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VISION TEOLOGICO- ESPIRITUAL
DEL SACERDOCIO

Comentario a un Documento singular de S5.S. Pablo VI

El sacerdocio es un dogma cuestionado. De este cuestionamiento
brotaran, por la gracia de Dios, luces més claras, riquezas mas intimas,
valores més profundos. Se esclarecerd mejor esa misteriosa relacién en-
tre Cristo que elige y consagra y el hombre elegido. Se ir4 restaurando
el rostro y la imagen divina que por voluntad de Cristo debe tener el
sacerdocio ministerial.

El Santo Padre, que conoce a fondo las vicisitudes hodiernas del
misierioso carisma sacerdotal, vuelve sobre él a cada paso. La densidad
de su doctrina, los ajustes a palabras, hechos y contenidos, el estimulo
e impulso que fransfunde en todo encuentro con sacerdotes, muestran
de sobra con qué corazén y con qué espiritu vive el Santo Padre esta
realidad eclesial. Subyace en su Magisterio la necesidad de promover
en lodo el mundo una era de santidad sacerdotal.

En el marco de una circunstancia verdaderamente histérica —22-
VIII-1968, en Bogotd —, cuando la Iglesia se habia congregado para
exaltar a Jesucristo, su Divino Esposo, en un Congreso Eucaristico In-
ternacional, el Santo Padre, acabada la ordenacién de numerosos sa-
cerdotes, en lugar de la habitual homilia, volcé su corazén, su Fe y su
Magisterio en una oracién de marcada densidad teoldgica. Prefirié ha-
blar en voz alta, a solas con el Sefior, sobre el hondo y desbhordante
misierio ocurrido alli minutos antes.

El Papa dej6é enfonces de lado su habitual modo de hablar y, pres-
cindiendo de todo andamiaje critico, se elevé a la contemplacién del
Seiior, se infrodujo en su inefable intimidad y, como quien habla de
rodillas, cara a cara con Aquel que le dijo “Apacienta mis corderos, apa-
cienta mis ovejas”, expuso en fono confidencial, pero vibrante y seguro,
su Fe en el Don divino del Sacerdocio, su penetrante intuicién en el mis-
terio recién sucedido alli, en ese misterio concretado en esos hom-
bres, y comunicado mediante sus manos, su voz, su palabra, su cora-
z6n de humilde servidor de Dios y de los hombres,

El texto no es por tanto una homilia. Es una oracién, un coloquio
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personal con Cristo, a quien ve, a quien experimenta en si mismo, y
con quien confronta una a una sus palabras, para que éstas no sean su-
yas —de Pedro — sino de Cristo, del Misterio entranablemente personal
de Cristo Sacerdote.

Nos duele que tan valioso Documento se haya borrado rdpidamen-
te de nuestras conciencias. Queremos comentarlo en el ambiente y con-
texto en que fue escrito: ambiente de recogimiento, contexto de oracién.
He aqui nuestra humilde exégesis a la oraciéon del Papa.

“Te damos gracias por el misterio que acabas de realizar. .. La im-
posicién de las manos, gesto visible y personal del Papa, ha tenido la
virtud de una nueva creacién. La imposicién de sus manos fue el canal
por donde ha pasado Cristo fransfundiendo la virtud infinita del Espi-
ritu Santo. Si buscdramos un hecho anélogo en la Biblia, llegariamos al
insondable misterio de la Encarnacién: “El Verbo se hizo carne”.

La teologia sacramentaria impregna este primer parrafo. Es una con-
fesién de Fe que, al hacer tangible el misterio operado, culmina en el
cantico y en el gozo de la accién de gracias.

El misterio se ha operado “hic et nunc”, y lo ha operado Cristo.
El Sefior ha penetrado en la profundidad de estos elegidos, los ha inun-
dado, les ha impreso su Imagen, les ha traspasado su realidad de Sa-
cerdote Eterno, en una nueva versién de Si mismo.

Este gesto personal de Cristo enriquece al mundo. Es un don divi-
no para su lglesia. Es una gracia para el Pueblo de Dios.

La predestinacién eterna del Hijo de Dios como Unico y Eterno Sa-
cerdote, se ha hecho presente en el tiempo y se prolonga —participa--
da— en cada sacerdote. Mysterium fidei, misterio de fe. Por fuera, el
nuevo sacerdote no ha cambiado nada, por dentro todo.

“Sin dejar de ser lo que era, comenzé a ser lo que no era”, frase
preferida de los Padres al hablar de la Encarnacién de! Verbo. Entonces
el Verbo descendié. Ahora el sacerdote asciende, es asumido para siem-
pre. El Espiritu Santo testifica en el interior de cada alma sacerdotal el
misterio operado en ella y con su lenguaje inenarrable le asegura que
es sacerdote para siempre.

iQué gracia y qué poder comunica el carisma sacerdotal por la
imposicién de las manos del Obispo!

“Ty te has dignado imprimir en el ser personal de estos slegidos
tuyos una huella nueva, interior e imborrable: una huella que los ase-
meja a Ti, por lo cual cada uno de ellos es y serd llamado otro Cristo”,

Es un acto de la condescendencia divina, en el que juega la liba-
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mrima voluntad del Sefior. Es gratuita eleccion de Aquel que mira y

ama, ama y elige. Y al elegir marca con un signo indeleble un pacto
de amor,

Cristo vierte, imprime, comunica su sacerdocio a cambio de la total
entrega personal del sacerdote. Cada uno de los elegidos es otro Cristo.
Y seré llamado asi, no por retérica sino por verdadera transformacién.

Las palabras pueden desgastarse y cansarnos. El tiempo y el uso
indebido deterioran el valor de las palabras. Pero la afirmaciéon de que
el sacerdote es “otro Cristo” estd por sobre todo desgaste, por sobre
toda banalidad de expresién. “Ser ofro Cristo” equivale, en el plano
personal, a sentirse otro Cristo, absorbido en El, en su relacién mas vi-
vencial con el Padre y con los hombres. Es experimentar esa carga di-
vina de participar en los misterios de Dios y sumergirse en las miserias
de los hombres para rescatarlos luego vivificdndolos.

El Pueblo de Dios instintivamente mira al sacerdote bajo el signo
de lo santo, de lo sagrado. No acepta ni se resigna a la vulgar nivela-
cion que pretende vivir tal o cual sacerdote. Entiende y se aferra a la
conviccién de que el sacerdote es ofro ser, un ser distinto, que debe
descender luego al comdn de los hombres, a todos los hombres, para
servirlos, para salvarlos.

“To has grabado en ellos tu semblante humano y divino, confirién-
doles inefable semejanza Contigo y una potestad y una virtud Tuya”.

Las expresiones humanas son pobres e inadecuadas para expresar
el misterio de lo divino. Pero hasta tanto lleguemos a la Visién debemos
contentarnos con balbucir.

"TO has grabade”. No se trata de una impresién pasajera, de un
reldmpago de luz divina, de una imagen que se forma y que se va. La
accién realizada es una incisién profunda y viva en el ser personal. In-
cisién realizada por el mismo Cristo y cuyo efecto es dejar eternamente
firme en el alma sacerdotal su semblante humano y divino.

El semblante de Dios sno expresa acaso la totalidad de Dios? El
semblante divino es una realidad inefable, infinita. “Quien me ve a Mi,
ve a mi Padre”. Graba antes su semblante divino que el humano. Idio-
sincracia y estirpe divina: tales son los caracteres propios del ser sa-
cerdotal.

Semblante humano y divino, impreso con rasgos vigorosos, al que
el sacerdote deberd afadir su esfuerzo por no empafarlo, por quitarle
la herrumbre de sus propias imperfecciones. Asi podré vivirlo en ple-
nitud y, mostrdndolo a los hombres, llegarad a decir: “Quien me ve a mi,
ve a Cristo”.

“Confiriéndoles una potestad y una virtud Tuya”, Se trata de una
Iransfusion del ser sacerdotal de Cristo, de un poder sagrado que, bro-
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tando del Corazén de Dios, requiere la mediacién humana para |a trans-
formacién divina de los hombres.

E! Bautismo produce una regeneracién. La Eucaristia una asimila-
cién. El Sacerdocio un traspaso del poder salvador de Jesucristo.

La afirmacién del Santo Padre de que Cristo confiere al sacerdote
“yna potestad y virtud suya, una capacidad de realizar acciones que
sélo la eficacia divina de su palabra atestigua y la de su voluntad re=a-
liza” nos habla de una comunicacién de poder y de una convergencia
en la accién.

Cristo ha bajado a la profundidad del ser sacerdotal —alli donde
el yo es absolutamente yo— y lo ha transformado. Por contacto perso-
nal ha grabado su Rostro, ha fraspasado su misteriosa virtud de salva-
cién y ha sellado una reciprocidad constante entre los dos.

v

“Tuyos son, Sefor, estos tus hijos, convertidos en hermanos y mi-
nistros Tuyos por un nuevo fitulo. . .” La transmutacién interior ha crea-
do relaciones nuevas y reales para el sacerdote. La palabra “hermano”
nivela. La palabra “ministro” inviste de un poder.

“Mediante su servicio sacerdotal, tu presencia, tu sacrificio sacra-
mental, tu evangelio, tu Espiritu se comunicard a los hombres...”.
La comunicacién al mundo de los grandes bienes de la redencién estd
condicionada a la mediacién sacerdotal. En su Plan eterno incorpord el
Sefor la mediacién humana con caracteres divinos. Previo las desercio-
nes y aceptd el riesgo. El sacerdocio en el mundo es un capitulo mas
de la condescendencia divina. El Sefior no guarda para Si su poder sa--
grado. Generosamente lo participa hasta llegar a una exhaustiva comu-
nicacién de bienes. Todo lo suyo es del sacerdote: su Palabra, su Sa-
crificio, su Gracia, su Espiritu, su Padre.

\

“Tuyos son, Sefior, estos nuevos servidores de tu designio de amor-
sobrenatural, y también nuestros, porque han sido asociados a Nos, em
la gran obra de la evangelizacién. ..”

El Sefior es el duefio de la mies y el duefio de los operarios. El
duefio de la mies debe fratar con sus operarios, debe hablar, convenir,
entenderse. Relaciones humano-divinas en este caso, ya que ocurren
entre el Sefior, Duefio de la mies, y sus operarios. Relaciones, en verdad,
absolutamente necesarias.

Pero el Duefio de la mies ha puesto también representantes suyos:
el Papa y los Obispos, es decir, la linea jerdrquica. Por eso el Sefior
quiere del sacerdote un doble movimiento: hacia adentro y hacia afuera.

Unién vital, intima, del sarmiento con la Vid, del obrero con el



Duefio de la mies, si es que verdaderamente quiere vivir; unién del sa-
cerdote con los representantes del Duefio de la mies si quiere juntar la
cosecha y construir orgénicamente el edificio. La unién leal y sincera
con la Jerarquia es cuestion de vida o muerte para todo el proceso de
evangelizacién. El sacerdote ha sido llamado a semejanza de Cristo, y
como Cristo debe poder decir: “Padre, he aqui que vengo a cumplir to
voluntad”,

El Santo Padre multiplica substantivos: colaboradores, hijos predi-
lectos, hermanos, obreros, servidores, guias, consoladores, amigos del
Pueblo de Dios, dispensadores de misterios.

Con el carisma sacerdotal el sacerdote recibe la gracia, el don, la
misién, la tarea que significa cada uno de estos substantivos. Todos son
de origen biblico, pero ninguno de ellos agota la misién sacerdotal. To-
dos, a su vez, reclaman una adecuacién interior del elegido con lo que
el nombre contiene, la cual permite que pueda realizar lo que cada
substantivo significa.

El sacerdote debe abrirse a todas esas expresiones que cualifican
el yo sacerdotal en su ministerio.

Cristo tiene sus nombres. Y los nombres de Cristo cuénto dicen,
cuédnto expresan y cudn plenamente los ha vivido y los vive aun el Sefior.
Los nombres del sacerdote son términos que implican misién y servicio,
al mismo tiempo que reclaman un doble contacto que no puede ser in-
terrumpido: con Cristo y con los hombres. Reclama asimismo hébitos y
actitudes que deben crecer y al mismo tiempo presionar en orden a una
sola realidad: la entrega total de este sacerdote concreto.

\|

“Te damos gracias por este acontecimiento que tiene origen en tu
infinito amor. . ."” Histéricamente el hecho sucede ahora, pero tiene su
origen en la eternidad. Emerge del abismo del amor de Dios, porque
es un gesto de autodeterminacién divina. Es un acontecimiento salvifico
por el cual Cristo asume una “humanidad complementaria” para conti-
nuar sus Misterios.

“Acontecimiento que nos obliga a celebrar tu misericordia miste-
rrosa. .. Prologa San Pablo el misterio de su eleccién, de su carisma
personal, con esta frase: “A mi, el més pequefio”. Resalta la misteriosa
misericordia de una eleccién divina que no tiene en cuenta ni al que
quiere, ni al que corre.

. ¢Qué sacerdote no se pregunta a si mismo una y muchas veces:

Por qué fui yo el elegido”? Pregunta que no tiene ofra respuesta sina
la del misericordioso amor de Dios que se apiada de quien quiere y
llama al que no es para que sea.



’

Esta pregunta “gpor qué fui yo el elegido?”, no puede sufrir el
desgaste del tiempo. Tiene la virfud de provocar siempre de nuevo el
incesante don de si mismo al Dios que lo ha llamado por pura gracia.

Por eso el acontecimiento de la ordenacién no es un acontecimiento
concluso. No sélo fue sino que es, porque estad destinado a los demés. Su
suceder es ininterrumpido, se proyecta en expansion a la Iglesia toda,
ya que el dinamismo sobrenatural insito en el sacramento del Orden
lo impulsa, hasta con santa impaciencia, al encuentro de las almas.

De este modo, el sacerdote es despojado, antes que nada de si
mismo, pero también de todo, excepto de Dios. En la complejidad nada
simple de su vida él no se pertenece. Es otro, y ese ofro es Cristo.

El dia de su sagrada ordenacién el sacerdote se enfrega “sin posi-
bilidad de rescate”, sefiala el Papa, “sin limites de donacién, sin segun-
das infenciones”. Su condicién de “irrescatable” es obra del Espiritu San-
to, quien lo sellé para siempre con sus arras, y lo expropidé y requisé
en favor de Dios y de los hombres.

Por esto mismo al sacerdote se le exige ilimitada capacidad de do-
nacién ya que, unido a Cristo en favor de los hombres, debe estar siem-
pre dispuesto a sellar su donacién con el precio de la vida. Sélo asi el
sacerdote estd en la linea de Cristo.

Vil

“Sefor, haz que comprendamos”, Es una sUplica cargada de miste-
rios. Comprender es entrar en el misterio de los hombres y de las co-
sas, descubrir sus secretos, conferirles el valor que tienen y ajustarnos
en nuestra relacién con ellos.

No es facil comprender las cosas comunes, diarias, las cosas co-
rrientes. Mucho mads dificil comprender a un hombre. Imposible com-
prenderlo a Dios.

En la suplica se pide luz divina. La consagracién sacerdotal es una
constelacién de misterios. Hay que penetrar en el corazén de Dios, en
su arcano, para descubrir en este momento Unico la eleccidn, el Ilamado,
la accién providencial de la gracia, la convergencia de la libertad humana
con el llamado divino en el alma del sacerdote, su consagracién y la
presencia activa de Cristo en él desde ahora y para siempre. Por su
consagracion el sacerdote entra realmente en el abismo de la gracia
incesantemente nueva, en el abismo de Dios y, por lo mismo, en un
mundo de insondables misterios.

jQuién tuviera la penetfracién de lo divino que tuvo el alma de
JesUs, quién poseyera la pureza de su espiritu, para ver y contemplar
la red infinita de misterios que encubre cualquier acto sacramentall

iHaz que comprendamos! Quien gusté una vez la vision de este
horizonte sobrenatural, no descansa méas hasta hacerla permanente,
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Esf_a visién es ya, en parte, “comprehensiva”, una cierta incoacién
de la visién de la gloria.

Esta visién sobrenatural nos hace comprender mucho mejor lo que
$Omos porque nos descubre quién es el Sefior. Bajo la accién del Espi-
ritu Santo, dicha mirada nos lleva al interior de Cristo, al Santuarioc per-
sonal del Salvador del mundo. “Mediador entre Dios y los hombres”.
iCudnto misterio en tan pocas palabras! Mediacién de Cristo, volunta-
riamente aceptada y asumida, cuya culminacién es la cruz. Y mediacién
de cada sacerdote en el “nunc” de la historia, pero asociada a la de El.

“TG, Sefior Jesls, no eres diafragma, sino cauce”. Nueva figura,
llena de realidad sobrenatural. JesUs no separa no aisla, no acapara
para Si egoisticamente. El amor egofsta corrompe en sus propias manos
el bien que ama. i amor ce Uristo es donacién de Si que més se
posee y se goza, cuanto més se da y se expande.

Cristo es siempre cauce y camino que conduce al Padre.

“No eres un sabio entre tantos, sino el Unico Maestro”. Con cuén-
ta facilidad nos sometemos al magisterio de los hombres que, si no
mienten, pueden engafiarse y de hecho se engafian. Con qué facilidad
el renombre que la publicidad se encarga de imponer, substituye al Ma-
gisterio de Cristo y de su Esposa la Iglesia. Cudntas veces, ademas, aco-
modamos la Palabra de Cristo a nuestro engafioso criterio.

|u

Cuando se posee el “sensus Christi”, el riesgo se advierte casi por
instinto, y entonces el espiritu del sacerdote se aferra mas al Unico
Maestro.

“T0O no eres un profeta cualquiera, sino el intérprete Gnico y ne-
cesario del misterio religioso. TU eres el revelador auténtico. TO eres el
puente entre el reino de la tierra y el reino del cielo”.

Cada una de estas frases tiene un universo de sentidos. O quiza
mejor: una profundidad inmensurable. Cristo es todo ello y mucho mas.
Posee todos los secretos de Dios y en su contacto con cada sacerdote
quiere hacerlo participe de los mismos. “Os llamo amigos porque os he
comunicado todos mis secretos”. La comunicacién de bienes con el Se-
fior llega también a este dmbito.

La llave para entrar en el Santo de los Santos es Cristo. Quien co-
rre el velo y nos descubre el rostro del Padre es Cristo. La luz para
caminar en la luz es Cristo. El fuego para sentirse a tono con el fuego
de Dios es Cristo. El agua viva, el vino que embriaga hasta el éxtasis
es Cristo.

Pero al mismo tiempo es Cristo quien nos da a conocer el valor
del mundo vy de sus cosas. Es Cristo quien nos infroduce en el hombre
para conocerlo y servirlo con amor. Es Cristo quien nos da el secreto
de las cosas temporales y de su recto orden.



Siempre es actual la advertencia de JesUs: “Vosotros decis gue soy
Maestro y Sefior. Es verdad, lo soy”. Maesiro que nos habla de lo suyo,
de la Verdad poseida desde toda la eternidad, Palabra viva, Palabra
hecha ejemplo, Palabra intima y secreta para cada uno.

Puede darse, sin embargo, un magisterio paralelo, surgido de fuen-
tes espureas, verdades a medias, afirmaciones ambiguas. Lecciones que
ciegos dan a ofros ciegos.

A la sintesis de la auténtica docirina llama el Papa “verdades fun-
damentales”. Si estas verdades no han sido asimiladas, si no son vivi-
das, todo lo demads estaré asentado sobre arena. Tampoco basta la acep-
tacién intelectual. Deben descender a la raiz més profunda del ser hu-
mano, convertirse en la entelequia sobrenatural del vivir diario.

“Sin Ti nada podemos hacer”. Apotegma desterrado de la moderna
literatura espiritual. Tampoco basta aqui la conviccién teérica y general
de nuestra impotencia en el orden sobrenatural. Es indispensable, si lo
aceptamos como principio de Fe, la tensién suplicante por su gracia, por
esa gracia que previene, acompafia y termina nuestro obrar sacerdotal.
Indispensable también ese duro zécalo de la humildad, indispensable
la insistencia en la oracién, indispensable la bUsqueda humilde de.la
Voluntad de Dios a fin de optar incondicionalmente por ella.

La conciencia habitual de que “es Cristo quien vive en mi” se vuel-
ve cada vez més activa pero al mismo tiempo mas dependiente, més
audaz pero méas humilde, més segura de Dios, més desconfiada de si.

De este modo, la conclusién “T0, Sefior, eres necesario” se convierte
en evidencia espiritual. El Sefior nos es universalmente necesario. Feliz
quien recibié la gracia de comprenderlo.

Vil

La realidad de Cristo Sacerdote se desdobla. Sus manos omnipo-
tentes han transformado nuestra arcilla humana. Este nuevo soplo de
vida —hélito de su corazén divino humano— es infinitamente supe-
rior al de la hora de la creacién. Mucho més admirable es esta nueva
creacién porque ocurre en Cristo “por quien fueron hechas todas las
cosas, y en quien todo subsiste”.

Por la gracia de esta nueva creacién nos hizo “mediadores, repre-
sentantes suyos, difusores de su doctrina, transmisores activos de su
gracia”. Todo esto se nos ha dado en favor de los hombres.

Conscientemente hemos dado nuestro si. Nuesiro si reclama una
fidelidad absoluta. Esta fidelidad es la piedra de toque de lo que somos
por dentro; sobre todo de la sinceridad de nuestro amor y de nuestra
entrega a Dios y a los hombres.



La mediacién ministerial crea un mundo’ de realidades que cualifi-
can un sinnimero de situaciones. Como ocurrié en el misterio de la En-
carnacion cuando el Verbo eterno, sin dejar de ser Dios, comenzé a ser
f;qmbre. La Patristica, refiriéndose a Cristo, hablara de operaciones tean-

ricas.

Dualidad de nuestro contexto sacerdotal. Somos y no somos. Somos
'0s mismos y somos otros. Somos Cristo y somos nosotros. La armonia
luminosa y clara de dicha dualidad sélo es alcanzable cuando vivimos
plenamente en Cristo, “ad infra et ad extra”, como armoniosamente vivié
Cristo su condicién de Dios y de hombre.

La doble realidad del sacerdote es efecto de otra doble realidad.
Los polos son Dios y los hombres. Esta doble polaridad, para ser vélida,
debe crear una mentalidad y una espiritualidad en la que ambos polos
tengan su lugar de encuentro. Si uno de los polos rechazara o desplazara
al otro, el drama espiritual seria inevitable.

Hay un orden existencial que debe ser intangible: todo para Dios
y, por Dios, todo para el hombre. La primacia de Dios sobre el hombre
no sélo no excluye al hombre sino que lo incluye en el amor mismo de
Dios, subordinado a El.

iIX

Llegado aqui el Santo Padre introduce un paréntesis para hablar
directamente con nosotros, exponiendo la teologia del “instrumentum
coniunctum”.

Somos humanidad complementaria de Cristo. El primer deber del
“instrumentum coniunctum” es ser consciente de la unién que produce
en el Espiritu Santo, la intimidad con Cristo, y por lo mismo con el Pa-
dre. Esta intimidad con Cristo, por el dinamismo propio y el caracter sa-
grado de la misma, crea un mundo de exigencias personales, visibles
algunas, invisibles e interiores la mayor parte.

En toda intimidad es esencial y primordial el didlogo, la oracién,
la conversacién, el coloquio entre los amigos, la suspension amorosa, la
contemplacién. La expresién mas alta y perfecta de la intimidad con
Cristo es la absorcién del didlogo por el silencio, a través del don de
si, culmen de la contemplacién sobrenatural.

Esta absorciéon no detiene ni frena el dinamismo apostélico. Al con-
trario. La persistente insistencia del Sefior: “Permaneced en Mi”, como
invitando a la quietud y al reposo, estd ordenada a la fecundidad apos-
tdlica. El mismo Sefior lo dijo: “Si permanecéis en Mi daréis mucho

fruto”,

Hay que destacar, sin embargo, la primacia de la contemplacién
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sobrenatural sobre la accién. Es ello necesario incluso para la salvaguar-
da de la fecundidad apostélica.

Desgraciadamente en la vida sacerdotal pueden darse dolorosas
incoherencias. Puede darse un error teolégico: dejar a Dios por el hom-
bre, la oracién por la accién. Puede darse un engafio personal: confun-
dir accién con movimiento, confundir fuga de Dios con blsqueda del
hombre.

Cuesta mucho menos vivir cara a cara con los hombres que vivir
cara a cara con Dios, porque enfrentar la santidad de Dios es enfrentar
un fuego que consume convirtiendo en fuego.

Nuesira cobardia inventa atajos para huir de Dios haciéndonos
creer que estamos haciendo mucho por el hombre.

La fuerza de la accién estd en relacién directa con el poder del
fuego. Si acaso se debilitara el fuego, la accién poco a poco moriria
de inercia.

Por ofra parte, sélo la intimidad con Cristo crea en el interior de
cada sacerdote esa doble fase psicolégica: ser de Dios y transformarse
en El viviéndolo, ser de los hombres y asumirlos para salvarlos.

X

“Pidamos al Seiior que nos infunda el sentido del pueblo que re-
presentamos”. Representamos a toda la humanidad ante Dios. jQué
sentido humano y universal exige de nosotfros esa representacién! So-
mos la conciencia de todos los hombres. Si llegdramos a descubrirnos
asf, nuestra vida seria la mas dramatica existencia.

Pero més cerca de nosotros estd el pueblo concreto confiado espe-
cialmente a nuestro cuidado sacerdotal. Debemos poseer el alma y el
sentido de este pueblo si queremos asumir su representacién ante Dios.
Si es imposible poseer el espiritu de un hombre, asi sea el del mas en-
trafiable amigo, mas imposible aln serd poseer el sentido de un pueblo.

“Inféndenos, Sefior, ese sentido”. La llave que nos abre el corazén
de un pueblo y nos da su contenido es la gratuita infusién de ese don.
Es Dios quien debe hacerlo. Los dones ya otorgados reclaman este (lti-
mo como indispensable para cumplir con nuestra misién sacerdotal.

Este “sentido del pueblo” no es una vaga nebulosa en la que est4
envuelta el alma de un sector de los hijos de Dios. Se trata de hombres
concretos de los gque nosotros “somos su corazdn, SU VOZ que ruega,
adora, goza y llora. Somos los mensajeros de su esperanza”,
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Xi

Retoma luego el Papa su coloquio directo con Jests. Y como eco
de aquel repetido “permaneced en Mi{”, insiste en el “Haz, Sefior, que
comprendamos”. Se irata de realidades que exigen honda penetracién
en su contenido y adecuacién personal para que puedan crecer hasta
que sean realmente nuestras en sumo grado, en grado vivencial. Ade-
cuacién por obra de la inteligencia y de la voluntad, pero también y
sobre todo por obra del mismo Dios.

Después de los esfuerzos indispensables, la inteligencia y la vo-
luntad, permeables a la gracia y a su accidn, cristalizan en un admirable
sentido de lo divino y de lo humano concreto, y en una fuerza siempre
actual para entregarse en favor de Dios y del hombre, a todos y en
cualquier circunstancia.

Por otra parte, como para el sacerdote todo el “sentido del hom-
bre” parte del “sensus Dei” y del “sensus Christi”, y con ellos se con-
funde, su acceso al hombre en la forma viva de hermano, amigo, edu-
cador, servidor, no queda ni termina en el hombre.

El movimiento circular de lo divino, de lo auténticamente divino,
reclama el retorno al punto de partida. De un modo u otro, a través de
su multiple proyeccién e insercién en sus hermanos, el sacerdote vuelve
a Dios. Pero no retorna solo, sino con las almas a las que fue enviado.
Una enigmaética cifra encubre esta ley de retorno: “quas dedisti mihi”.

El Padre Santo apela a la visién de la Iglesia una, santa, catdlica.
Dicha visién es obra del Espiritu Santo quien, al peneirar en nosotros
por el sacerdocio con una nueva Presencia, nos hace experimentar siem-
pre lo que es la Iglesia y su Misterio.

Y nos hace experimentar la Iglesia peregrina, incluso con sus som-
bras, sus deficiencias humanas y sus pecadores, invitdndonos a darnos.
filialmente a esta Iglesia a la que venimos llamando desde hace siglos:
“Nuestra Santa Madre Iglesia”.

Termina el Santo Padre con este inciso: “Llevaremos grabada en
la memoria y en el corazén nuestro lema apostélico: ‘Pro Christo ergo
legatione fungimur’ (Il Cor. 5,20)".

