de greda. Le encomendé a un criado mantener siem
pre htimeda la greda rociandola siempre con agua. El escultor no
se decidia a ordenar el vaciado del yeso. Sucedié entonces que pot
falta de cuidado del sirviente, se abrié una grieta en la espalda
del crucifijo. El agua rociada penetr6 en la grieta y con su oculta
v lenta penetracién aflojé la ensambladura interior. Una mafiana
al entrar el escultor en el estudio, encontré el crucifijo deshecho:
un montén de greda y de pingajos a los pies de una cruz y la ar
madura de hierros, plomo fijado al madero, aparecia muda y tris-
te, con uno que otro pedacillo de arcilla pegado a los hierros.

Asi sucede con el que no se decide a dar solidez a lo que es
sustancial. La accién del tiempo desmorona lo aparente y fragil.

Concluyamos con una cita de la Exhortacién “Evangelii Nun
tiandi”: “Las mejores estructuras, los sistemas maés idealizados se
convierten pronto en inhumanos si las inclinaciones inhumanas
del hombre no son saneadas. Si no hay una conversiéon del cora-
zon y de la mente por parte de quienes viven estas estructuras
o las rigen” (n? 36). Esto es lo que deseamos en estos dias para
la Universidad Catdlica de Cuyo, en su valiosa contribuciéon a la
mision que la Iglesia debe realizar en este hoy conflictivo de la
humanidad.

JUAN RODOLFO LAISE
Obispo de San Luis
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Sacra Congregatio
Pro Docirina Fidei

Roma, 4 de agosto de 1976.
Prot. N. 1434/69

Excelencia,

El 29 de abril ha enviado a este Dicasterio el texto de una leccién
y nos ha solicitado un juicio sobre su contenido.

La leccidn es sobre todo una disertacién sobre la Resurreccién de
JesUs, pero el autor trata también otros temas, como el de la conciencia
que JesUs ha tenido de su divinidad, y el de la institucién de los sacra-
mentfos. En su exposicién sobre la Resurreccién, afirma que la exégesis
actual se orienta en el sentido de las teorias expuestas por él, y cita
como apoyo el libro del R.P. X. Leén-Dufour: “Resurreccién y mensa-
je pascual”.

Al respecto, esta Congregacién reafirma que, segin la doctrina de
la fe, debe sostenerse esto:

1. Por la Resurreccién de JesUs su cuerpo sepultado se ha levan-
tado de ila tumba y ha recibido una vida totalmente gloriosa en el mas
alla.

2. El cuerpo resucitado del Sefior, que es sdlo su cuerpo propia-
mente dicho, es realmente distinto de su cuerpo eclesial, que le estd
intimamente unido, y del universo que le estd sometido.

3. El hombre es cuerpo y alma, pero verdaderamente uno; su
alma es espiritual e inmortal.

4. La resurreccién de JesUs no escapa totalmente al conocimien-
to histérico.

5. Como lo ensefa el Concilio de Trento, Nuesiro Sefior Jesucristo
ha instituido los siete sacramentos. La opinién que busca explicar el
origen de la Eucaristia por medio de ciertas visiones del Sefior, que los
Apéstoles habrian tenido durante sus comidas después de su resurrec-
cidén, es errbénea y coniraria a la fe catdlica que sostiene que la institu-
cién del sacramento de la muerte de JesUs, nuestro divino Salvador, ha
sido realizada por él mismo durante la Gltima Cena.

Esperando que estas observaciones le sean dtiles, ruego a V. Excia.,
tener a bien aceptar la expresién de mis sentimientos de respeto y de-
vocidn.

Francisco Cardenal Seper
Prefecto
A Su Excelencia,

Mons. Dr. HORACIO A. BOZZOLI
Obispo Auxiliar de BUENOS AIRES
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MONS. ADOLFO 8. TORTO-
L0, La sed de Dios. Escritos
espirituales, Ed. -Claretiana,
Buenos Aires, 1977, 330 pgs.

Puede en verdad afirmarse que con
media hora de lectura de un libro
realmente bueno, se aprende mas que
con medio afio de charlas insulsas. Es
un hecho que conviene destacar con
especial énfasis en este tiempo de “se-
quia de las almas”, tan prolifero en
encuentros, mesas redondas y pane.
les cuya utilidad —por lo comin— no
es otra que dar cauce a un rio de pa-
labras sin una gota de buen sentido.

También es cierto, por otra parte,
que los buenos escritos de espiritua-
lidad no son hoy en dia moneda co-
rriente, ya porque escasean los auto-
res de valia, ya porque la mayon par-
te de las librerias y editoriales (catd-
licas o no) estan mas interesadas en
comerciar con el sexo, la astrologia,
el ocultismo, la teologia de la libera.
cién, el espiritualismo de extranos gu-
ries y demds plagas vigentes.

La obra que comentamos viene, por
lo tanto, a llenar un inmenso vacio.
Libro verdaderamente bueno, lo es,
ante todo, porque tiene la virtud de
elevar el alma del lector a aquellas
regiones donde no se condensa la
tempestad, situindola en esa atmoés-
fera limpida y pura del espiritu que
tanto nos cuesta alcanzar, porque la
inclinacién a las cosas materiales nos
tiene agazapados en la tierra, como
renacuajos en el fondo de un estan-
que.

El A. no necesita presentacién:
Monseifior Tortolo es ampliamente co.
nocido de todos por su brillante foja
de sexvicios, por la hondura de su
inteligencia y por los quilates de su
piedad. Su firma basta para dar so-
brado testimonio de la calidad y se-
riedad de estos escritos.

El cuerpo del presente volumen es-
4 constituido por una criteriosa se.

1

n
~J

leccion de articulos, conferencias y
sermones actualizados en su conteni-
do, asi como parrafos de mensajes
pastorales y plegarias por el A. com-
puestas. _Dividido en seis secciones,
las dos primeras nos introducen en
una rica temadtica: Las constantes de
la espiritualidad cristiana y La Rea-
leza de Cristo y el orden temporal.
Se nos presenta la realidad de un
mundo en pecado, esclavo de tres vi.
cios predominantes: la lujuria, la in-
justicia y el orgullo. Frente a ese
mundo de pecado sOlo cabe la reac-
cién propia del cristiano. El primer
paso debe ser la propia conversion:
morir al pecado y vivir la moral eris-
tiana, que méds que en normas y en
leyes consiste en vivir a Cristo. El
segundo paso implica la restauracién
del concepto de pecado, que el mun.
do moderno desconoce. Vivir como
cristiano no es fdeil, es heroico. Las
almas heroicas, santas, comunican al
mundo y a los hombres el seereto po-
der de la gracia, y son capaces de
transformar, aun con la sola presen-
cia, un ambiente corrompido. La reac-
cién cristiana debe tender a la ins.
tauraciéon de todas las cosas en Cris-
to, pero ;para ello es preciso primero
entronizar a Cristo Rey en nuestra
propia alma. Lo demds se dard por
afiadidura.,

La misidn de Maria y la vocacién
mariana de nuestro pueblo es el tema
que ocupa la tercera seccién, que in-
cluye la oracién compuesta por Mons.
Tortolo en ocasion de la Coronacidn
Pontificia de la Santisima Virgen del
Rosario de Parani y el didlogo enta-
blado entre el Arzobispo y sug fieies,
por el cual el pueblo paranaense pro-
clamé su fidelidad a la Patrona el 8 de
di.ciembre de 1973. La figura de la
Virgen, en la inagotabilidad del Mis-
terio que la constituye en los confi-
nes de la Trinidad, es una constante
en la doctrina espiritual del A. Maria
aparece como la creatura mis santa,
porque es la que cumplié con mayor
plenitud la voluntad de Dios. Su fi-
delidad al Sefior la hizo digna de
5



una Maternidad desdoblada: Madre
natural de Jesucristo, Madre espiri-
tual de los cristianos. Maria, cual
auténtica Madre espiritual, posee in-
comparables dotes de formadora y
educadora, actuando por sus ruegos
(“omnipotencia suplicante”) y por su
presencia junto a nosotros. Cuando
un alma acepta ser formada por Ma-
ria y se pone confiadamente en sus
manos, descubre que Ella es el cami-
no méas corto, mis ripido y méis se.
guro para llegar a la santidad.

Después de la glorificacién de Dios,
y perfectamente subordinada a ella,
la vida cristiana tiene por finalidad
la santificacién de nuestra propia al-
ma. El bautismo, puerta de entrada en
la vida cristiana, siembra en nues-
tras almas una “semilla de Dios”: es
la gracia santificante. El germen di-
vino estd llamado a desarrollarse ple.
namente, y esa plenitud de desarrollo
es, icabalmente, la santidad. Tal es el
tema que el A. analiza en la cuarta
seccidn al considerar la vida y la es-
piritualidad de los Santos: S. Benito,
S. Toméas de Aquino, S. Francisco de
Sales, S. Juan Maria Vianney y S. Pio
X. Corazén de la Iglesia y arquetipo
del pueblo cristiano, cada santo es
singular y por lo tanto posee una for-
ma personal de santidad; pero vis-
tos en conjunto nos muestran una
sintesis maravillosamente rica de la
vida espiritual.

El proceso de santidad de San
Benito, faro luminoso en un tiempo
decadente, es descrito segilin un triple
momento: reencuentro consigo mismo,
expansidn hacia Dios y fluencia sobre
el hombre. Toméas de Aquino es pre.
sentado como el ‘Santo de la Verdad.
Dios es la Verdad. Amar a Dios y
amar a la Verdad es una misma cosa.
EI Doctor Angélico vivid el amor a la
Verdad como misterio propio y co-
mo vocacién personal. Lio vivié desde
el lado de Dios, experimentalmente,
sin otro compromiso que Ella misma.
Y porque vivié el amor a la Verdad,
vivié también el odio al error, al cual
combatié, no con el impetu de la
tempestad, sino con la serenidad con
que la luz «del dia avanza disipan-
do las tinieblas.

Singular importancia revisten los
articulos dedicados a San Francis.

co de iSales y al Santo Cura de Ars.
En el primero se dio una alianza
muy honda entre naturaleza y gra-
cia, aniloga a la unién que se die-
ra en el mismo Jesucristo. Desde
la primera hora, su vida fue un
deslizarse en la pendiente de la
gracia, un querer darlo todo con
amor, simplicidad y dulzura. San
Francisco de Sales es, en opinién del
A., la mis perfecta reviviscencia de
Jesucristo. El Cura de Ars personi-
fica en su vida la teologia de la
instrumentalidad sacerdotal. Es ejem.
plo preclaro de docilidad a la gra-
cia, de humildad y de oracién. Por
dltimo Pio X es presentado como
el Santo de las virtudes teologales,
mediante las cuales se uni6é intima-
mente a Dios como Verdad infinita,
como Bienaventuranza Suprema vy
como ‘Sumo Bien en Si mismo.

La quinta seccidn trata acerca del
llamado al sacerdocio. Se insertan
en ella mensajes vocacionales a los
jovenes, padres, educadores y pasto-
res. Todas las almas tienen, como
una lira, cuerdas muy delicadas: es
preciso tener un corazén de artista
para despertar sus armonias recén-
ditas. El A. revela en estas paginas
su gran corazdn de artista de las
almas. Es imposible que quien las
lea no sienta un impulso hacia la
santidad, el deseo de tomar una de
esas ideas capitales, nobles y eleva-
das, que se vierten en relacién a la
vocacidn sacerdotal o profana, y ha-
cerla propia, convertirla, como sue-
le decirse, en idea fija, de tal mo.
do que en todas las coyunturas de
la vida se haga presente al entendi-
miento, refuerce la voluntad, suges-
tione y fascine para el bien.

Cerrando ‘estos magnificos eseri-
tos, la sexta seccién incursiona en
temas de espiritualidad sacerdotal.
El sacerdote es intermediario entre
Dios y los hombres. Asi ecomo no
se puede ir a Dios sino por Jesu.
cristo, asi tampoco se puede ir mor-
malmente a Jesueristo sino por la
mediacion del sacerdote. Nuevo Moi-
sés, el sacerdote ha recibido la mi-
sion de guiar a las almas, a través
del desierto de la vida presente,
hasta la tierra prometida de la eter.
nidad. “El sacerdocio —afirma el
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A.— puede vivirse de un solo mo-
do: unido a Cristo. Con un solo es-
tilo de vida: el de Cristo. Con una
sola meta sacerdotal: la de Cristo.
La vocacién sacerdotal es la voca-
cién al despojo mads absoluto de la
propia personalidad. Es un indispen.
sable despojo del propio yo que de-
be wverse substituido por el Yo de
Cristo”. El sacerdote debe ser, al
decir de Chevrier, un hombre despo-
jado, crucificado, comido. Y Mons.
Tortolo culmina diciéndole a cada sa-
cerdote: “Sé Cristo en tu época, en
tu ambiente, en las coyunturas todas
de tu vida, hasta en la ultima vi.
bracidn de tu ser”.

La obra que comentamos estd més
alld de toda ponderacién: es sim-
plemente extraordinaria. 330 pagi-
nas con sabor a cielo, aptas para
ensanchar el alma y contribuir a sa-
ciar el hambre y la sed de Dios.
330 paginas que nos ensefian que a
Dios hay que amarlo sin tasa, sin
condiciones, sin “peros”, sin intermi-
tencias, sin cobardias... y sin res-
petos humanos. jHacia falta un libro
asi!

ALVARO F. EZCURRA

Seminarista de la Arquidid-
cesis de Parand, 2° Afio de
Teologia.

AUTORES VARIOS, Gran En-
ciclopedia Rialp, 24 tomos,
Ed. Rialp, Madrid.

Ha aparecido recientemente el to-
mo 24 y ultimo de la GER (abrevia-
tura de Gran Enciclopedia Rialp)
que contiene los indices alfabéticos
generales y la cartografia en color
de los 23 tomos anteriores, de cer-
ca de 1.000 paginas cada uno, pu-
blicados de 1971 a 1976. A lo largo
de esos 23 grandes tomos aparecen
cerca de 15.000 articulos sobre to-
dos los temas del saber. Cada uno
de esos articulos son estudios mono-
graficos que contienen una amplia
sintesis cientifica del estado de la
cuestién de los diversos objetos de
todas las ciencias. En estas lineas
intentamos hacer una descripcidn

del contenido, método de elabora.
cién e importancia de esta novedad
bibliografica.

Contenido de la Enciclopedia

Los , articulos de la GER tratan
todos los temas, desde deportes y
especticulos, arte, etnografia y folk-
lore a las ciencias fisico-naturales
y a las del espiritu. Es decir, se
trata de una obra de consulta e in-
vestigacién de Ambito universal. Se
abordan especialmente con mayor
amplitud las cuestiones mds vincu.
ladas a la vida del hombre, las refe-
rentes a las que se suelen llamar
ciencias del espiritu y humanidades
(Filosofia, Derecho, Teologia, His-
toria, Literatura, Filologia y ILin-
gitistica, Arte, etc.) y a las ciencias
sociales (como Sociologia y Politi-
ca, Economia, Geografia, Ciencias
de la Informacién, Pedagogia, etc.)
pero también son tratadas con pro-
fundidad y nivel universitario los
temas de las ciencias fisico-natura-
les (Fisica, Quimica, Matematicas,
Geologia, Biologia, Medicina, Teeno-
logia, etc.).

Para aclarar lo que se acaba de
decir, basts considerar cémo se plan-
teé la redaccion de la Eneciclo pedia.
El Consejo de Direccién buscd entre
los mejores especialistas, Catedrati-
cos «de Universidad, Investigadores
del C. S. I. C,, ete., a los que podrian
encargarse de la direccién de ecada
una de las materias mencionadas
y de otras que seria largo enume-
rar, Se pidi6 a estos Directores de
Seccién que hicieran una lista com.
pleta de los temas y personajes im-
portantes en la materia o sececién
respectiva, de modo que a lo largo
de ellos quedase tratada toda la ma-
teria de un modo sistemdatico, tanto
en su contenido actual como en su
historia. Luego estos temas se han
ordenado alfabéticamente,

De este modo ha resultado una
Enciclopedia sisteméatica completa,
pero puesta en orden alfabético. Es
decir en la GER se encuentran, a
la vez, las caracteristicas précticas
de cualquier Enciclopedia general y
la .profundidad necesaria para tra-
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tar todos los g@randes temas que tan-
to en el presente como a lo largo
de la historia han preocupado a los
hombres. Estos temas forman gran.
des unidades, a modo de amplios ar-
ticulos o estudios (en general autén.
ticas monografias cientificas). No
hay articulos de menos de 40 lineas,
que son los articulos menores de-
dicados a algunas pequeflas biogra-
fias (otras ocupan varias péginas)
o a lugares geograficos muy concre-
tos o de menor importancia.

Proceso de elaboracién

Los Directores de Seccidn, junto
con la lista completa de grandes te-
mas de su materia, se han encarga-
do también de proporcionar los nom.
bres de los mas destacados especia-
listas en cada tema concreto. La
Coordinacién Central de redaccion y
asesoramiento les invitaba en nom-
bre del Director de ‘Seccién a redac-
tar el articulo corvespondiente. Una
vez hecho y recibido, el articulo se
remitia al Director de Seccidén para
su aprobacidén cientifica (en realidad
dada de antemano) o para ver si
era conveniente sugerir al autor com.
pletar o aclarar algdin punto, ete.

La Coordinacién Central se ocupa-
ba también, si resultaba necesario,
de cuidar la presentacién, subdivi-
sion de los temas en epigrafes, mo-
dos de citar, uso de abreviaturas y
otros detalles técnicos que facilita.
sen el uso practico de la Enciclope-
dia, evitando repeticiones innecesa-
rias, ete.

Légicamente, las respuestas de to.
dos los cientificos y especialistas fue-
ron muy entusiastas, comprendiendo
las sugerencias que se les hacian, si
por ejemplo algin aspecto de su
tema ya habia sido tratado por otro
especialista paralelo (piénsese en te-
mas que necesariamente tenian que
ser tratados por varios, como los de
paises, en los que hay articulos de
Geografia, Historia, Sociologia y Poli-
tica, Literatura y Artes, Filosofia y
Ciencias, Periodismo, ete.; o en te-
mas como la voz TIEMPO que tiene
articulos de Fisica y Astronomia,
Filcsofia, Psicologia, Religidn, ete.).

Respecto a las personalidades que
han intervenido, seria prolijo dar
nombres concretos. La firma comple-
ta de cada uno va al fimal de su ar.
ticulo, y un pequefio resumen de sus
datos biograficos (titulos y cargos
académicos, etc.) en cada tomo don-
de salen sus articulos y en el tomo
final de indices generales. Son cerca
de 3.000 los autores de los articulos
de la GER, de los que un 80 o 85 %
son espailoles e hispanoamericanos, y
los demas de todos los paises del
mundo. Habria que citar a la mayor
parte de los catedraticos universita-
rios de Iispafia, profesores y colabo-
radores del C.S.I.C., y diversos espe-
cialistas extranjeros, todos muy co-
nocidos.

Lo mas nuevo en la GER quizé sea
el haber conseguido una obra origi-
nal, de nivel internacional, no tradu.
cida ni adaptada de otras extranjeras,
evitando tener ‘que padecer una espe-
cie de colonialismo cultural, frecuen-
te en las obras cientificas de consul-
ta e investigacién que se han publi-
cado hasta ahora en castellano. Y res-
pecto al método de trabajo, es carac-
teristico de la GER el respeto a la
persenal responsabilidad de cada au-
tor, reflejandose entre otras cosas en
su firma completa (no hay articulos
anénimos ni firmados con abreviatu-
ras).

Aporte a lz produccién editorial

El tomo primero se publied en 1971,
y se empezé a trabajar cinco afios
antes. Se trata de una aportacion
cientifica y cultural de primer or-
den; una obra mejor y mis actual
que las pocas grandes Enciclopedias
de consulta e investigacién que exis-
ten internacionalimente conocidas y
apreciadas desde hace afios. Una o-
bra cuya necesidad se venia sintiendo
en los paises de habla espafiola des.
de hace tiempo. Padvo Sainz Rodri-
guez cuenta en uno de sus libros que
ya alrededor de 1930 el gran escritor
Gabriel Mird tuvo con él varias con-
versaciones en las que hablaron de
la necesidad de una obra de este tipo
en lengua espafiola, y que Miré es-
taba ilusionado, como la meta enton.
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ces ideal, en traducir una gran encl-
clopedia americana. Esa meta se ha
sobrepasado con creces con la GER.

Pero su aporte no es sélo a la pro-
duceién editorial espaifiola, sino a es-
cala mundial. Como ha sefialado una
revista italiana “la Gran Enciclope.
dia Rialp es una obra singular cuya
importancia supera log confines de
Espafia. La originalidad de 'sus apor-
taciones, unida a la seriedad cienti-
fica, la hacen ser una obra de con-
sulta indispensable para el piblico
italiano y de otros :paises, estudiosos
e intelectuales”. Todas las Bibliote.
cas, Universidades y demdés institu-
ciones cientificas y culturales del
mundo tienen o tendrin necesaria-
mente la GER. El Japén ha sido uno
de los paises de donde han llegado
las primeras y abundantes peticiones
de la GER; ha habido que hacer un
folleto explicativo en japonés; se han
hecho ya otros en inglés y alemén,
y se estin preparando en francés e
italiano.

Dentro del alcance internacional de
la GER, como es logico se ha conce-
dido especial atencién a los temas de
Espafia y de los paises de habla es-
pafiola, en el presente y en la histo-
ria; y por razones de proximidad fi-
sica e histérica, a Portugal y a Bra-
sil. De modo andlogo, y todavia mads
acentuado, han hecho las grandes en-
ciclopedias publicadas en otros pai-
ses, en las que a veces es vano bus-
car muchos personajes y temas de la
vida espafiola e hispanoamericana.

Sin embargo, en la GER se ha evi-
tado la parcialidad y el localisme. Es
decir, se ha procurado reflejar las pe-
culiaridades de flos pueblos hispani-
cos, su historia, geografia y cultura,
tratando ampliamente los temas del
mundo iberoamericano, y a la vez los
de todas las demas partes del mundo.

Con la GER se muestra enseguida
que el nivel cultural y cientifico de
Xspafia no es menor que el de los
paises que se consideran mas adelan.
tados. Queda zanjada la vieja polé-
mica, en gran parte inuatil, sobre la
“ciencia espafiola” y sobre la capaci-
dad del espaiiol para la ciencia y la
cultura en serio. Pocas veces ha ha-

bido mecesidad en la GER de recu-
rrir a especialistas extranjeros; soélo
en concretos casos (piénsese por ej.
en la voz NEGRITUD firmada por
Léopold Sédar Senghor, y otras co-
sas asi). También se ha recurride en
otros temas a cientificos extranjeros
reconocidos, precisamente para evi-
tar hasta la apariencia de ciertos lo-
calismos o parcialidad hispanica.

La GER ante los problemas de la
promocion cultural en la sociedad

El afin de saber, aunque es innato
2]l hombre, se manifiesta quizd mas
en nuestro tiempo, entre otras cosas
porque hay mas medios de comunica.
cién y mdés posibilidades de ir satis-
faciendo ese afdn interminable. Se
estudia y se investiga cada vez mis;
se escribe y se publica mucho. Y un
primer problema muy serio, es pre-
cisamente la multiplicacién de publi-
caciones y libros, y el discernir o en-
contrar en esa desbhordante abundan-
cia lo verdaderamente valioso y fitil.
Gran parte de lo que se publica vale
muy poco; se trata de restmenes, co.
pias y vulgarizaciones de otras pu-
blicacicnes. Y asi muchos se creen
en posesion de una cultura que no
es mAas que una coleccién de lugares
comunes y tOpicos sin fundamento;
con ello, queriendo o sin querer, en
lugar de avanzar en el entendimiento
de las cosas y en el intercambio de
conocimientos y experiencias se bien-
de a producir el caos mental en las
personas y en las comunicaciones.
Las publicaciones y libros solventes,
en cambio, suelen llegar poco al pi-
blico general, bien porque circulan
sobre todo entre los especialistas,
bien porque sus tecnicismos los ha.
cen poen accesibles.

En este sentido, la GER, con su
gran ntimero de autores y con su gran
difusién, es una experiencia muy cla-
rificadora. Cada tema ha sido abor-
dado por los especialistas necesarios,
desde todos lus puntos de vista posi-
bles. Se ha citado antes el ejemplo de
la voz TIEMPO; se podrian mencio-
nar otros miles de temas; por ej. el
MATRIMONIC estd tratado en la
GER por especialistas de Antropolo-
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gia y Sociologia, de Teologia y Mo-
ral, de Derecho Caménico y Civil, de
Historia de las religiones; el REA-
LISMO por filésofos, criticos litera-
rios y criticos de arte; la LIBERTAD
y la RESPONSABILIDAD por psied-
logos, filésofos, tedlogos, juristas y
pedagogos; la MATERIA por fisicos,
quimicos y filésofos; ete.

En cada voz de la GER se encuen-
tra, pues, una exposicién objetiva del
estado de la cuestién en los distintos
saberes y ciencias que se ocupan de
ella, dentro de la autonomia y ge-
nuina significacién de los datos cien-
tificos. Desde luego esa ha sido la
intencion, y en general se ha conse-
guido, porque los autores de los ar-
ticulos se han buscado entre especia-
listas, que no se han limitado a ha-
cer un ‘‘refrito” o un resumen irres-
ponsable o apresurado de otras publi-
caciones, sino una exposicién original
y completa, procurando ahorrar pala-
bras y circunloquios, yendo a lo esen-
cial sin simplismos. Al final de cada
articulo se incluye ademas una biblio-
grafia, un conjunto de libros y publi-
caciones serias que se ocupan del te-
ma, para el lector que necesite am.
pliar o realizar mayor investigacion
en ese campo.