En la memoria y en el corazén: recuerdo y entrega. Misién perma-
nente, legacién permanente. Misién y legacién para una sola cosa: re-
cibir de Cristo su propia vida y transfundirla a los demas.

En otra oportunidad lamentdse el Santo Padre del enfriamiento que
se advertia en las actividades apostélicas, como si el fuego, traido por
Cristo a la tierra, comenzara a apagarse. Cristo ansia que su fuego arda
y se extienda. Cuanto més son los hombres, mas grandes son sus pro-
blemas, mas graves sus pecados, mas tenaz su resistencia, més absurdc
su rechazo de la Luz, de la Palabra y del Amor.
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Cuestionamos a veces nuesira propia misién apostélica, y la con-
dicionamos a factores colaterales. Hilvanamos supuestas interpelaciones
del hombre contemporéneo y silenciamos las urgentes exigencias que
brotan de ese mismo hombre por su hambre y su sed de Dios. Hambre
y sed metafisicas, més fuertes que el hombre mismo.

¢No tenemos que aprender a amar asf a los hombres?
Xl

Concluye su oracién e! Santo Padre suplicando para estos noveles
sacerdotes que acaba de ordenar, embajadores y heraldos de Cristo,
la gracia de la fidelidad. Y luego, confiando en la fuerza de esta fide-
lidad, suplica a! Sefior una Fe creciente en estas tierras que un dia
se llamaron Nuevo Mundo. Fe creciente que promueva una caridad
operante y generosa. Testimonio de Fe y de Caridad que haga eco al
de sus Obispos.

Testimonio real y nitido, proyectado con la lucidez y valentia del
Espiritu, para promover toda justicia, incluso la justicia social, para amar
y defender a los pobres.

Es todo un programa querido por Dios, que no puede cumplirse
s6lo con palabras, pero mucho menos con violencias. Testimonio que no
.admite dilaciones.

El objeto final de la sUplica del Papa es que el Misterio Eucaristico
sea para nosofros, sacerdotes, un Misterio siempre nuevo, al que ten-
damos incesantemente para saciar nuestra sed interior y para santifi-
car al mundo. Este Misterio, diariamente renovado, nos debe conducir
a la plenitud espiritual y a la fecundidad apostélica.

De ese sacrificio mana la vida, la que salva al hombre. Aque! que
lo realiza se sumerge en el rio de la vida eterna.

Xill

El “esse” del sacerdocio es un “esse’ abierto esencialmente a la
actividad apostdlica. Proviene de la verdad sacramental de Cristo Sa-

<cerdote.

Esta realidad reclama una adecuacién del hombre elegido a Cristo
Yy una comunién consciente con el mismo Cristo Sacerdote, ya que por
la unién de ambos baja a los hombres el sumo Don de Dios.

La accién del Espiritu Santo, que al encarnarse el Hijo de Dios lo
ungiera Sacerdote por toda la eternidad, se extiende, por la mediacién
de Maria Santisima, a todos y a cada uno de los sacerdotes.

1 ADOLFO TORTOLO
Arzobispo de Parani



EL MARXISMO EN LA PEDAGOGIA
DE PAULO FREIRE

1
POR QUE PAULO FREIRE

iPor qué ocuparse de Paulo Freire? La conveniencia de hacerlo
no surge de la profundidad de su pensamiento, que no existe, ni de
su originalidad doctrinal, que tampoco existe, como enseguida se ve-
rd, sino del hecho de la penetracién de sus ideas en vastos medios
del magisterio iberoamericano. Coincidentemente con cierta novelisti-
ca surgida en los Gltimos decenios en nuestro continente, la {lamada
pedagogia del oprimido estd todavia de moda en algunos ambientes
que, muchas veces, no se percatan de su verdadero fondo doctrinal,
cosa que trataré de esclarecer aqui. La penetracién de la ideologia
marxista por medio de la “pedagogia del oprimido”, muestra clara-
mente que llena el vacio de la falta de verdadera formacién de nues-
tros maestros; por otro lado, pone también de manifiesto una ver-
dadera campafia tanto continental como europea y que intentaré
mostrar en el curso de este trabajo.

Paulo Freire (1921-), de nacionalidad brasilefia, es hijo de pa-
dre espiritista (ya se sabe que el espiritismo tiene en Brasil casi vein-
ticinco millones de adeptos) y de madre catélica. Primero lector de
Tristdn de Atayde y Maritain, lo fue también de Mounier; después
(como enseguida se verd) estudioso de Marx, Lenin, Mao, Althusser,
Goldman y ofros de menor jerarquia. Impulsé el Movimiento de Edu-
cacién Popular en el Brasil que intentaba una verdadera “moviliza-
cién de masas”. Esta campafia termind al producirse el movimiento
militar brasilefio de 1964, pero casi inmediatamente encontramos a
Freire en el Chile de Frei (1965) y de Salvador Allende. Sabemos
que en horas tenebrosas para nuestro pais, en 1973, el Ministro
Taiana lo trajo a la Argentina. También estuvo “asesorando” al go-
bierno de Per§ en 1974 o mejor, como se expresara un conocido dia-
rio paulista al dar la noticia, “para orientar el plan educacional de
:quel pafs” (1). Concluida esa misién, Freire regresé a Ginebra don-
¥

(1) O Estado de Sao Paulo, 31.8.74, p. 14, col. 8.



de ocupa el cargo de Asesor de la UNESCO y... miembro del Con-
sejo Mundial de Iglesias. Sus obras son breves y las dos principales
han sido difundidas y siguen siendo difundidas en nuestro pais por
la editorial Siglo XXI*,

1]
LA CONTRADICCION Y LA PRAXIS
1. La realidad como coniradiccién

Las ideas de Freire sobre la educacién, la revolucién y lo que
él llama “las iglesias”, suponen siempre —si uno se toma el traba-
jo de rastrear todos sus textos— que la realidad es contradiccion.
Ya no se irata del devenir hegeliano como “unidad del ser y la na-
da” cuya verdad (...) “consiste en este movimiento del inmediato
desaparecer de uno en otro” (2), sino de la coniradiccién que re-
sulta del acto de poner "de pie” a la dialéctica de lo real en el or-
den de la materia. En verdad, todo lo real y, especiaimente la rea-
lidad social consiste en contradiccién. Parece que esto es lo primero
que impresiona a Freire: “Considero, dice, que el tema fundamental
de nuestra época es el de la dominacién que supone su contrario, el
tema de la liberacién, como objetivo que hay que alcanzar” (3).

Sobre esta afirmacién primera aparecen los “temas generado-
res” y éstos suponen, entonces, la realidad como cambio y oposicion.
En efecto, al referirse a los regimenes “democréticos” sostiene que
se nutren del “cambio constante” (4). A medida que se profundizan
las contradicciones, se hace inevitable una opcién (5) y, ya se sabe,.
la contradiccidn irreconciliable se polariza entre dominadores y opri-
midos; pero, es claro, los opuestos “se dialectizan en el acto de pen-
sar” (6); los hombres deben, asi, tomar posiciones contradictorias “en-

* Los principales escritos que utilizo son los siguientes: a) La educacicn

como prdctica de la libertad (1969), trad. Lilian Ronzoni, Int. de J. Barre-

to, 7* ed., 181 pp., Siglo XXI, Buenos Aires, 1972. b) Pedagogia del oprimido,

(1970) trad. de J. Mellado, 5 ed., Siglo XXI (en coedicién con Tierra Nue-

va de Montevideo), Buenos Aires, 1972 —agrega una Bibliograffa por Hugo

Assman—. c) Accién cultural para la lbertad, 101 pp., trad. de Claudia

Schilling, Tierra Nueva, Buenos Aires, 1975, d) Concientizacidn. Teoria y

practica de la liberacion, 110 pp., Ediciones Bésqueda, Buenos Aires, 1974

(en pp. 106-7, una Bibliografia tl). ) Las iglesias, la educacidn y el proceso

de liberacién humana en la historia, 48 pp., trad. de S. Paulo da Silva y R.

Kriiger. Editorial La Aurora, Buenos Aires, 1974.

(2)- Ciencia de la ldgica, 1, p. 108, trad. de A. y R. Mondolfo, Librerfa.
Hachette, Buenos Aires, 1956.

(3) Concientizacién, p. 34.

(4) La educacion como prdctica de la libertad, p. 106.

(5) Op. cit, p. 52.

(6) Pedagogia del oprimido, p. 129.
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frentados con un universo de temas en contradiccién dialéctica” (7);
es evidente que esto es asi porque “la realidad, que es proceso Y
no un hecho dado, se mueve contradictoriamente” (8); en América
L?Tl[:]a, Sus sociedades “en transicién”, comienzan “a tener sus conira-
dicciones cada vez mds manifiestas” (9). Importa retener que estas
contradicciones son irreconciliables (10). La fuente de esta afirmacion
no es otra que los escritos de Marx, particularmente su critica a la
dialéctica hegeliana (11) que ha sido licidamente expresada por Mao
cuando dice: “La ley de la contradiccién inherente a las cosas, a los
fenémenos, es decir, la ley de la unidad de los contrarios, es la ley.
fundamental de la naturaleza y de la sociedad y, en consecuencia,
la ley fundamental del pensamiento” (12). Con lo cual Mao une en
un solo haz la tesis esencial de Marx con moltiples texfos de Le-
nin (13).

Estas son, pues, las verdaderas fuentes del “pensamiento” de
Freire; cuando se refiere a la “sociedad en fransicion” sostiene que
es “contradictoria” (14). En esta perspectiva, por ahora serd suficiente
tener en cuenta que si la sociedad se polariza necesariamente entre
opresores-oprimidos, esta confradiccion debe ser superada por la lisa
y llana desaparicién de los primeros (15); del mismo modo, veremos
después que la educacién “debe comenzar por la superacién de la con-
tradiccién educador-educando” (16) vy, naturalmente, es la accién la
que debe hacerse cargo de la contradiccidén (17). En el plano educativo,
“si el contenido de esta accion refleja las contradicciones del drea, es-

(7) Concientizacion, p. 32,

(8) Las iglesias, p. 43.

(9) Op. cit., p. 42,

(10) Op. cit., p. 19.

(11)  Manuscritos econdmico-filoséficos: 111 Critica a la dialéctica de Hegel,
p. 178, de la ed. cast. agregada al libro de E. Fromm, Marx y su con-
cepto del hombre, trad. de J. Campos, Breviarios f.c.e.m., México-Bs.
As., 1962,

(12)  Mao Tse-Tung. A propdsito de la contradiccrdn, p. 37, Edicidn del Cua-
derno de Cultura, Buenos Aires, 1953,

(13) Cf. V. I Lenin, Cuadernos filosdficos, en Obras Completas, vol. 38, Ed.
Cartago, Bs. As., 1960: especialmente las notas criticas a las ‘Lecciones
de Historia de la Filosofia’ de Hegel. Una excelente edicién de este
volumen en Ediciones Estudio, Bs. As., 1963.

(14)  La educacién como prdctica de la libertad, p. 62. 64, 73; Pedagogia del
oprimido, p. 81.

(15)  Pedagagia del oprimido, p. 56, 57 nota®.

(16) Op. cit., p. 77, 81, 89, 90.

(17)  0p. cit., p. 115.



+ard indiscutiblemente constituido por su temética significativa” (18)-
De esta manera, y deniro de una plena ortodoxia marxista, todo se dia-
lectiza, por ejemplo, entre los revolucionarios y los “grupos de dere-
cha” entre quienes hay “contradiccién antagénica” (19) y asi sucesiva-
mente. Para ser definitivamente claros, recordemos un texto de Freire
en el cual la contradiccién tiene, por asi decir, valor ontolégico: “Todo
ser se desarrolla (o se transforma) dentro de si mismo, en el juego de
sus contradicciones” (20).

Esta es la base de la doctrina marxista de la infraestructura cons-
tituida por las contradicciones entre ‘las relaciones de produccién (eco-
némico-social) en necesaria relacién con la inevitable superestructura
correspondiente a determinado momento del desarrollo histérico (21).
Esta tesis es sostenida integramente por Freire apoyéndose en Althu-
sser pues a su juicio la formacién de los hombres requiere “la com-
prensién de la cultura como superestructura capaz de mantener en la
infraestructura en proceso de transformacién revolucionaria, ‘supervi-
vencias’ del pasado y por otro el quehacer mismo, como instrumento
de transformacién de la cultura” (22). Més claramente todavia: “Debe-
mos considerar la realidad histérico-cultural, como una superesiructu-
ra, en relacién con una infraestructura” (23); por eso (siempre con Al-
thusser) la “accién cultural tiene lugar a nivel de la superestructura”
(24), lo cual implica siempre “la opcidn ideolégica” ineludible (25) He
querido mostrar que la idea de la realidad como contradiccién (dialéc-
tica) en Marx, en el marxismo y en Paulo Freire, es el soporte de la
conorida relacién entre infraestructura y superestructura que, a su vez,
estd en la base de la “pedagogia del oprimido”.

2. Opresores y oprimidos

Aquella contradiccién manifestada en las relaciones de produccién
constituye el origerr mismo de las clases sociales y de su conflicto ine-
liminable. Sostiene Marx en el conocido texto del Manifiesto comunista:
“Toda la historia de la sociedad humana (. ..) es una historia de lucha

(18) Op. ciz., p. 141,

(19) Accion cultural para la libertad, p. 83.

(20) Pedagogta del oprimido, p. 177.

(21) Véase C. Marx, Contribucion a la critica de la economia politica, pré-
logo en C. Marx-F. Engels. Obras I, Ediciones en Lenguas Extranjeras,
Moscti, 1951; cf. la exposicién de Jean-Yves Calvez, El pensamiento
de Carlos Marx, p. 374-8, trad. de F. Trapero, Taurus, Madrid, 1958.

(22) Pedagogia del oprimido, p. 208; Louis Althusser, La revolucién tedrica
de Marx, Siglo XXI, México, 1968 (cita de Freire).

(23) Concientizacion, p. 69.

(24) Op. cit., p. 94; Accidn cultural para la libertad, p. 37, 65, 66.

(25) Las iglesias, p. 43,
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de clases”. Y agrega: “Libres y esclavos, patricios y plebeyos, barones
y siervos de la gleba, maestros y oficiales; en una palabra, OPRESORES
y OPRIMIDOS, frente a frente siempre, empefiados en una lucha inin-
terrumpida, velada unas veces, y ofras franca y abierta, en una lucha
que conduce en cada etapa a la transformaeaién revolucionaria de todo
el régimen social o al exterminio de ambas clases beligerantes” (26).
Paulo Freire sgs’riene lo mismo: “Reconocemos que, en la superacién
de la contradiccion OPRESORES-OPRIMIDOS, que sélo puede ser in-
tentada y realizada por éstos, estd implicita la desaparicién de los pri-
meros como clase que oprime” (27). Sobre esto no pueden caber du-
das pues los conflictos ponen de manifiesto “la existencia de las cla-
ses sociales, en relacién dialéctica las unas con las otras”; buscar una
armonfa entre ellas es imposible “dado el antagonismo indisfrazable
existente entre una y otra” (28). Marx y Lenin son, pues, los gufas y
monitores de una “pedagogia” que supone como punto de partida la
necesaria divisién de la sociedad entre opresores y oprimidos y mu-
cho més cuando tal divisién depende de una previa concepcién de la
realidad como contradiccién dialéctica. No puede haber dudas.

Si ello es asi, pues tal es el dato “objetivo” (para hablar con len-
guaje marxista), se comprende que Freire considere que la sociedad
brasilefia, en particular, reconoce esta divisién y oposicién dialéctica:
opresor-oprimido (29). El tema de la lucha insuprimible de la concien-
cia opresora (Sefior) y de la conciencia oprimida (siervo) estd tomado
de la célebre distincién que hace Hegel en su Fenomendlogia cuando
enfrenta al Sefior cuya conciencia es la conciencia que es para si, es
decir, “mediacién consigo a través de otra conciencia” (30) con la con-
ciencia del siervo. El paso a la filosofia marxista supone el trénsito del
idealismo al materialismo cuyo eslabén estd constituido por Feuerbach.
Freire recibe este aporte y se limita a aplicarlo de modo simplista. Por

(26) (Biograffa del) Manifiesto. del Partido Comunista, p. 72 (Introduccién
histérica por W. Roses. Notas aclaratorias de D. Riazanoff, un estudio
de A. Labriola y un Apéndice con los “Principios del comunismo” de
Engels, ‘la Revista comunista’ de Londres y otros documentos de.la
época) 545 pp., Editorial México, 1949. Véase también Introduccion
a la critica de la filosofia del derecho de Hegel, p. 40, ed. con notas
de R. Mondolfo, Ediciones Nuevas, Bs. As., 1965.

(27) Pedagogia del oprimido, p. 56.

(28) Op. cit., p. 186-7.

(29) La educacién como prictica de la libertad, p. 75 y $55 P- 89 y 91.97.

(30) G. F. Hegel, Fenomenologia del Espiritu, p. 117, trad. de W. Roses,
f.c.e.m., México-Bs. Aires, 1966; cf. sobre este tema, Jean Hyppolite,
Génese et structure de la Phénomenologic de I Esprit de Hegel, espe-
cialmente la parte III, Aubier, Paris, 1946; sobre sus antecedentes doc-
trinales Jean Wahl, Le malheur de la conscience dans la philosophie
de Hegel, 2¢ éd., P.UF., Paris, 1951, especialmente p. 119-147,
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ofra parte es consciente de esta deuda como |o dice explicitamente
en algunos lugares (31). Pero no es hegeliana sino marxista la con-
clusién porque “los dominados, dice Freire, sélo pueden expulsar a
los dominadores tomando distancia de ellos y objetivdndolos. Sélo de
esa manera los pcdran reconocer como su antitesis” (32).

Naturalmente, la "“superacién” de la antitesis opresor-oprimido es
la “liberacién revolucionaria” que no existe sin esta polarizacién y sin
un liderazgo revolucionario, como enseguida se verd (33). Dicha libe.
raciéon serd siempre “en comunién” y deberd enfrentar la “manipula-
cién” a la que la clase oprimida es sometida por la burguesia a través
de mitos que solamente sirven para la dominacién (34). Esta dialéctica
opresor-oprimido se manifiesta en la familia (como lo ha sostenido en-
tre nosotfros algin pseudo-profeta) de modo que “el autoritarismo de
los padres y de los maestros se revela cada vez mas en los jovenes
como algo antagénico a su libertad”; por eso, “lo que la juventud de-
nuncia y condena en su rebelién es el modelo injusto de la sociedad
dominadora” (35).

En pocas palabras: la sociedad, necesariamente, se divide en opre-
sores-oprimidos; polarizacién dialéctica que alcanza incluso a la familia.
En tal sentido y en este momento de la historia, es menester identificar
a los opresores con la “clase burguesa” y a los oprimidos con los “mar.
ginados” (clase obrera y “campesinos”), Frente a ello, la tipica “reac-
cién”, en América Latina, es el golpe de Estado militar, que a Freire pa-
rece dolerle mucho: “Los golpes de Estado en América Latina, expresa,
son incomprensibles sin una visién dialéctica de la realidad” (36). Asi
interpreta Freire el golpe militar brasilefio de 1964 que interrumpid su
vasta experiencia pedagégica; ortodoxamente piensa que es “la respues-
ta de las élites econémicas militares a la crisis provocada por la emer-
gencia popular” (37). De este modo no queda otro camino que la radi-
calizacién total: “revolucién o golpe de Estado”.

Desde esta perspectiva, el enfrentamiento dialéctico opresores-opri-
midos es la explicacién de la divisién que Freire establece entre “socie-
dad cerrada”, depredatoria, manipuladora, opresora, y “sociedad abier-
ta” (o en fransitividad al menos) que ha sido interrumpida por el golpe
de Estado. Freire se remite a Bergson al proponer esta divisién, pero el
sentido que tiene dicha divisién en Las dos fuentes de la moral y de la
religién es ofro muy distinto a la inferpretacién dialéctica que propone

(31) Pedagogia del oprimido, p. 45-6, p. 77.
(32) Adeccion cultural para la libertad, p. 36.
(33) Pedagogia del dprimido, p. 172, 173, 174.5.
(34) Op. ciz,, p. 192-3.

(35) Op. cir,, p. 202 y nota*.

(36) Accién cultural para la libertad, p. 81.
(37) Concientizacién, p. 77.



Freire (38). De todos modos, lo expresado hasta aqui nos conduce, en

esta suerte de sistematizacién que nos hemos propuesto, a preguntar-
nos por la misma naturaleza del hombre.

3. El hombre, ser de la praxis

Supuesta la realidad como contradiccién, decia Marx que los filé-
sofos “no han hecho méas que interpretar al mundo..." lo que importa,
agregaba, “es transformarlo” (Tesis sobre Feuerbach, 11) por medio de
la praxis; la teoria se hace inmanente a la accién y la praxis es, entonces,
revolucionaria (cf. Tesis 8 y 11). Aqui reside la fuente de la inspiracién
directa de Paulo Freire pues el hombre (o los hombres como él dice) es
“ser (o seres) de la praxis”; mds aln: “praxis que, siendo reflexién y
accién verdaderamente transformadores de la realidad, es fuente de
conocimiento y acciéon” (39). Porque los hombres son, precisamente, pra-
xis (“seres del quehacer”), “emergen del mundo y objetivindolo pueden
conocerlo y transformarlo con su trabajo”. En otras palabras: El hombre
"es praxis. Es fransformacién del mundo” (40). Si el lector se fija en las
palabras subrayadas por mi, solamente un filésofo en toda la historia
de la filosofia (por lo menos el primero) ha sostenido esta tesis: Marx.
Es, pues, Marx (y el Lenin de ¢Qué hacer? citado por Freire) el funda-
mento doctrinario de la “antropologia” de Freire. EIl hombre “toma dis-
tancia” respecto del mundo y, mediante la praxis, se vuelve evidente
"la unidad indisoluble entre mi accién y mi reflexién sobre el mundo”
(41); de donde se sigue la tesis estrictamente marxista de “la posibili-
dad del acto de cornocer a través de la praxis, por medio de la cual el
hombre es capaz de transformar la realidad” (42). Si a esto se agrega
que para Freire el hombre es existencia con el mundo, encontramos la
influencia confluyente de las lecturas de Sartre (el hombre, ser de re-
laciones y ser “con” el mundo) y, nuevamente, de Marx y de Antonio
Gramsci, particularmente en lo que toca a las “relaciones” de trabajo (43).

Sobre esta concepcién del hombre como ser de la praxis cabalga
aquella expresién de tantos repetidores pueriles de Freire que insisten

(38) La educacién coma prictica de la libertad, p. 50-1, 59, 65, 72, 73, 99.
Sobre el enfrentamiento élites-pueblo, Op. cit., p. 47-49; 57, 58; sobre
Bergson. también Accidn cultural, p. 71; en la misma obra, sobre los
temas anteriores, p. 8, 67 vy ss.

(39) Pedagogia del oprimido, p. 122-3.

(40) Op. cir., p. 161.

(41) Concientizacién, p. 24-30; 36.

(92)  Adecidn cultural para la libertad, p. 17.

(43)  Op. cit., p. 55-63; en esta obra cita expresamente a Antonio Gramsci,
Culturg y literatura, p. 31, trad. esp. Peninsula, Madrid, 1967; cf. tam-
bién La educacién como prictica de la libertad, p. 37, 39,
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en declamar que el hombre no debe “tener mas” sino “ser mas” (44)-
Lo que pasa es que este “ser més” no se vincula en modo alguno a la
metafisica tradicional sino a la praxis transformadora del mundo que
permite (nuevo humanismo) “ser mas”, precisamente. De lo cual se si-
gue que cualquier referencia al Creador (en relacién no de dominacién
sino de “liberacién” con el hombre) o es una incongruencia grave con
todo el contexto, o polvo en los ojos (45).

Lo que realmente importa es que el “hombre nuevo” de que habla
Freire no es el hombre del Evangelio ni remotamente se trata de la “nue-
va creacién” de Sen Pablo, sino que es “aquel que nace de la contradic-
cién una vez resuelta” (46). He aqui un texfo clarisimo: “No podemios
denunciar la realidad ni anunciar su radical fransformacién, de la que
resultard una nueva realidad, en la cual nacerédn el nuevo hombre vy la
nueva mujer, si nc nos damos, a través de la praxis, al conocimiento
de la realidad” (47). Tal es, pues, el concepto del hombre, sujeto de la
historia y de la “nueva sociedad” (48), surgido no del Evangelio ni de
los Padres, sino del “evangelio” de Marx, Engels y Lenin,

4. La praxis fransformadora

Puede decirse que la tesis central del marxismo —que a su vez
implica la realidad como contradiccién — es la transformacién del mun-
do por la praxis; semejante transformacién no tendria sentido sin la opo-
sicién dialéctica irreconciliable entre “opresores y oprimidos, frente a
frente siempre” como dice Marx en el Manifiesto. Freire acude al Marx
de La sagrada familia y dice: “Hay que hacer la opresién real todavia
mas opresiva (cita textual de Marx), afiadiendo a aquélla la conciencia
de la opresién (que serd la “concientizacién” de Freire), haciendo la in-
famia fodavia mas infamante, al pregonarla”. Interpreta Freire: “Este
hacer ‘la opresién real aln mds opresora, acrecentdndole la conciencia
de la opresién’, a que Marx se refiere, corresponde a la relacién dia-
léctica subjetividad-objetividad. Sélo en su solidaridad, en que el subje-
tivo constituye con el objetivo una unidad dialéctica, es posible la pra-
xis auténtica”. Y afiade: “Praxis, que es reflexién y accién de los hom-
bres sobre el mundo para transformarlo. Sin ella es imposible la supe-
racién de la contradiccidon opresor-oprimido” (49).

Quien haya creido, ingenuamente, en el catolicismo no-marxista de
Freire, creo que a esta altura de mi investigacién (sencilla lectura de tex-

(44) Pedagogia del oprimido, p. 98; Concientizacién, p. 33.

(45) La educacidn coma prictica de la libertad, p. 38.

(46) Concientizacién, p. 64.

(47)  Las iglesias, p. 44.

(48) La educacién como préctica de la libertad, p. 33, 34.

(49) Pedagogia dej oprimido, p. 49; el texto de Marx en La Sagrada familia,
p. 6 de la Ed. Grijalbo, México-Bs. As., 1962.
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fos, por ofra partej ya habrg rectificado su opinién. Hablando del Insti-
futo Superior de Estudios Brasilefios y su campafia educativa, dice Frei-
re, CoOmo para que no nos queden dudas: “Su preocupacién era contri-
buir a la transformacién de ‘a realidad, en base a una verdadera com-
prensién de su proceso” (50). En esta “tarea de transformacién”, Freire
hace decir a un “campesino” viejo: “Trabajo y trabajando transformo al
mundo” (51). Freire ofrece muchos ejemplos de esta naturaleza por los
cuales el lector percibe que el marxismo es como innato en el hombre. . .1
Este nuevo innatismo (no ya de formas, ni de ideas, ni de principios,
sino de marxismo) se manifiesta en una frase como ésta: ‘Quiero apren-
der a leer y a escribir para cambiar al mundo’, afirmacién de un analfa-
beto paulista (sic) para quien, — segin pretende Freire — conocer es mo-
dificar la realidad conocida” (52).

La tactica es simple: No se trata de hacer surgir naturalmente del
analfabeto la disposicién a aprender (que desde Sécrates a San Agustin
y desde San Agustin a Don Bosco todos conocemos) sino de sugerir por
medios adecuados. .. el marxismo “innato”. Dejemos de lado por aho-
ra este gracioso “innatismo”, contradictorio por otra parte con la fesis
esencial del marxismo sobre el conocimiento (y que Freire conoce bien),
y observemos cémo la palabra es, precisamente, transformadora del mun-
do; refiérese Freire a la palabra “auténtica” (que nunca es la del reac-
cionario burgués, la cual es opresora), a las “palabras verdaderas con
las cuales los hombres transforman el mundo”. .. “en el trabajo... que
es praxis” (53). Quedan asf en evidencia las relaciones del hombre con
el mundo y con los productos de su trabajo. Respecto de sus “produc-
tos” Freire afirma, con Marx, que “esas relaciones son el origen de la

dialéctica entre los productos que logra el hombre al fransformar al
mundo..." (54).

Del mismo modo que Marx (55) se explica aqui el sentido del “tra-
bajo alienado” (56), y “la transformacién permanente de la realidad pa-
ra la liberacién de los hombres” (57) es, precisamente, la realizacién
del trabajo. Asimicmo, si por un lado la palabra es transformadora (se-

(50) La educacién como prdctica de la liberzad, p. 117.

(51) Op. cit., p. 131,

(52) Pedagogia del oprimido, p. 104.

(53) Op, cit, p. 122; el texto se apoya en Marx, expresamente citado: Ma-
nuscritos econdémico-filoséficos (pero esta vez cita una edicién argen-
tina, Arayd, Bs. As., 1968); Freire menciona repetidas veces sobre
este tema al comunista Karel Kosick, Dialéctica de lo concreto, ed.
Grijalbo, México, 1967.

(54)  Accién cultural para la libertad, p. 114.

(55) Manuscritos econémico-filoséficos, T El trabajo enajenado, p. 103-118
(en el libro de E. Fromm ya citado - nota 11).

(56)  Pedagogia del oprimido, p. 189.

(57)  Concientizacién, p. 33.
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gun vimos, por ofro, una sugestiva cita de Chomsky (58) demuestra la
vinculacién existente entre el marxismo y los juegos lingiisticos de la
“filosofia” analitica y el neopositivismo légico. Para que todo sea com-
pleto, una “iglesia” verdaderamente “profética” tendrd que asumir la
“transformacién revolucionaria de la sociedad de clases” (59). Tampoco
esta conclusién sobre la praxis revolucionaria ha sido tomada de los San-
tos Padres sino de los tres “sindpticos” comunistas: Engels-Marx-Lenin.

11
LA EDUCACION “LIBERADORA”

1. La educacién “dialégica” contra la educacién “tradicional”

Con aquellos supuestos y tal como lo ha estudiado Manacorda en
su libro sobre la pedagogia marxista, es inseparable la concepcién de
la ensefianza y del trabajo productivo (60) como una méquina para “pro-
ducir hombres plenamente desarrollados” (61). En Marx la escuela-fa-
brica hace desaparecer la Escuela como institucién tradicional y por eso
el ataque permanente contra la Escuela como simple expresién de una
superestructura de la clase dominante, Tal escuela es opresora. De ahi
que, en Freire, la pedagogia tiene que ser congruente con la lucha de
clases como proceso de “liberacién”. Es necesario preguntarse cémo
hacerlo antes de la revolucién. Y la pregunta —que es de Freire — tie-
ne légica y también tiene respuesta: “La pedagogia del oprimido. .. ten-
drd, pues, dos momentos distintos aunque interrelacionados. El primero,
en el cual los oprimidos van desvelando el mundo de la opresién y se
van comprometiendo, en la praxis, con su transformacién y, el segundo,
en que una vez transformada la realidad opresora, esta pedagogia deje
de ser del oprimide y pase a ser la pedagogia de los hombres en pro-
ceso de liberacién” (62). Es claro, "establecida la relacién opresora, esta
instaurada 1a vielencia” (63) (ya se ha visto que la oposicién es irrecon-
ciliable) pues, para Freire, la educacién tradicional reduce al hombre a
objeto, es “domesticadora”, manipuladora, alienante, “paternalista” y
"vertical” (64), como dicen los ya lugares comunes del clero tercermun-
dista y la literatura barata del bolchevismo del “cono sur”,

(58) Accién cultural para la libertad, p. 33.

(59) Las iglesias, p. 38, 41, 47; Freire cita también a Sartre sobre el tema
de la praxis transformadora; pero ya se sabe que la tesis sartreana es
estrictamente idéntica a la de Marx, como puede verse en Critique de
la raison dialectique, 1, livre 1, Gallimard, Paris, 1960.

(60) M. A. Manacorda, Marx y la pedagogia moderna. p. 33, trad. de P.
Gdmez, Libros Tau, Barcelona, 1969.

(61) Citado por Manacorda, Op. cit., p. 35, también p. 103.

(62) Pedagogia del oprimido, p. 53.

(63) Op. cit., p. 54.
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',ES menester enfonces evitar lo que Freire sostiene que es la edu-
cacidn tradicional por la cual “trabajamos sobre el educando. No traba-
|Jamos con él” (65); por eso el método debe ser “activo, dialogal y par-
’rICI!oan’re”, es decir, “una relacién horizontal de A con B’ (66). Esta re-
lacién posibilita que, superada la contradiccién, la educacién sea “edu-
cador-educando con educando-educador” (67); de modo que la palabra
(praxis transformadora) sea didlogo que "pronuncia el mundo”; esto es
el amor (prohibido en la contradiccién opresor-oprimido), cuyo mayor
exponente actual fue el Che Guevara (68), pero cuyo autor programé-
tico ha sido Mao (69). Frente a la accién “necréfila” de la “educaciéon”
opresora de las élites dominantes, es necesario abrir el cauce de la edu-
cacién “liberadora”. La educacién tfradicional es bancaria puesto que se
“transforma en un acto de depositar en el cual los educandos son los
depositarios y el educador quien deposita” (70). Los pobres educandos
deben reducirse a ser depdsitos pasivos. Asi ha sido la educacién tra-
dicional porque ha sido siempre educacién de la élite dominadora. So-
bre este tema volveré al final del presente ensayo.

En esta perspectiva, la educacién debe ser claramente subversiva,
es decir, revolucionaria: “la educacién critica es ‘futuridad’ revoluciona-
ria” (71), y, aqui vy ahora, la educacién ha de ser “utdpica” (no en el
sentido tradicional sino en el sentido marxista de utopia porque la
pedagogia, para & marxista brasilefio, implica en el educando “su au-
toinsercién critica en la realidad, es decir, su concientizacién, transfor-
ma su estado de apatia en el estado utdpico de denuncia y anuncia-
cion” (72). Veamos ahora cuéles son los mecanismos que permitirdn ca-
nalizar la “educacién liberadora”.

2. La alfabetizacién

El camino es la alfabetizacién como “una toma de conciencia en
la ingerencia (que tiene tal hombre) en nuestra realidad”; por esta via
se cambia+la “ingenuidad en criticidad” (73), cosa que acaece cuando

(64) La educacién como prictica de la libertad, p. 34, 107; Pedagogia del
oprimido, p. 58.

(65) La educacién como prdctica de la libertad, p. 114.

(66) Op. cit., p. 127.

(67) Pedagogia del aprimido, p. 90.

(68) Op. cit., p. 106,

(69) Op. cir., p. 112,

(70) 0p. cit., p. 76.

(71)  Concientizacién, p. 88.

(72)  Accidn cultural para la libertad, p. 46.

(73)  La educacién como prdctica de la libertad, p. 123-24; Concientizacién,
p. 45.



el educando se siente “sujeto” y, como ya se vié, comienza a descubrir
aquel marxismo innato; y esta afirmacién no es una broma porque el
método se funda en la “palabra generadora” que debe surgir de |a si-
tuacién concreta en la cual el analfabeto comprende que “conocer es
modificar (praxis) la realidad conocida” (74).

La puesta en practica del método consta de cinco momentos: E| pri-
mero es el “descubrimiento del universo vocabular”; el segundo, la
"seleccién de palabras” dentro de ese universo; el tercero es “la crea-
cién de situaciones existenciales fipicas del grupo en el cual se trabaja”;
el cuarto es “la elaboracién de fichas”; y el quinto es la preparacién
de fichas “con la descomposicién de las familias fonéticas que corres-
ponden a los vocablos generadores” (75). De este modo podemos, a
partir, por ejemplo, de la palabra “pan” (descubierta en el universo
vocabular y elegida adecuadamente) mostrar su relacién con la palabra
“trigo” y la de ésta con “chacra”, “duefio” (opresor), etfc., v asi, al mis-
mo tiempo que procedo a la descomposicion de las familias fonéticas,
“concientizo” y preparo para la revolucién que resuelva la oposicién
opresores-oprimidos.

Este método, en el cual no es necesario insistir, pone la revolucién
como superacién de la contradiccién en el alma del educando pues el
oprimido se salva por si mismo. Las clases opresoras y el populismo
reformista (en terminologia estrictamente leninista) adoptan actitudes de
engafio, de hipocresia; en la clase burguesa, se evidencia, segin Freire,
ya una actitud “ingenua”, ya una actitud de “astucia”. Pero, siempre,
se trata de la “manipulacién” de las masas para mejor oprimirlas.

3. La concientizacién

Ya se ve que alfabetizacién, concientizacién, proceso de liberacién,
son la misma cosa con diferencias de matices. “El Unico camino a seguir,
sostiene Freire, es la concientizacién de la situaciéon”; dicha concientiza-
cién “prepara a los hombres, en el plano de la accién, para la lu-
cha contra los obsticulos a su humanizacién” (76). Pero al concientizarse
(que supongo que significa tomar conciencia critica de su situacién) el
“oprimido” “se politizard” (77). O sea que la investigacién ya de la pa-
labra generadora, ya del tema generador (en el post-analfabeto) supone
“una metodologfa concientizadora” (78) que Freire no duda en empa-
rentar con la nocién de “conciencia real” y de “conciencia méxima po-
sible” del marxista francés Lucien Goldman que, desde la revuelta de

(74) La educacién como prictica de la libertad, p. 135.
(75) Op. cit., p, 135-8; Concientizacién, p. 46-8.

(76) Pedagogia del oprimido. p. 150-1.

(77) La t‘duc‘ﬂc‘l'dn como p}'tit‘lifﬂ de la Zibf)'tﬂl[, p- 145.
(78) Pedagogia del oprimido, p. 129.
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Paris de 1968, corre bastante en ciertos ambientes marxistas y neopo-
sitivistas de la Argentina (79).

La concientizacién es, pues, arma de agitacién politica; gracias a
ella “los hombres 2 fravés de una praxis verdadera superan el estado
de”obiefos como dominados, y asumen el papel de sujetos de la histo-
ria” (80). Es claro: la concientizacién “implica una insercién critica de
la persona concientizada en una realidad desmitificada” (81), con lo cual
Freire incorpora a la praxis marxista la influencia de la teologia (con
minUscula) inaugurada por Bultmann; de esa manera, la concientizacién
lleva al hombre a "“una esfera critica” (82), apta para el compromiso
histérico y politico y la realizacién de la utopia, como acontece en el
Che Guevara (83). Obsérvese que (quizd por una suerte de acto fallido)
Freire no puede menos de decir que la concientizacién procura “introdu.
cir en la conciencia de la gente algunos simbolos asociados a palabras”
(84): de este modo el lector tiene la impresién de que, en verdad, no se
trata de la libre generacién de la intuicién de la verdad en la interiori-
dad (como hubiese sostenido San Agustin, por ejemplo) sino de una
intromisién en la interioridad de la conciencia a la que, paraddjicamen-
te, se trataria asi como a objeto y no como a sujeto. De este modo, la
concientizacién (que no es “un bla-bla-bla alienante”) “implica necesa-
riamente un compromiso politico” (85).

Segun relata Freire esta palabra “concientizacién” — que ahora fan-
tos emplean sin pensar en su verdadero origen y significado— fue
obra de un equipo de profesores del Instituto Superior de Estudios del
Brasil (seguramente destruido por el golpe militar); mas quien se tomé
el cuidado de propagarla no fue él: “Desde enfonces, cuenta, esta pala-
bra entré a fomar parte de mi vocabulario. Pero fue Helder Cadmara quien
se encargd de difundirla y de traducirla al inglés y al francés” (86).

v
LA REVOLUCION PERMANENTE

1. “lnvasién cultural” y “revoluciéon cultural”

La dialéctica de los irreconciliables, opresor-oprimido, que ha con-

(79) Op. cit., p. 142; cf. Lucien Goldman, Las ciencias humanas y la filosofia,
ed. Nueva Visién, Buenos Aires, 1967 (expresamente citado por Freire
en esta edicién); también Aecidn cultural para la libertad, p. 89,

(80) Pedagogia del oprimido, p. 209, nota.

(81) Accidn cultural para la libertad, p. 89.

(82) Concientizacidn, p. 30.

(83) Op. cit., p. 32.

(84) Op. cit., p. 53.

(85) Las iglesias, p. 13.

(86) Concientizacion, p. 29.



cluido en el proceso de “concientizacion” (alfabetizacién), el cual es tam-
bién “compromiso politico” (87), explica que sea la cultura (burguesa)
el medio de dominacién. Freire sostiene que “la invasién cultural con-
siste en la penetracién que hacen los invasores en el contexto cultural
de los invadidos, imponiendo a éstos su visién del mundo...” (88). La
formacién de los hombres exige, “por un lado, la comprensién de la
cultura como superestructura capaz de mantener en la infraestructura
en proceso de transformacién revolucionaria, ‘supervivencias’ (dice Frei-
re repitiendo al comunista francés Althusser) del pasado y por ofro el
quehacer mismo, como instrumento de transformacién de la cultura” (89).

A partir de aqui se explica la “revolucién cultural” puesto que el
mismo proceso revolucionario es una “accién cultural dialégica que se
prolonga en una ‘revolucién cultural conjuntamente con el acceso al
peder” (90). El mejor ejemplo es el liderazgo dialégico de Fidel Castro
(sic) (91). Entre la visidn del mundo del liderazgo y la del pueblo debe
lograrse la “sintesis cultural”, como lo predican los Obispos del Tercer
Mundo (92).

Paulo Freire, como era de esperar, participa del ODIO A ESPANA
Y PORTUGAL: “Las sociedades latinoamericanas se presentan como so-
siedades cerradas, desde el tiempo de la conquista por espafioles y por-
tugueses, cuando la cultura del silencio. A excepcién de la CUBA revo.
lucionaria, estas scciedades son adn cerradas’ (93).

2. La subversién

La “revolucién cultural” es, sin més, la revolucién; la superacién
de la contradiccién supone la revolucién: “entendemos la rebelién co-
mo un sintoma de ascensién, como una introduccién a la plenitud” (94);
dicha rebelién requiere el liderazgo revolucionario (como el de Fidel
Castro o Guevara o Mao) el cual manifiesta que no se teme a las ma-

(87) Cf. Louis Althusser, La filosofia como arma de la revolucién, trad. de
O. del Barco y E. Roman, Ed. Pasado y Presente. Cérdoba, 1971, 3* ed,
donde se pone bien en claro cémo “la filosofia es fundamentalmente po-
litica”.

(88) Pedagogia del oprimido, p. 198-9.

'89) Op. cit., p. 208. Freire cita a Louis Althusser, La revolucidn tedrica de
Marx, Ed. Siglo XXI, México-Bs. As., 1968; también Concientizacién,
p. 94-5, 96, 97, 98, 100.

(90) Pedagogia del oprimido, p. 209.

(91) Op. cir., p. 215.

(92) Op. cit.,, p. 242, 240.

(93) Concientizacién, p, 72; Accién cultural para la libertad, p. 70-1.

(94) La educacién como prictica de la libertad, p. 108.
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sas (95); este liderazgo licido “no puede pensar sin las masas, ni para
e||aS,’5ino con ellas” (96). Por eso, asi como las clases opresoras son
"neFrofilas”, la revoluciéon es “bidfila” (creadora de vida).... aunque
Freire, muy tranquilo, JUSTIFICA EL CRIMEN cuando se frata de la re-
volucidn. “La reveiucién —dice— es biéfila, es creadora de vida, aun-
Hue para crearla sea necesario detener las vidas que prohiben la vida”
(97). Pero no solamente justifica el crimen sino también JUSTIFICA LA
APOSTASIA pues, siguiendo al P. Chenu, confiesa que frente a las si-
tuaciones de injuslicia, es posible que nos tengamos que atener a “una
apostasia conmovedora a fin de paliar la miseria y la injusticia..." (98).

Después de leer estos textos, uno se pregunta por qué se extrafia
reire que el gobierno brasilefio le haya considerado “subversivo”. ..
No podia esperar otra cosa de un Estado “pequefio_burgués” y mucho
mnenos cuando él mismo ha afirmado que la "liberacién” (cuya praxis
implica la guerra, la guerrilla y pequefieces semejantes) no se obtendrd
por azar sino "buscéndola en su praxis y reconociendo en ella que es
necesario luchar por conseguirla” (99). Para ello habra, sin duda, que
“detener las vidas” de los que defienden “el mito del orden antiguo”
(100). Y a buen teguro que esta “doctrina” no la sacé del Evangelio
ni del Magisterio de la Iglesia Catdlica,

3. Profecia y utopia... marxistas

Asi, pues, la revolucién que “resuelve las contradicciones antago-
nicas” (101), supone que “la educacion problematizadora, no es una fija-
cién reaccionaria, es futuridad revolucionaria. De ahi que sea proféfi-
ca...” (102). Pero la “profecia” de Freire —como la del tercermundismo
marxista o criptomarxista— fiene un significado estrictamente secular
en el cual la misma expresién se vacia de sentido. Freire no explica en
ningln texto qué entiende por lo profético; estard de acuerdo, sin du-
da, con la idea de profecia como “comprensién de un sentido de la rea-
lidad cuya interpretacién “surge de una praxis y est§ orientada a una

(95) Pedagogia del oprimido, p. 166.

(96) Op. cit., p. 170; 174, 179, 234; sobre el “lider populista” (como Getu-
lio Vargas), p. 196-198.

(97) Op. cit., p. 225.

(98) Op. cit., p. 225; en cuanto al P. Chenu, trdase de una cita que Freire
toma de André Moine, Cristianos y marxistas después del Concilio, p.
167, Ed. Arayt. Buenos Aires, 1965.

(99) Concientizacién, p. 63.

(100) Op. cit., p. 64.

(101) Las iglesias, p. 23.

(102) Pedagogia del oprimido, p. 96.
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praxis” (103). Y digo que estarad de acuerdo porque afirma que una igle-
sia (permitaseme escribirla con minUscula cuando hablo de |a “iglesia”
de Freire) que no “denuncia” ni asume la praxis revolucionarjs. una
iglesia “estacionaria”, como escribe delicadamente, “‘castra’ la dimen-
sién profética” (104). A ella le corresponde la “denuncia del mundo in-
justo y anuncio del mundo menos injusto, a ser edificado por la praxis
histérico.social de los oprimidos” (105).

De este modo los oprimidos llegan a ser “proféficos”. Si son pro-
féticos, son “utdpicos”, entendiendo por utopia no lo irrealizable sino,
en la estricta acepcion de la ideologia marxista de hoy, "la dialectiza-
cién de los actos de denunciar y anunciar” (106). Es por eso que el Che
Guevara y Mao son “proféticos y portadores de esperanza” (sic) (107).
De seguro, querido lector, que tampoco esta “doctrina” la tomé Freire
del Evangelio ni de los Santos Padres y Doctores de la santa Iglesia
Catdlica.

v
LAS FUENTES Y MODELOS DE PAULO FREIRE
1. Las fuentes de Paulo Freire

También se puede mostrar extrinsecamente, con un criterio un poco
cuantitativo, que las fuentes de la “pedagogia del oprimido” no son,
precisamente, las de la teologia y la filosofia catélicas. Confeccionado
el {ndice de nombres de las cinco obras que utilizo para este trabajo y
dejando de lado algunos autores secundarios, brasilefios y no brasilefios,
los resultados son sumamente claros: Freire no cita las Sagradas Escri-
turas ni una sola vez; no cita a los Padres griegos ni latinos ni una sola
vez; ni una sola vez cita doctores de la Iglesia (como Santo Tomaés), ni
acude una sola vez a la doctrina del Magisterio pues la Unica cita que
emplea —de Juan XXIlIl— soélo sirve, en el contexto, para apoyar su
diatriba contra el “mito de la caridad” de los opresores (108); no cita
ningin tedlogo importante (a no ser indirectamente una vez al P. Chenu
que, como se sabe, se ha pasado al modernismo); salvo en una ocasion
a Maritain, no cita ningin otro filésofo catélico y, lo que es mas grave,
demuesira desconocer totalmente la historia de la educacién y de la
pedagogia. ¢Cudles son, enfonces, sus fuentes?

(103) Lucio Gera, “Reflexién”, p. 138 de Sacerdotes para el Tercer Mundo,
2% ed., Publicaciones del Movimiento, Buenos Aires, 1970.

(104) Las iglesias, p. 17.

(105) Op. cit.,, p. 18.

(106) Concientizacion, p. 30.

(107) Op. cit, p. 17.

(108)  Pedagogia del oprimido, p. 182.
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Hagamos un recuento, con la advertencia de que el ndmero de ci-
fas no siempre es prueba de la importancia de la influencia real. Sin
embargo, en el indice el primero es Carlos MARX (citado 12 veces)
(109); le siguen Erich FROMM, con citas sobre todo de El corazén del
homb.re y Marx y su concepto del hombre, donde se publican los Ma-
nuscritos econémico-filoséficos de Marx (11 veces) (110); Louis ALTHUS-
SER, el comunista francés (10 veces) (111), el “Che” GUEVARA (9 veces)
(112), luego HEGEL (5 veces) (113), Lucien GOLDMANN (ofras 5) (114),
Jean Paul Sartre (5 veces) (115) y, desde cuatro veces en ndmero decre-
ciente, MAQO TSE-TUNG (116), Georgis LUKACS (117), Federico ENGELS
(118), y fres veces, dos y hasta una, Albert MEMMI, Hugo ASSMAN, An-
tonio Gramsci, Herbert Marcuse, Emmanue!l Mounier, Simone de Beau-
voir, Dom Helder Camara, Franz Fanon, Regis Debray, John Dewey, los
soviéticos Karel Kosick y Leszek Kolakowski (ediciones Grijalbo mexicano-
soviéticas), Vladimiro LENIN, el cura guerrillero Camilo Torres, Teilhard
de Chardin, Alvaro Vieyra Pinto, Reinhold Niebuhr, André Nicoléi,
Chamsky, ocasiona! cita de Husserl, Jaspers y Freyer sin mayor signifi-
cacién; sin olvidar una sugeridora cita informativa del IDO-C (que Freire
cita CIDOC) (119) y un par de informes para la UNESCO (120).

(109) Pedagogia del oprimido, p. 48, 49, 52, 57, 122, 169, 179, 187; Accion
cultural para la libertad, p. 58, 60, 62; Concientizacion, p. 32.

(110) La educacidn para la libertad, p. 43, 111; Pedagogia del oprimido, p.
58, 60, 70, 85, 86, 202; Accién cultural para la libertad, 85, 94; Las
iglesias, p. 9

(111) Pedagogia del oprimido, p. 208, 209; Accién cultural para la libertad,
p- 37, 65, 80. 90; Concientizacion, p. 70, 95, 97, 98.

(112) Pedagogia del oprimido, p, 106, 213, 216, 222, 223, 224; Accidn cultu-
ral para la libertad, p. 87, 88; Concientizacién, p. 32.

(113) Pedagogia del oprimido, p. 28, 45, 46, 77, 171.

(114)  Pedagogia del oprimido, p. 142, 169; Accién cultural para la libertad.
p. 89, 93; Concientizacién, p. 99.

(115) Pedagogia del oprimido, p. 83, 93; Accion cultural para la libertad, p.
20, 32; Las iglesias, p. 13.

(116) Pedagogia del oprimido, p. 112, 113, 114, 177.

(117)  Pedagogia del oprimido, p. 51, 52, 214; Las iglesias, p. 13.

(118) Pedagogia del oprimido, p. 49, 52, 187.

(119) Sobre el IDO-C (Centro Internacional de Informacién y Documenta-
cién sobre la Iglesia conciliar), sus conexiones marxistas y modernistas
=n el mundo y en los paises de lengua espafiola, particularmente en la
Argentina, cf. Carlos A. Sacheri, La Iglesia clandestina, p. 67.76, 3*
.. Ediciones del Cruzamante, Buenos Aires, 1970,

(120) .4C€i0'n cultural para la libt’)'t(ld, p. 26, 49,
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2. Hegel-Marx

En cuanto a las verdaderas fuentes de la “pedagogia del oprimido”,
es menester buscar en Hegel el origen de la oposicién de las conciencias
del opresor y del oprimido, es decir, del Sefior y del siervo (como ya
se hizo notar, ver referencia 30). Freire cita lo que es, para él, |a frase
clave: "Una es la conciencia independiente que tiene por esencia el ser
para si, otra la conciencia dependiente cuya esencia es la. vida o el ser
para otro. La primera es el sefior, la segunda es el siervo” (121).

El paso de esta tesis al marxismo lo indica el mismo Freire cuan-
do hace notar que "la superacién de esta coniradiccion sélo puede
verificarse objetivamente” (122) por medio de la praxis (que es accién
y reflexién) sobre el mundo para transformarlo: “sin ella —agrega Frei-
re— es imposible la superacién de la coniradiccién opresor-oprimido”.
No parece necesario agregar que estd precisamente aqui, en la contra-
diccién y su relacién con la praxis, el eslabén que une el idealismo he-
geliano con el materialismo dialéctico, al menos como se presenta en
Freire. Esta es, pues, la fuente principal.

3. Llenin Mao Tse-Tung

La inmanencia de la teoria en la praxis que implica, en el militante,
la necesidad inmediata de la accién revolucionaria, es una tesis tipica-
mente leninista. Asi parece reconocerlo Freire cuando cita aquellas pa-
labras de Lenin: “Sin teorfa revolucionaria, no puede haber tampoco
movimiento revolucionario” (123). Esta inmanencia de la teoria, en es-
trecha relacién con el lider revolucionario, vuelve a enconirar en Lenin
su gufa seguro: “Cuanto més exigencias plantee la revolucién a su teo-
rfa, como subraya Lenin, mayor debe ser la vinculacién de su liderazgo
con las masas, a fin de que pueda estar contra el poder opresor” (124).

De aqui parte la teoria “dialégica” de la educacién que supone
“la devolucidén organizada, sistematizada y acrecentada al pueblo de
aquellos elementos que éste le entregd en forma inestructurada” (125).
Y esta es, segun el propio Freire, la fesis y el ejemplo de Mao Tse-Tung
quien pone en préctica “una teoria dialégica sobre la constitucién del
contenido programético de la educacién, el cual no puede ser elabora-

(121) Pedagogia del oprimido, p. 46, nota

(122) Op. cit., p. 47-49.

(123) Op. cit,, p. 162. V. L. Lenin, §Qué hacer? p. 156 de‘l vol. I, de Obras
Escogidas (4 vols.), Editorial Problemas, Buenos Aires, 1946 (Edicio-
nes en Lenguas Extranjeras, Moscd, 1941).

(124) Op. cit, p. 179. ]

(125) Op. cit., p. 111-112, Freire se basa en las declaraciones de Mao a An-
dré Malraux, en Antimemoires, p. 531, Gallimard, Paris, 1967,
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do a partir de las finalidades del profesor. ..". Las palabras de Mao son
las siguientes: “Dos principios deben guiarnos: en primer lugar, las né-
F65ld§d9§ reales de las masas y no las necesidades nacidas de nuestra
imaginacién; en segundo lugar, el deseo libremente expresado por las
masas, las resoluciones fomadas por ellas mismas y no aquellas que
nosotros tomamos en su lugar” (126). Esta misma actitud fue la asumi-

da por los grupos marxistas en la Universidad de los afios 197074 en
la Argentina.

4. Fidel Castro y Cuba como modelo

En fntima coherencia con lo anterior, se ve que, segin Freire, la
revolucién social supone las masas como instrumento de la misma, aun-
que él prefiere hablar de “didlogo valeroso con las masas”. Este didlogo
que es “amor” (sic) excluye el engafio y la mentira (127). Freire lo re-
fiere (ejemplificando) al hombre que engafié a los cubanos que lucha-
ban contra Batista, que engafié al mundo hasta que ascendié al poder
para sblo entonces proclamarse marxista-leninista. Respecto de ese hom-
bre que basé su tiranfa en el engafio y la mentira, en los fusilamientos
y la esclavitud, Freire sostiene que todo lo fundé en la verdad; nada
mejor para probarlc que las propias palabras de Fidel Castro que Freire
devotamente cita: “Nunca fueron armas de la revolucién la mentira v
el miedo a la verdad, la complicidad con cualquier falsa ilusién y la
complicidad con cualquier mentira” (sic) (128).

Para Freire, “el liderazgo de Fidel Castro y de sus compafieros,
llamados en su época ‘aventureros irresponsables’, un liderazgo emi-
nentemente dialdgico (sic), se identificd con las masas sometidas a una
brutal violencia”; el testimonio de este “profeta’ del bolchevismo “po-
larizé sistematicamente la adhesién de las masas que, ademds de la si-
tuacién objetiva de opresién en que estaban, habian, de cierta forma,
empezado a romper su ‘adherencia’ con el opresor en funcién de su
experiencia histérica” (129),

Es, pues, muy légico que cuando Freire descarga su odio hacia Es-
pafia por su obra misionera, la califigue de “invasién cultural” que pro-
duce una “cultura del silencio”; de ahi que “A EXCEPCION DE LA CUBA
POST-REVOLUCIONARIA, estas sociedades (latinoamericanas) son ain
cerradas” 130). De dicha situacién se sigue una pregunta: “gcudl de-

(126) Op. cit., p. 113-114, Freire toma las palabras de Mao de El frente unido
en el trabajo cultural, en Obras Escogidas, 1968.