Asi, la GER resulta un lugar de en-
cuentro muy interesante de las dis-
tintas ciencias y puntos de vista so-
bre las cosas. No se han intentado
paliar o disimular ni las discrepan.
cias ni las concordancias entre auto-
res y puntos de vista o de interés en
cada rama del saber. Ha salido un
conjunto espontineamente pluralista,
no en el sentido escéptico o relativis-
ta, sino con el mismo pluralismo de
la realidad, de los seres humanos, y
de las distintas ciencias. Sin concor-
dismos superficiales y sin falsas con-
traposiciones, se refleja en la GER
la realidad objetiva y 1as distintas
opiniones sobre ella, cosas ambas que
son punto de partida de entendimien-
to y progreso. Ciertamente, se puede
comprobar <¢Omo cada especialista
tiende a pensar que él agota los te-
mas dentro de la ciencia que cultiva;
y se puede comprobar al mismo tiem-
po que no es asi; otras ciencias y
otros métodos también tienen que

decir lo suyo. La GER resulta un va.
liosisimo instrumento para que el es-
pecialista y cualquier profesional se
abra mas facilmente a la compren-
sién de otras profesiones y otros sa-
beres, que busque complementarse y
asi evitar lo que algunos han llamado
“barbara ignorancia” producida por
la necesidad de especializacién en los
conocimientos, profesiones y trabajos
humanos.

Se trata de un pluralismo real, no
artificial mi basado en un escepticis-
mo o agnosticismo, siempre banales,
sino en el conocimiento de las verda-
des adquiridas y confrontadas y en
las diversas opiniones responsabie-
mente expuestas, en el afin de ver-
dad y de respeto a legitimas disere-
pancias y gustos. Este pluralismo es
una notable caracteristica de la GER
y del camino de entendimiento y pro-
greso cultural que deja abierto.

Terminacidn y planes para el futuro

El tomo 23 se publicé a finales de
1975; y el 24 y dltimo aparecié a
principios de 1977, con indices alfa-
béticos generales y mapas en color.
La elaboracién del indice alfabético
general, con méis de 220.000 términos
que se estudian en los articulos de la
que se estudian en os articulos de la
GER, ha sido una larga y dificil ta-
rea, que multiplica el valor de una
Enciclopedia como ésta. Es el ltimo
trabajo de la Redaccidn Central de
coordinacién y asesoramiento; en la
Coordinacién Central ha trabajado
durante -estos afios con empefio un
buen equipo de licenciados y doctores
en todas las materias.

Ahora, aunque légicamente este e.
quipo se ha reducido en ndmero, el
plan es mantenerlo en lo posible. Se
reciben muchas sugerencias, tanto ue
autores de articulos como de lectores
de la GER, para su mejor aprovecha-
miento y difusién. Se recogen ideas
para publicar otras cosas, futuros su-
plementos y ediciones para mante-
nerla al dia, ete. Todo esto quiza lle-
gue a cuajar en una especie de ins-
titucionalizacion de tipo cultural al
servicio de las caracteristicas plura-
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listas de la GER, de sus autores y
lectores; al menos es el deseo de mu-
chos y en parte se va consiguiendo
va; a ello animan cada vez méis las
sugerencias que continuamente se re.
ciben en la ‘Coordinacién Central.

Entre los autores de articulos de
las maciones americanas, indicamos
para terminar algunos de los nom-
bres principales de Argentina: Blas
Barisani, Arturo Berenguer Cariso-
mo, José Maria Castifieira de Dios,
Alberto Caturelli, Octavio N. Derisi,
Bernardino Montejano, Alfredo A.
Roggiano, Vicente D. Sierra, Juan C.
Zuretti, entre otros que seria largo
enumerar.

Dr. JORGE IPAS

Director de la Coordinacién
Central de la GER, Madrid.

OTTO KUSS, Carta a los Ro-
manos, Cartas a los Corintios,
Carta a los Gélatas, Herder,
Barcelona, 1976, 453 pgs.

El comentario a “Las grandes car.
tas paulinas” que nos ipresenta Otto
Kuss constituye, sin ‘duda, una mues-
tra de los esfuerzos que dltimamente
realizan aquellos exégetas y tedlogos
que, animados por las exhortaciones
del ‘Concilio Vaticano II, continuan
estudiando la Escritura “con todo
empeflo, con fuerzas redobladas, se-
gin el sentir de la Iglesia” (D. V.
23).

La nota de originalidad de esta o-
bra estd dada ipor la novedad del
enfoque exegético. No se trata, en
efecto, de situar a la Escritura en
un plano subordinado a la Teologia,
sino més bien de una interpretacién
teolégica de los textos sagrados. In-
terpretacién teolégica de la Escritura
que consiste en exponer la totalidad
de la doctrina cristiana partiendo de
los textos mismos que expresan la Pa.
labra de Dios. Es decir, dado que to-

dos log aspectos del misterio de Cristo
presentan entre si perfecta coheren-
cia y se explican unos a otros, los tex.
tos relativos a cada uno de ellos no
adquieren su plenitud de sentido sino
cuando se los sitda en el vasto con-
junto a que pertenecen, es decir tie-
nen entre si tales conexiones que la
interpretacién teologica de wuno de
ellos: repercute necesariamente en los
otros.

Ciertamente no descuida nuestro A.
el conocimiento objetivo de la histo-
ria tal como se desarrollé en la rea-
lidad concreta, ni el mensaje de sal-
vacién tal como fue formulado y de-
sarrollado en el tiempo. Pero una co-
sa es saber que la Palabra de Dios
reson verdaderamente en el pasado
y otra cosa es :querer oirla resonar
actualmente como Palabra del Sefior
Resucitado dirigida a la Iglesia hoy.
En otras palabras, trascendiendo
Kuss un sentido meramente literal de
los textos, se interesa por captar una
realidad mis profunda dada por un
sentido mas pleno. Este esfuerzo lo
sitda dentro de la accién pastoral de
la Iglesia que tiene por centro el
anuncio de esta Palabra “a todas las
gentes” (Mec. 16,15) y su participa-
cién efectiva en el misterio de la
salvaeidn.

Después de una breve introduc-
cién a cada carta, expone el A. los
diversos textos que luego analiza
con mano maestra y graan sentido
de sintesis. No es por ello super-
ficial, antes bien al poner en juego
las diversas disciplinas, magnifica-
mente combinadas, confluyen éstas
en una no menos profunda teologia
biblica. De esta manera va pedag6.
gicamente llevando al lector a una
cada vez mds pronunciada intro-
duceién y comprension del texto sa-
grado y a una mas intensa compe-
netracién con el pensamiento de San
Pablo. Las “grandes cartas” pau-
linas recobran asi su perennidad y
actualidad: el fundamento de toda
vida cristiana, en efecto, es ¢l Bau-
tismo, y este “sumergirse” en Cris-
to (ebaptisthemen = fuimos bauti-
zados) implica compartir el destino
mismo de Cristo. La vida de Cristo
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resucitado y glorificado es una co-
munién viva con el Dios viviente. En
esta comunién viva con el morir y
resucitar de Jests, el cristiano ob-
tiene la libertad de 'a esclavitud
del pecado y asi vive fundamental-
mente en Cristo, entregado s6lo a
Dios.

Con exquisita maestria ¢l A. va
perfilando Ia verdadera perscnalidad
del Apéstol a través de sus cartas.
Estas tres epistolas, escritas en dis-
tintas circunstancias, a diversos des-
tinatarios, revelan, seguin Kuss, las
ideas fundamentales de 1a teologiv
paulina. Como las restantes, son el
producto de su amor a Cristo, de
su pasiéon por el Evangelio v de la
necesidad de robustecer la fe de las
diversas Iglesias que muchas veces
debjian luchar en un ambiente hosti!
cuando no moralmente desbocado. Por
eso las cartas de Pablo son las car-
tas de un apdstol y estan, en con-
secuencia, al servicio de su trabajo
misional. Un solo objetivo lo mueve:
abrir para el Evangelio un camino
en el corazén del hembro. Y para
ello se serviri de todo: recursos li-
terarios, giros rabinicos, hasta del
sarcasmo y la ironia cuando haga
falta y, por qué no, de la “necedad
de la Cruz” (I Cor. 1,18); “todo
coopera para el bien” (Rom. §,28),
porque todo esta penetrade con la
fuerza de su conviceidn cristiana.

La Carta primera que dirige a los
Corintios, como suele acontecer con
sus otras cartas, estd motivada por
asuntos circunstanciales; en este ca-
so nos muestra una buena imagen
de una comunidad formada por gen-
tiles convertidos en una gran ciu-
dad. Cifiendo su comentario a lo
esencial, el A. divide la carta en
ginco partes. En la primera (1.10-4,
21) el Apdstol exhorta a los corin-
tios a la unidad: las comunidades
por él fundadas deben ser una sola
cosa. Le preocupa que la unidad
realizada en Cristo no se ponga de
relieve hasta en los detalles cotidia-
nos. En la segunda (5,1-6,20) diser-
ta sobre los abusos que se dan en la
comunidad; se trata de un lastimo-
so caso de lujuria que con autoridad
apostolica decide Pablo en forma so-
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lemne y definitiva. En la tercera
parte (7,1-11,1) responde el Apostol
a algunas cuestiones qite la comuni.
dad de Corinto le habia planteado
por escrito. En frases prudentes y
ponderadas, dando muestras de una
consumada sabiduria y de un senti-
do superior de la realidad, Pablo con-
trapone la doctrina eristiana solhre
el matrimonio y la virginidad a las
exageraciones de los desenfrenados
y de los rigoristas. Con la misma
altura resuelve el problema de las
carnes inmoladag a los dioses: «l
cristiano no esti solo, tiene respon-
sabilidades y deberes para con la
comunidad y debe tener en couside-
racién a los “débiles”. En la cuarta
parte (11,2-14,40), que divide en dos
secciones, trata las cuestiones rela-
tivas a la vida littirgica de la co-
munidad ¥ de la funciéa que dessm.
pefian los dones del Espiritu Santo
en la vida comunitaria cristiana. FEn
la quinta y ultima parte (15,1.58)
el Apdstol aborda un tema nuevo.
Profundamente interesado en elimi-
nar cualquier confusidn o inseguri-
dad, expone con toda claridad la fe
cristiana en la resurrecciéon. Este es,
en apretada sintesis, el esquema que
0. Kuss nos presenta de la primera
Carta a los ‘Corintics. En cuanto a
la segunda Carta, la divide en t.es
grandes partes. Comienza con una
anologética de su ministerio (1,12.
7,16) y ataca a los falsos maestros
judaizantes que pretenden minar su
autoridad. Continfia trayendo el ejem-
po de la wcaridad de los macedonios
la cual muestra de manera palma-
ria como la generosidad cristiana es
fruto de la gracia de Dios (8,1-9,15).
Tinalmente concluye con una nueva
apologia contra los judaizantes: tie-
ne clara conciencia de su derecho;
sin titubeos de minguna clase ha re-
suelto proceder con “osadia” contra
cuantos opinan que actda por moti-
vaciones y recursos meramente te-
rrencs y que carece de espiritu, Gni-
ca fuerza capaz de sustentar toda au-
téntica conducta cristiana (10 a 13).

El fino ojo avizor del A. se des-
taca en el comentario que hace a la
Carta a los Galatas, Es ella, en efec-
to, la carta mas apasionada que Pa-
blo ha escrito. Alli expone en forma



singularmente clara su inquebranta-
ble decisién de defender el mensa-
je que se le ha confiado con-tr.a: cual-
quier falseamiento y judaizacién, pa-
ra evitar la recaida del cristianismo
en el judaismo legalista. Sabe que
estd en juego la pureza y eficacia

de su mensaje. Por eso quiere sal-*

var a quienes se han puesto en peli-
gro y a los que, pese a todo, ama
con todo su corazén. Pero dejemos
al A. mismo que nos la exponga con
sus propias palabras: “La carta esta
construida de un modo simple y cla.
ro. Trag una breve introduceién (1,
1-5), el apdstol expresa de inmedia-
to, y con palabras estremecidas, su
dolor por la apostasia de los gala-
tas...”. Y con admirable poder de
sintesis, prosigue: “El cuerpo prin-
cipal de esta carta se divide en tres
partes. Primero presenta Pablo la
demostracién histérica de la autori-
dad divina de su apostolado y de su
Evangelio (1,11-2,21). En la parte
segunda fundamenta su mensaje de
la justicia de Dios sobre la base de
la fe sin las obras de la ley con ar-
gumentos teolégicos (3,1-5,12), mien-
tras que en la tercera parte habla
de la vida moral en la verdadera li-
bertad cristiana del caminar en el
Espiritu (5,138-6,10). La misiva se
cierra con una exhortacién de con-
junto que Pablo traza de su puiio y
letra (6,11-18)”.

En la Carta a lss Romanes ocurre
que la elaboracién teolégica de la
verdad revelada no se conecta con
una eircunstancia concreta. Lo que
ella presenta es mds bien una expo-
sicidn detenida y perfectamente en-
samblada de la doctrina paulina de 1a
salvacion. Hace notar el A. cdmo
“esta teologia ha surgido en un pro-
ceso Vvivo, en una confrontacién in.
cesante con gentiles y judios, en una
postura vital renovada de continuo,
lo que confiere a la exposicién sere-
na, con su division y férmulas rela-
tivamente cuidadas, su vitalidad in-
terna que jamds deja de cautivarnos”.