(127)  Op. cit., v. 165-6.

(128) Op. cit., p. 166, nota *.

(129)  Op. ciz., p. 215:216.

(130)  Concientizacién, p. 72; €l mismo texto, en Accién cultural para la l-
bertad, p. 70-71; muy semejante, en Las iglesias, p. 34.



beria ser el papel de las Iglesias en América Latina ante la educacién?”.
Una respuesta adecuada presupondria una evaluacién “de las condicio-
nes de dependencia en que se encuentran las sociedades |atinoameri-
canas, CON EXCEPCION DE CUBA, de la cual resultaria una estrategia
de accién para las Iglesias” (131). Ya estén, pues, advertidas Jas “igle-
sias”: Fidel Castro expresa la verdad como revolucionaric y Cuba es
el modelo.

5. El “Che” Guevara, modelo de liderazgo revolucionario
' o

Todo lo dicho es nada. El “cristiano” Freire cae en éxtasis ante la
figura de quien encarna aquel acto de superacién de la contradiccidn
y que es acto de emor: el “Che” Guevara es el modelo. Es necesario
reconocer “en la Revolucién un acto de amor, en tanto que un acto
creador y humanizador”; no se trata pues de una mera teoria (“teoria
revolucionaria” dirfa Lenin) sino de una suerte de “praxis” de amor:
“Guevara, sostiene Freire, aunque hubiera subrayado el riesgo de pa-
recer ridiculo’ no temié afirmarlo” (132). En realidad, dice “profética-
mente” Freire, “solamente con la supresién de la situacién opresora es
posible restaurar =l amor que en ella se prohibia” (133).

Pero no es sélo el amor la virtud de Guevara: “en un lenguaje a
veces evangélico — dice Freire tocando la blasfemia— este hombre ex-
cepcional revelaba una profunda capacidad de amar y comunicarse”
(sic) (134); es también dechado de humildad: “En el relato que hemos
citado, hecho por Guevara sobre la lucha en Sierra Maestra, relato
en el cual se destaca la humildad como una constante”; y sin he-
sitar, Freire le transfiere una capacidad de “comunién” nada sacra-
mental que posibilita la Revolucién: “lo que Guevara no expresé debido
quizds a su humildad, es que fueron precisamente esta humildad y su
capacidad de amar las que posibilitaron su ‘comunién’ con el pueblo.
Y esta comunién, indudablemente dialégica, se hizo colaboracién’ (135).
Por eso, para explicar el fracaso del “Che” en Bolivia, donde los in-
digenas lo miraban con indiferencia y acabaron por denunciarlo a las
autoridades, sostiene que alli el “amor” del “Che” enconiré que “por
detrds de estos ojos desconfiados, de esta impenetrabilidad de los
campesinos, estaban los ojos del opresor, introyectados en ellos” (sic)
(136).

Pero Freire no se arredra y sigue adelante (y yo subrayo): “El
Che Guevara es un ejemplo del incesante testimonio que dan los Ii-

(131) Las iglesias, p. 28.

(132) Pedagogia dei oprimide, p. 106 y nota ™.
(133) Op. cit., p. 107.

(134) Op. cit., p. 224.

(135) Op. cit.,, p. 2234,

(136) Op. cit., p. 218.
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deres revolucionarios al dialogar con el pueblo”; como lo hubiera apro-
bado el Lenin de ;Qué hacer?, "Guevara no creé dicotomanias entre
métodos, contenidos y objetivos de sus proyectos. A pesar del riesgo
de su vida y de la de sus compafieros, JUSTIFICO A LA GUERRA DE
GUERR.H.LAS COMO INTRODUCCION PARA LA LIBERTAD, un llamado
a la vida para todos aquellos que estdn muertos en vida” (137). Por
esfas razones, Guevara fue un utédpico y un profetico (138) lo mismo

que Camilo Torres, sacerdote de Cristo que murié matando con la me-
tralleta en las marios (139).

Vi
LA “IGLESIA” PROFETICO-MARXISTA

A esta altura de la exposicién, espero que ella hable por si mis-
ma, sin necesidad de argumentaciones que conduzcan al lector a des-
cubrir la verdadera posicién de Paulo Freire. No son pocos los catéli-
cos desprevenidos —sobre todo maestros — que creen aue la “pedago-
gia del oprimido” es una pedagogfa cristiana. Tengo la impresién de
que el mero poner al descubierto las lineas esenciales del “pensamiento”
de Freire y las verdaderas fuentes del mismo, es més que suficiente.
Quienes leen la “pedagogia del oprimido” por ser marxistas, requieren
ofro lenguaje o ninguno; en cambio, hay muchos ingenuos en quienes
la subversién marxista ha penetrado por medio de los libros de Freire.
Casi ni una sola de las tesis esenciales de la més esfricta ortodoxia mar-
xista falta en la médula misma de la “pedagogfa de! oprimido”.

Quiz4, para concluir, sea necesario preguntarnos si la “iglesia” de
que habla Freire es, no ya la Iglesia Catdlica, sino alguna ofra protes-
tante. Ni Una ni las otras. Freire no habla nunca de la Iglesia, sino de las
“iglesias”, con lo cual insinda un relativismo religioso y, como veremos
enseguida, un secularismo radical. “Las” iglesias, por lo comdn, estén
aliadas a las “clases dominantes” en una verdadera accién “anestesiado-
ra” (140) que sirve a la “superesiructura” ideolégica burguesa; por eso,
si “las” iglesias quieren ser verdaderamente proféticas, deben sacudir
su concepcién “elitista” de la existencia y hacer su Pascua; “vale decir,
que mueran en cuanto elitistas para renacer, con los oprimidos, como
seres prohibidos de ser”. Pero ello significa “la renuncia a sus mitos
(sic), que les son tan caros. El mito de su ‘superioridad’, el mito de su
pureza de alma, el mito de sus virtudes, el mito de su saber, el mito de
que su tarea es ‘salvar a los pobres’” (141). éCémo acontecerd esto?

(137)  Accién cultural para la libertad, p. 87 y 88.

(138) Concientizacion, p. 32. ‘ _

(139)  Pedagogta del oprimido, p. 213, nota ™: p. 224; Accidn cultural para
la libertad, p. 88.

(140)  Las iglesias, p. 7.

(141) Op. ciz, p. 8.



Simplemente, por medio de la praxis, que es “compromiso histérico”. - -
y revolucién. Ello implica en los miembros de esas “iglesias” yna “toma
de posicién” y pasar a ser “diabdlicos” (como piensa la iglesia tradicio-
nal); para Freire esto es ser profético, como lo es el Arzobispo Dom Hel-
der Camara (sic) (142). Todo lo cual no ha de conducir a una profundiza-
cién de la Sagrada Teologia, ni de la vida mistica, ni a un acrecenta-
miento del Reino de Dios (que no es “per se” de este mundo) sino a
“una teologia politica de la liberacién’; y como los contradictorios son
irreconciliables (dice cristianamente Freire) “sélo los oprimidos, como
clase social... pueden llegar a ser utdpicos, proféticos” (143).

La “imposibilidad de su neutralidad politica” conduce a Freire a ex-
cluir que puede la “iglesia” decidirse en uno u otro sentido (lo cual se-
ria més justo y equitativo ya que tiene que ser politica) sino unicamente
en favor del socialismo marxista. De lo contrario se trataria de “esta
iglesia que ‘'muere de frio’ en el seno tibio de la burguesia” (sic) (144).
Una "iglesia (como la de siempre) que no se ha desprendido del colo-
nialismo, es “necrofilica” (dice blasfemamente) y, por eso, “su placer
masoquista de hablar de tantos pecados” (145). Me detengo en tales
blasfemias. .. y sandeces porque es menester que el lector tome con-
ciencia de la calidad del “tedlogo” de que se irata. Esta detestacién de
la nocién de pecado (en una iglesia “horizontal”) es |6gica puesto que
la proclamada “fe en los hombres” (146) de Freire implica la ausencia
de la nocién de pecado actual y de pecado original.

Es in0til que le recordemos a Freire que la Iglesia Catdlica es pro-
fética, sobrenaturalmente hablando; él piensa en ofra cosa: En una igle-
sia profética que, rechazando el “asistencialismo” y los “reformismos”
pequefio-burgueses (diria Marx), “se comprometa con las clases socia-
les dominadas para la transformacién radical de lo sociedad” (147).
Protestantes y catdlicos (“desde el punto de vista profético esta diferen-
cia no llega a tener significado”) (sic) deben pasar de una visién “idea-
lista” (como tantas veces lo han dicho Marx y Lenin) “a una visién dia-
léctica de la realidad” donde se ponga en funcionamiento la praxis trans-
formadora (148). Ni qué decir que Freire no explica ni una sola vez qué

(142) Op. cit., p. 16.

(143) Op. cit., p. 16.

(144) Op. cit., p. 27.

(145) Op. cit., p. 28.

(146) Pedagogia del oprimido, p. 108; también,.p. .114., 136; La educacién

como prictica de la libertad, p. 120; Concientizacion, p. 66, 77.

(147) Las iglesias, p. 43.

(148) Op. cit,, p. 42.



entiende por profecfa, En verdad no hace falta porque para darse a en-
’rendtler le es suficiente con afirmar que “denunciar y anunciar” es ser
prof.e’rlco. .. ¢Como? "A través de la praxis real” (149). Es, pues, esfa
praxis marxista la que generar4 “el nuevo hombre y la nueva mujer”
—que nada tienen ya que ver con el hombre nuevo de las epistolas
paulinas — semejantes a Cristo que “no fue conservador” (150). .. por
lo que debemos deducir que fue socialista. Por ese camino, el Che Gue-
vara seréa el tipo acabado del Cristo no salvador sino "liberador” de las
estructuras de opresién. De ahi que la teologia de Cain (de que habla
el P. Garcia Vieyra) en Freire se presenta como “teologia de la libera-
cién (que) no puede ser una teologia de la conciliacién entre los irre-
conciliables” (151). jY es este escritor prepotente, pseudo<ristiano y
pseudo-sabio quien se atreve a hablar de “"amor” a los cristianos!

Freire, que critica a la educacién tradicional que desconoce, apoya
y propugna una educacién vaciada y vacia que, en el Estado socialista,
considera a los educandos como “objetos” y al educador como emplea-
do del Estado absoluto; ésta es la Unica educacién verdaderamente “ban-
caria” porque los “lideres” revolucionarios no hacen otra cosa que “de-
positar” en los educandos-objeto las rigidas tesis de la filosofia marxis-
ta. La educacién cristiana (desde los Evangelios hasta Clemente de Ale-
jandria, desde éstz hasta Santo Tomas, desde éste hasta San Juan Bosco
y Pio Xl) fue siempre activa y no pasiva (el educando es potencia activa,
decia Santo Tomas); sin embargo, en la nueva sociedad que propugna
Freire, no habré lugar para la educacién cristiana cuyo proceso se iden-
tifica con la progresiva edificacién de Cristo en el hombre. No. Ahora
se trata de liquidar (incluso fisicamente) a quien tiene la autoridad (y
que Freire llama opresor) y en nombre de una “iglesia profética” que
podemos encontrar anunciada en los libros de Lenin y no en las Sagra-
das Escrituras.

No creo que sea ya necesario detenerme a ensayar una critica del
pensamiento de Freire que muesire el dogmatismo acritico que implica
definir la realidad como contradiccién (152), el materialismo subyacente
en su “pedagogia del oprimido”, la falsedad histérico-doctrinal de su
“critica” a la educacién tradicional cristiana, la puerilidad de su “doc-
trina” educativa y de su “método” solamente eficaz para “introyectar”
(como dice feamente con ciertos sociélogos) la subversién marxista y

(149) Op. ciz.,, p. 43.

(150) Op. cir., p. 44.

(151) Op. cit., p. 45.

(152) Sobre esto puede verse mi ensayo El marxismo como filosofia y como
ideologia, de préxima aparicién en un volumen editado por “Conjunto
de Pesquisa Filoséfica” de San Pablo, donde fue desarrollado como
Curso-Seminario los dias 28 y 29 de julio de 1976,
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guerrillera. Baste con hacer notar que Freire ha dividido a los represen-
tantes de la sociedad “opresora” en “ingenuos” (que no se percatan
bien de su situacién opresora) y en “astutos” (en cuanto adoptan méto-
dos de enmascaramiento de sus verdaderas intenciones). Es importante
que comprenda que quizd no perfenecemos exactamente ni a los “inge-
nuos” ni a los “astutos”; pero puede estar seguro que no pertenecemos
a los incautos. Dios quiera que en una época de tan grande perfurba-
cién como la nuesira, esta pequefia investigacién contribuya, aunque

modestamente, a hacer alguna luz en tantas conciencias cristianas con-
fundidas.
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TEXTOS DE PADRES Y DOCTORES DE LA IGLESIA

EL EVANGELIO DE UN CONTEMPLATIVO

Prélogo de Santo Tomas a su Comentario del Evangelio de San Juan

“Vi al Sefior sentado sobre un trono excelso y elevado, y toda
la tierra estaba llena de su majestad; y las franjas de su vestido
llecbaban el Templo” (Is. 6,1). *

Las palabras precitadas del profeta Isaias son las de un contem-
plativo, y si las tomamos como si hubiesen sido pronunciadas por el
evangelista San Juan, serfan suficientes para dar razén de su Evangelio.
Porque segin dice San Agustin en su libro De Consensu Evangelist.:
“Los demds evangelistas nos ensefian en sus Evangelios lo que compe-
te a la vida activa, pero en el suyo San Juan nos habla también de lo
que pertenece a la vida contemplativa”.

I. LA CONTEMPLACION DE SAN JUAN

El texto inicial nos da, en consecuencia, las tres caracteristicas de
la contemplacién de San Juan, segin los tres modos como el Sefior Jesus
es contemplado. Dicha contemplacién es sublime, plena y perfecta.
Sublime porque, como se dice, “vi al Sefior sentado sobre un trono ex-
celso y elevado”; plena, porque “toda la tierra estaba llena de su ma-
jestad”; y peifecta, pues “las franjas de su vestido llenaban el Templo™.

1. Contemplacion sublime

La altura y sublimidad de la contemplacién consiste principalmen-
te en el conocimiento y la contemplacién de Dios, segiin aquello que se
lee en el profeta: Levantad los ojos a lo alto, y ved quién hizo estas
cosas (Is. 40,26). Es decir que el hombre eleva los ojos de la contem-
placién a lo alto cuando ve y contempla al mismo Creador de todas
las cosas. Y como San Juan trascendié todo lo creado, los montes, los
cielos, incluso los 4ngeles, y llegé hasta el mismo Creador de todo, se-

® Los titulos y subtitulos son del traductor (N. de la R.)
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gin dice San Agustin, es evidente que fue altisima su contemplacién
Por ello dice: “Vi al Sefior”. Ahora bien, el Sefior que estd sentadg so-
bre un trono excelso y elevado no es otro que Cristo ya que, como dice e]
mismo San Juan en el Evangelio: Esto dijo Isaias cuando vio su glorig
es decir, la de Cristo, y de El hablé (12,41).

La contemplacién de San Juan respecto al Verbo encarnado ma-
nifiesta cuatro aspectos de la sublimidad divina:

— su autoridad, por lo que dice: “Vi al Sefior”;

su eternidad, al decir: “sentado”;

— su dignidad o nobleza de naturaleza, por lo que dice: “sobre un
trono excelso”;

— y su verdad inefable, al decir: “elevado”.

Precisamente por estos cuatro modos llegaron los antiguos filésofos
al conocimiento de Dios.

a. Por la autoridad de Dios. Algunos llegaron al conocimiento de Dios
por su autoridad; y es ésta una via eficacisima. Pues vemos cémo las co
sas naturales obran por un fin, alcanzando utiles y determinados fines.
Pero por carecer de inteligencia, no pueden dirigirse por si mismas,
sino que deben ser dirigidas y movidas por alguien que las gobierne
mediante la inteligencia. Por eso, el movimiento mismo de las cosas
naturales hacia un determinado fin, indica que hay un ser més alto
por el cual ellas son gobernadas v dirigidas al fin. Y como todo el curso
de la naturaleza tiende y se dirige ordenadamente a un fin, es menes-
ter que recurramos a algo mas alto que dirija todo esto y lo gobierne
como Seifior. Tal es Dios.

Esta autoridad para gobernar la atribuye el profeta al Verbo de
Dios, cuando dice en el texto arriba citado que vio “al Sefior”. Por eso
se canta en el salmo 88,10: T4 dominas el poder del mar, contienes el
tumulto de sus olas, como si dijera: T eres Sefior, y todo lo gobiernas.
San Juan muestra tener tal conocimiento del Verbo cuando refiriéndose
a El dice: Vino a lo suyo (1, 11), es decir, al mundo, porque todo el
mundo le pertenece.

b. Por la eternidad de Dios. Otros llegaron al conocimiento de Dios por
su eternidad, pues vieron que todo lo que hay en las cosas es mudable,
y cuanto mas noble es algo en la escala de los seres tanto menor es su
mutabilidad. Asi, por ejemplo, los cuerpos inferiores se mudan substan-
cial y localmente; en cambio, los cuerpos celestes, que son mas nobles
permanecen inmutables en cuanto a su substancia, moviéndose tan sélo

de lugar ().

(') Ejemplo tomado de la cosmologia vigente en tiempos de S. Tomis (N. T.)
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Por lo cual se puede con toda evidencia concluir que el primer

principio de todas las cosas, el principio supremo y més noble, es in-
movil y eterno.

En el texto arriba citado insinta el profeta esta eternidad del Ver-
bo cuando dice que vio al Sefior “sentado”, esto es, presidiéndolo todo
inmutable y eternamente. Lo dice también el salmo: Tu sede, oh Dios,
subsiste para siempre (44,7), y lo confirma el Nuevo Testamento: Je-
sucristo es el mismo ayer y hoy y por los siglos (Heb. 13,8). San Juan
lo expresa en su Evangelio diciendo: En el principio era el Verbo (1,1).

c. Por la dignidad de Dios. Para otros la via de acceso al conocimiento
de Dios fue la de su dignidad, y éstos fueron los platénicos.

Consideraron que todo lo que existe por participacién se reduce a
aquello que existe por su esencia, como a lo primero y mds alto; asi co-
mo todo lo igneo por participacién se reduce al fuego, que es tal por
su esencia.

Ahora bien, como todas las cosas que existen participan de la exis-
tencia, y son entes por participacion, necesariamente debe existir algo,
en la cima de todas las cosas, que sea la existencia misma por su esen-
cia; es decir, algo cuya esencia sea su existencia, Tal es Dios, causa su-
ficientisima, dignisima y perfectisima de todo ser, de cuya existencia
participa todo lo que existe.

En el texto arriba citado el profeta destaca dicha dignidad cuan-
do dice que vio al Sefior sentado “sobre un trono excelso”, lo cual, se-
gin Dionisio, se refiere a la divina naturaleza. Lo afirma también el
salmo: El Sefior es excelso sobre todas las naciones (112,4). Y el mis-
mo San Juan sefiala esta dignidad al escribir en su Evangelio: Y Dios
era Verbo (1,1) como si dijera: El Verbo era Dios, poniendo “el Ver-
bo” por sujeto y “Dios” como predicado.

d. Por la verdad inefable de Dios. Finalmente, algunos llegaron al co-
nocimiento de Dios por la inefabilidad de la verdad.

Todas las verdades que puede alcanzar nuestro intelecto son limi-
tadas. Porque, segiin San Agustin, “todo lo que se conoce estd limita-
do por la capacidad del que conoce”, y, si estd limitado, queda deter-
minado y particularizado. De ahi que necesariamente debe existir una
primera y suma verdad, inefable e infinita, que supera toda inteligen-
cia. Y tal es Dios. Por lo que dice el Salmista: Tu grandeza se alza sobre
los cielos (Ps. 8,2), es decir, sobre todo intelecto creado, angélico y
humano; y lo confirma el Apéstol al afirmar que el Rey de reyes habita
una luz inaccesible (1 Tim. 6,16).

Esta inefabilidad de su verdad nos la sugiere el profeta cuando di-
ce que contemplé al Sefior sentado sobre un trono excelso “y elevado”,
a saber, elevado sobre todo lo que puede conocer un intelecto creado.
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Y también San Juan nos insinda dicha inefabilidad cuando dice
Evangelio: A Dios nadie lo ha visto jamds (1,18).

Asi, pues, la contemplacién de San Juan fue sublime porque ng re-
> P P q 0 re
posé sino en la autoridad, la eternidad, la dignidad y la inefabilidad de]
Verbo, y asi nos la entregd en su Evangelio.

b (=1

2, Contemplacién plena

Es plena la contemplacién de quien puede considerar en una cau-
sa todos sus efectos; es decir, de quien conoce no sélo la esencia de la
causa, sino también la difusién de su poder sobre muchos seres. A ella
se alude en el Antiguo Testamento cuando, refiriéndose al libro de la
alianza, se dice que llena de sabiduria como de agua el Pisdn, como el
Tigris en dias primaverales (Eccli. 24, 35); y en otro lugar: El rio de
Dios estd colmado de aguas (Ps. 44, 10), porque la divina sabiduria co-
noce de manera sublime todas las cosas, segin aquello que se lee en
la Sagrada Escritura: Desde el principio estd contigo la sabiduria cono-
cedora de tus obras (Sab. 9,9).

Y puesto que Juan Evangelista se elevd a la contemplacion de la
naturaleza y esencia del Verbo de Dios al decir: En el principio era el
Verbo, y el Verbo estaba junto a Dios, en seguida nos insintia el poder
del mismo Verbo que se difunde a todas las cosas al decir: Todas las
cosas fueron hechas por El (1,3). Por eso su contemplacién fue plena.

En el texto inicialmente citado nos decia el profeta que habia vis-
to al Sefior sentado en un trono de gloria, pero en seguida agregaba,
refiriéndose a su poder: “toda la tierra estaba llena de su majestad”,
es decir, toda la plenitud de las cosas y del universo esti llena de la
majestad y del poder de Dios, por quien todo ha sido hecho, y por cuya
luz son iluminados todos los hombres que vienen a este mundo. Del
Seiior es la tierra y su plenitud, leemos en la Escritura (Ps. 23,1).

3. Contemplacién perfecta

Fue también su contemplacién perfecta. Una contemplacién es
perfecta cuando el que contempla se eleva a la altura del objeto con-
templado. Pues si permaneciera en lo bajo, por alto que fuere lo con-
templado la contemplacién no seria perfecta. Para que lo sea de ver-
dad es menester que el que contempla ascienda y alcance el mismo ob-
jeto contemplado, adhiriendo y asintiendo, por el afecto y la inteligen-
cia, a la verdad contemplada. jAcaso conociste los cursos de las nubes,
qué perfectos son? leemos en el libro de Job (37:16) pudiéndose en-
tender estas palabras de la contemplacién de los predicadores que son
perfectas en cuanto adhieren firmemente, por el afecto y la inteligen-
cia, a la suma verdad contemplada,
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De su plenitud todos hemos recibido gracia sobre gracia, dice San
Juan en su Evangelio (1,16). Porque este Apéstol no sélo nos ensefid
como Jesucristo, Verbo de Dios, es Dios altisimo que reina sobre todo,
Y como por El fueron hechas todas las cosas, sino también que por El
somos santificados, y a El nos adherimos por la gracia que infunde en
nosotros. Se muestra asi lo perfecto de su contemplacién.

En el texto arriba citado, el profeta, luego de decir que habia visto
al Sefior en su trono, destaca esta perfeccién cuando dice: “y las fran-
jas de su vestido llenaban el Templo™, Porque, como enseiia Pablo, la
cabeza de Cristo es Dios (1 Cor. 11, 3), y lo que esta debajo de Cristo
—las franjas de su vestido— son los sacramentos de su humanidad, por
los cuales los fieles son colmados con la plenitud de la gracia. De este
modo “las franjas de su vestido llenaban el Templo~, esto es, colmaban
a los fieles, que son templo santo de Dios segiin dice el Apdstol (cf. 1
Cor. 3,16), por cuanto mediante los sacramentos de su misma humani-
dad todos los fieles de Cristo reciben de la plenitud de su gracia.

Asi, pues, la contemplacién de San Juan fue plena, sublime y per-

fecta.
*OF O

Es de notar que diversas ciencias se atribuyen estos tres modos de
contemplacién: la perfeccidn de la contemplacion corresponde a la cien-
cia moral, que trata del Gltimo fin: la plenitud, a la ciencia natural,
que considera las cosas que proceden de Dios; y la sublimidad de la con-
templacidn pertenece a la metafisica, que rige las ciencias fisicas.

El Evangelio de San Juan contiene a la vez todo lo que dichas
ciencias tienen parcialmente. Por eso es perfectisimo.

[I. EL EVANGELIO DE SAN JUAN

1. Estructura del Evangelio

a. Contenido. De lo expuesto hasta aqui se puede deducir la materia
de este Evangelio. Porque mientras los otros evangelistas tratan prin-
cipalmente de los misterios de la humanidad de Cristo, San Juan en su
Evangelio insintia principalmente la divinidad de Cristo, como ya he-
mos dicho, sin que por eso deje de lado los misterios de su humanidad.
Ello se debe a que, después que los otros evangelistas escribieron sus
Evangelios, surgieron herejias acerca de la divinidad de Cristo, preten-
diendo que Cristo era puro hombre, como opinaban Ebién y Cerinto.

Por eso Juan Evangelista, que bebiera la verdad de la divinidad
del Verbo en la misma fuente del pecho divino, escribi6 para la piedad
de los fieles este Evangelio, donde nos entregd la doctrina de la divini-
dad de Cristo al mismo tiempo que refuté a todos los herejes.

b. Orden. Del texto de Isaias citado al comienzo y de lo dicho hasta
aqui se hace evidente también el orden de este Evangelio.
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— Ante todo el evangelista nos muestra al “Sefior sentado sobre un
trono excelso y elevado” cuando dice: En el principio era el Ver
bo (1,1);

—en la segunda parte, nos insintia como “toda la tierra estaba 1le-
na de su majestad” cuando dice: Todo fue hecho por El (1,3);

—en la tercera parte nos manifiesta como “las franjas de su vesti.
do llenaban el Templo” al decir: El Verbo se hizo carne (1,14).

c. Fin. Es patente asimismo el fin de este Evangelio, a saber, que los
fieles se conviertan en templo de Dios y sean colmados por la majes-
tad de Dios. Por lo cual el mismo San Juan declara: Esto ha sido es
crito para que credis que Jestis es el Cristo, el Hijo de Dios (20, 31).

Queda asi en claro la materia de este Evangelio, que es el cono-
cimiento de la divinidad del Verbo, asi como su orden y su fin.

2. Autor del Evangelio

Tratemos ahora de la condicién del autor, que puede ser conside-
rado desde cuatro puntos de vista: su nombre, su virtud, su figura y su
privilegio.

a. Su nombre. El nombre de San Juan, autor de este Evangelio, sig-
nifica “en quien estd la gracia”, porque solo los que tienen en si la gra-
cia de Dios pueden ver los secretos de la divinidad. Por lo que dice el
Apéstol: Las cosas de Dios nadie las conoce sino el Espiritu de Dios
(1 Cor. 2,11).

b. Su virtud. San Juan pudo ver al Sefior “sentado”. Ello prueba su vir-
tud, porque fue virgen, y es propio del virgen ver al Seiior, segin se
lee en el Evangelio: Bienaventurados los puros de corazén porque ellos
verdn a Dios (Mt. 5,8).

c. Su figura. San Juan es figurado por el dguila. Asi como los otros tres
evangelistas, abocados a las obras de Cristo encarnado, son designados
por animales que andan por la tierra, a saber, el hombre, el toro y el
ledn (?), San Juan, en cambio, volando como un 4guila por sobre la
niebla de la debilidad humana, intuye, con los ojos altisimos e incan-
sables de su corazon, la luz de la inmutable verdad. Y aproximéndose
a la Deidad misma de Nuestro Sefior Jesucristo, por la que El es igual
al Padre, quiso que en su Evangelio resaltase aquélla de manera espe-
cial por sobre todas las otras verdades.