También a esta carta la divide
Kuss en tres partes. En la primera
de ellas (1, 18-8, 39) desarrolla el
Apéstol las ideas capitales de su pre-
dicacién acerca de la justicia de Dios

sin las obras de la ley mosaica, sobre
la base exclusiva de la fe en Jesu-
cristo. En la segunda (9, 1-11,36), a-
borda la funcién del pueblo elegido
en la historia de la salvacidén: ;Qué
papel debia representar Israel en la
realizacién de los planes de Dios y
cudl es la funcidn que de hecho ha
desempeiiado? Dios es totalmente li-
bre 'en su obrar. Israel, al endurecerse
culpablemente, carga con su destino,
aunque siempre la Gltima palabra la
tiene la gracia. Ciertamente si el re-
pudio de Israel ha traido a los gen.
tiles a la reconciliacién, la conversién
de Israel aportard al mundo la con-
sumacién. En la dltima parte (12, 1-
15, 13) el Apéstol enumera algunas
consecuencias pricticas de su Evan-
gelio: “la renovacién de la mente en
el amor y en la justicia, renovacién
que abarca a todo el hombre, tiene
que dejarse sentir en la vida social
de la comunidad y también en las re.
laciones del eristiano con el Estado”.

Digamos, para terminar, que el Co-
mentario del profesor Kuss corres-
ponde al VI de los IX voliimenes de
la gran obra conocida como Comen-
tario de Ratisbona, publicacién bibli-
ca bajo la direccién de A. Wikenhau-
ser y el mismo Otto Kuss.

MARCELINO- OCAMPO

Seminarista de la Didcesis de
Catamarca, 29 Ao de Teologia

HERBERT HAAG, Breve Dic-
cionario de la Bibliz, Herder,
Barcelona, 1976, 562 pgs.

Este Breve Diccionario de la Biblia
nace sobre la base del “Diccionario
de la Biblia”, de la misma editorial
y autor. Pero no se trata de una sim-
ple edicién reducida, pues sus articu-
los 'han sido no sélo seleccionados, si-
no revisados y rehechos, y en buena
parte escritos de nuevo.

Procura ser un manual informativo
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sobre personas, lugares, objetos e ins-
tituciones que aparecen en la Sagra-
da Escritura y contiene articulos in-
troductorios de cada uno de los 72
libros que componen ambos Testa-
mentos. Incluye la explicacién de 800
términos, con mais de 200 articulos-
remisiones; 42 figuras ilustran el tex-
to, al que se anaden 8 cuadros de
cronologia biblica, sincronizada con
la de las culturas circundantes.

Podria ser una obra interesante pa-
ra auxiliar a catdlicos medianamente
instruidos en la lectura o el estudio
de la Biblia, pero... (por desgracia
siempre hay un “pero”) en algunos
articulos mete la cola —et in cauda
venenum— la exégesis neomodernis-
ta. ‘Caracteristicas de esta exégesis
son el escepticismo de los historiado-
res de la religién, el racionalismo sin
fe de los criticos protestantes, la ne-
gacién bultmaniana de la realidad
histdrico-evangélica, y la fresca pres-
cindencia de la Tradicién y el Magis-
terio. Los historiadores de las religio-
nes limitados al estrecho campo de
las ciencias positivas (histdricas, lin-
giiisticas, critico-literarias o arqueo-
16gicas) son topos ciegos ante la luz
de la fe o la oscuridad transluminosa
del misterio y repletos de erudicidn,
se rompen los dientes al intentar que-
brar la dura corteza de los simbo-
los. ‘Son ineptos para penetrar el sen-
tido de los libros sagrados, y no sélo
de la Biblia, sino aun del Coridn o
del Bhagavad-Gita.

Esta carencia se halla omnipresen-
te en el Diccionario, aunque tal vez
—admitdmoslo— de modo difuso, por-
que para el tratado de los conceptos
especificamente teolégicos remite al
“Diccionario de la Biblia”. Citemos a
modo de ejemplo el vocablo “Paraiso”
(col. 480-482).Parece un lugar co-
mun de la exégesis hodierna derivar
“Pardes” del persa antiguo, donde se
referia al pparque del rey o al jardin
zoolégico. ;No seria més acertado
referirse al sénscrito “Paradesha”,
que significa lugar o regién supre-
ma? Esto nos acercaria al simbolis-
mo del “Centro del Mundo”. Y el Pa-
raiso, realidad del estado primordial,
es Centro del Mundo originario, an-
tes que Thule o Agartha, Jerusalem

o Roma, El centro es el lugar de la
presencia de Dios, en el eje del mun-
do y en el corazén del hombre. Pero
{ qué puede significar esto para quien
entiende las Hespérides como mero
mito material y habla de la “primiti-
va imagen del mundo, segin la cual,
la tierra esti regada por cuatro rios
que la dividen en las cuatro partes
del mundo de la cosmologia oriental”’
(col. 481)? ;Por qué no dice “de la
geograffa oriental”, ya que se mues-
tra incapaz de comprender el simbo-
lismo trascendente de estas imige-
nes?

Observaciones similares nos sugie-
re la breve referencia a la teologia
del Génesis (col. 262), donde el Parai-
so es proyectado tobalmente hacia el
futuro pues “el relato de los rrinci-
pios (...), llamado protologia, se
refiere al pasado s6lo en apariencia”
pues “la protologia biblica es una es-
catologia”. Se insinda aqui el prejui-
cio evolucionista, tan caro a la men.
talidad moderna, que quiere hundir el
pasado en la oscuridad, pues la rea-
lidad del estado primordial y de la
caida original viene a arruinar Ia
perfeccién de sus esquemas precon-
cebidos.

Pero dejemos estos aspectos mas
complejos. Sefialemos al pasar cierta
presencia de Bultmann en los articu-
los sobre los Evangelios y en la iden-
tificacién de los “géneros literarios”
con la “historia de las formas” (cf.
Remisién, col. 260 y Axticulo, col. 293
s.), y pasemos a destacar algunas a-
severaciones verdaderamente inacep-
tables.

Por ejemplo en el articulo “Demo-
nios” (col. 163 s.) se concluye: “Las
afirmaciones neotestamentarias sobre
demonios pertenecen a la concepcién
del mundo de aquella época y no tie-
nen nada que ver con una revelacion
obligatoria”. Sabemos que negar la
existencia del “Adversario” es hoy
una moda teolégica bastante difundi-
da, pero no por ello menos contraria
a la fe (cf. Pablo VI, alocucién del
15 de noviembre de 1972 y el docu-
mento publicado en 1975 por la S. C.
para la Doctrina de la Fe, “Fe cris-
tiana y demonologia”).
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Mis grave ain es lo que se afirma
en el articulo “Maria” (col. 399 s.):

“Contra la interpretacion de un
parto virginal historicobiolégico, se
han propuesto las siguientes abjecio-
nes: a) Los Evangelios de la infancia
no son relatos histéricos, sino narra-
ciones (midrashim) que quieren afir-
mar la significacién salvadora de Je_-
ss. b) Les sirven de ejemplos anti-
guos mitos de dioses que engendran
hijos con seres humanos. ¢) Aparte
de estos Evangelios de la infancia, el
NT (principalmente Pablo y Marcos)
desconocen por completo el parto vir-
ginal. d) Una tal intervencién mila-
grosa de Dios no es sostenible desde
un punto de vista teolégico. En todo
caso, la discusién sobre el parte vir-
ginal ha puesto en claro su dnico sig-
nificado teolégico importante: el na-
cimiento de Jests es el signo obrado
por el Espiritu, de un nuevo comien-
zo en la historia de la salvacién (cf.
Gen. 1,2). Esta nueva accién de Dios,
esta nueva forma de estar “Dios con
nosotros”, es el milagro: el signo del
parto virginal de Jesds esta por en-
tero al servicio de la cristologia y la
soteriologia” (col. 400).

Sefialemos en primer lugar la am-
bigtiedad del lenguaje, que ya San
io X indicaba como caracteristica
de los modernistas. “Se proponen”
objeciones andnimas, con las cuales
el autor ciertamente esta de acuerdo.

En segundo término, por mis que
en un parrafo anterior el A. hable
de “la concepcién de Jests por el Es-
piritu Santo”, aludiendo a Is. 7, 14,
no se limita a negar la virginidad de
Maria “in partu”, sino que afecta la
misma concepcién virginal. En efec-
to, en el articulo “Virginidad” (col.
627) el A. se preocupa en hacer desa-
parecer la “virginidad” de la profe-
cia mesianica de Isaias: “Parece que
en el ambito del antiguo oriente no
se poseia ninguna palabra especial
para designar a la muchacha inviola-
da: betulah (LXX en general parthé-
nos) sale con frecuencia como epiteto
de 1a diosa ugaritica Anat que se
veneraba como aiosa de la fertilidad,
por tanto la palabra -significa_ maés
bien juventud y poder de una diosa”.
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Permitasenos afiadir algunas obser-
vaciones. La negacion de la historici-
dad de los Evangelios de la infancia
v su identificaciéon con los mitos pa-
ganos revela la mentalidad tipica de
la critica del protestantismo liberal.
El hecho de que otros escritos neo-
testamentarios no se refieran al par-
to virginal, en modo alguno puede
ser argumento para negarlo. Por l-
timo, la afirmacién de que ‘“una tal
intervencién milagrosa de Dios no es
sostenible desde el punto de vista
teologico” es plenamente gratuita e
insostenible en si misma. Precisamen.
te la teologia catplica con unanimi-
dad ha sostenido desde siempre lo
contrario.

Todo esto demuestra lo que sefia-
labamos anteriormente: Estos exége-
tas inficionados de libre examen pres-
cinden con toda tranquilidad de la
auténtica Tradicién catélica, e inclu-
so de las definiciones dogmaticas y
ensefianzas infalibles -del Magisterio.

El Evangelio resulta transformado
en una novela con “mensaje”. No in-
teresa el “en si” de la realidad his-
térica, sino el subjetivo “para mi”
de lo que en este caso se denomina
“signo”. Ahora bien, si por ejemplo
la Resurreccién de Cristo no fuese
una trealidad en la historia, seria
irreal también nuestra redencién y
la resurreceién a la que estamos des-
tinados. Si la Virginidad de Maria es
s6lo un “signo”, si se pudiera afir-
mar, como Jo hace Bauer (cf. MI-
KAEL 11, p. 122), que Jesis “tuvo
un padre humano”, entonces Maria
no es Madre de Dios, ni ‘Cristo es
Dios, y nosotros... “jsomos los mas
desgraciados de todos los hombres!”
(1 Cor. 15, 19), porque ‘“vana es nues-
tra fe” (id. 14).

No podemos comentar con sereni-
dad estas negaciones pseudocientifi-
cas, capciosas y solapadas de la Vir-
ginidad de Maria, porque cuando la
tocan a Ella sentimos, como decia el
correntino, que nos estidn “mentando
la madre”. Por ello, aunque en este
libro hay muchos aspectos interesan-
tes, que suponen un esfuerzo merito-
rio, no podemos recomendarlo a los
catélicos. No podemos recomendarles



un libro donde la Virgen Madre apa-
rece confundida con “la diosa ugari-
tica de la fertilidad”.

P. ALBERTO EZCURRA

GUILLERMO DE SAINT-
THIERRY, De la Contempla-
cidn de Dios. De la Naturale-
za y de la Dignidad del Amor.
La Oraciéon, Publ. del Monas-
terio Ntra. Sra. de los Ange-
les, Azul, 1976, 184 pgs.

Con este primer ilibro comienza,
como anota el editor, “la serie Pa-
dres Cistercienses, la cual estara de-
dicada a la publicacién de las obras
de los principales autores del ‘Siglo
de Oro cisterciense —siglo XII—,
cuya experiencia y doctrina espiri-
tual dio peculiar impronta a la en-
tonces naciente Orden del Cister”.

Creemos conveniente dar algunos
datos biograficos del A. Guillermo de
Saint-Thierry nacié en Lieja (Bélgi-
ca), de una familia noble, hacia el
afio 1070. Tomos el hibito mondéstico
en la Abadia de Saint-Nicaise de
Reims. En 1121 llegé a ser abad de
Saint-Thierry, cerca de Reims. De
constitucion algo delicada, era un
monje piadoso y exigente; amaba la
soledad y el silencio. Al mismo tiem-
po poseia un espiritu voluntarioso,
viril y magnénimo. Vivié siempre pa-
ra Dios. “Se sabe ‘teblogo’, pero por
encima de ello es un contemplativo”
(p. 15).

Su amistad con San Bernardo des-
pertd en su corazdn el ardor y la sed
de Dios, como s6lo los santos saben
comunicar. Mantuvo con él relaciones
epistolares. Y porque tuvo su mismo
espiritu lo representé en muchas a-
badias, acompafiando al santo de
Clairvaux en la reforma de la Orden
Cisterciense, recientemente fundada.

Durante los tltimos afios, su acti-
vidad se vio repartida entre la de-

fensa de la fe catélica contra atrevi-
dos innovadores de la doctrina tra-
dicional y la exposicién de su doctri-
na espiritual en favor de las almas
ansiosas de perfeccion.

Si bien no pudo vivir en aquel re.
nombrado monasterio donde se en-
contraba su maestro, la admiracién
afectuosa que le profesaba permitio-
le terminar sus dias escribiendo ‘“La
Vida de San Eernardo”. Pero sélo
alcanzd a redactar los primeros capi-
tulos, ya que la hermana muerte lo
condujo al Seno de Aquél en el cual
“vivimos, nos imovemos y existimos”
(septiembre de 1148).

Guillermo de Saint-Thierry buscd
insaciablemente a Dios. “Esta bus-
queda amorosa de Dios le hace escri-
bir sus pensamientos para entregir-
selos a sus hermanos. Siendo abad
de Saint-Thierry compuso los presen-
tes tratados ‘De la Contemplacion de
Dios’, ‘De la Naturaleza y Dignidad
del Amor’, ‘La Oracién’ ” (». 15). Es-
tin escritos en forma de meditacién
y oracién. Son como confidencias del
alma.

De la Contemplacion de Dios esta
dividido en dos partes. La primera,
mas vehemente e intima, trata del
“itinerario del alma a Dios”. Empie-
za con una suerte de invitatorio li-
tirgico, convoeando al alma a la con-
templacién de Dios: “Venid, subamos
a la montafia del Sefior, y a la casa
del Dios de Jacob. El nos ensenara
sus caminos. Venid: atencidén, inten-
ciones, voluntades, pensamientos, a-
fectos, y todo mi interior, subamos
al monte en que Dios ve y es visto.
Y vosotros: cuidados, solicitudes, an-
siedades, trabajos, sufrimientos de la
esclavitud, esperadme aqui con el as.
no ——este cuerpo—, hasta que yo y
el mifio —mi razén y mi inteligen-
cia— lleguemos alla arriba y después
de haber adorado, volvamuss a voso-
tros” (12 parte, cap. I, pp. 33-34).

En la segunda pavte prosigue sus
analisis de la perfeccién del amor, pe-
ro ahora aborda este tema desde el
vértice de su contemplacién, ya que,
como bien dice la autora de la intro-
duccién, “para captar la unién de amor
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entre Dios y el hombre es necesario
elevarse hasta el centro del misterio
trinitario, hasta la consustancralidad,
la ‘homousios’ de las Personas divi-
nas” (p. 30).

De la Naturaleza y Dignidad del
Amor es un tratado en el se
muestra el camino que deben seguir
las “almas novicias en el arte de la
oracién”. En su magistral exposicion
sobre el desarrollo de la vida de la
gracia el A. deja traslucir sus nota-
tles condiciones de maestro espiritual.
El tema es “la génesis y crecimiento
del mamor” (intr. p. 77). Comparando
los estadios :del amor con las etapas
de la vida del hombre, escribe: “Del
mismo modo, en efecto, que siguiendo
€] crecimiento o el desgaste de las
edades de la vida, el mifio se hace
joven; el joven, hombre maduro; el
hombre maduro, viejo; cambiando de
nombres a medida ~uz eambia de cua-
lidades, asi, segin el progreso de las
virtudes la voluitad al desarrollarse
se transforma en amor, el amor es
caridad, la caridad es sabiduria” (p.
88).

El tercer tratado es el de La Ora-
cidn. “Como es usnal en él —leemos
en. su introduceién—, la plegaria y la
reflexién se entremezclan con piado-
sa uncién en ese insaciable deseo de
Dios que caracteriza a nuestro aun.
tor” (p. 163). El fin que en este bre-
ve tratado se propone es saber dém-
ds estd Dios, o donde se lo puede
encontrar, o cuil es su lugar: Maes.
tro, ;dénde habitas? A lo que res-
ponde: “Esta loealizacién es la uni-
dad del Padre y del 1ijo, la con-
sustancialidad de la Trinidad” {p.
169).

Tres tratados espirituales llenos
de contenido en ius que el A. se ex-
presa con un lenguaje mistico. La
introduccién general y las propias de
cada uno de ellos facilitan sin duda
la comprensién de los mismos. A lo
largo de estas paginas se nos des-
cubre aquella alma enamorada de
Dios, que fue Guillermo de Saint-
Thierry.

Agradecemocs al Monasterio de
Ntra. Sra. de los Angeles el haber-

nos permitido entrar em contacto eon
ung fuente tan rica de la espirituali-
dad monéstica.

PEDRO MARTINEZ
Seminarista de la Arguididce-

sis de Mendoza, 3er. Afio de
Filosofia.

GUILLERMO DE SAINT.
THIERRY, Didlogo con Dios.
Sacramento del altar, Publ
del Monasterio Ntra. Sra. de
los Angeles, Azul, 1977, 329
pes.

Una vez mias la serie “Padres Cis-
tercienses” nos ofrece otra obra de
uno de los principales autores del
Cister. En ella se refinen dos obras
de Dom Guillermo, quien nos ha le-
gado estas piginas en las que refleja
su apasionada e insaciable espiritua-
lidad al mismo fiempo que un gran
conocimiento de la Escritura y de los
Padres de la Iglesia. La finalidad de
sus escritos apare~e clara desde las
primeras paginas y a lo largo de to.
da la obra. Especialmente en Dialo-
go con Dios, al que limitaremos nues-
tro comentario, el A. nos da un evi-
dente testimomio de su afanosa bis-
queda de Dios. Bidsgueda con mu-
chas vieisitudes. “Amo el amor de tu
amor”, dice en ura ocasidn, lo que
implica una experiencia muy vivida
del amor de Dios, con su consiguien-
te paz y alegria. Mientras que en
otras partes de sus meditaciones Gui-
llermo refleja un agobio enorme, ya
por sus achaques fisicos, ya por la
dureza de su solsdad (cf. Hled. XII
y XIII, respectivamente).

Consideremos alzunos aspectos de
su espiritualidad.

La miseria humana purificada por
el dolor es el camino para la paz y
el amor. El contemplativo experimen.
ta como mnadie la compuncién por sus
pecados en lo mas intimo de su ser
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con su luz. Asi, por ejemplo, la “ru-
y éste es el punto de partida que lo
Tigva al amor. _a volumdad dal hom-
bre donde reside el amor, es tomada,
“tocada’ por Dios, y por El confor-
mada plenamente a su imagen y se-
miejanza. Dios no e deja vencer en
generosidad. Cuando el hombre se en.
trega, Dios mo se hace esperar. Sin
embargo para alcanzar a Dios muchas
veces se debe transitar por el cami-
no del dolor. El dolor es signo de la
predileccién divina, (uizds la prueba
mas grande del amor de Dios, que es
“nuestro Padre”. Esto no siempre se
comprende: “Sefior ;qué te ha desa-
gradado de mi? —pregunta el A.—;
¢ por qué no juzgar a tu siervo? An-
te el obsequio de la pecadora dijis-
te: ‘Ha hecho lo que ha podido’.
¢ Acaso no hice yo lo que pude?; pa-
réceme incluso haber excedido mis
fuerzas. Respuesta del Sefior: ‘Hijo
mio, no desdefies la disciplina Jde tu
Padre, ni te abatas cuando te con-
tradice, pues el Sefior castiga al que
ama, azota a quien adcpta por hijo
suyo. ;Qué hijo hay a quien no le
corrija su Padre?. Si te encuentras
fuera de la disciplina mo eres hijo
sino bastardo’” (pp. 224-225).

El “venid a Mi” se grité a todos,
ensefia Dom Guillermv, mds no a to-
dos es dado el venir. El sufrimiento
es, pues, signo de eleccion; el ele-
gido es preferido por Dios a otros
que se tienen por ricos y poderosos.
Asi se explica que el progreso en la
vida espiritual necesariamente debe
ir acompafiado del dolor. “Sufri fati-
gas y conviene que td las sufras”
(p. 226). “La caridad da la suavidad
a mi yugo y la ligereza a mi carga.
Si tuvieras caridad sentirias esa sua-
vidad” (p. 225). Con estas palabras
que ¢l A. pone en boca del Sefior
se nos declara el meollo, el secreto
del sufrir. Pero a la caridad se llega
por la obediencia; abrazando la obe.
diencia arribamos al amor, por éste a
la paciencia y finalmente a la fideli-
dad. Asi este gran maestro espiritual
mos presenta en su di logo la meta
del sufrimiento. “Fortaleza mia, com-
decere ae mi debilidad y que mi fla-
queza, sometida a tu servicio, sea tu
gran gloria. Amén” (p. 228).
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En la soledad y el contacto con la
Palabra divina se encuentra a Dios.
El rcisterciense, ebrio de Dios, asu-
me desde su conversién un serio
compromiso: la bisqueda de Dios a
través de su Palabra. Todos los mo-
nasterios deberan poseer en el claus-
tro un lugar apropiado para que
alli esté expuesta la Biblia. Gracias
a este instrumento para la “lectio-
meditatio”, y en este lugar santo,
el monje se va capacitando para ser
vivificado por el Espiritu Santo, per.
mitiendo asi que termine en su co-
razon la Palabra de Dios.

A través de la oracién perseveran--
te, a veces arida, dificil, esforzada,
Dios nos conduce a la luz. De este
modo mnos va llevando como de la
mano a la plena revelacidn de su
amor, lo cual eg resultado de un lar.
g0 y penoso proceso; de interiori-
zacion y de ascensién en ‘@espiral,
proceso que dura toda. la vida.

La meditacién, en cuanto ejerci-
cio, es siempre igual, pero existen
variedad de contenidos, cambios de
alturas, horizontes nuevos, aires maés.
puros, energias mas vivas, hasta lle.
gar al punto culminante de la su-
bida: la experiencia del amor de
Dios y, a través de El, necesaria-
mente del préjimo.

Guillermo nos muestra cémo Dios
hace sentir en sus predilectos la fuer-
i L SO pRIonra. INsta produse uia
resonaicia en el corazén: es la “erup--
tatio”. Los sermones del A. su
“eruptatio”, no son sino el eco de la
Palabra de Dios que ha resonado en
¢l fondo de su alma, asi como esa
misma Palabra provocara antaiio los
llamados “ruptus” en los autores
inspirados.

La caracteristica fundamentai de
los escritos de Dom Guillermo, como
de los demis autores cistercienses del
alto medioevo, es el matiz intensa-
mente biblico. Tales escritos son el
resultado de una continua “rumina-
tio”, rumiacidon. El A. haca ver eémo
la palabra de Dios, al penetrar en el
interior del hombre mediante la as-
cesis y la soledad, fecunda el alma



minatio” de una pasaje de la vida
de Cristo es el instrumento para In-
emesar en la mistica del Verbo. A{}-
vertimos de este modo, cémo a traves
del ejercicio meditativo, independien-
temente de las bonanzas o de espesas
tinieblas, el hombre espiritual logra
atravesar todos los periodos de pu-
rificacién de Jos sentidos, pasiones y
veleidades. Y de este modo llega a
la meta, la experieacia vivida del
Amor divino en €l fondo de su ser.
Es el premio a su fidelidad.

Cerremos este apartado apuntando
un aspecto muy apreciado en la espi-
ritualidad de la familia cisterciense.
Las Sagradas Escrituras han de leer-
se mo sblo en privado sino también en
comun, reactualizindose asi en toda
su intensidad el “buscar con” del re-
lato de Emats. Pero para ello se re-
quiere que reine entre los monjes una
estrecha amistad sobrenatural, como
en el caso de San Bernardo y Gui-
Hlermo.

Conocimiento experimental de Dios
a partir de su amor. Dom Guillermo
westablece una curiosa analogia entre
la sensation y el conocimiento-expe-
riencia. Asi, hablando del “sentido
del amor” dice que el alma es como
una especie de placa que vibra ante
los objetos que la afecian, y tales
impresiones transmutan de algdén
modo al sujeto en la naturaleza de
lo que experimenta. De aqui la im-
portancia de la caridad: el amor mis-
mo es conocimiento, “amor ipse in-
tetlectus est”, el amor tizne la ilave
del conocimiento nuis profundo. Al
decir de San Pahle, “contemplando
la; gloria del Sefior, nos transforma-
mos en su misma imagen” (2 Cor. 3,
18). Guillermo afirma que e! amor es
como el sentido del alma (ef. p. 104).
Conocimiento, amor, deificaciéon: “;Oh
caridad, caridad, que hasta aqui nos
has traido para que amando a Dios
y al Hijo de Dios, nos llamemos y
seamos dioses e hijos de Dios!” {p.
105).

Al conocimiento sabroso de la Es-
eritura ayuda no poco el Espiritu San-
to, fruto del Amor del Padre y el
Hijo. El Espiritn, por su iluminacién
produce en la creatura un saboreo

(“fruitio”), que equivale a la sabidu-
ria o “sapientia”.

Creemos que esta joya de la litera-
tura cisterciense es un valioso aporte
en materia de espiritualidad. El con-
tacto de estos "autores misticos no
puede dejar de promover un firme de-
seo de incoar el ‘“didlogo con Dios”,
preludio del “cara a. cara” de la eter-
nidad.

RICARDO L. ADRIEL

Seminarista de la Didcesis de
Gualeguaycht, 22 Afio de Teologia

THOMAS MC. IAN, Mentiras
del Mundo Moderno, Cruz y

tierro, Buenos Aires, 1976,
214 pgs. I
Estar “formado” es mds impor-

tante que estar “informado™. X1 hom-~
bre carente de una ‘“forma interior”,
de una -cosmovisién unificadora, es in-
capaz de una asimilacion critica de
la informacién y se ve reducido a una
materia puramente pasiva, apta para
recibir todas las deformaciones que
quieran imprimirle los medios masi-
vos de comunicacién. Inepto para Ja
Verdad liberadora, su libertad resulta
anulada por los condicionamientos
que le jmponen la desinforinacién, la
moda, la “opinién piblica”, y que
tienden a convertirlo en mimero. ma-
sa, cliente o rebafio.