De este vuelo de San Juan se dice en la Escritura: ¢Por orden tuya
se remonta el dguila? (Job 39,27), esto es San Juan. Y mas abajo: Sus

(?) Respectivamente, Mateo, Lucas y Marcos (N. T.).
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ojos miran en lontananza (v.29). Porque con el ojo de su mente con-
templa al mismo Verbo de Dios en el seno del Padre.

d. Su privilegio. San Juan tuvo un privilegio especial puesto que, en-
tre los demés discipulos del Sefior, fue el mas amado de Cristo. Este es
aquel discipulo al que Jestis amaba, dice de si é] mismo (20,24), ocul-
tando su nombre. Y como los secretos se revelan a los amigos, segin lo
afirmé el mismo Seiior al decir: A vosotros os llamé amigos porque todo
lo que escuché de mi Padre os lo he dado a conocer (Jo. 1515), Jestis
encomendé especialmente sus secretos a este discipulo especialmen-
te amado. Por eso se lee en el libro de Job (36,32): A los poderosos
esconde la luz, esto es, Cristo oculta a los soberbios la verdad de su di-
vinidad, y la revela a su amigo; es decir, a Juan, para que la posea, etc.
Porque San Juan es quien viendo de un modo mas excelente la luz del
Verbo encarnado nos lo revela diciendo: Era la luz verdadera, etc. (1,9).

Queda asi, patente la materia, el orden, el fin y el autor de este
Evangelio del Bienaventurado Juan, que tenemos entre manos.

SANTO TOMAS DE AQUINO

Tradujo JORGE BENSON, seminarista
de la Arquidibcesis de Parand,
3er. Afio de Filosofia
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LA EXEGESIS Y EL VACIAMIENTO
DE LA ESCRITURA

En este tiempo de apostasia en que vivimos, la Sagrada Escritura
y la Tradicién son los dos pilares que reciben el fuego més intenso y
graneado. Debilitados estos dos pilares, se socava todo el edificio ar-
quitecténico de la Teologia, arrastrando en su caida al Magisterio de la
Iglesia —al quitérsele consistencia a sus bases de sustentacién — hasta
llegar, por fin, a la destruccién de la misma fe catélica, de la cual el
Magisterio es norma préxima.

El progresismo o modernismo es una de las causas principales de
la subversién eclesial, que “adn hoy vemos revivir en ciertas expresio-
nes nuevas de la vida religiosa, ajenas a la genuina Religién Catélica” (V).
Esta tendencia se caracteriza, entre ofras cosas, por exaltar en teoria has-
ta la apoteosis determinados valores que, luego, en la préctica, acaba
por destruir. Asi, por ejemplo, exalté la Sagrada Escritura en aras de
una minimizacién de la Tradicién, del Magisterio y de la Eucaristia, pa-
ra luego pulverizarla bombardedndola con mil hipétesis novadoras y
extrafias al sentir comun de la Iglesia de todos los siglos. Este elevar
para rebajar es una sefial més de la incoherencia insanable en que se
debate el progresismo cristiano.

Pero no queda la cosa ahf, sino que, ademaés, con alambicada her-
menéutica, lograron hacer de la Escritura Santa una suerte de libro
hermético, no “propter homines” sino “propter electos”, no ya el Libro
del catolicismo universal sino el texto de grupUsculos de iniciados, Uni-
cos capaces de interpretarla cabalmente.

Dividiremos este anélisis en fres partes: 1) Gravedad de la situaciéon
actual en el campo biblico, 2) Los frentes de ataque a la Biblia, 3) Ad-
vertencias para una mejor interpretacién de la Sagrada Escritura.

. GRAVEDAD DE LA SITUACIOGN ACTUAL

La gravedad de la confusién en el campo biblico queda patentiza-
da (1) por el testimonio incontrastable de pensadores de distintas tenden-
cias, incluso protestantes, y 2) por otros indicadores.

e
(') Pablo VI, Ecclesiam Suam, N9 29, en Coleccién de Enciclicas Pontificias, Guada-
lupe, Buenos Aires, 1967, T. I, p. 2614.
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1. ALGUNOS TESTIMONIOS

Ya advertia el protestante Karl Barth: “En la Iglesia no se trata de
saltar, por decirlo asi, por encima de los siglos y de enlazar inmediata-
mente con la Biblia... Esto es lo que ha hecho el biblicismo al recha-
zar categéricamente el simbolo de Nicea, la ortodoxia, la escoléstica, los
Sanios Padres, las confesiones de fe, para retener Unicamente la Bi-

blia...” (.

En 1960, el Cardenal Agustin Bea manifestaba “una seria preocu-
pacién —no sélo mia— causada por afirmaciones e ideas que afloran
en diversas partes del mundo en la ensefianza, las conferencias y pu-
blicaciones, especialmente en relacién al Nuevo Testamento, afirmacio-
nes que a veces rozan casi los limites de la herejfa” (°). En 1976 pode-
mos afirmar que se han roto todos los limites.

Henri de Lubac, por su parte, advierte sobre la propagacién de “un
biblicismo estrecho que se burla de foda tradicién y que se devora a
si mismo” (*).

“So pretexto de exégesis cientifica, de hermenéutica y de géneros
literarios, se estaba (y se estd) viendo cémo en la préctica, estaba que-
dando en nada todo el contenido del Simbolo de los Apdstoles”, sos-
tiene el Cardenal Jean Daniélou (%).

“Los catélicos progresistas, arguye Dieirich von Hildebrand,. ..
creen que la exégesis biblica y la doctrina de la Iglesia deberian adap-
tarse a los descubrimientos ‘cientificos’ contemporéneos y a las teorfas
“sociolégicas’ y ‘psicolégicas’ que en realidad ocultan filosofias frivolas
y netamente engafiosas, las cuales son presentadas falsamente como
resultados de la investigacion cientifica” (9).

Asf sintetiza su juicio sobre el actual biblicismo J. B. Manya: “. . .fe-
cundidad prodigiosa para formular hipétesis frecuentemente arbitrarias
€ inconsistentes ante una critica severa; repeticién y valoracién de dificul-
tades resueltas y evacuadas por la exégesis tradicional; expresiones in-
significantes o meramentfe accesorias valoradas como intenciones iras-
cendentales en los autores del Evangelio, etc.” (7).

Ensefia Mons. Luigi M. Carli, Obispo de Segni: “Si se juntan las
negaciones abiertas, las dudas, los puntos interrogativos arrojados en
ese o aquel lugar por este o aquel exégeta catélico progresista sobre
este o aquel punto del Nuevo Testamento, comenzando desde las na-

(3) Karl| Barth, Credo, Paris, 1936, p. 226.

(®) Atti della XVI Settimana Biblica Italiana, Roma, 1961, p. 103.

(*) La !glesia en la crisis actual, Santander, 1970, p. 42.

(°) ¢Desacralizacién o Evangelizacién®?, Bilbao, 1969, p. 47. El paréntesis es nuestro.
(®} El caballo de Troya en la Ciudad de Dios, Madrid, 1969, p. 49.

') La crisis tealégica, Madrid, 1972, p. 54.
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rraciones de la infancia de JesUs reducidas a pio midrash (%) para ter-
minar con las explicaciones de los milagros, de la institucion de la
Iglesia, del primado de Pedro, del Infierno, de los Angeles, de la
supervivencia del alma y hasta la resurreccién de Cristo, es de pregun-
tarse con espanto: §Qué queda del Cristo histérico y de su vida, pre-
dicacién y obra? iEs todavia el Hijo unigénito de Dios, consubstancial
al Padre? ;Sobre qué objetividad, por consiguiente, puede fundarse la
fe de los cristianos? Preguntas angustiosas, como se ve. Hasta un pro-
testante honesto como Cullmann debe confesar que una desmitizacién
similar no es mas que una pura y simple ‘deshistorizacién’: es la objeti-
vidad misma de las intervenciones divinas en la historia de la salvacién
que es negada” (°).

Por Gltimo, traigamos el testimonio mismo de S. S. Pablo VI: ...
Privando a la fe de su natural fundamento, se insinGan en diversas
partes, en el campo de la doctrina catélica, opiniones exegéticas o teo-
légicas nuevas, frecuentemente tomadas de audaces y ciegas filosofias
profanas, que ponen en duda o deforman el sentido objetivo de ver-
dades ensefiadas con autoridad por la Iglesia; . ..se osa depojar el tes-
timonio de la Sagrada Escritura de su cardcter histérico y sacro... ;Qué
guedaria del contenido de nuestra fe y de la virtud teologal que la
profesa si estas tentativas, emancipadas de la aprobacién del magis-
terio eclesiastico, llegasen a prevalecer?” ('°).

2. ALGUNOS INDICADORES

Desde quien, muy suelto de cuerpo, afirma que hay que “rees-
cribir el Evangelio” (''), pasando por traducciones y notas més que de-
ficientes, por una pléyade de articulos y libros a lo menos ambiguos,
hasta llegar a las fotos insélitas que orlan ciertas Biblias, como por ejem-
plo, la foto de una manifestacién marxista, con bandera roja, hoz y
martillo, llevando en un cartel el retrato de Lenin ('2?), sobran, desgra-
ciadamente, los indicadores que muestran la gravedad de la crisis en
el dmbito biblico.

Pondremos solamente algunos ejemplos, para no cansar al lector,
En la Liturgia de las Horas, versién colombiana, el texto de Isafas 7,14
se traduce como sigue: “Mirad: la joven ha concebido y dard a luz un
hijo y le pondré por nombre Emmanuel” ('*). La palabra hebrea ‘almah’,
gue significa doncella, mujer en estado nubil, que los LXX traducen

(%) Cf. Ugo E. Lattanzi, |l Vangelo dellinfanzia & veritd o mito?, en Renovatio | (1968) 9,

() Tradicionalistas y progresistas, Buenos Aires, 1970, p. 168.

('°) Exhortacién Apostélica “Petrum et Paulum” del 22 de febrero de 1967.

(") L. Evely, El Evangelio sin mitos, Madrid, 1972, p. 18.

('® Biblia Latinoamericana, ed. minor, Madrid, 1974, entre pp. 390/391. La foto lleva
esta elocuente nota: “El creyente participa en la vida politica y busca, bajo cual-
quier régimen, la sociedad que dignifique a todos”.

{'%) Tomo 14, p. 255.
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“parthénos” = “virgen”, jamds se emplea en la Biblia aplicada a una
mujer casada, y en algunos casos designa ciertamente una mujer vir-
gen (Ex. 2,8; Ps. 68,26; Gen. 24,43; Cant. 1,2,6,7; etc.); de hecho, pues,.
significa virgen ('*). Traducirla, desaprensivamente, por “joven”, que pue-
de no ser virgen, es destruir esta profecia eminentemente mesiédnica “'co-
mo lo atestigua la undnime tradicién catélica desde San Justino e Ireneo
y desde los cuadros de las catacumbas’ ('5).

En “El Libro de la Nueva Alianza” ('¢) se traduce asi el texto de Ro-
manos 1, 17: “En el Evangelio se revela la Justicia de Dios por la fe,
y solamente por ella, conforme a lo que dice la Escritura: El justo vivird
por la fe”. Tal versién evidentemente recuerda la “sola fides” de Lu-
tero. Ahora bien, sélo violentando los textos originales puede darse se-
mejante fraduccién. El texto griego es “ex pisteios eis pistin” ('7) y el de:
la Vulgata “ex fide in fidem” ('), que de ningdn modo permiten la ra-
duccién: “y solamente por la fe”. Ni Lutero se atrevié a tanto —por
lo menos en la versién que pudimos consultar —: “welche kommt aus
Glauben in Glaubem...” (%), ni la antigua versién protestante de Ca-
siodoro de Reina, revisada por Cipriano de Valera: “por fe y para
fe” (?°), pero ni siquiera la versién muy mendaz de la secta de los
testigos de Jehové: “a causa de la fe y hacia la fe” (*'). Més grave es
esto si se considera que los sacerdotes argentinos debemos leer pd-
blicamente los martes de la 282 semana durante el afio, segin el
ciclo “A”, la versién "y solamente por la fe” (22).

La Biblia “ecuménica”, editada por la Sociedade Biblica do Brasil,
traduce la palabra “protétokon” = “primogénito” por “primeiro filho” lo
cval, como dice el Cardenal Vicente Scherer, “insinua que outros vie-

z

ram depois, o que, por acaso, é precisamente tese protestante que
nega a virginidade de Nossa Senhora”. Asimismo, traducen “epei 4ndra
ou guinésko” = “no conozco varén” = “nao conhego varao” por ‘ain-
da sou virgem’... em que a mesma insinuagao é feita” (*3).

Estos ejemplos nos ensefian que “es bastante chusco, ver el entu-

("¥) M. Garcia Cordero, Biblia Comentada, Madrid, 1967, pp. 109 ss.

('5) J. Straubinger, La Sagrada Biblia, T. Ill, Buenos Aires, 1963, p. 442.

(%) Ed. Paulinas y Ed- Bonum, 59 ed. (revisada y corregida), Bs. As., 1973, p. 326.

('7) Segln las versiones de H. Vogels, Novum Testamentum Graece, Disseldorf, 1922,
p. 103 y Gianfranco Nolli, Biblia Sacra, Romae, 1955, p. 473.

(% G. Nolli, o.c., p. 472 y Nouum Testamentum Latine, curante Henrico White, Londini,
1955, p. 364; igualmente en Missale Romanum, Lectionarium I, Vaticano, 1971,
. 711,

(%) Igie Bibel, Nach der Deutschen Ubersetzung D. Martin Luthers Evang. Hampt., Bi-
belqesellschaft Altenburg, 1954, N.T., p. 154.

(2°) La Santa Biblia, Soc. Biblicas en América Latina, 1960, p. 1038.

(?') Traduccién del Nuevo Mundo de las Santas Escrituras, Internac. Bible Students
Assoc. Brooklyn, New York, 1967, p. 1221.

(®*?) Leccionario Ferial |, p. 401.

(?%) Cf. Julio Fleichman, Recomendou Para Nés Uma Biblia Protestante, en Permanencia,
Rio de Janeiro, Afio VII, N® 74, Dezember de 1974.
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siasmo de nuestros catélicos ‘al dia’ por Bultmann y su desmitizacién,
cuando se observa el puesto que ocupa en ellos la funcién fabuladora,
por la que se sustituye la atencién a lo real” (*).

Si esto sucede a vista de todos ¢qué sera lo que se dice en privado?

Baste con lo dicho, aunque facilmente podriamos abundar, para
gue quede en manifiesto la gravedad de la confusién en el terreno
biblico.

[I. FRENTES DE ATAQUE A LA BIBLIA

Las Sagradas Lefras son una realidad teéndrica, porque han sido
concebidas, queridas v escritas por Dios, Autor principal, y por los hom-
bres, causas instrumentales; de tal manera que Dios "“obra en ellos y
por ellos” (*%), expresando los hagiégrafos “tede aquello y sélo aquello
que El mismo les mandara” (%6), de modo que todo lo que el autor
“afirma, enuncia, insinla, debe ser tenido por afirmado, enunciado e
insinuado por el Espiritu Santo” (?7). Por ser la Biblia una realidad teén-
drica el ataque tendrd un doble frente: por un lado, se buscard des-
fruir predominantemente lo que es de Dios; por otro, se buscard des-
fruir predominantemente lo que corresponde al hombre. Digo predo-
minantemente, porque lo de Dios y lo del hombre no son en la Biblia
compartimentos estancos sino que de tal modo se unen que se puede
decir que la Escritura es todo y totalmente obra de Dios (tota et totaliter)
y toda del hombre, aunque no totalmente (tota, sed non totaliter), de
manera que cuando se atenta contra uno de los autores necesariamente
se atenta confra el otro, al implicarse mutuamente.

Este doble frente de ataque constituye, a nuestro juicio, los dos
grandes géneros de herejias biblicas: una, el racionalismo biblico, ne-
gador de lo milagroso y sobrenatural; otra, el docetismo biblico, nega-
dor de lo histérico y natural. Una, mutila 1o sobrenatural para reducirlo
a lo meramente natural; la otra, mutila lo natural para reducirlo a lo
meramente aparente y ficticio. Una, vacia la Biblia de su substancia
sobrenatural; la otra, la vacia en su substancia natural. Una y otra coin-
ciden en la destruccién aprioristica de la realidad ya dada —sobrena-
tural y natural — que es anterior, superior y trascendente al hombre.

En Gltima instancia, todas las especies de doctrinas que atentan
confra la verdad catélica en materia biblica pueden reducirse a alguno
de estos dos géneros.

(%) L. Bouyer, La Descomposicién del Catolicismo, Barcelona, 1970, p. 15,

(**) Concilio Vaticano Il, Dei Verbum, N® 11.

(%) Leén XIlI, Providentissimus Deus, o.c., T. I, p. 504, cf. Dz. 1952 y Dei Verbum, N° 11.
{*7) Pontificia -Comisién Biblica, 18-6-1915, Dz. 2180; E.B. N° 433,

— 53 —



1. EL ATAQUE A LO PRINCIPALMENTE SOBRENATURAL

A. Con respecto a la existencia de la inspiracién

Dios se constituye en el Autor principal de los Libros Santos por
medio de la inspiracién biblica, que es una gracia singular, positiva y
sobrenatural, por la que mueve a los autores humanos, instrumentos
racionales y libres, a que escriban lo que El quiere y como El quiere.
Ello hace que los libros sean verdadera Palabra de Dios.

El primer ataque a lo sobrenatural biblico consiste en negar la
existencia de la inspiracién en el sentido catélico, como lo hicieron,
enfre ofros, diversas sectas gnésticas y los protestantes en general:
“Esas primeras posiciones. .. experimentan toda la fuerza demoledora
en grandes sectores al infiltrarse en el protestantismo, como en un dog-
ma sin fijeza, los principios racionalistas. Al no haber sobrenatural, no
hay més que una religién naturalisia. De aqui que la repercusién de
esta concepcidn sobre la inspiracién y la Escritura fue demoledora: la
Biblia es libro humano, con errores, y, sin revelacién divina objetiva,
s6lo puede transmitir vivencias religiosas subjetivas, humanas y falibles.
Los libros no son sobrenaturalmente escritos; sélo contienen la expre-
sién de estas vivencias... Pocas cosas dan una impresién més penosa
que la panordmica protestante de cuatro siglos. Todo son oscilaciones;
en los criterios para creer, en la valoracién de su fe, en el significado
y contenido de la Biblia, en el sentido y valor de la revelacién e insgi-
racién biblica. El principio del ‘libre examen’ viene, paraddjicamente,
a anularles la misma valoracién objetiva de la Biblia, Unica fuente de
su fe” (?8). Hablando de algunos protestantes ensefia Vaticano I: . . . has-
ta la misma Sagrada Escritura. .. han llegado no sélo a no tenerla por
divina, sino hasta incluirla entre las fabulas mitolégicas” (?9). También
los modernistas se alinearon en este frente al sostener que los Libros
Santos son como “una coleccién de experiencias, no de las que a cada
paso ocurren a cualquiera, sino de las extraordinarias e insignes que
suceden en toda religién” (3°). Para E. Schillebeeckx “la Sagrada Es-
critura no posee autoridad de cara al creyente debido a que esté ins-
pirada (eso es interpretacién creyente posterior, una afirmacién refle-
xiva de segundo orden)...” (*'), lo que para A. Bandera constituye
“la negacién de la inspiracién biblica” (*).

B. Con respecto a la naturaleza de la inspiracién

La Santa Biblia es inspirada no porque asi lo ensefie la Iglesia,
como si fuera ella la que le diese la inspiracion, sino porque “lleva-

(*®) M. Tuya - J. Salguero, Introduccién a la Biblia, T. 1, Madrid, 1967, p. 40

(2% E.B. N? 61.71.

(*°) San Pio X, Pascendi, o.c., T. I, p- 792. L.

(®") Interprefacién de la fe. Aportacicnes a una teologia hermenéutica y critica, Sala-
manca, 1973, p. 58.

(®?) La Iglesia ante el precess de liberacién, Madrid, 1975, p. 363.
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dos del Espiritu, hablaron los hombres de parte de Dios” (2 Petr. 1,21).

Cuando la lglesia ensefia la existencia de libros inspirados, lo Unico
que hace es declarar lo que Dios ha hecho.

La inspiracién de Dios no se limita meramente a evitar que al ha-
giégrafo se le escape algin error u omisién (como acaece en las de-
finiciones eclesiasticas). No se trata tan sélo de una asistencia nega-
tiva, sino de un influjo causal positivo. Ni es una inspiracién natural
como la de los artistas, sino sobrenatural. Tampoco es reductible a una
genérica inspiracién sobrenatural, como aquella a la que se refiere el
Apostol cuando dice que “Dios es el que obra el querer y el obrar”
(Fil. 2,13), sino que implica una accién del todo singular y peculiar por
la que Dios se constituye en el Autor principal y real de las Escrituras.

Destruye el carécter sobrenatural de la inspiracién biblica quien
sostiene que los libros de la Escritura son libros humanos y sélo por
el hecho de haber sido admitidos en el canon se hacen inspirados;
quien rechaza que la inspiracién tenga un influjo causal positivo; quien
afirma que Dios mueve sélo moralmente al hagiégrafo; o la reduce,
como hacian los modernistas, a una mera “vehemencia del impulso que
siente el creyente de manifestar su fe de palabra o por escrito” (*3).

C. Con respecto a la extensién de la inspiracién biblica

Dios es Autor principal de todos los Libros Santos, con todas y
cada una de sus partes, ya sea que traten de temas profanos, ya de
asuntos religiosos. Es Autor no sélo de lo que versa sobre la fe y las
costumbres sino de todo lo demads, incluso de las cosas dichas “inci-
dentalmente”. Porque “toda Escritura estd divinamente inspirada...”
(2 Tim. 3,16), en su conjunto y en sus partes. Ni s6lo alcanza la ins-
piracién a las ideas, sino también a las palabras. Los Libros sagrados
fueron “conscripti” (**) por Dios y por el hagioégrafo, y los libros se
escriben (co-escriben) con palabras. En toda actividad conjunta de una
causa principal y una causa instrumental, el efecto es todo de ambas,
de tal manera que también es intentado por Dios el plan de la obra,
las ideas centrales y las periféricas, el esquema, los géneros literarios,
las estructuras del libro, los detalles de estilo u ornamentales, el |éxi-
co, efc.

Atentan contra el cardcter sobrenatural de la Biblia los que nie-
gan la inspiracién real y verbal de algdn libro completo o de una parte
del mismo, o la limitan, al estilo de Erasmo quien sostenia que los
hagiégrafos se equivocaron en cosas de pequefia importancia.

—_———

(;3) San Pio X, Pascendi, o.c., T- 1, p. 792
(%) Cancilio Vaticano I, Dz. 1787.



D. Con respecto a la inerrancia

Por ser Dios el Autor principal de toda la Sagrada Habla, no hay
ni puede haber, no sélo de hecho sino también de derecho, error al-
guno en la Biblia. Lo que escriben los autores humanos es causado por
el mismo Dios: ellos dicen todo lo que Dios quiere y sélo lo que Dios
quiere. Goza, pues, del privilegio de inerrancia todo lo que el hagié-
grafo dice, aunque solamente en el sentido en que lo dice. “No hay
Dios” afirma el Salmista (Ps. 14,1 y 53,2) pero al escribir esto lo pone
en labios y en el corazén de los necios. Sélo cabe, en consecuencia,
la més estricta verdad y santidad en los escritos sagrados, lo que es,
evidentemente, algo sobrenatural. “Los libros de la Sagrada Escritura
ensefian firmemente, con fidelidad y sin error, la verdad que Dios
quiso consignar en las Sagradas Letras” (3%). Es ésta una “verdad de
fe' (3%). “Es herético decir que se encuentre algo falso, no sélo en los
Evangelios, sino en cualquier Escritura Candnica” (*7).

Atacan este aspecto sobrenatfural de la Biblia todos aquellos que
niegan la inspiracién sobrenatural, o sea, los modernistas, los raciona-
listas, los agnésticos, los inmanentistas, los gnésticos, efc., o los que
limitan su extensién a las solas cosas' religiosas. De modo que si al-
guno sostiene que las Divinas Escrituras contienen errores no puede
[lamarse catdlico. Los que son fecundos en proponer dificultades y es-
tériles en solucionarlas van asimismo por mal camino y no hay que
seguirlos.

Todos los aparentes conflictos que' puedan surgir entre el hecho
de la inerrancia, por un lado, y los presuntos “errores” que contendria
la Escritura en materia de ciencias naturales, de historia, asi como los
relatos crueles, las imprecaciones, por el otro, tienen, como es obvio,
muy coherente solucién: sea porque los hagiégrafos relatan los hechos
“segun las apariencias sensibles” (v.gr. el sol sale), sea porque Dios
condesciende con las concepciones culturales del ambiente gue no po-
nen 6bice a la revelacién, permitiendo ciertos males pero no querién-
dolos, etc. Estos aparentes problemas —que han dado origen a la lla-
mada “cuestion biblica”— no hacen més que realzar la verdad y la
santidad de la Palabra de Dios, o sea, su inerrancia.

E. Con respecto al canon biblico

La Iglesia, al declarar canénico a un Libro de la Escritura, da tes-
timonio de que ese Libro tiene a Dios por Autor. Los primeros Libros
que fueron recibidos en el canon (los protocanénicos) y los que lo fue-
ron después (los deuterocandnicos) gozan, tanfo unos como otros, de
igual valor y dignidad. Todos tienen a Dios por Autor. No aceptar co-

(

(°%) Concilio Vaticano I, Dei Verbum, N° 11.
*%) F. Spadafora, Diccionario Biblico, Barcelona, 1968, p. 288.
¢*?) Santo Tomis, Super Evangelivm §. loannis 13,1, Turin, 1952, p. 324.
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mo inspirado un libro que lo es, implica atentar contra el caracter
sagrado de la Escritura no reconociendo la autoria sobrenatural del Autor
principal. El hecho de la inspiracién de los Libros canénicos es una ver-
dad de fe definida solemnemente (3%). Las versiones no catélicas care-
cen generalmente de los libros llamados deuterocanénicos —de todos
o de algunos —, a saber: el libro de Tobfas, de Judith, de la Sabiduria,
del Eclesidstico, de Baruc, 1y 2 de Macabeos, de Ester 10, 4 a 16, 24
y de Daniel 3, 24-90, cap. 13 y 14 (del Antiguo Testamento); de la epis-
tola a los Hebreos, de la epistola de Santiago, de la segunda epistola
de S. Pedro, de las cartas segunda y tercera de S. Juan, de la epistola
de Judas, del Apocalipsis (del Nuevo Testamento).

F. Con respecio a la hermenéutica o interpretacién

En relacién con este tema escribe Mons. Luigi Carli: “Aceptando
los cédnones del racionalismo y del subjetivismo niega el progresismo
que de la Sagrada Escritura pueda darse una interpretacién sustancial-
mente cierta, inmutable y vinculante, para todos y para siempre, por
encima de las variaciones de las situaciones histéricas y del sentido
religioso del hombre” (*°).

En materia de interpretacién los estragos son causados principal-
mente en tres temas: a) la noemaética, b) la heuristica, y c) la profo-
risiica.

a. En el campo de la noemética. La noemaética es la parte de la cien-
cia biblica que investiga los diversos sentidos que contiene la Sagrada
Habla.

La Escritura tiene dos sentidos fundamentales: uno, el literal (histo-
rico o pleno), que es el que significan directamente las palabras, por
ejemplo, la serpiente de bronce elevada durante la travesia del pueblo
elegido por el desierto significa simplemente una serpiente de bronce
(cf. Nom. 27, 8-9); el otro es el llamado “tipico”, o sea, aquel que ex-
presa una realidad ulterior encubierta en las mismas palabras, por ejem-
plo, la serpiente de bronce, ademas de su realidad propia se ordenaba
por Dios a significar también una realidad ulterior, a saber, que Cristo
al ser elevado en la Cruz es la causa de nuestra salvacién (cf. Jo. 3, 14).

En el campo de los sentidos biblicos, el ataque a lo sobrenatural
se despliega en fres frentes:

— El de aquellos que sostienen una multiplicidad equivoca de sen-
tidos literales histéricos, transformando la Biblia en un inmenso e inex-
tricable crucigrama; no ya fuente pura donde se bebe la Palabra de la
méxima Simplicidad sino estanque de todas las anfibologias, no ya
clara luz de la cristalina y transparente Verdad sino oscuro caleidoscopio.