De ahi la importancia de este libro,
guia pedagdgica para la adquisicién
de un habito intelectual capaz de “de-
sentrafiar la- verdad, sumergida entre
la iescoria periodistica”. La intencién
del A. es clara:

— “Despertar el espiritu. critico del
lector, ante los comstantes bombar-
deos de moticias falsas, deformadas o
deformantes.

— “Iniciar una propedéutica del di-
ficil arte de leer los diarios, la ‘Biklia
del hombre modermo’, lo que presu-
pone transformar la noticia anénima,
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amorfa y masificada en un evento vi-
vo y orgénico, que adquiere sentido
gracias a su -encuadramiento en un
contexto iluminador e interpretativo.

— “Hacer conocer aquellos hechos
de la historia contemporanea poco
conocidos o que gozan de escasa o
ninguna prensa en razén de la orieri-
tacion ‘progresista’ de la informacidén
mundial (...).

— “Deducir de la concatenacién e
interrelaciom de esos sucesos oculta-
dos y poco difundidos, el formidable
avance de la Revolucion Mundial en
el campo de la cultura y de la infor-
macién” (pp. 8-9).

El método del A. consiste en la re-
produccién de im formaciones perio-
disticas “claves”, seguidas de comen-
tarios breves e incisivos, apoyados en
rica e inobjetable documentacién. El
cuerpo de la obra lleva el significa-
tivo titulo de “Diccionario de un Ru-
miante” y constituye una Aagil vivi-
seccion de las corrientes disgregado-
ras del mundo moderno. Obra contra-
corriente, de gran utilidad para de-
velar aquella realidad sefialada otrora
por Benjamin Disraeli, an un famo-
so pasaje de “‘Coningsby”: “El mundo
estd manejado por otros personajes,
que no imaginan aquellos cuya mira-
da no llega hasta detras de los bas-
tidores” (cit. .p. 125).

El libro resulta enriquecido por la
inclusién de ocho apéndices mis ex-
tensos, entre los cuales cabe destacar
la tremenda y conmovedora historia
del martirio del Cardenal Mindszen-
ty, la excelente radiografia de Ki-
ssinger, quien aparece como encarna-
do reflejo de la figura tipica de Ju-
liano Felsenburg (el Anticristo de la
novela de R. H. Benson) y el humor
de jprimera calidad con que el A. ha
coleccionado y engarzado en imagina-
ria entrevista la hueca fraseologia de
alguna celebridad de muestra politica
casera.

Verdad y Humor parecen ser las
caracteristicas de quien ha wreunido
en su pseudénimo el nombre del Aqui-

mate al apellido del Mec., Ian chester-
toniano, aquel escocés dispuesto a ba-
tirse por la restauracion del Rey ca-
télico -0 por el honor ultrajado de 1a
Virgen Madre, Reina de los Cielos.

A. E.

JOSE LUIS DE URRUTIA S.
J., Nuevo Devocionario. Guia
de Caminantes, 22 edicién, Ed.
Studium, Madrid, 1976, 704
pgs.

Gracias a Dios se va llenando el
vacio que hasta hace poco tiempo
imperaba en materia de Devociona-
rvios y libros de piedad. El libro
dgl P. Urrutia que tenemos entre
manos nos lo confirma. El A. es di-
rector de diversas revistas, en espe-
cial de la revista internacional del
Apostolado de la Oracién (“RC”), .y
ha escrito mumerosas obras de espi-
ritualidad, principalmente en torno
al inagotable tema del Sagrado Co-
razon, Con el presente libro entronca
en la larga tradicién de cuatro si-
glos en el curso de los cuales la
Compania de Jesis puso en manos
de los fieles tantos devocicnarios
para alimento de la piedad, y nos
ofrece ““una guia completa de las
pricticas fundamentales para el ca-
télico auténtico” (Presentacidén, p.
15).

Eso es, ni mas ni menos, el “Nue-
vo Devocionario”: un libro cotidiano,
con los elementos principales de la.
liturgia, oraciones para diversas cix-
cunstancias, instruccién elemental
para los laicos en todo lo que hace
a su relacién con Dios, a su re-ligion,
y con el préjimo en vistas a lle-
varlo hacia Dios. Estd perfectamen-
te actualizado en lo que toca a las
reformas litdrgicas (incluyendo un
calendario y cuadro de fiestas movi-
bles), al Santoral (com interesamtes
etimologias de los nombrves), a las
indulgencias, e incluso a la biblio-
grafia, afiadiéndose en apéndice una.
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muy oportuna “Biblioteca catélica ba.
sica”.

En fin, este libro ha sido recomen
dado con énfasis por el Cardenal
Primado de Espafia, Mons. Marcelo
Gonzalez :Martin. “En este Devociona-
rio hay doctrina que instruye, uncién
que eleva, armonia. que ayuda a es-
cuchar con gozo las llamadas que
la Iglesia de la santidad hace desde
la rica interioridad de su vida”...
“La liturgia y el credo estin tam-
bién aqui, en este pequefio y her-
moso libro. Estdn en forma de de-
vocién y practica piadosa o en for-
mulacién doctrinal que instruye y
clarifica, o en invitacién seria y amo-
rosa a la purificacién ascética. Una
devocién sin fe se convierte en su-
persticién y magia; una fe sin pie-
dad y devocién vividas y manifesta-
das con la correccién que la Iglesia
desea, ni se concibe siquiera en un
hombre que quiera hablar con Dios
desde la senciliez interior de su al-
ma (...) o ayudarse en su oracion
y en su lucha contra el pecado...”.

“A todo ello —concluimos con el
Sr. Arzobispo de Toledo— contribui-
rd muy eficazmente este Devociona-
rio”.

JORGE BENSON

Seminarista. de la Arquidiéce-
sis de Parana, ler. Afo de
Teologia.

LUIS PAZOS, El fracaso del
socialismo, Tradicién, México,
1976, 219 pgs.

Este libro constituye la segunda
edicién, corregida y aumentada, de
la obra titulada “Praxis para ei de-
sarrollo” (México, 1975). Ambos ii-
tulos ofrecen la sintesis del conte-
nido, en sus dos facetas, critica la
una y expresiéon la otra de las solu-
ciones y proyectos propuestos por
el A.

La faceta critica se refiere al fra-
caso del socialismo en el orden de

la. praxis, fundamentalments econé-
mica. Amaliza los resultados negati-
vos de la politica agraria cubana y
soviética y la ecrisis econdmica de
la Inglaberra laborista. Afirma que el
crecimiento chino no se debe al so-
cialismo, sino al aporte norteame-
ricano, sefalando a los E. U. como
reales y eficaces aliados de los pai-
ses socialistas. Desmiente Ia reali-
dad del socialismo sueco, al sefialar
que en Suecia el 95 % de la tierra
y el 90 % de la industria se ha-
Ilan en mamos privadas. En todo es-
to se puede setialar un analisis claro
y pragmaético, al que se suma el
aporte de datos interesantes,

K]l proyecto del A. se refiere a
nuestro continemte y gira schre dos
ejes: la integracién econdmica, po-
litica y social de Iberoamérica y una
economia de mercado, bajo la cual
ésta debe realizarse. Como modelos
de éxito, opuestos a los fracasos so-
cialistas, ofrece los “milagros eco-
némicos” de Brasil, Espafia, Taiwan,
Alemania Occidental y Japén, dete-
niéndose de modo particular en el
estudio de este Wltimo.

La mayor parte del libro se desti-
na a analizar los dos aspectos del
proyecto y procura deshacer por an-
ticipado objecionies facilmente pre-
visibles como los peligros de la in-
versién extranjera, de las empresas
Transnacionales, refiriéndose tam-
bién a los efectos del estatismo o
del régimen de propiedad privada.

Por cierto no nos resulta posible
aceptar todas las afirmaciones del
A. Como éste se sitiia principalraente
en ¢l mivel econdémico, resultaria fue-
ra de lugar opomerle las tremendas
falencias que presentan en otros pla-
nos algunos de los paises sefialados
como modelos. Limitémonos a sena-
lar el trdgico vacio espiritual ca-
racteristico de Suecia y Alemania,
o el desorden que hoy aflora en una
Espafia que peeé de autosatisfaccidén
durante muchos afios de paz y desa-
rrollo materiales.

Desde el punto de vista de la doc-
taina scocial catélica, pedemos reco-
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nocer al A. la buena intenciém de de-
fender v promover las aplicaciones
practicas del importantisimo prinei-
pio de subsidiariedad. Pero si éste no
resulta equilibrado con los no menos
importantes de la totalidad y el hien
eom in, queda abierta una amplia
senda al liberalismo, 2n sus aspectos
politicos y econbémicos. Y éste es sélo
una etapa en el camino de la Revo-
lucién y alimenta las raices del so-
cialismo y del comunismo, aunque
hoy, disfrazado y remnovado, sa pre-
sente a muchos como una opcién, a
la que no podemos menos que califi-
car de fraudulenta.

SALVADOR BORREGO E,
México cautive. Diez engafios
y una verdad, Tradicién, Mé-
xico. 1976. 96 pgs.

El A., conocido ya entre nosotros
por sus libros “Derrota Mundial” (23
ediciones) y “América peligra” (5
ediciones), procura en las breves pa-
ginas de esta obra demolar el mito
de la Revolucién Mexicana. Mito de
tragicas consecuencias para el orden
interno de la nacién hermana, fa-
chada que sirve también como enga-
fiabobos para la exportacién.

Diez sintéticos capitulos que des-
nudan 'con acierto las tremendas men-
tiras y las desastrosas consecuencias
de 45 afios de fraude bajo la: omni-
moda dictadura del Partido Revolu-
cionario Institucional. De especial in-
terés resultan los referidos a la situa-
cién econdémica, y ien particular a la
Reforma Agraria, bandera favorita de
Obregén, Calles y Ldzaro Céirdenas,
absoluto fracaso en el orden de la
produceidn, pero util instrumento pa-
ra mantener bajo la sujecién del
Partido a millones de ejidatarios.

Las observaciones sobre la politica
antinatalista patrocinada por la ONU

y la Fundacion Rockefeller, son vali-
das para toda Iberoamérica, continen-
te en el que coincidem la presemcia
d e abundantes recursos m o explota-
dos, o mal explotados, con un indice
bajisimo de densidad demografica.

En el capitulo dedicado a la educa-
cién resume el A. los cinco “‘conoci-
mientos” bésicos quei constituyen el
dogmia oficial comtenido en los textos
dnicos obligatorios:

“I. \Animal y hombre se thallan en
el ‘mismo plano. El espiritu no existe.
II. La religién es producto de la igno-
rancia. III. El que tiene algunos bie-
nes (privilegiado) explota al que ns
tiene. IV. La guerrilla alienta “idea-
les de justicia’. V. Habra justicia so-
cial en México cuando- triunfe y se
implante el marxismo, que ya triunfé
en la URSS, en China y en Cuba’
(p. 45).

Los productos de esta educacién
son légicamente similares a los que
durante largos afios nos ha venido
ofreciendo la Umiversidad argentina.

El capitulo onceno resume los diez
anteriores y lexpresa, a titulo de com-
clusién, la verdad anunciada desde el
subtitulo de la: obra: “La tinica rea-
lidad... es que México vive como
pais cautivo” (p. 2) y este cautiverio
“debe irse haciendo ca da vez mas
completo, méis cerrado, mas infram-
queable”. Tal es la consigna de la Re-
volucién Mundial.

A E.

JUAN ESQUERDA BIFET,
Teologia de la espiritualidad
sacerdotal, La Editorial Cat6-
lica (B. A. C.), Madrid, 1976,
375 pgs.

“E1l Vaticano II es un punto de par-
tida. Las lineas sobre la espirituali-
dad sacerdotal son pistas de trabajo
que hay que recorrer para construir
el estilo del sacerdote actual y del
futuro” (p. 380). A pesar del caric-
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ter terminamte deilos documentos con-
ciliares, en el primer decenio postcon-
ciliar se ha producido una crisis muy
honda, fruto quizds de malas inter-
prevaciones, de parcializaciones o de
falta de elementos de juicio. Pero em
el fondo wesa crisis es producto de
falta de fe y por lo tamto de identi-
dad. En una socciedad que busca lo
inmanente, ;qué sentido tiene en ella
un testigo delo sobrenmatural?, “emn un
mundo que «cambia, ;qué estilo co-
rresponde a la existencia sacerdotal
y cuil es su razém de ser y su lugar
en la Iglesia, Pueblo de Dios?” (p. 4).

Sin embargo este tiempo de crisis
sirvi6é para una mayor profundizacién
del tema “sacerdocio”: los Papas, es-
pecialmente el actual, no han dejado
pasar ocasién para exhortar al clero
a la fidelidad; los Obispos han publi-
cado a este respecto numerosas car-
tas pastorales; el Sinodo Episcopal
de 1971 (en el cual el A. trabajé eo-
mo perito) abordé el tema y dio a
luz un importante documento; los
teblogos han investigado con seriedad
los distintos aspectos de la vida sa-
cerdotal.

“Tal vez la originalidad de la pre-
-sente sinbesis, nos dice el P. Esquer-
da en la introducciom, es el querer
abarcar todos los temas sacerdotales
de espiritualidad, sin olvidar las cues-
tiones problemiticas actuales y los
estudios realizados en el primer de-
cemio postconciliar... He recogido
también las preocupaciones y expe-
riencias encontradas durante estos
afios postconciliares en todas las lati-
tudes y en contacto con sacerdotes: de
todas las razas, lenguas, edades y mi-
nisterios”’. Por ello esta obra es pric-
ticamente el primer tratado completo
de teologia sobre la espiritualidad sa-
cerdotal. Se parte de una idea cen-
tral: Cristo, Hijo de Dios, Hermano
nuestro, Cabeza y Mediador, Sacerdo-
te y Victima, es la fuente de todo
sacerdocio. A partir de esta rqa;l'izdizud
.e]l A. aborda los temas ya clasicos:
la lglesia pueblo sacerdobai (cap.
III), el sacendocio comun de los fie-
les (cap. 1V), el sacerdocio ministe-
rial (cap. V), ete.

Desde el cap. VI en adelante trata

concretamente, con gran profundidad
teolégica, y yo diria con piedad, la
espiritualidad, la vivencig que se de-
Tiva del ser sacerdotal, y cémo el sa-
cerdote ministro “no tieme otra razén
de ser que la de sensibilizar a Cristo
Sacerdote, Buen Pastor, y unir a los
fieles con Cristo para adquirir la fi-
<onomia de hijos de Dios” (p. 95).
La tendencia a la santidad aparece
como un presupuesto esencial; de ahi
que ‘el no tender seriamente hacia la
santidad sacerdotal, seria una inau-
tenticidad que produciria desequili-
brio y falta de identidad” (p. 18§).
“Por lo que somos, por lo que hace-
mos y por lo que recibimos, nos urge
y es posible ser santos” dice el A.
(p. 194).

De todas las virtudes que: esta san-
tidad smpore (obediencia, pobreza,
humildad, virginidad...) el A. pone
curiosamente en primer lugar la acti-
tud dialogal: la disponibilidad al dii-
logo es esencial, el objetivo es 1a evan-
gelizacién, “la fundamentaciéon es Ia
palabra de un Dios-Amor, gaien ha
iniciado el didlogo ‘habitando entre
nosotros’; el ministro es un instru-
mento y una continuacién de este dia-
logo del Verbo encarnado” (p. 205).

Es una visién arquitectdénica de la
vida -espiritual del sacerdote, buen
pastor, hay una persona que no puede
dejarse de lado si realmente se quie-
re ser de veras sacerdote segiin Cris-
to: es Miaria Santisima, Madre, ejem-
rlo y colaboradora dezl sacerdote. En
efecto “la espiritualidad sacerdotal
mariana no es un adorao, ni siquiera
un complemenio de la espiritualidad
sacerdotal gemeral, sino que es un
aspecto integrante de la misma, pues-
to que Maria es parte integrante del
misterio «de Cristo anunciado. presen-
cializado, comunicado y vivido por el
sacerdote. La caridad pastoral es una
imitacion de los sentimientos y dis-
ponibilidad del Buen Pastor, quien ha
asociado y -contintda asociando a su
Madre a la obra redentora” (p. 245).
A este aspecto de la espiritualidad el
A. lei dedica un extenso capitulo.

Ampliamente analiza también el
misterio de la vocacién sacerdotal asi
como la pastoral que requiere su de-
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tectacién. y -cultivo. Este tema, tan
importante, maxime en nuestros dias,
es tratado de manera muy interesan-
te e instructiva. Presenta a la voca-
cién (especialmente 1a swacerdotal)
como “una declaracién de amor por
parte de Dios” (p. 259).

La obra del P. Esquerda: que tene-
mos entre manos, por su riqueza doc-
trinal, su claridad @& la vez que pro-
fundidad, y por el amor con que tra-
ta los distintos aspectos de la viven-
cia sacerdotal, puede convertirse en
un 1til texto de meditacién. Si a sus
méritos intrinsecos afiadimos la abun-
dante bibliografia que se ahade al [in
de cada capitulo, en especial la siin-
tesis valorada y orientada de la bi-
bliografia postconciliar (a la cual el
A, dedica un dltimo capitulo), pode-
mos pemsar que el deseo y la intem-
¢ién del- P. ‘Esquerda -pueden hacerse
realidad; es decir, “que llegue a for-
mar parte de los estudios (al menos
personales) de cuantos se preparan
para el sacendocio y de ccuantos sa-
cerdotes realizan cursos de renova-
cién teologica (formaciém permanen-
te)” (intr.).

Manifestar al mundo la alegria de
la propia identidad presupone ante
todo el conocimiento de lo que somos
en Cristo. Para tal fin lz2 sintesis del
P. Esquerda constituye un valioso
aporte.

RUBEN DARIO MELCHIORI

Seminarista de la Di6cesis de Gua-
leguaychi, 3er. Afio de Teologia

VARIOS, Satin, Estudios so- |
bre el adversario de Dios, La-
bor, Barcelona, 1975, 255 pgs. i

Este volumen presenta a los lecto-
res de habla castellana una seleccion
de los emsayos reunidog por “ftudes
Carmelitaines” bajo el titulo “Satan”
(Desclé de Brower, 1948).

La seleccién ha sido realizada to-

mando los articulos-clava de cada una
de las cinco partes en que se divide
el libro original: existencia, historia,
re presion, exorcismo y formas.

Lia existencia de Satén es analizada
en la Sagrada Escritura y en la Igle-
sia primitiva y patristica. Su historia,
entre los pueblos paganos y en la
perspectiva dualistar de los mani-
queos. El capitulo sobre la represion
estudia la obsesién por el tema que
caracterizd a los siglos XVI y XVIJ,
con sa oran mezcla de supeistieidn,.
y analiza los procesos de brujerin en
ambientes catodlicos y protestantes.
Bajo el titulo de exorcismo, zi Dr.
Jean Vinchon estudia los aspectos de
la personalidad diabdlica @ través de
los diversos estados de posesién. Kl
quinto y dltimo articulo countempla
las formas demoniacas, en las artes
plasticas de Oriente y Occidente. Se
afiade una abundante bibliografia, la--
mentablementer no actualizada con
posteriomidad a la edicién francesa
de 1948,

Cabe sefialar que, por tratarse de
una seleccidn, la visién de alguno de
estos temas puede parecer incomple-
ta o parcial. Como toda seleceién im-
plica un criterio hasta cierto punto
subjetivo, se puede lamentar la excla-
sién de algunos articulos de la obra
original, entre los que mnos gustaria
senalar las magnificag piginas del
P. de Tonquédeec S. J. Aunque por
cierto habria significado un mayor
esfuerzo editorial, hubiera sido de de-
sear la traduccion. comrpleta de “Sa-
tan” que, junto con la “Demonologis”
de vomn Petersdorf, ipuede senalarse
entre los' mejores tratados sobre el
tema.

Pero estas observaciones criticas
mo quitan el mérito del libro que co-
mcntames, al que se puede recomen-
dar como uno de los .pocos serios y
confiables, entre la arrolladora ma-
rea de obras estipidas, peligrosas o
directamende satdnicas que hoy inun-
dan los escaparates de las librerias y-
las pantallas de los cinemat6grafos.

A. E.
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GUILLERMO PATRICIO
MARTIN, Introduccion al
“Pratado de la Ley’ en Santo
Tomas de Aquine, Cooperadora
de Derecho y Ciencias Socia.
les, Buenos Aires, 1976, 73 pgs.

El A, titular de la catedra de De-
recho Natural de la Universidad Ca-
tolica de La Plata, destina este em-
sayo ‘a sus alumnos y lo considera
especialmente 1til para los de Intro-
ducciébn al Derecho “como primera
a:proximacién a la temética tiquisima
del Doctor Angélico”. Es una guia y
presentacion de las cuestiones 90 a
97 de la “prima secundae” de la Su-
ma Teolégica, cuya lectura —pese a
las abundantes citaciones— intenta
facilitar, y no suplantar.

El Tratado de la Ley, que sigue al
de los actos humanos y sus prinei-
pios intrinsecos, fue redactado por
Santo Tomas en una perspectiva teo-
16gica. Su culminacién, en efecto, se
halla en las cuestiones referidas a la
Ley Evangélica, intimamente compe-
netrada con el tema de la Gracia, a
cuyo estudio especifico precede, y en
el que halla su plenitud toda la visién
moral del Aquinate.

E] A. tiene clara conciencia de esto,
vy lamentz que la concreta finalidad
de este trabajo lo obligue a omitir el
tratamiento de la Ley Divina —anti-
gua ¥y nueva. Pero aun prescindiendo
de la incomparable riqueza de una
més am plig visién teclogica en el or-
den de la Redemicién, los principios de
Santo Tomds son plenamente vilidos
para iluminar el orden natural, y de
fundamental importancia en ests
mundo suicida donde el Orden estd
amenazado de muerte.

El ensayo sigue el orden de las
cuestiones «de la Suma, tratando del
concepto y esencia de la ley, de sus
clases y efectos, de las leyes eterna.
natural y humana. La exposicion es
clara, y cumple su finalidad introduc-
toria, relacionando los diversos temas
con la hodierna problemética juridi-

ca. Como idea wunificadora se puede
sefialar la defensa y fundamentacion
metafisica del derecho natural contra
la teoria kelseniana que reduce Ia.
ciencia juridiea a una “ciencia del
derecho positivo o sea del derecho
creado por los hombres” (eit. p. 11).

Sentalemos un punto que nos parece
digcutible: al explicar la causa final
de la ley (pp. 19 ss.) el A. se refiere
a la polémica “primacia de la perso-
na o prismacia del bien comun”’, sefia-
lando como exponentes de ambas po-
sicicnes a Maritain y a Charles de
Koninck. Busca luego una tercers
via y, siguiendo al Padre Lachance,
considera que la controversia es “mas
seméntica que real” y que ha sids
iagotada por la definicién del bien co-
min acuiiada por F. A. Torres Lacro-
ze, a quien el A. considera su maes.
tro. Tal definicién es, sin duda, co-
rrecta, pero no pensamos que agote
tan facilmente la controversia, a la
que no pedemos considerar un merc
problema de palabras, sobre todo al
advertir las consecuencias concretas
que ha tenido la posicién maritainia-
na, contra las que el mismo Maritain:
reaceiond con violencia en su “Cam-
pesino del Garona” —aunque sin re-
conocerse causa de tales efectos.

Creimos conveniente dejar constan-
cia de esta reserva. Ello no nos im-
pide reconocer el valor de esta obri-
ta, y sefialarla como ipositiva y reco-
mendable.

A, E.

LEONARDO CASTELLANI,

Elementos de Metafisica,
ed., Penca, Buenos Aires, 1977,
201 pgs.

La primera edicién de ‘“Elementos
de Metafisica” aparecié en 1950, pa-
ra desarrollar e} programa de Meta-
fisica y Etica propuesto per el Mi-
nisterio de Educacién para el curso
de Filosofia del sexto afio de Ma-
gisterio. El programa oficial se per-
did en el Tlujo y reflujo de las reso-
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luciones ministeriales, en la marea
del cambio permanente que soportan
desde tiempos inmemoriales las po-
bres victimas de la ensefianza oficial
en la Argentina. Pero el libro sigue
siendo véilido, porque la Metafisica
—gracias a Dios— estd mads alld de
los humores pasajeros de gobernantes
heraclitianos.

Se trata de un “manual”, pero no
fabricado a fuerza de tijera y cola
—como la mayoria de sus congéneres.
Lios fabricantes profesionales de ma-
nuales escolares los hacen a si. sa-
queando en ‘el estudio ajeno. ¥ luego
salen a buscar amigos en el Miuiste-
rio, o profesores que los “recomien~
den”. No es éste el caso. Aqui se ha-
lla reflejado el saber de un maestro,
capaz de exponer en lestilo 4gil y a-
trayente, al alcance de los principian-
‘tes, el fruto de lo 'asimilado en mu-
chos afios de estudio y meditacion.

El textd explaya los principios fun-
damentales de la Metafisica, presen-
ta un breve panorama histérico de la
misma e incursiona en la Teologia
natural y en la Etica fundamental.
Se completa con una rica seleccion de
textos, que el A. propone para ejem-
plo y ejercicio.

Por cierto no se trata de una oors
para profundizacién o estudio exhaus.
tivo. Pero por su claridad puede ser
ubil —incluso en el nivel universita-
rio— para fines de repaso y sintesis.
Puede también sefialdrselo como uns
iprovechosa introducecién a la Filoso-
fia.

A E.

LEONARDO CASTELLANI,
Cristo ;vuelve o no vuelve?,
2% ed., Dictio, Buenos Aires
1976, 300 pgs.