\

(3%) Cf. Concilio de Trento, Dz. 784; Vaticano I, Dz. 1787, etc.
%) O.c, p. 169.
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— El de los que niegan el “sentido pleno”. Porque el sentido lite-
ral, intentado por Dios y por el hagiégrafo, es susceptible de una ma.
yor profundizacién en el mismo: tal es el Ilamado “sentido pleno”, in-
tentado por Dios, ignorado por el hagidgrafo, y conocido a la luz de
una revelacién o ensefianza posterior. Algunos niegan este sentido, v.gr.
G. Courtade (%9), o evacGan lo que este sentido —intentado sélo por
Dios — tiene de sobrenatural, ignorando que “el Espiritu Santo fecundé
la Sagrada Escritura con verdad més abundante de la que los hombres
puedan comprender” como dice bellamente S. Toméas de Aquino (*').

Traducir, por ejemplo, la palabra griega “kejaritoméne” de Lc. 1,28
por “altamente dotada de gracia” (*?), o por “la Amada y Favoreci-
da” (#3) o por "favorecida de Dios” (#4), es desconocer no sélo el sentido
pleno sino, ademaés, la Tradicién y el Magisterio de la Iglesia. En efecto,
ensefia S.S. Pio XlI: “Al saludar (el éngel) a la misma Virgen Santisima
llena de gracia o sea {en griego) kejaritoméne. .. con esas palabras, tal
como la tradicién catblica siempre las ha entendido se indica que ‘con
este singular y solemne saludo, nunca jamés ofdo, se demuestra que
la Virgen fue la sede de todas las gracias divinas, adornada con todos
los dones del Espiritu Santo, y més ain, tesoro casi infinito y abismo
inagotable de esos mismos dones, de tal modo que nunca ha sido some-
tida a la maldicién’ (**)’ (*°) y, recientemente, el Concilio Vaticano I
ensefia que la Sma. Virgen “ut gratia plena salutatur” (7).

Viene al caso incluir aquf el juicio de Charles Moeller: “La exége-
sis... no fue ofra cosa, durante siglos, que un comentario del sensus
plenior de la Escritura” (*®). He ahi una de las razones del peculiar sabor
que tienen los comentarios escrituristicos de los Santos Padres y el gozo
que produce su lectura.

— El de los que niegan el sentido tipico, aceptando tan sélo el
literal. Olvidan éstos que, como dice S. Tomas, “el autor de la Sagrada
Escritura es Dios, el cual puede no sélo acomodar las palabras a lo
que quiere decir (que esto pueden hacerlo los hombres), sino también

(4% Cf. Tuya-Salguero, o.c., T. li, pp. 70-71.
(*) In Il Sent. 12, 1-2, ad 7; citado por N&car-Colunga, Sagrada Biblia, 339 ed., Ma-

drid, 1974, p. 6.
(*?) Nuevo Testamento (ecuménico), versién dirigida por Serafin Ausejo OFMCap., Bar-

celona, 1968.

(*% Biblia Latinoamericana, o.c., ed. maior, p. 640; en la ed. minor, p. 100.

(*4) Dios llega al hombre, Soc. Biblica Argentina, 29 ed., 1975, p. 125.

(45) Pio IX, Bula Ineffabilis Deus, o.c., T I, p. 1994 en nota. En cuanto a la Tra-
dicién, cf. por ej. Protoevangelio de Santiago, cit. en Benoit-Boismard-Malillos,
Sinopsis de los Cuatro Evangelios, T. |, Bilbao, 1975, p. 4.

(**) Enc. Fulgens Corona, Col. Enc. Pont., o.c., T. Il, p. 1997.

(*7) Lumen Gentium, N@ 56; también Pablo VI, Exhortacién Apost. “Mariale Cultus” ds|
2 de febrero de 1974, N° 22.

(4% Bible et Oecumenisme, en Irenikon, 1950, p. 171.



las cosas mismas” (*?). Por ser el sentido tipico “la ciencia de la conti-
nuidad de los dos Testamentos” (°°), es consiguientemente negado por
todos aquellos que rechazan alguno de los dos Testamentos, como los.
judios, los marcionitas, los maniqueos, etc. Asimismo es negado por los
que desconocen la principalia de Cristo, a quien todo se ordena, como
los judaizantes, o por los que niegan la inspiracién biblica, como los ra-
cionalistas, y es distorsionado por los que creen que destruye el sentido
literal, no entendiendo que lo presupone (por ejemplo, la serpiente de
bronce, ademés de su realismo, obvio y propio, estaba ordenada por
Dios a significar ofra cosa que, por supuesto, no destruye su realidad
primera).

b. En el campo de la heuristica. La heuristica biblica estudia los
procedimientos que se deben usar para hallar los diversos sentidos bi-
blicos.

El ataque a lo sobrenatural en este terreno sigue tres variantes:

— La primera se basa en el menosprecio de la Tradicién. Prescribe
el Concilio de Trento: “. . .para reprimir los ingenios petulantes. .. que
nadie, apoyado en su prudencia, se afreva a interpretar la Escritura Sa-
grada. . . retorciendo la misma Sagrada Escritura conforme al propio sen-
tir, contra aquel sentido que sostuvo y sostiene la Santa Madre Iglesia. . .

o también contra el unénime sentir de los Padres” (3').

Los que creen que la Iglesia ha comenzado con ellos, cristianos “ma-
duros y adultos” del siglo XX, desprecian, como es obvio, a sus antece-
sores. Ignoran que “la Escritura, por su naturaleza misma que dimana
de su génesis, no sélo resulta incomprensible, sino que queda desvita-
lizada, si se la aisla de la tradicién de verdad viva en que tuvo origen
y en la que sélo puede guardarse, como una palabra de vida” (5?).

Advierte al respecto Mons. Luigi Carli que “la exégesis progresista
estd de hecho sobre la linea protestante de la ‘Escritura sola’” (%3). Y
prosigue, citando a Pablo Vi: “Privado del complemento provisto por la
Tradicién y la autorizada asistencia del Magisterio eclesidstico, también el
estudio de la Biblia sola estd lleno de dudas y problemas, que més des-
conciertan gue confortan la fe; y dejado a la iniciativa individual genera
un pluralismo tal de opiniones que sacuden la fe en su subjetiva cer-
teza y quitan su competencia social; una fe semejante produce obstacu-
los a la unidad de los creyentes, mientras la fe debe ser la base de la
convergencia ideal y espiritual; una es la fe (cf. Ef. 4,5)".

Pero como “natura horret vacuum” estos exégetas que desalojaron
a los Santos Padres de sus “locus theologici”, lo poblaron con nuevos
locatarios: los exégetas protestantes. . .

*) S. Th. I, q.1, a.10, «.

(>“) A. Séenz, Cristo y las figuras biblicas, Buenos Aires, 1967, p. 8.
(*") Concilio de Trento, Dz. 786.

(52) L. Bouyer, o.c., p. 94.

(% O.c., p. 167.



— La segunda variante parte de un desconozimiento de la analogia
de la fe. Dios es tanto el Autor de los Libros Sagrados como de |a doc-
trina que ensefia la Iglesia. No hay, ni puede haber oposicién entre ellos.
“De alli resulta que debe rechazarse como imposible y falsa toda inter-
pretacién que hace confradecirse entre si a los autores inspirados u opo-
nerse a la docirina de la Iglesia” (°*). Por eso confinla diciendo el Pon-
tifice: “El profesor de Sagrada Escritura debe merecer este elogio: que
posea a fondo toda la Teologia, y que conozca perfectamente los comen-
tarios de los Santos Padres, de los Doctores y de los mejores intérpretes”.

Es mala exégesis, refofio del Maligno y no plantacién del Padre ce-
lestial, aquella que contradice claras verdades ensefiadas por la Iglesia,
v. gr. la visién beatifica de Cristo (*).

En la Teologia y en la exégesis biblica, como en la fe, estd todo
arménicamente unido. La negacién de un aspecto, lleva a la negacién de
ofros; la impugnacién de una verdad cierta, descompone y corrompe to-
do el maravilloso organismo sobrenatural.

— La tercera vertiente de este ataque supone la prescindencia del
Magisterio o incluso la contradiccién del mismo. “Pues debéis ante todo
saber que ninguna profecia de la Escritura es de interpretacién pro-
pia...” (2 Petr. 1,20), enseflanza que recoge el Vaticano |: “Ha de te-
nerse por verdadero sentido de la Sagrada Escritura aquel que sostuvo
y sostiene la Santa Madre Iglesia, a quien toca juzgar el verdadero sen-
tido e inferprefacién de las Escrituras Santas; y, por tanfo, a nadie es
licito interpretar la misma Sagrada Escritura contra este sentido ni tam-
poco contra el sentir unénime de los Padres” (%%).

Prescindir del Magisterio, contradecir o menospreciar el oficio in-
sustituible que fiene el Magisterio vivo de la Iglesia en la tarea de in-
terpretar auténticamente la Palabra de Dios, es fomar parte activa en
la tarea demoledora del carécter sobrenatural de la Santa Habla. “Desde
que el Papa depuso la Tiara en el Concilio, son innumerables los que
parecen creer que les ha caido sobre la cabeza” afirma Bouyer (7).

El mismo Santo Padre, en la |l Asamblea General del Episcopado La-
tinoamericano, reunido en Bogotd, dijo el 24 de agosto de 1968: “Hoy
algunos recurren a expresiones doctrinales ambiguas, se arrogan la li-
bertad de enunciar opiniones propias, atribuyéndoles aquella autoridad
que ellos mismos, mas o menos abierfamente discuten a quien por dere-
cho divino posee carisma tan formidable y tan vigilantemente custodiado,
incluso consienten que cada uno en la Iglesia piense y crea lo que quie-
ra, recayendo de este modo en el libre examen que ha roto la unidad
de la Iglesia...”

Leén XllII, Providentissimus Deus, o.c, T. I, p. 498
Cf. Pio XIll, Mystici Corporis, o.c., T. Il, p. 1603:
Dz. 1788.

O.c., p. 36.
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¢. En el campo de la proforistica. La proforistica es la parte de la-
hermenéutica que se dedica a exponer la Sagrada Escritura, sea en for--
ma de versiones, comentarios, paréfrasis, glosas, homilias, etc.

El ataque a lo sobrenatural en este terreno es tan amplio y podria-
mos abundar con tantos ejemplos, ademas de los ya dados, que no va-
mos a dar ninguno en particular. Piénsese, si no, en lo que muchas veces
se escucha en sermones, conferencias, retiros, catequesis, o se lee en
folletos, articulos, libros, etc. jCuantos incapaces de afraer predicando la
verdad, fratan de llamar la atencién escandalizando con teorias sin fun-
damento! ¢No parece este el tiempo descripto por el Apéstol en que los
hombres “no sufrirdn la sana docirina; antes, por el prurito de oir, se
amonfonardn maestros conforme a sus pasiones y apartaran los oidos
de la verdad para volverlos a las fabulas” (2 Tim. 4,3-4)?

La Pontificia Comisién Biblica exhorta a los predicadores: “Abstén-
ganse de proponer novedades vagas o no suficientemente probadas. Nue-
vas opiniones ya sélidamente demostradas expdnganlas, si es preciso,
con cautela y teniendo presentes las condiciones de los oyentes. Al na-
rrar los hechos biblicos, no mezclen circunstancias ficticias poco conso-
nantes con la verdad” (°®). ;Qué caso hacen a esta severa admonicién
los que tratan de inferpretar en clave poligenista y evolucionista el Gé-
nesis, recayendo de este modo en un concordismo “demodé” que dicen
combatir, turbando asi la fe de muchos?

G. Con respecto a los hechos sobrenaiurales que se narran

Negar la realidad de los milagros contenidos en la Escritura es aten-
tar contra la misma. Palabras y obras estan tan intimamente entrelazadas
que desestimar a unas es destruir las ofras. Francisco Mussner, exégeta
catdlico cultor del Formgeschichtliche Methode, demuestra con mucha
fuerza que “reducir la obra de la revelacién y salvacién a una mera ‘reve-
lacién de palabra’ contradirfa claramente las afirmacicnes y el entendi-
miento de la Sagrada Escritura” (*%). Es interesante notar la importancia
que da este autor a la curacién de los endemoniados de Gerasa, por el
hecho de ser de los sustratos més primitivos del Evangelio (°9), y por
otro lado, advertir con cuanto ahinco se niega incluso la posibilidad de
la posesién. Leemos, por ejemplo, en el “Libro de la Nueva Alianza”,
en nota a S. Mateo 8,32: “Ante el hecho central de la curacién de dos
enfermos de locura y el despeflamiento de una piara de cerdos asusta-
dos, posiblemente la tradicién popular —de la cual este relato se hace
eco— haya atribuido a la accién de los demonios, tanto la enfermedad
como el despefiamiento de los cerdos” y en la nota del lugar paralelo
de S. Marcos 5,5: “Toda la descripcidén del poseido por el Demonio nos

(*%) Instr. Sancta Mater Ecclesia (hay traduccién en Revista Biblica, Bs. As., 1964, pp.
196-201. Nosotros utilizamos la versién de Ecclesia 24 (1964) 735-738).

(%) los milagros de Jesis, Navarra, 1970, p. 11.

(¢%) Ibid. pp. 38 ss.
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deja la impresién de tratarse de un loco furioso” (*'). jComo si para po-
sesionarse de una persona exigiese el Demonio, como requisito sine qua
non, el “certificado de salud mental”l Compérese con el magnifico co-
mentario que hace S. Juan Criséstomo (%?) y véase qué postura tan retré-
grada comporta tal actitud.

Algunos niegan las profecias, que son milagros intelectuales, ree-
ditando la herejia del maniqueo Fausto el cual “negaba que hubiera algu-
na profecia sobre Cristo en los libros de los hebreos” (63}, y asi sostienen
las tesis judias de que el Emmanuel (cf. Is. 7,14) es sélo el hijo de Acaz,
Ezequias (¢*); de que el Siervo Doliente de los Cénticos de Isafas es el
pueblc judio, etc.

El milagro “es una palabra de Dios cue se expresa y se manifiesta
por un acto excepcional que pone de manifiesto una intervencién inusi-
tada del Creador” (¢%). Negar los milagros, las teofanias, los exorcismos,
las apariciones de é&ngeles, las profecias, es negar, de hecho, la infer-
vencién de Dios en el mundo y la posibilidad de irrupcién poderosa y
salvadora del Reino de Dios. Segin la palabra autorizada de Mons.
Carli: “Bajo el barniz de ‘desmitizacién’, vuelven a entrar en la exégesis
catédlica las viejas tesis del racionalismo protestante, negador a priori
de lo sobrenatural y de lo milagroso, y muy a menudo las superan por
avudacia y radicalidad” (°®). Ya advertia la Pontificia Comisién Biblica el
21 de abril de 1964: “De hecho, algunos fautores de este método (se
refiere al Formgeschichtliche: historia de las formas), movidos por pre-
juicios racionalistas, rehusan reconocer la existencia del orden sobrena-
tural y la intervencién de un Dios personal en el mundo, realizada me-
diante la revelacién propiamente dicha, y asimismo la posibilidad de
los milagros y profecias” (¢7).

Algunos niegan la realidad de los milagros de Jesis por el hecho
de que en el relato de los mismos se utilizaria un esquema repetido
— determinado género literario estereotipado—, a saber: la gente acude
a JesUs, se baja a detalles, se sefiala la clase de enfermedad, se descri-
be el modo como cura JesUs, se da el resultado, la gente alaba a Jesys.
Negar los milagros por eso es tan pueril como si por el hecho de darse
'un esquema fijo en ciertos avisos: un signo, nombre y apellido, cuatro
iniciales, una fecha, una lista con nombres de familiares o amigos, una
invitacién y el nombre de una empresa —género literario de los avisos

(¢ Ed. Bonum, 29 ed. La nota a Mt. 8,32 ha sido timidamente corregida posteriors
mente. En la 59 ed. (revisada y corregida) se dice, enfre otras cosas, sobre Mt. 8,28:
“La narracién contiene numerosos defalles pintorescos y estd cargada de elementos
simbélicos”. La nota a Mc. 5,5 se mantiene tal cual.

(®?) Homilias scbre San Mateo, BAC, T. 1, Madrid, 1955, pp. 571-584,

(®®) San Agustin, La Ciudad de Dios 15, 26, BAC, T. I, Madrid, 1965, p, 184,

(4%) Cf. J. Daniélou, Los evangelios de la infancia, Barcelona, 1969, p. 46,

(®%) C. Tresmontant, Estudios de Metafisica Biblica, Madrid, 1961, p. 164,

(®®) O.c., p. 168.

{%7) Ecclesia 24 (1964) 735-738.



f0nebres de la seccién necrolégica de los diarios —, tuviésemos que ne-
gsr la realidad de que todos los dias hay gente que se muere. Los
difunios existen, con o sin género literario, y los milagros también.

Nosotros creemos en el carécter milagroso y sobrenatural del Paso
del Mar Rojo, del manéa en el desierto, de la serpiente de bronce, del pa-
so del Jordén, del sol detenido por Josué. . .; de las apariciones de &n-
geles, de las expulsiones de demonios, de todos los milagros del Se-
for...; de las teofanfas del Sinai, de Mambré, del Bautismo de Jesus,
del Tabor, de Pentecostés. . .; de todas las profecias vétero y neo-testa-
mentarias. . . No creemos en la exégesis enclenque que coquetea con el
racionalismo. Algunos niegan el milagro del Paso del Mar Rojo, figura
del Bautismo, y dicen que creen en éste; nos resulta dificil entenderlos,
porque francamente es més dificil creer en la regeneracién del agua
bautismal que en el cruce por las aguas del Mar Rojo. 4No creen en lo
menos y creerdn en lo méas? Si se hubiese detenido el sol —dicen—
icuédntos milagros se deberian hacer? —No mucho méas de los que se
hicieron en Fatima para que el sol “bailase” a vista de méas de 70.000
-espectadores, de los cuales muchos viven todavia. Se llega a la nega-
cién de los milagros por el malsano antropomorfismo de creer que Dios
es tan mezquino como ellos. De alguno hemos oido: “El Unico milagro
que debe inferesar al cristiano es la Resurreccion de JesUs” para termi-
nar negéndolo (*%). Si al cristiano no le interesan todos los milagros, ter-
minard, mas tarde o mas temprano, negandolos todos y negando la
historia biblica, ya que “los milagros no se presentan como hechos ais-
lados, sino en intima conexién con la historia biblica, en que ejercieron
una influencia decisiva” (¢%). Los tales son semejantes a los judios que
dudaban de la Omnipotencia divina diciendo: “iPodrd Dios preparar
mesa en el desierto?”, anadiendo el Salmista la razén de la duda de
les de ayer, también aplicable a los de hoy: “Porque no crefan en Dios
y no confiaban en su salvacién” (Ps. 78, 19.22).

2. EL ATAQUE A LO PRINCIPALMENTE NATURAL

A. El impacto de la filosofia moderna

Lo sobrenatural supone lo natural. Si lo natural en vez de ser
TCCa es arena, lo sobrenatural al primer viento se derrumba.

Asi como el debilitamiento o la carencia de fe catdlica es, en Ultima
instancia, la causa principal de la disminucién o destruccién de lo sobre-
natural biblico, la razén torcida y extraviada es la causa principal de la
destruccion de lo natural biblico. Los datos de la revelacién, al no ser
estudiados a la luz de una filosofia que se adecua al ser exiramental,
seran considerados necesariamente bajo el prisma de una filosofia sub-

(®®) Ver en MIKAEL 6 (1974) nuesiro articulo: “La Resurreccién, ¢Mito o Realidad?”,

pp- 17-38.
(¢ Enciclopedia de la Biblia, T. V, Barcelona, 1969, col. 154.
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jetivista, en la que el sujeto es el autor, creador e intérprete de la reali--
dad, natural y sobrenatural.

El recurso a un instrumental filoséfico inadecuado a la realidad bi-
blica ineludiblemente engendrard exégesis prefiadas de inmanentismo,
positivismo, idealismo, vitalismo, dialecticismo, relativismo, agnosticis-
mo, evolucionismo, empirismo, sensismo, existencialismo, marxismo, fe-
nomenismo, estructuralismo, ludismo, etc., segin sea el tono de la fi-
losofia usada.

Con esta amalgama sincretista la exégesis deja de ser catdlica para
convertirse en gndstica y modernista. Asi caracteriza Pablo VI al peligro
modernista: s No fue precisamente un episodio semejante de predomi-
nio de las tendencias psicolégico-culturales propias de las doctrinas pro-
fanas de este siglo que intentan viciar la doctrina pura y la disciplina
de la Iglesia de Cristo?” (79).

B. Negaciéon de la historicidad de la Escritura
Simplemente pondremos algunos ejemplos:

a. Segun el juicio de Ugo Lattanzi, para los exégetas como Dufour,.
Dubiére, Mufioz Iglesias, Daube, Laurentin, Ferrestel, Neirynck, Burrows,
“todo el Evangelio de la infancia no es otra cosa que midrash haggé-
dico” (7). Asimismo, para Carrol Stuhlmueller, “el relato de la infancia
de Lucas es un centédn de textos veterotestamentarios segin los LXX" (72).

b. Algunos exégetas parecen creerse tanto mds avanzados cuanto
més niegan la verdad histérica de los relatos biblicos. Si el Evangelio
dice que los Magos fueron guiados por la estrella hasta Belén y alli
ofrecieron al Nifio oro, incienso y mirra, ellos sostendrdn que no fue-
ron Magos, que no hubo estrella, que no ofrecieron nada; si en el
Bautismo de JesUs el Padre se deja oir y el Espiritu Santo desciende
en forma de paloma, eso no es mas que “una featralizacién” (sic) vi-
sible de lo que invisiblemente ocurre en cualquier bautismo; si en la
Transfiguracién en el monte aparecieron Moisés y Elias, hay que dar
por descontado que no estuvo ni Moisés ni Elias, ni fue en un monte,
y la transfiguracién sélo existié en la fantasia del compilador; si en
Pentecostés hubo estrépito, fuerte viento, lenguas de fuego sobre la
Sma. Virgen y los Apodstoles que luego hablaron lenguas extrafias,
nos enteramos con asombro que, segun estos novisimos exégetas —que
repiten viejisimos errores—, no hubo estrépito, ni vienio, ni fuego,
ni hablaron lenguas exirafias, ni nada; a lo més sostendrén la existen-
cia de un “nicleo histérico” que es tan indeterminable y tan inencon-
trable como el carozo de una banana.

c. En manos de estos exégetas, el infierno ha quedado devaluado.

(7% Ecclesiam Suam, o.c., T. Il, p. 2614 (ver nota 13c).
(7Y Ver nota 8.
("?) Comentario Biblico “San Jerénimo®, T. Il, Madrid, 1972, p. 309.
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en forma impresionante. Primero, sostuvieron que el fuego del in-
fierno no era fuego en sentido propio (v. gr. J. A, Médller, H. Klee);
segundo, que no hay fuego (v. gr. los que sélo admiten la pena de
dafio); tercero, que en el infierno no hay nadie, esta deshabitado (v.
gr. Evely); cuarto, que simplemente no hay infierno (v. gr. van der
Mark).

d. El P. Luc Grollenberg niega précticamente todo valor histérico
a los relatos evangélicos, inclusive al de la Resurreccién del Sefior (73).
Y refiriéndose a una obra del P. Paulus Gordan sobre la Resurreccién
dice Gregorius Rhenanus: “De la lectura de este libro es imposible de-
ducir si la Resurreccién de Cristo es Unicamente la fe en dicha Re-
surreccién o un hecho histérico” (74).

Es evidente que la negacién de la historicidad de los Evangelios
trae consigo el derrumbe de toda la Teologia. Tal es la obra llevada
a cabo por Bultmann, a quien siguen exégetas catélicos acomplejados.
El soporte histérico trabaja como predmbulo de la fe. Si se descarta
este fundamento de la fe, se cae primero en el fideismo, y luego en
la apostasia.

La Iglesia Catdlica, cual intrépida defensora del “precioso tesoro
de las doctrinas celestiales” (7°) de las Sagradas Péginas, que desds
hace veinte siglos viene defendiendo victoriosamente a la Escritura con-
tra toda mutilacién, contra toda critica destructiva y contfra toda re-
torcida interpretacién, alzdé su voz, una vez més, para prevenir a los
fieles por medio de la Instruccién “Sancta Mater Ecclesia” sobre “la verdad
histérica de los Evangelios” (De historica evangeliorum veritate) (76), en
donde precave sobre “muchos escritos en los que se pone en duda la
verdad de los dichos y de los hechos contenidos en los Evangelios. . .
(Algunos) parten de una falsa nocién de fe, como si ésta no se cuidase
de las verdades histéricas o fuera de ellas incompatibles. Otros niegan
a priori el valor e indole histérica de los documentos de la Revela-
cién...”. Y posteriormente, en el transcurso del Concilio Vaticano I,
gracias a una infervencién personal del Papa que hizo enviar una
carta en la que hacia notar que “el Santo Padre no podrd aprobar
una férmula que diese pie a duda alguna sobre la historicidad de
estos Santisimos Libros” (77), fue finalmente introducido al comienzo
del N° 19 de la Constitucién Dogmética “Dei Verbum” la férmula que
expresa en este asunfo la posicién de la Iglesia frente a los Evange-
lios: “La santa madre Iglesia ha defendido siempre y en todas par-

(®) Tiidschift voor Theologie, N® 1 (1964); citado por J. Meinvielle, De la Cabala al
Progresismo, Salta, 1970, p. 371.

(") Aufbruch eder Zusammenbruch®?, Zurich, 1966, p. 7; citado por D. von Hildebrand.
o.c., p. 50.

(7%) 'S, Juan Crisostomo y S. Agustin; citado por Leén XIII, o.c., p. 491.

(7®) Pont. Comisién Biblica, 21 de abril de 1964.

(?7) C. Caprile, Tre emendamenti allo schema sulla Rivelazione, en La Civiltd Cattolica
(1966, 1) 229,

—_ 65 —



tes, con firmeza y méxima constancia, que los cuatro Evangelios men-
cionados, cuya historicidad afirma sin dudar, narran fielmente lo que
JesUs... hizo y ensefi6 realmente... (quorum historicitatem incunc-
tanter affirmat, fideliter tradere... reapse fecit et docuit)".

Algunos exégetas no han temido profetizar que asi como actual-
mente se sostiene la no historicidad de los once primeros capitulos
del Génesis, asi acaecerd con los Evangelios en el futuro. Ello es falso
a todas luces, como gratuita es su negacién del caracter histérico del
Génesis. Muy por el contrario, ensefia la Iglesia con toda claridad que
los once primeros capitulos “aunque propiamente no concuerden con
el método histérico usado por los eximios historiadores grecolatinos y
modernos, no obstante pertenecen al género histérico en un sentido
verdadero, que los exégetas han de investigar y precisar” (78).

Para ofros, sblo es histérico en la Biblia aquello que puede ser
comprobado en fuentes extrabiblicas, sea Qumram, Filén, Josefo, el
Talmud, Mara, el Sirio, etc. jDudan de la Biblia y sélo tienen certeza
de lo afirmado por autores profanos!

C. Rechazo del recto sentido de la inspiracién

Atentan contra la realidad humana de la Santa Biblia los que dis-
minuyen o anulan la causalidad instrumental de los autores humanos.
Porque los hagidgrafos conciben, quieren y escriben realmente, en
pleno goce de sus facultades mentales, como instrumentos racionales y
libres. Los que esto niegan, consideran que el autor humano escribia
en estado extético, de enajenacién, de frenesi, o que Dios le dictaba
mecénicamente y él era instrumento meramente pasivo. Lo cual es
evidentemente falso. Cada hagidgrafo deja su impronta en la obra;
v.gr. el estilo de S. Juan es distinto del estilo de S. Pablo. Las pala-
bras mismas, si bien son inspiradas, no por ello han sido dictadas.