Un estudio breve y denso en ires
secciones que se refieren a la Parusia,
el Anticristo y los signos del Adve-
nimienty. MAs una cuarta, donde el
A, intenta aproximarse poéticamente
a lo inexpresanle del misteric. Qlrz

escrita en un espiritn de Adviento,
en medio de la oscuridad de wn mun-
do cuya “enfermedad mental especi-
fica es pensar que Cristo nc vuelve
mas; o al menos no pensar ¢ue vuel-
ve” (p. 17).

‘Conocida es la predileccion de Cas-
tellani por el tema “‘esjatolégico”, tal
vez porque le ha tocado sufrir en
carne propia la Gran Tribulacién, y
ha fortalecido en ella su esperanza.
La expeoctacién de la venida gloriosa
del Mesias pervade todas sus obras,
cientificas o literariss. Quisiéramos
recordar aqui las cue le consagra de
manera especifica:

— “El Apokalypsis de San Juan”
(2% -ed., Jus, México, 1967), traduc-
cién del original griego y comentario
exegético.

— “La Iglesia patristica y la Pa-
rusia” i(Paulinas, Bs. As., 1962), tra-
duccién comentada y ampliada de la
obra del R. P. F. Alecafiiz 8. J., que
glosa los principales textos patristi-
cos referidos al capitulo XX del Apo-
kalypsis.

— “Los papeles de Benjamin Be-
navidez” (Jus, México, 1967) donde.
en significativa trama, personajes
(hasta cierto punto) ficticios sirven
de soporte a través de sabrosos dii-
logos para la comprensién de los sim-
bolos apocalipticos.

— “Su Majestad Dulcinea” (2* ed.,
Patria Grande, Bs. As., 1974), novela
segln nuestro criterio la més logra-
da de ‘Castellani, inspirada en el “Se-
fior del, Mundo” de R. H. Benson (cu-
ya mejor traduccién castellana se de-
be a la pluma del A.). Magnifico ali-
mento espiritual para los “cristeros”
que procuran sobrevivir sen fidelidad
los tiempos de la Gran Apostasia y
la ‘Gran Persecucién.

Castellani no :es un exégeta “eru-
dito”, a la manera de los que asesi-
nan la Escritura sacra, a fuerza de
diseccionanla y desarmarla en piezas,
bajo el frio andlisis de la lente criti-
ca. Su exégesis es la de los Padres.
iluminada por la fe y la contempla-
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cién, plena de buen sentido nlatul_'ad
y sobrenatural, al que se suma su in-
mensurable y polifacética cultura.

Su lectura del Apokalypsis rechaza
la interpretacién alegérica, favorita
de los autores modernos, a la que
antepone la fidelidad al sentido lite-
ral. Ello lo obliga a marchar contra-
corriente en muchos puntos, particu-
larmente en la interpretacién de Ap.
XX, en el espinoso problema de la
doble resurreceién y el Reino de los
mil afios. .En esto se halla en com-
paiiia de casi todos los Padres anti-
guos (incluso el San ‘Agustin prime-
ro) y retoma las orientacionessdel P.
Lacunza (“La Venida del Mesias en
Gloria y Majestad”), extrafio, olvida-
do y meritorio exégeta chileno del
periodo hispénico.

Por cierto esta posicién le ha vali.
do ataques y menosprecios. Pero el
A. se ocupa en distinguir claramente
el “quiliasmo” carnal, burdo y con-
denado, del milenarismo espiritual
que si bien no puede ensefiarse con

seguridad (“tuto doceri non posse”:.

P.C.B. 20-VIII-41) tampoco es licito
condenar o rechazar a priori (ef. pp
67-71).

El libro encierra una segunda seec-
cién de “Ensayos religiosos”, enri-
quecida con varios capitulos en esta
nueva edicion. El1 Castellani asiste-
mético incursiona en ella por los te-
mas mis diversos, desde la Infalibi-
lidad pontificia hasta el comunismo,
y de la educacién a la parapsicologia
vy la “televisiom catélica”.

El estilo es el clésico del A., maes-
tro de la pluma y del idioma en to-
das sus obras, desde la conmovedora
diafania de las fibulas camperas
hasta la elegante precisién con que
aborda los mas abstrusos prohlemas
en su “Conversacion y critiea filoséfi-
ca”. En medio de las més serias re-
flexiones salta la chispa del humor
inesperado, cumo tras el estilo humo-
roso o la ironia cAustica se disimmlan
modestamente perlas preciosas de sa-
biduria. Eso es Castellani: sabiduria
forjada en el estudio, en la oracidn
y el sufrimiento, que ilumira desde

la alto, con versacién asombrosa ¥y
seguridad de maestro, los campos va-
riopintos del peregrinar humano.

A. E.

GUILLERMO RANDLE S. J,
Qculto y descubierio, Guada-
lupe, Buenos Aires, 1975, 99

pgs.

El libro se presenta como “una lec-
tura de los signos de lus tiempos a
la luz del Evangelio de San Lucas”
y consiste en una serie de “reflexio-
nes” sobra diversos textos evangéli-
cos. E1 A. sigue en ellas la conocida
técnica del handido Procusto, hijo de
Poseidén: extiende la realidad del
Evangelio sobre sus propios esquemas
mentales, para cortar luego lo que so-
hra v estirvar lo ave falta, hasta ob-
tener la exacta dimensién deseada.
El esquema mental del A. es muy
simple, y lo hemos analizado ya co-
mentando a Paulo Freire: la reduc-
cién de toda la realidad al plano so-
ciopolitico y el andlisis de la misma
desde la oposicion dialéctica de opre-
sores v oprimidos. Como resulta un
esqueleto muy pobre, se procura re-
llenarlo después con €l recurso a to-
dos los “slogans” de moda y a todas
las palabras magicas que la “intelli-
gentsia’’ revolucionaria se ha preocu-
pado por cargar de afectividad posi:
tiva o negativa, con el laudable in-
tento de “liberar” a los hombres de
la engorrosa tarea de pensar. Libe.
racién, dependencia, concientizacion,
imperialismo, pueblo, violencia insti-
tuciomalizada, c¢o mpromiso, proceso.
cambio de e str ucturas, alienacion,
América Latina, ete., ete. El eterna
“ritornello” de palabras reiteradas
segiin la misma frecuencia machaco-
ma y obsesiva con la que el “corazén”
v la “percanta” se hacen presentes en
cualquier antologia tanguera. Pala-
bras que no se ordenan a iluminar un
cconcepto en la inteligecia, sino a des-
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pertar un estado animico pasional co-
mo disposicién para la “toma de con-
ciencia’”, en el més puro sentido mar-
xista de la expresion.

il transfondo teolégico de este li-
bro, si es que existe, habria que bus-
carlo por el lado de una “teologia del
Exodo” judaica, tan eara a todos los
“tedlogos” de la liberacién. Decimos
judaica, porque en ella €l Exodo deja
de ser sombra y figura para trans-
formarse en la realidad definitiva,
mientras que la Pascua de Cristo —su
muerte y resurreccibn— se diluye
hasta quedar reducida a mero siwmbo-
lo y tipo de la liberacién material.
Teologia veterotestamentaria de la
retribucién intramundana, anhelo fa.
risaico del Mesias como liberador
temporal.

Vayan por delante algunos boto-
nes de muestra. El primero se refie.
re al reduccionismo dialéctico sefia-
lado mds arriba: “Salta a la vista
que el nicleo de la lucha no se da
entre creyentes y mo creyentes, co-
mo quiere hacernos ver la idzologia
del poder. La lucha existe entre do-
minadores y dominados, barrera en-
tre los hombres. escdndalo y verda-
dera fractura del pueblo de Dios,
cuando entre los dominadores hay
auiznes se dicem cristianos” (p. £2).
Tenemos asi una original versién
actualizada de las Dos Banderas de
San Ignacio, o de las Dos Ciudades
de San Agustin,

El llamado del Sefior: “el que quie-
ra asegurar su vida la perderd, pe-
ro el que pierde su vida por causa
mia la asegurard” (Le. 9,24), resulta
una “formulacién escandalosa para
nuestro sistema sociopolitico, y su
educacién pequefioburguesa, sistema
y educacién que excluyeron de su
conversacion el Evangelio, el cam.-
bio sociopolitico y el sexo”. Comti-
nuando la reflexién nos enteramos
que perder la vida por Cristo signi-
fica “hacer una economia al servi-
cio del hombre, y no un hombre al
servicio de la economia” (p. 44).

Cristo es luz para los ciegos (cf.
Le. 4, 19). “Luz para ver ;qué?: la
substraccion de los derechos del pue-

blo en muchos paises latinoamerica-
nos (Chile, Prasil, Uruguay...), la
negacién en la prictica de la invio-
labilidad del domicilio, del habeas
corpus, del secreto de la correspon-
dencia, de la libertad de prensa, de
reunién, de expresién del pensamien
to, de la libertad sindical, del de-
recho de huelga. Luz para ver e]
terrorismo oficial institucionaliza-
do: control del espionaje interno y de
la policia secreta, creciente intromi-
sién del Estado en la vida particu-
lar de 1los oprimidos, sin trepidar
en recurrir con frecuencia a la tor-
tura, al asesinato o el hambre para
mantener sometido al pueblo” (p.
29)...

Moraleja: “Erat lux vera quae
illuminat omnem hominem...”

La pardbola del buen samaritano
le sugiere al A. (como al Don Quiqui
de Giovanni Guareschi) tan sélo com-
pasién por los salteadores: “;Por
qué existen bandidos, salteadores?
+iSera poraue quieren serlo? ;O se-
rin la consecuencia de ambientes in-
frahumanos? (...) ;Por qué se dan
esas circunstancias ambientales infra-
humanas ?” (p. 49). “Jestis nos habla
de bandidos (...) de una justicia he.
cha jpor pocos en beneficio de pocos”.
En cambio el asaltado “era un hom-
bre procedente de Jerusalén, ciudad
donde se encontraba el orden del De-
recho de Roma” (p. 50). Es decir
un “opresor imperialista”.

Moraleja: ;Bien por los bandidos!
iAbajo el samaritano, cémplice del
opresor!

Digna de antologia es la reflexién
27, sobre la parabola del hijo prédi-
go. “El hijo menor, mediante el ejer-
cicio de su libertad veclama, pide y
obtiene justicia, porque la propiedad
no pertenecia enteramente al padre,
sino a cada uno en proporcién”; por
ello “es figura de ‘el hombre en libe-
racién’, de la sangre joven, de los
humildes y los hambrientos, del pue-
blo, de los oprimidos, que irrumpe en
la relacién de dominio del padre y de
seguridad del hermano mayor”...
(p. 63).
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Nos preguntamos cémo esta exége-
sis genial pudo permanecer ignorada
durante veinte siglos. jTiemblen en
sus sepulcros Padres y -Santos, Iixé-
getas y Doctores! »nues las lecturas
que hicieron de la parabela son mere-
cedoras de severa reprobacion: *‘Por
supuesto, para quien vea en el Evan-
gelio una wcoleccién de moralisn.os
bienpensantes, este texto del hijo pro-
digo ejemplificard la historia de ur
muchacho bueno y otro malo. Enton.-
ces todos los valores humanos, la vi-
da que nos trae Jesis, quedaran sir
descubrir. Quien asi lo interprete es-
bard enrolado, sin duda, entre los sos-
tenedores de una sociedad cadavérica,
con los tultimos estertores de un or-
den de injusticia, cuyas contradiceio-
nes isaltan a la vista: Mientrass decla-
ma la libertad esclaviza con el dine-
ro, domina con los meding de comu-
nicacién y mata con las armas” (pp.
63 s.).

Podriamos continuar citando dispa-
rates de este calibre, 0 méas gruesos
aun, pero no nos interesa transcribir
aqui todo el libro. Por cierto se trata
de una obra de infima categoria, mas
se inscribe en la amplia corriente gue
intenta marxistizar a la Tglesia. Vale
la pena sefialarla para indicar a tra-
vés de ella dos peligros,

El primero es la lectura materia-
lista del Evangelio, intentada por va-
rias obras de reciente aparicion. Esta
constituye una etapa mas o menos

velada de la tendencia a vaciar de
su substancia el lenguaje evangélico,
para rellenarvlo luego de contenids
socio-politico. Traicién al Verbo. Ins-
trumentalizacién de la fe y de la
Iglesia para el servicio de la Revo-
lucion.

El segundo peligro consiste en el
influjo de estas ideas sobrz los caté-
licos desprevenidos, y en particular
los jovenes. Lia reaccidn aute la in-
justicia, la capacidad de ideal y de
sacrificio, la disposicién para la uto-
pia que éstos poseen, son canaliza-
das, @ través del sentimiento exacer-
bado, por el camino del odio, hacia
1a destruccién y el crimen., J.amenta-
blemente poseemos sob»e el tema a-
bundante experiencia e informacion.
Pareceria que se quiere tender una
cortina de silencio sobre la responsa-
bilidad de tantos sacerdotes y cole-
gios religiosos que han encaminado a
no pocos jovenes a la carcel o a la
muerte. Y no se trata, ciertamente,
de casos aislados. Por su parte, los
iconcientizadores terminan por escu-
darse tras los “privilegios clericales”
—por ellos tantas veces repudiados—
para escapar al castigo y proseguir
traicionando su misién, envenenando
almas y deformando conciencias.

Proclamar esto es, también, “dar
testimonio de la Verdad”.

P. ALBERTO EZCURKRA
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