D. Desviaciones en la critica biblica

Muy grande ha sido el auge de la critica biblica asi como gran-
des y buenos son los frutos que ha producido. Por eso los Pontifices
incesantemente alaban y promueven su recto uso. Pero, como es in-
negable, se va extendiendo también un estilo de critica disolvente,
lo cual se manifiesta en tres abusos principales que a continuacién
exponemos.

a. La critica biblica usada con prejuicios filoséficos. “La Sagrada
Escritura —ensefia Mons. L. Carli— si es interpretada Unicamente con
los instrumentos cientificos con los que se ftratan los libros humanos
(filologfa, historia de las formas o de las redacciones, géneros litera-

(%) Pio XIl, Humani Generis, o.c., T. Il p. 1805.



rios, etc.) se vacia de todo valor. El progresismo se gloria de exaltarla
y servirla como Palabra de Dios, pero de hecho la manipula con los
alambiques de los procedimientos racionalistas, reduciéndola a la me-
dida del hombre, es decir, a palabra humana” (’°). Y Henri de Lubac:
“Solamente podemos deducir las negaciones o las reducciones a las que
nos conduce cierta exégesis, si nos entregamos a una verdadera ‘car-
nicerfa filolégica’ (8°), destinada a satisfacer apriorismos mal disimu-

lados” (¢").

Se ve muy claro el uso anticientifico de la investigacién critica
que hacen Bultmann y muchos de sus discipulos al sostener “a priori”
que la fe no debe apoyarse sobre ninguna obra, ni sobre ningin
conocimiento objetivo, ni debe pretender alcanzar ningldn resultado
cierto: “La investigacién desemboca y debe desembocar en una gran
interrogacién” (8%). Lo cual permite asegurar a H. Zahrnt: “La critica
histérica adquiere asi desde su mismo punto de partida un sentido
puramente negativo. Su finalidad no es establecer cémo han ocu-
rrido las cosas, sino ¢cémo no han ocurrido, a fin de arrebatar a 1a fe
cualquier andamiaje histérico. Asi como la investigacién histérica no
puede encontrar nada en toda la historia que tenga alguna importan-
cia para la fe, de hecho no encuentra nada” (°°). Con razédn, pues,
afirma H. de Lubac: “Sacan de todas partes los pensamientos que se
podran explotar, sea como sea, en un sentido negativo. jQuién ig-
nora a este propésito, el empleo increiblemente ingenuo y dogmético
de la obra de un Bultmann, llevado a cabo por hombres profunda-
mente incapaces de estudiarlo criticamente?” (84).

No podemos dejar de observar un Ultimo aspecto: la facilidad con
que algunos de esos exégetas niegan la autenticidad de los escritos.
Lo que parecen saber con certeza es que no los escribié S. Mateo,
S. Juan, S. Pablo o S. Pedro, y ello en base a argumentos meramente
internos, cuando en este orden los que més valen son los externos (89,
que nos llegan por la Tradicién y por el Magisterio. Ante estos 0lti-
mos se encogen de hombros.

b. La critica biblica como fin y no como medio. Muy graves son
las ruinas acumuladas por aquellos que se olvidan que la critica bi-
blica es una parte y no el todo, un medio y no un fin. A esos tales
puede aplicarse lo que cuenta el P. Leonardo Castellani de cierto exé-
geta que “corta, recorta, suprime, desarma y ensambla; y ‘reconstru-
ye'. .., Dios le perdone. Eso no se ha de hacer. Hacer mangas y ca-

(% O.c, p. 167.

(®%) H. Urs von Balthasar, La Gloire et la Croix, Paris, 1965, p. 398,

®Y) O.c, p. 66

(®2) R. Bultmann, Glauben und Verstehen T. |, p. 3; citado por H. de Lubac, o.c., p. 67.

(%) Aux prises avec Diev. La Theologie protestante du XIX siécle, Paris, 1969, p. 333;
cit. idem p. 66. El subrayado es nuestro.

¢4 O.c, p. 34.

(®%) Cf. Leén Xlll, Providentissimus Deus, o.c, T. I, p. 501.
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pirotes con los textos evangélicos no es licito, hay que dejar eso a
los racionalistas; un catdlico debe abstenerse; y un hombre de ciencia
también...” (8¢). Hacen el papel del mecdnico que se entretenia en
despanzurrar los motores, desarméandolos pieza por pieza, contemplén-
dolas luego cuidadosamente sin sabler armarlas de nuevo de modo.
que el motor no podia cumplir su fin propio: andar.

Una exégesis asi se hace del todo in(til para que los hombres pue-
dan alcanzar el fin propio que Dios se propuso al componer la Sagrada
Escritura: “Util para ensefiar, para arguir, para corregir, para educar en
la justicia” (2 Tim. 3,16). Olvidan el consejo: “No se detengan a mitad
del camino” (%), ignorando que "los métodos histérico-criticos son una
senda para la exégesis, no su meta” (8%), y terminan siendo impotentes
para dar vida a los huesos secos a que han reducido las Santas Escrituras.

Porque la Sma. Virgen hace en el Magnificat, segin algunos, un
midrash haggédico (género literario que consiste en la reelaboracién
de un “texto biblico antiguo en funcién de una preocupacién espiritual
nueva” (8%), J. R. Forrestel —entre ofros— se considera con derecho
para sostener que la Sma. Virgen no pronuncié el Magnificat (°%). Con
lo que se demuestra su ignorancia acerca de las costumbres que, ain.
hoy, tienen las mujeres piadosas del pueblo (7').

Algo semejante hay que decir del uso que hacen del género lite-
rario etioldgico (en que se explican las causas de los hechos narrados).
No debe negarse “a priori” la realidad histérica, que es la causa de los
hechos narrados, como si fuesen una pura ficcién; seria como afirmar
que la historia de la Basilica de Lujdn y de la Imagen de la Virgen fue
una ficcién posterior en orden a dar una explicacién de las grandes y
masivas peregrinaciones actuales.

Parafraseando a Chesterton podriamos decir que si los exégetas del
futuro siguen siendo como no pocos exégetas de hoy deducirédn cosas
interesantes del género literario de las “memorias”, tan propio del si-
glo XX (?2); comparando, por ejemplo, las Memorias de Churchill, Moni-
gomery, Nixon, De Gaulle, etc., con las del Cardenal Joseph Mindszenty
dirdn: que nunca el Cardenal estuvo preso, porque ninguno de los otfros
lo estuvo, o que el Cardenal no fue eclesidstico ya que los demés no
fueron hombres de Iglesia. ¢No hemos visto algo semejante en base

(8%) Las Pardbolas de Jesucrisio, Buenos Aires, 1960, p. 294,

(®7) Instr. Sancta Mater Ecclesia.

(®%) H. Zimmermann, Los métodos histérico-criticos en el Nuevo Testamento, Madrid
1969, p. 3.

(®%) M. Garcfa Cordero, Problemitica de la Biblia, Madrid, 1971, p. 32,

(°°) OId Testament background of the Magnificat, Marianical Studies 12, 1961, pp. 205-.
244; citado por J. Meinvielle, o.c., p. 353.

°") Cf. F. M. William, Vida de Maria, la Madre de Jesis, Barcelona, 1950, pp. g86-87.

(*2) Cf. El hombre eterno, Buenos Aires, 1948, p. 53.
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a las comparaciones de la Biblia con el Cédigo de Hammurabi, las Ta-
bletas de Kerkut, las leyes de Eshnuma, el Cédigo de Lipt Ishtar, el
poema de Guigalmés?

No han faltado quienes sostienen que al cambiar la imagen ptole-
maica del mundo por la imagen copernicana, debe cambiarse los enun-
ciados biblicos. Tomando como ejemplo de este dislate el cambio que
se pediria en la consideracién del misterio de la Ascensién del Sefor
escribe Urs von Balthasar, con un dejo de ironia: "O jes que seria para
nosotros lo mismo que, para mostrar a hombres sensibles que se va al
Padre, Cristo se hubiera hundido bajo tierra? jNo obremos maés tonta-
mente de lo que somos y no hinchemos tales trivialidades como si con
el cambio de la imagen del mundo se derrumbara la mitad de la revela-
cién biblical” (°3).

Es evidente que todos estos errores destrozan el sentido primero
de la Escritura, al no seguir, como prescribe Leén Xlit “el sabio precep-
to de San Agustin de ‘no apartarse en nada del sentido literal y como
obvio, a no ser que tenga alguna razén que le impida ajustarse a él o
que haga necesario abandonarlo’. Esta regla debe observarse con tanta
més firmeza cuanto que en medio de un tan grande deseo de innovar
y de tal libertad de opiniones, existe el peligro de extraviarse” (%4).
Por no respetar el sentido literal muchos trabajos de exégesis acaban
por ser un galimatias fenomenal como puede verse en tantos apuntes
mimeografiados, que circulan aqui y all4, y nos recuerdan aquel dicho:
“Cuando digo Diego no digo Diego, sino digo digo”.

Y asi nos encontramos con que si Cristo dice “fuego” (Mt. 25,41),
ellos entienden no-fuego; si Cristo dice “Voy a prepararos el lugar”
{Jn. 14,3), ellos afirman que el cielo no es un lugar; si Cristo dice “No
separe el hombre lo que Dios ha unido” (Mt. 19,6), ellos sostendran “Nao
una o homem o que Deus separou” (°%); si Cristo dice “jQué angosta es
la senda que lleva a la vida y cuén pocos dan con ellal” (Mt. 7,14), ellos
decretardn que todos se salvan; si Cristo dice “Yo expulso demonios”
(Lc. 13,32), ellos dirdn que no existen endemoniados; si Cristo dice “Pal-
padme” (Lc. 24.39), ellos insinuardn que resucité impalpable; si Cristo
dice “Esto es mi cuerpo” (Lc. 22,19), ellos interpretardn “Esto significa
‘mi cuerpo”; si Cristo dice que resucitard “al cabo de tres dias” (Mc. 9,31),
ellos asegurardn que fue en el mismo instante de su muerte cuando re-
sucitd. . .

También destrozan el sentido literal quienes ignoran los géneros li-
terarios, que son las formas literarias con las que se reviste un pensa-
miento, teniendo cada uno de esos géneros “su” tipo de verdad; no es
lo mismo el género poético, que el profético, que el sapiencial, que el

Seriedad con las cosas, Salamanca, 1969, p. 84.

(°%) leén XIli, Providentissimus Deus, o.c., T. I, p. 498,

(®5) En Vozes (Revista de los franciscanos del Brasil), Petrépolis, Brasil, afio 63, N? &
(1969) 481.

- 69 —



histérico. A nadie cuerdo se le ocurrird buscar las reliquias del rico
epuldn, del buen samaritano, o las semillas de la pardbola del sem-
brador. Ni tomard al pie de la letra lo de ser “sal de la tierra” (Mt. 5,13),
que es una metéfora, ni tampoco creerd que es un mandato la mutila-
cién de que nos habla el Apostol (Gal. 5,12), que es un sarcasmo. En-
sefa Pio Xl que el exégeta catdlico debe conocer bien los géneros lite-
rarios y esto “no puede descuidarse sin gran detrimento de la exégesis
catélica” (°¢). Evidentemente que el Papa se refiere al conocimiento cien-
tifico de los géneros literarios y no que propicie su uso como un brulote
para destruir el cardcter sobrenatural e histérico de la Biblia, aplicandolo
“a priori” como principio negador de lo sobrenatural e histérico, lo cual
llevaria al escepticismo més radical con respecto a toda la historia bi-
blica y salvifica, ni tampoco que se use de comodin para justificar cual-
quier arbitrariedad y sofisma.

c. La critica biblica usada con mentalidad dogmatica. Hemos de
destacar, por Ultimo, el carécter provisorio y contingente de la exégesis
cientifica para advertir el error en que caen aquellos que atribuyen a sus
hallazgos un valor poco menos que dogmatico cuando las més de las
veces no superan el plano de lo hipotético. Los tres ejemplos que pon-
dremos los hemos tomado del libro de José Caba S.J. (°7).

—El primero de ellos se refiere al texto de las tentaciones de Jesds.
Para M. Dibelius y otros se trata de una pieza apologética originada
en la comunidad postpascual; para R. Bultmann y otros es el frag-
mento de una catequesis ordenada a inculcar una actitud religiosa ve-
ridica; para P. van lersel es una elaboracién midrashica de un relato
tradicional auténtico; para H. J. Holtzmann es un resumen dramético
gue condensa en una escena Unica diversas tentaciones menos espec-
taculares de JesUs a lo largo de su ministerio; J. Dupont sostiene la
historicidad esencial del relato y no ve motivo para que se excluya la
idea de que provenga de JesUs en persona (°%8).

—El segundo ejemplo es el de las diversas maneras de concebir
la divisién de! evangelio de S. Mateo. Para E. Nestlé, B. Bacon, J. Find-
lay, W. Davies, L. Vaganay (°?), P. Benoit (') y ofros, el evangelio
de S. Mateo se divide en cinco partes; M. Enslin ya desde el comienzo
se opuso a ello ('°'); adn hoy W. Trilling ('°?) y F. Neirynck ('°3) no le
tienen mucha simpatia a dicha hipétesis; algunos autores no ponen

(%) Divino Afflante Spiritu, o.c., T. ll, p. 1643.

(°7) De los Evangelios al Jesis histérico, Madrid, 1971, passim.

(°®) L'origine du récit des tentations de Jésus au désert, en Rev. Biblique 73 (1966) 30-75.
(°%) Le probléme synoptique. Une hypothése de travail, Paris, 1954, pp. 199-208.

('°%) L'Evangile selon Saint-Maithieu, en La Sainte Bible, Paris, 1961, pp. 1287 s.

('°') The Fives books of Matthew, Harvard Theolog. Review, 23, pp. 67-97.

(*°?) Das wahre Israel, Minchen, 1964, p. 217.

('°%) De Jésus aux Evangiles, Gembloux, 1967, pp. 54 ss.
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cinco libros sino seis ('°%); ofros7 ponen ocho partes (195); otros once (o8);
ofros ponen sblo dos libros ('%). jHay para elegirl

—El tercer ejemplo se refiere a la estructuracién del evangelio de
S. Juan. Algunos ven en este evangelio una estructuracién simbélica,
mediante un paralelismo entre los siete dias del comienzo de la acti.
vidad de JesUs y la semana de la primera creacion ('°%), o con los siete
signos de Moisés en Egipto ('°%); para otros se irata de una estructura-
cidén numérica (''%); otros sostienen una estruciura litdrgica ('''"); otros
una estructura tematica (''2); los més parece que ven una progresiva
manifestacion dramaética (''3).

Por estos tres ejemplos se percibe claramente la contingencia y
precariedad de la exégesis cientifica que no pocas veces se debate en
un tembladeral de opiniones contrarias, divergentes y contradictorias.
Ya estamos acostumbrados a ello, a lo menos en parte, porque desde
H. S. Reimarus, D. F. Strauss, H. Paulus, F. Baur, B. Baver, A. Schweitzer,
A. Harnack, A. Loisy, J. M. Robertson, P. Couchoud, R. Bultmann, como
certeramente sefiala Albert Lang, “cada teorfa combate a las demés y
toda nueva teoria es la tumba de la anterior” (''4).

Ill. ADVERTENCIAS PARA: UNA MEJOR INTERPRETACION
DE LA SAGRADA ESCRITURA

Dada la gravedad de la situacién nos parece conveniente sugerir
humildemente, en base a las ensefianzas de la Iglesia, algunas reglas
practicas que puedan ayudar a no perder la recta orientacion.

(9% A. Wikenhauser, Introduccién al Nuevo Testamento, Barcelona, 1960, p. 150; J.
Schmid, Das Evangelium nach Matthdus, Regensburg, 1952, pp. 21 s (en la ed.
espafiola: Herder, Barcelona, 1967, p. 38).

W. C. Allen, A critical and exegetical Commentary on the Gospel according to

S. Matthew, en Intfernational Critical Commentary, Edinburgo, 1907, pp. LXIV s,

J. Knabenbauer, Commentarius in Evangelium secundum Matthaeum, T. Il, en Cursus

Sacrae Scripturae, Parisiis, 1922, pp. 29 s.

E. Krentz, The Extent of Matthew’s Prologue. Towards the Structure of the First

Gospel, en Journal of Biblical Literature 83 (1964) 409-414.

('°%) M. Boismard, Du Baptéme a Cana, Paris, 1956, pp. 14 s.; Th. Barrosse, The seven days
of the new creation in the John’s Gospel, en The Catholic Biblical Quarterly 21
(1959) 507-516.

('9%) R. G. Smith, Exodus typology in the fourth Gospel, en Journal of Biblical Literature
81 (1962) 329-342. )

("% F. Quiévreux, La structure symbolique de I'Evangile de S. Jean, en Revue d'Histoire
et de Philosophie Religieuses 33 (1953) 123-165.

(""" D, Mollat, L’Evangile selon Saint Jean, en Sainte Bible, Paris, 1961, p. 1395.

("'2) C. H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel, Cambridge, 1953, pp. 289-443.

('3 A. Feuillet, EI Cuarto Evangelio, Introduccién a la Biblia, T. Il, Barcelona, 1970,
pp. 564-565; |. de la Potterie, Il Vangelo di San Giovanni, en Introduzione al
Nuovo Testamento, Marcelliana-Brescia, 1961, p. 583.

(') Teologia Fundamental, T. |, Madrid, 1966, p. 65.

(105)
(106)

(107)
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1. Primera regla

La primerisima regla para penetrar en el verdadero contenido de
la Sagrada Escritura es la fe, la fe sobrenatural, la fe catélica. En rigor,
la inmensa mayoria de los diversos ataques a las Divinas Letras se
debe a una fe tibia, si no directamente a la apostasia, porque asi como
una persona que tiene fe viva en la presencia real de Cristo en la Euca-
ristia jamds cometerd el sacrilegio de mezclar hostias aln no consagra-
das en un copdn de hostias ya consagradas, andlogamente, quien tenga
fe en la Palabra de Dios jamés tolerard el sacrilegio de mezclarla con
teorfas, hipdtesis y fantasias humanas que contradigan dicha Palabra.
Por eso bien dice Origenes en su Comentario al Evangelio de S. Juan
que nadie puede tener verdadera inteligencia de la Escritura si no se ha
reclinado, como el cuarto evangelista, sobre el pecho del Sefior, y no ha
recibido de JesUs a Maria por Madre (''%). “Quien equipado con todas
las técnicas del saber filolégico e histérico se acerca  a interpretar la
Sagrada Escritura y no se preocupa de afiadir la experiencia fundamen-
tal, de la que nos habla el mismo Nuevo Testamento, es decir, la fe,
ase fal jamas llegaréd a conocer la realidad que nos comunica en su men-
saje el Nuevo Testamento” (''¢).

Por mucho que presuma la exégesis “cientifica”, si se reduce a sus
solos métodos histérico-criticos (critica textual, critica literaria, historia
de las formas e historia de la redaccidn) es impotente para desentrafiar
el sentido teoldgico de los textos biblicos, sélo captables a la luz de la
fe. Por desgracia hay quienes olvidan que “aun trabajando la exégesis
con los métodos histdricos, no se la puede poner entre las disciplinas
puramente histdricas, sino entre las teolégicas” (''7).

La funcidén del verdadero exégeta es la interpretacién teoldgica de
los datos revelados a la luz de la fe.

2. Segunda regla

La segunda regla para penetrar el sentido auténtico de la Escritura
es un conocimiento vital de los Santos Padres y Doctores de la Iglesia,
nacido de su lectura frecuente y meditada consideracién. Mucho ayuda a
interpretar el dato biblico, por ejemplo, la lectura de las “Homilias so-
bre San Mateo” de S. Juan Criséstomo, las “Enarraciones sobre los Sal-
mos” y los “Tratados sobre el Evangelio de San Juan” de S. Agustin, el
“Tratado sobre el Evangelio de San Lucas” de S. Ambrosio, las obras de
S. Jerénimo, los valiosisimos Comentarios, “Catena aurea” y Lecturas
de S. Toméas de Aquino, que “les lleva la palma a todos ellos” (los de-
més escolasticos) (''8). De estos eminentes maestros de la Tradicién dice
el sabio Pontifice Pio XIl que “aun cuando a veces estaban menos per-
trechados de erudicién profana y conocimiento de lenguas que los in-

{*'% cf. para la cita A. Sdenz, oc., p. 11.

("% H. Schlier, Uber Sinn und Aufgabe einer Theologie des Neuen Testaments, Freiburg,
1964, p. 11; citado por Zimmermann, o.c., p. 286.

("'7) R. Schnackenburg, Neutestamentliche Theologie. Stand der Forschung, Bibl. Handbib.
I, Minchen, 1963, p. 13.

("% Leén X!, Providentissimus Deus, o.c., T. I, p. 493; véase alll los demés Santos
Padres, Doctores y Escritores eclesidsticos que cita el Pontifice,
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térpretes de nuesira edad, sin embargo, en conformidad con el oficio
que Dios les dio en la Iglesia, culminan por cierta suave perspicacia de
las cosas celestes y admirable agudeza de entendimiento, con las que
intimamente penetran las profundidades de la Divina Palabra, y ponen
en evidencia todo cuanto puede conducir a la ilustracién de la doctrina
de Cristo y santidad de vida” (''?).

Esa es la razén por la cual los comentarios de los Padres y Docto-
res enfervorizan, edifican, animan, nos llevan a la préactica de las vir-
tudes. Su uncién por lo sagrado nos hace gustar de la Sagrada Escritu-
ra, mieniras que, por el contrario, muchas obras exegéticas modernas
s6lo causan dudas, turbacién, sequedad, disgusto y abandono de las
Letras Santas. Véase, por ejemplo, la enorme distancia que media entre
la explicacién que da S. Agustin al hecho de que Abraham, para salvarse
de la muerte, hiciese pasar a Sara por hermana suya (cf. Gen. 12,11 ss),
y la que ofrece un exégeta hodierno. Para el Santo, Abraham “call6
que era su esposa, pero no lo negd, encomendando a Dios velar por
su castidad y precaviendo, como hombre, las asechanzas humanas. Si
no tomara todas las precauciones posibles contra el peligro, se diria que
tentaba a Dios, no que esperaba en EI” ('2°), mientras que para el exége-
ta moderno el gran Pafriarca, padre de los creyentes, era simplemente
“un beduino ladino” (*2').

3. Tercera regla

la tercera regla es la mas esiricta fidelidad al Magisterio de la Igle-
sia, como ensefia S. Tomas. “Es una verdad cierta que el juicio de la
Iglesia universal no puede errar en lo que es objeto de fe. Por consi-
guiente, en materia de las Escrituras es necesario atenerse mas a la opi-
nién del Papa, a quien compete pronunciarse decisivamente en lo que
atafie a la fe, que a la opinién de ofras personas por sabias que sean”
('??}. Porque el Sefior “no ha confiado la interpretacién auténtica de
este depdsito a cada uno de los fieles, ni adn a los tedlogos, sino sélo
al Magisterio de la Iglesia” ('23).

Para quien tenga la fe catdlica es cosa muy clara que “si los 4n-
geles hablaran contra la determinacién de la lglesia Romana, no habria
que creerlos, segin dice S. Pablo: ‘Si un 4ngel de Dios os anunciara un
evangelio distinto del que hemos predicado, sea anatema’ (Gal. 1,8)”
('24), porque “dado caso que la Sagrada Escritura debe leerse e interpre-

("%) Divino Afflante Spiritu, o.c., T. 1, pp. 1639-40.

('2% la Ciudad de Dios 16, 19, BAC T. I, Madrid, 1965, pp. 232-233.

(*?') ). Chaine, le livie de la Genése, Paris, 1949, p. 188.

(*22) Incluye la cita J. Collantes, La Iglesia de la Palabra, T. |, Madrid, 1972, p. 129.
('2%) Pio X!, Humani Generis, o.c., T. Il, p. 1798.

{'?%) S, Vicente Ferrer, Biografia y escritos, BAC, Madrid, 1956, p. 447.
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tarse con el mismo Espiritu con que fue escrita” ('2%) y “que entre Cristo
Nuestro Sefior, Esposo, y la Iglesia su Esposa, es el mismo Espiritu que
nos gobierna y rige para la salud de nuestras almas” ('2%), se sigue que
es metafisica y teolégicamente imposible que haya contradiccién entre
la ensefianza de Dios por la Iglesia y la ensefianza de Dios por la Es-

critura.

Los exégetas deben ser "escrupulosos en no apartarse jamas datla
doctrina comUn o de la tradicién de la Iglesia ni siquiera en cosas mini-
mas, aprovechando los progresos de la ciencia biblica y los resultados
de los estudiosos modernos, pero evitando del todo las temerarias opi-
niones de los innovadores” ('?7),

4. Cuarta regla

La cuarta regla para interpretar la Sagrada Escritura es el recurso
legitimo a todos los medios humanos que conducen a una mejor pe-
netracién del Divino Texto. La Iglesia nunca ha despreciado la recte
razén humana, por el contrario, siempre la ha enaltecido porque, cuan-
do se subordina a la fe, es sanada, elevada, perfeccionada, dignificada.
Cuando la razén es informada por los sanos principios de la filosofia
perenne se hace aptisima para la sana y recta comprensién del dato
biblico, en cambio, cuando la Escritura es operada con el estrabico ins-
trumental de las falsas filosofias, todo queda falseado.

Por eso es mucho de alabar el trabajo paciente, serio, sabio, sacri-
ficado y perseverante de tantos buenos exégetas catélicos, a los que
hay que apoyar y alentar para que confinlen incansablemente su im-
proba labor. A ellos no sélo permite la Iglesia utilizar rectamente las
nuevas técnicas exegéticas, sino que aconseja su uso, donde convenga
y con cautela. Una exégesis prudente que ocupe su exacto lugar y no
se desorbite, es un auxiliar poderosisimo para la Teologia, para el Ma-
gisterio y para la renovacién misma de la Iglesia. En cambio, las exége-
sis de tipo modernista sélo conducen a la demolicién de la Teologia, del
Magisterio y de la misma lIglesia.

Hay que ser muy prudente. Un error miniUsculo de exégesis refe-
rente al mas pequefio “logion” (dicho del Sefior) puede alterar la ima-
gen de JesUs como dice R. Schnackenburg: “Todo el que se ocupa de
textos sinépticos y es consciente de la problemética que encierran, sa-
be mucho de dificultades para calibrar certeramente su originalidad,
forma originaria y sentido primitivo de un logién. Pero si ademds de
esto se considera o se deja de considerar un logién como palabra autén-
tica de JesUs, sufre un desplazamiento la imagen tofal de Jesis” (129).

('2%)  Dei Verbum, N@ 12; cf. Benedicto XV, Spiritus Paraclitus, o.c., T. I, p. 946.

{"?®) S. Ignacio de Loyola, Exercicios Spirituales (365), Apost. de la Prensa, Madrid,
1956, p. 198.

(*27) Instr. Sancta Mater Ecclesia.

("?%) Reino y Reinado de Dios, Madrid, 1970, p. 180.



Asimismo no es exacto lo que J. Jeremias —como otros muchos —
sostiene, a saber, que en exégesis lo Unico que interesa es ir “tan lejos
como sea posible dar, con seguridad, en el blanco de la ‘ipsissima vox
lesus’. . ." porque “nadie sino el Hijo del Hombre mismo y su Palabra
puede dar todo su poder a nuestra predicacion” ('?). No es exacto por-
que “todas las afirmaciones del autor inspirado tienen no solamente un
valor relevante desde el punto de vista teoldgico, sino al mismo tiempo
fuerza para someternos y obligarnos” ('39).

Tampoco es exacto que sdlo inferese la problematica isagdgica o in-
troductoria, que es la impresién que deja la obra de muchos exégetas.
Al fin y al cabo “poco importa que los hechos o sucesos narrados en la
Biblia lo estén por un autor inspirado o por ofro; que la redaccién
actual sea una recopilacién de diversos escritos primitivos, o la consig-
nacién escrita de diversas tradiciones conservadas vivas en el pueblo;
que estas recaopilaciones se deban a una sola mano o se reconozcan en
ella diversas redacciones, diversos autores, diversos tiempos” ('3'). Poco
importa ello si el exégeta se olvida que estd ante la Palabra de Dios, y
que es esa Palabra la que, por sobre todas las cosas, interesa.

Por Ultimo, debemos tener con los exégetas “suma caridad, pues
incluso intérpretes de fama notoria, como el mismo San Jerdnimo, sola-
mente consiguieron un éxito relativo en sus tentativas de resolver las
cuestiones de mayor dificultad” ('®2), recordando siempre la ensefianza
de S. Tomés de Aquino: “Nuesira fe se apoya en la revelacién hecha a
los Apdstoles y Profetas que escribieron los libros canédnicos, y no en
revelaciones que hayan podido hacerse a otros doctores. Por esto dice
San Agustin: ‘Sélo a los libros de la Escritura llamados canénicos aprendi
yo a conceder la prerrogativa de creer firmisimamente que ninguno de
sus autores errd en lo que escribid. Los oiros libros los leo con tal dis-
posicién, que, sea cual fuere la ciencia y autoridad de sus autores, no
por ello me muevo a tener por cierto lo que ellos pensaron o escribie-
ron’ " (13%),

EPILOGO

Dios, que es tan poderoso -como para sacar bien del mal ('34), sa-
bra utilizar toda la actual avalancha destructura de la Biblia en favor
de una fecunda floracién de nuevos y renovados trabajos exegéticos,
de una mayor preocupacidén por conocer la Escritura, de un contacto
mejor y mas asiduo de todos los fieles con la Palabra de Dios. Pero
mientras tanto hemos de estar muy prevenidos frente al peligro de
la mala exégesis.

(29) Las Paribolas de Jesis, Navarra, 1974, p. 12.
(%%  Zimmerman, o.c., p. 187.

(') 1. Collantes, o.c., T. 1, pp. 170-171.

("3?) Instr. Sancta Mater Ecclesia.

("33 s. Th. 1, q.1, a8, ad 2.

("% Cf. Gen. 50,21.



La buena exégesis se distingue de la mala por sus efectos: “por
sus frutos los conoceréis” (Mt. 7,16). Si la lectura de un exégeta no nos
lleva a conocer, amar y servir mejor a Dios y al préjimo, el articulo o
el libro que estamos leyendo es inconveniente ya que, en Ultima instan-
cia, "de estos dos mandamientos dependen toda la Ley y los Profetas”
(es decir, toda la Sagrada Escritura: Mt. 22,40). Si no nos lleva a reno-
varnos, a abandonar el espiritu del mundo, el pecado y sus ocasiones,
los placeres desordenados, si no contribuye a quemar hasta las raices
de nuestros vicios, y a ablandar nuestro duro corazdn, es porque esa
lectura no es del todo fiel a la Palabra de Dios: “¢No es mi Palabra
como el fuego que quema —ordculo de Yavé— y cual martillo que
tritura la roca?” (Jer. 23,29). Si no nos lleva a adherirnos de corazén a
las ensefianzas auténticas del Romano Pontifice quiere decir que lo que
leemos tergiversa las Escrituras Divinas.

No nos dejemos engafiar y asf no mereceremos el reproche del
profeta Isafas: “Conoce el buey a su duefio, y el asno el pesebre de
su amo, pero lsrael no entiende, mi pueblo no tiene conocimiento”
(1,3); seamos, por el contrario, fieles discipulos del rebafio de Cristo,
conociendo su Voz, y no siguiendo el llamado de los exirafios, de los
que no entran por la puerta, antes huyamos de ellos ('3%).

Resistamos, pues, “firmes en la fe” (1 Petr. 5,9) y “no sin entendi-
miento” (Ps. 32,9) el doble ataque —sobrenatural y natural— a los
Libros Santos que efectGan el racionalismo y el docetismo biblicos. Ani-
mémonos constantemente a leer y meditar la Sagrada Biblia, porque “sé-
case la hierba y marchitase la flor, pero la palabra de nuesiro Dios per-
manece para siempre” (Is. 40,8). Imitemos a los Santos de todos los
tiempos que tan grande fruto sacaron de la Escritura, ellos que, como
bien dice S. Antonio Maria Gianelli, “nunca se cansaron de leerla, de
-aprenderla de memoria, asl como tampoco se saciaron nunca de llegar
a ser cada vez més santos” ('*¢). Al fin y al cabo la “ldmpara y puerta
y fundamento de toda la Escritura”(’3”) es Jesucristo, Nuestro Sefior,
el Unico que tiene palabras de vida eterna.

P. CARLOS M. BUELA

{13%) Cf. Jo. 10,4-5.
G. Frediani, El Santo de Hierro, T. I, Cérdoba - Argentina, 1958, p. 152
('%7) s. Buenaventura, Breviloquio, BAC, T. |, Madrid, 1945, p. 167.
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EVOLUCION DE LAS DOCTRINAS
HUMANAS SOBRE EL ORIGEN
DE LOS PUEBLOS

Desde la mas alta Antigiiedad, el hombre ha tratado de dilucidar
el misterio de su origen. La mayor parte de los fildsofos e historiadores
paganos se han consagrado al estudio del hombre, del origen y del
caracter de los pueblos. Esta tarea era considerada como el cumpii-
miento de una orden divina. El templo de Delfos, dedicado a Apolo,
dios de las ciencias y de las artes, llevaba sobre su frontispicio la fa-
mosa maxima “Condcete a ti mismo”, que los sabios del Renacimienta,
apasionados por la busqueda de los origenes fisicos, volvieron a con-
siderar como un llamado divino. Veremos méas adelante a dénde llevd
tal encantamiento.

1. La Cristiandad, una raza espiritual

Con el advenimiento del cristianismo, que daba solucién al oraculo
de Delfos, el interés por los origenes cayd en descrédito. No era digno
del nuevo hombre, engendrado y regenerado por Cristo, participante
de su divinidad y de su inmortalidad, interesarse por las tradiciones
humanas y por las fabulas paganas relativas a las genealogias y al
origen de las naciones. Mas atn, al tratar de descubrir, como en un
espejo, su origen fisico, el discipulo no podia menos que apartarse del
Verbo, del cual debia ser el imitador y no un simple auditor o espec-
tador. S. Pablo y Santiago ponen en guardia contra esta inclinacién
natural del viejo hombre que trata de descubrir la unidad y la juven-
tud fuera del Nuevo Adén. No olvidemos que el nacimiento espiritual
por el bautismo habia engendrado una raza espiritual, la raza de los
“domestici fidei” (Gal.6,10), la “raza de Dios” (Act.17,28), la “raza
de los hombres que honran a Dios” (Eusebio), y viven en “la Ciudad
de Dios” (S. Agustin), la “raza de los cristianos” (S. Bernardo), la
“verdadera posteridad de Jesucristo” (Bossuet). Se puede decir que
el racismo moderno ha sido la laicizacién y la parodia de este con-
cepto espiritual. Ahora bien, como los miembros de esta raza “que
no han nacido ni de la sangre, ni de la voluntad de la carne, ni de
la voluntad del hombre, sino de Dios” (Jo.1,13), se habian conver-
tido por herencia divina en “la verdadera raza israelita” (S. Justino),
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la oposicién entre gentiles y judios estaba superada. Los cristianos no
debian considerar al préjimo segin la carne o segin su grado de cul-
tura o desarrollo, de tal manera que las diferencias fisicas entre roma-
nos y barbaros, entre griegos civitizados y escitas némades carecian de
excesivo valor. En consecuencia ya no habia mas gentiles, ni judios,
ni griegos, ni barbaros, ni escitas (Col.3,11 y Gal.3,28), pues la uni-
dad espiritual de los hijos adoptivos de Dios habia hecho desaparecer
todas las distinciones fisicas debidas al pecado del Viejo Adan.

Durante cerca de quince siglos la Cristiandad respet6 estos prin-
cipios, y nadie, ni clérigo ni laico, se atrevié a buscar en otro lugar
que en el Génesis el origen fisico del hombre y de los pueblos. Los
romanos, vencedores de los galos, crearon en Galia una civilizacién
galico-romana, y el clero, reclutado de enae estos dos pueblos, nunca
buscé en su distinto origen motivos de antagonismo. Sin embargo
S. Agustin menciona de paso, en la Ciudad de Dios, la leyenda segtin
la cual Eneas, después de la ruina de Troya, desembarcé en Italia,
donde fue considerado como el padre de los latinos. Esta leyenda,
conmemorada por Virgilio en la Eneida, podia ser admitida por los
cristianos. También S. Pablo, antes de desembarcar en Italia, habia
recorrido, al igual que S. Pedro, el Asia Menor, y se habia detenido
en Troya. Por otra parte la historia de Eneas, a quien los romanos
habian honrado como a un dios, y que, por su madre Venus, era nieto
de Jupiter, el padre de los dioses, podria haber sido una figura im-
perfecta del misterio de la Encarnacién y de la Redencién. En cuanto
a los galos o galatas, S. Jerénimo y S. Isidoro de Sevilla, remitiéndose
-al Génesis, los hacian descender de Gomer, hijo mayor de Jafet y
nieto de Noé. Esta tradicién fue admitida por todo el mundo cristiano
hasta el siglo VIIL

Después de las invasiones noérdicas, los francos, habiendo ocupado
la Galia, dieron a luz una nueva civilizacién franco-galica, y sus reyes,
vencedores de los romanos y convertidos al cristianismo, sucedieron al
Imperio Romano. A fin de unir mas estrechamente a 'os dos pueblos
—iranco y romano—, un jefe franco, llamado Childebrando, encargé a
su historiador, el borgofién Fredegaire (f660), que redactase una Crd-
nica, en la que se atribufa a los francos el mismo origen troyano que a
los romanos. Segun esta Crénica, los francos descenderian de un tal
Francién, nieto de Priamo, rey de Troya, el cual era suegro de Eneas.
Esta genealogia, que hacia de los francos los primos de los romanos, no
era conocida en el siglo anterior, pues S. Gregorio de Touwrs, que era
galo, se limita a decir en su Historia que ignora cual haya sido el ori-
gen de los francos, venidos probablemente de Panonia, pais ubicado al
noreste del Mar Adriatico. Fredegaire, quizas para dar mayor crédito
a su leyenda, hacia emigrar por la Panonia, bajo el mando de Francién
—de ahi el nombre de “francos”—, a una parte de los troyanos vencidos
que finalmente llegaron a Galia. Desde entonces la memoria de los
galos o gélatas se perdi6, y nadie hablé mas de barbaros, de escitas o de
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celtas. Francién, personaje imaginario, sirvié para completar la genea-
logia de los reyes {rancos, y nadie hizo de él un dios, ni siquiera un
héroe. El culto de la nacidn, que surgié mas tarde juntamente con la
curiosidad por los origenes nacionales, era totalmente desconocido en
la Republica Cristiana de la Edad Media.

2. La dialéctica de las razas o la destruccién de la Crisiiandad

Los hombres del Renacimiento, con su erudicién, su espiritu cri-
tico y su curiosidad cientifica e histérica, pretendieron demostrar facil-
mente su superioridad sobre los monjes de la Edad Media, a los que
trataron de ignorantes porque tenian otras ocupaciones y se mantenian
fieles al concepto espiritual de la raza. Lo mismo sucederia en el siglo
XVIII con el desarrollo de la economia: Bossuet notaba c6mo era en-
tonces una especie de martirio el ser considerado un hombre ajeno a
los negocios. En el siglo XV, con el retorno « la lectura de los autores
paganos, griegos o latinos, se volvié asi a poner en cuestion el origen
histérico de los galos y germanos. La inocente leyenda troyana no pudo
resistir por largo tiempo a la critica de los nuevos sabios. Estos con-
vencieron a sus contemporaneos que era una vergiienza recibir su origen
de un pueblo vencido, afeminado y asiatico como los troyanos, y que
su dignidad de sabios no les permitia seguir la opinién de los clérigos
ignorantes. De este modo las antiguas Croénicas, escritas por los hom-
bres mas cultos de la Edad Media, en gran parte benedictinos, como
Aimon, Sigebert de Gemblours o Hugo de Fleury, cayeron en descré-
dito, y Ronsard, que habia empezado a escribir una epopeya nacional
en honor de Francién (La Franciade, 1572), no tuvo el coraje de ter-
minarla. Pero al abrir la caja de Pandora, que la Iglesia mantuvo ce-
rrada durante mas de mil afios, los sabios paganizantes del Renacimiento
desencadenaron las guerras nacionales y abrieron las puertas a las gue-
rras de razas.

Aunque las ideas novedosas se manifestaron primero en Italia y
Francia, fue en Alemania donde empezaron las hostilidades. En 1496,
un poeta bavaro, Henricus Bebelius, favorito del emperador Maximi-
liano, consagrd un libro a la gloria de los germanos: de ellos, decia,
descienden los pueblos mas ilustres de la historia, como los franceses,
los burgundos, los godos, los normandos y los ingleses; su coraje y su
trabajo les mereci6 el honor de suceder al Imperio Romano; en cuanto
a los galos, agregaba, no fueron mas que germanos degenerados. En
1508, apareci6 otro libro del mismo tenor, titulado Libellus de laudibus
Genmaniae; su autor, Christophus Scheurl, originario de Niiremberg,
lamentaba que Germania no gozase de mas celebridad a pesar de ha-
ber sido “la fuente de toda nobleza” y la madre de todos los hombres
ilustres. Afios mds tarde, el conde de Neuemar, originario del ducado
de Juliers en Renania, hacia en su De Francorum Imperio, dedicado
a Carlos V, un panegirico de Germania y sostenia que los galos habian
sido exterminados por los francos. Finalmente Beatus Rhenanus, en un
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libro publicado en 1531, pretendia que los galos habian sido absor-
bidos por los francos. Todos estos escritos hacian de Francia una co-
Ionia alemana y favorecian los proyectos de la monarquia universal
de Carlos V.

Los galos “degenerados”, “exterminados” o “absorbidos” por los
francos no se dignaron contestar. Sin embargo, en 1566, un ilustre ju-
rista francés, Juan Bodin, escribié sobre el origen de los galos, dando
a conocer afirmaciones que habia encontrado parcialmente en las obras
de Estrabén, Tito Livio y Plutarco, y que tuvieron gran éxito. En su
Methodus ad facilem Historiarum cognitionem (1566), Bodin sostenia
que los galos eran celtas que emigraron de Alemania para escapar a
la dominacién romana; tomaron el nombre de “francos” a fin de ma-
nifestar que eran verdaderamente libres. Esta teorfa constituia una
habil refutacién de la orgullosa tesis alemana, pues confundia galos y
francos, al mismo tiempo que alentaba el gusto de los franceses por
la libertad, gusto que la Reforma habia avivado. Ademds el judaizante
Bodin aprovechaba la gran confusién reinante acerca de los origenes
de los pueblos —que algunos autores consideraban como aborigenes,
y otros como descendientes de héroes o dioses como Tuiscén, Danus,
Hércules o Venus—, para mostrar discretamente su menosprecio por
los gentiles y su admiracién por los judios que eran los tinicos en
conocer su genealogia. Foment6 asi aquel orgullo racial judio que
permitiria a un Ishac Cardoso escribir mas tarde en Las Excelencias
de los Hebreos (Amsterdam, 1679): “Las gentes del mundo no proce-
den de un padre, ni siguen una Ley. En cuanto a las generaciones,
todas estdn mezcladas entre si; ninguno puede decir que es italiano,
espafiol, tudesco o griego, y asi los de las otras gentes, porque todas
estan confusas y revueltas entre si... Ninguna nacién puede decir que
es una, sino Israel” ('), De este modo, bajo el soplo del demonio del
Renacimiento, lo que antes habia hecho la fuerza y la grandeza de la
Reptiblica Cristiana se tornaba contra los pueblos seducidos. La “ver-
dadera raza israelita” se esfumaba frente al “Israel segin la carne”:
de nuevo hubo gentiles y judios, barbaros y escitas o celias.

El comin origen céltico de los galos y de los germanos, a quienes
Estrabén y Plutarco consideraban como hermanos de acuerdo al sen-
tido de la palabra “germanus”, hubiera podido hacer reinar la paz
entre las grandes naciones europeas. Un sacerdote bretén, Dom Pezron,
lo creyé sinceramente, y escribié una obra notable, Lantiquité de la
nation et de la langue des Celtes (1705), en la cual se apoya sobre el
estudio de los idiomas para demostrar el origen céltico de los galos,

(") Este testo se inspira indudablemente en Bodin, el cual escribia al fin del
tratado mencionado: “Ex his ergo intelligitur, omnes homines tum peregrina-
tionibus, tum etiam coloniarum multitudine ac fre'quentia, tum bellis et ser-
vitute jampridem ita confusos, ut nulli de originis antiquitate ac vetustate,
praeter Hebreos, gloriari possunt. Igitur soli Hebraei generis antiquitate cer-
tissima populis omnibus praestant”.
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germanos, latinos y griegos. También un pastor alemén, de origen fran-
cés, Pelloutier, inspirado por el mismo espiritu de conciliacién, escribié
una Histoire des Celtes (1741). Sin embargo las rivalidades nacionales
llegaron a ver incluso en este origen fisico comun sostenido por pri-
mera vez por Bodin, una oportunidad de hacer prevalecer sus propias
pretensiones. Audigier, en un libro titulado L'origine des Francais et
de leur Empire (1676), sostenia que los germanos eran efectivamente
galos en cuanto a sus origenes, pero agregaba, para satisfacer las am-
biciones territoriales de Luis XIV, que los galos habfan colonizado
Alemania. Entonces Leibniz mismo intervino, y poniendo su prestigio
de filésofo al servicio de su nacién, hizo provenir a los francos de
las orillas del Mar Baltico, y no de Galia. Pero Leibniz se vio a su
vez refutado por un sabio jesuita francés, el P. Tournemine, el cual
defendid, en 1716, la teoria del origen galo de los francos. Esta guerra
fria de los origenes no tenia salida. M4s tarde, en 1780, un prusiano,
Hertzberg, alarmado por la simpatia que Federico el Grande sentia
por los romanos, pronuncié un discurso, en la Academia de Ciencias
y Bellas Artes de Berlin, en donde volvia a agitar las ideas de Bebelius,
Scheurl y Neuemar, en orden a probar cémo los germanos, que reina-
ban sobre todas las naciones europeas, habfan sido no sélo los suce-
sores sino los exterminadores de los romanos.

Cuando uno lee todas estas historias y recuerda lo que fue la gran
unidad cristiana fundada por Jesucristo gracias a la palabra inspirada
de los Apéstoles, no cabe duda que el Renacimiento, que despert6 el
gusto de las antigiiedades paganas y excit6 la curiosidad por los ori-
genes naturales, ha sido ante todo el adversario del cristianismo. Estas
pasiones, canalizadas por un espiritu lleno de astucia, no sélo engen-
draron el orgullo nacional que provocé la desmembracién de la Repu-
blica Cristiana, sino que dieron armas a la Revolucién contra las na-
ciones herederas de sus despojos. Los emperadores y reyes que apro-
vecharon la teorfa de las nacionalidades para extender su poder no se
dieron cuenta que asi preparaban la ruina de la propia monarquia. Sin
embargo la historia lo atestigua.

En el siglo XVIII, la mayor parte de los franceses cultos tales
como Boulainvilliers, Montesquieu y los abates de Vertot y Dubos,
admitian el origen germdnico de los francos o franceses. El abate de
Mably, uno de los principales animadores de la Revolucién francesa,
presentaba a los francos, en sus Observations sur Uhistoire de France
(1765), como los libertadores de los galos op1;imidos por los romanos,
y a Carlomagno como “un principe a la vez fil'osofo, le'g1s'lador, patriota
y conquistador”, respetuoso de los “derechos 1mprescr1'pt1bles del hqm-
bre”. Pero Mably afiadia: ‘“Apenas los francos se hubieron establecido
en Galia, fueron corrompidos por sus riquezas y llas costumbres'roma-
nas, y perdieron su antiguo genio”. No faltaba mds para comunicar 2111
abate Sieyés el odio de los francos. El nombre de éstos se volv1'o sind-
nimo no de “libre” sino de “feroz”,'y de libertadores se convirtieron
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en tiranos. El sacerdote revolucionario incité al Tercer Estado, supuesto
heredero de la sangre de los galos, a reenviar a los bosques de Fran-
conia a estos barbaros que formaban un “pueblo aparte”, un “falso
pueblo” (). Esta teoria de la dualidad nacional, que rompia la unidad
de la nacién francesa, habia sido inventada medio siglo antes por el
conde de Boulainvilliers con un propésito muy distinto. Este gran se-
flor queria defender los privilegios de la antigua nobleza feudal de
origen franco contra las usurpaciones del poder real, al cual él repro-
chaba haberse aprovechado de la servilidad de los burgueses ennoble-
cidos, galos de origen, para fundar la monarquia absoluta. “Los lati-
fundios, escribia Boulainvilliers en su Essai sur la noblesse (1732),
han pasado a mano de los favoritos, usureros, ‘gens de robe’, mientras
que la nobleza despojada, menospreciada, se reduce a unas pocas fa-
milias que apenas recuerdan su antigua grandeza”. Ahora, en 1789,
con el abate Sieyés y sus secuaces, esa teoria se volvia contra la no-
bleza en general, y entregaba victimas al cadalso. Los francos dejaron
de ser considerados como galos emigrados al norte del Rhin por amor
a la libertad; no fueron sino barbaros, los barbaros de la Antigiiedad
pagana. De este modo, los historiadores de la Revolucién francesa
elaboraron una nueva versién de la historia de Francia, que se puede
resumir en estas lapidarias frases de un contemporaneo, el sabio natu-
ralista Lacépéde: “Entonces los barbaros del norte salieron de sus
bosques y conquistaron toda Europa. El arbol de la civilizacién fue
cortado por el hacha de estas bandas salvajes”. Asi la historia, puesta
al servicio de las pasiones humanas, daba razén a Sieyés y justificaba
la Revolucién.

En resumen, el orgullo nacional, fruto envenenado de la curiosidad
del Renacimiento por los origenes fisicos, después de apoyar la monar-
quia universal de Carlos V, de prestar sus servicios a las conquistas de
Luis XIV, y de justificar las reivindicaciones de la nobleza feudal con-
tra la monarquia absoluta, terminé por destruir todo, imperio, reinados
y nobleza. Mafiana le tocard el turno a las naciones. Terrible leccién
para los que se dejan conducir ciegamente por teorias pseudo-cienti-
ficas, pasiones politicas y slogans.

Napoledn alcanzd a superar por algin tiempo las divisiones intes-
tinas mediante la movilizacién de los franceses contra el enemigo ex-
terior. Ademas, con el propdsito de reunir todas las fracciones bajo
su poder, encargé a un miembro de la vieja nobleza, el conde de Mont-
losier; que escribiera una nueva historia de Francia que alentarz y
apoyara su gran suefio: el Imperio Napolednico sucesor del Imperio
Romano-Germénico. Pero el historiador no se conformé a los deseos
del emperador, y la obra, que atestiguaba la existencia de “dos pueblos
diversos en el Estado”, aparecié solamente después de la caida del
Imperio. El retorno de los Borbones no fue mas que una restauracién

(?) “Quest-ce que le Tiers-Etat? Tout. -Qua-t-il été jusquici® Rien. -Que
demande-t-il? Devenir quelque chose” (1789).
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artificia] y sélo una restauracién religiosa hubiera podido borrar de los
espiritus la idea de la dualidad de razas. Desgraciadamente los caté-
licos de valor pertenecian todos a la generacién anterior al 89 y sus
esfuerzos no suscitaron sino un romanticismo religioso que contdé més

con oyentes que con actores,

El antagonismo de las dos razas, que habia provocado tantos cri-
menes, alcanzd su paroxismo entre los afios 1814 y 1820. Parecia en-
tonces que el espiritu de divisién, que soplaba sobre Europa desde el
Renacimiento y la Reforma —Joseph de Maistre decia de ella que era
“el error protestando contra la unidad”—, multiplicaba sus esfuerzos
por temor a una verdadera restauracién catélica. Dos diarios contem-
pordneos, Le Censeur européen y Le Constitutionnel, desarrollaron la
tesis de los pueblos enemigos. El primero publicé entre otros un ar-
ticulo de un gran historiador, Agustin Thierry, Sur lantipathie de race
qui divise la nation francaise: “Creemos que somos una nacién, decia,
y de hecho somos dos naciones sobre la misma tierra, dos naciones
enemigas. .. Hay dos bandos sobre el suelo de Francia”. Y Le Cons-
titutionnel insistia: “Nunca los vencidos podran ser los amigos de los
vencedores y la muerte de los primeros es necesaria para la salvacién
de los otros”. Por otra parte, un politico protestante, Guizot, agitaba
el fantasma de la guerra civil para intimidar a los partidarios de la
contra-revolucién. En un panfleto dirigido contra la Restauracién es-
cribifa: “La Revolucién ha sido una guerra, la verdadera guerra, tal
como el mundo la conoce entre pueblos extranjeros... La Revolucion
ha sido un desquite, el triunfo y la venganza de una mayoria durante
mucho tiempo oprimida contra una minoria durante mucho tiempo en
el poder” (). Estas afirmaciones incendiarias abrieron los ojos de un
grupo de franceses que unian un profundo conocimiento de la historia
con una sélida formacion catélica, y no se dejaban llevar por la opinién
y las pasiones. De Bonald public6, en 1820, un magnifico articulo Sur
les Francs et les Gaulois: “El crescendo de las doctrinas revoluciona-
rias, decia, debe llenar de asombro y de terror a los hombres virtuosos
y sensatos de todos los paises”, y ailadia, con un sentido muy justo de
las realidades histéricas, que esta polémica entre pueblo conquistado y
pueblo conquistador, entre vencedores y vencidos, no era mas que una
habil mentira destinada a disimular la verdadera lucha entre ateos y
cristianos. Uno de sus amigos, Clausel de Coussergues, tachaba estas
maniobras de “ateismo armado” (*). Fue desde entonces que algunos
historiadores, deseosos de alejar el espectro de la guerra civil, volvieron
a hacer de los francos y de los galos dos ‘ pueblos amigos”, que ciertos
antropélogos volvieron a hablar de los celtas como un “vivero del gé-
nero humano”, y que hombres politicos como Benjamin Constant con-
denaron el “sistema de la diferencia de razas” y llamaron la atencién
de los franceses sobre el peligro de “armar la politica con este nuevo

(*) Du gouvernement de la France depuis la Restauration jusqu’d nos jours, 1814.
(*) Projet d’accusation contre M. le Duc Décazes, 1820.
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pretexto de desigualdad y de opresion” (°). Se trataba, es cierto, de
una tregua, no de una verdadera paz. La lucha entre ateos y cristianos
cambi6 de disfraz para llegar a la gran revolucién social del siglo XX,
la cual debia seguir a las revoluciones politicas y acabar la obra em-
pezada por el Renacimiento.

3. Hacia una falsa unidad, no fundada en Jesucristo

Desde 1820, el estudio de los origenes ha sido privilegio de espe-
cialistas etndlogos, antropdlogos o socidlogos, y las polémicas surgidas
no alcanzaron el gran puablico. Sélo el antisemitismo, que al principio
no fue mas que la reaccién de las naciones cristianas contra el racismo
judio, y que se acrecenté como consecuencia de las manifestaciones
panjudaicas de la Alianza Israelita Universal (Paris, 1860), alcanzé la
esfera politica. Sin embargo los antropélogos del siglo XIX no trataron
de fomentar la guerra de razas y fueron adversarios de movimientos
tales como el pangermanismo, el paneslavismo o el panlatinismo, que
han ocupado el siglo. Pero sus teorias sobre el origen, el entrecruza-
miento y la perfectibilidad de las razas tuvieron un caracter netamente
anticristiano.

Al principio del siglo XIX, algunos antropologos ateos, deseando
dar una nueva explicacién de la diversidad de las razas, sostuvieron la
existencia de varios centros de creacidn, y se llamaron poligenistas. Sus
adversarios, defensores de la tradicion cristiana que conoce un solo cen-
tro de creacidn, se llamaron monogenistas. El poligenismo era la aplica-
cidén cientifica de una antigua concepcién pagana segiin la cual algunos
pueblos serfan aborigenes o autdctonos, y de una idea judia, soste:
nida por escritores judaizantes del Renacimiento que pretendian que
s6lo los judios descendian de Adan mientras que los gentiles habrian
tenido antepasados anteriores a Adan. Ahora bien, siguiendo los pro-
gresos siempre imprevistos de la ciencia, los sabios pasaron pronto de
la teoria de las creaciones miltiples a la negacién simple y llana de
la Creacién. A fines del siglo XVIII, las grandes obras consagradas a la
historia natural del hombre habian empezado timidamente a colocar a
este ultimo al lado del mono. La semejanza entre el hombre y el mo-
no era ya una idea querida por los fildsofos del Renacimiento tales co-
mo Montaigne y Charron. Con Darwin y el triunfo del evolucionismo
(1859), cuya idea aparece ya en la Cabala, los antropdlogos pudieron
dar un cardcter “cientifico” al origen animal del hombre y edificar un
nuevo Génesis. La unidad del género humano quedaba asi restablecida
gracias al mono.

Pero una unidad del género humano fundada sobre la naturaleza
y no sobre la Revelacidn, sobre la bestia y no sobre Jesucristo, es la ne-
gacién misma de la nocidn cristiana de raza espiritual y la \ltima mani-

(°) Revue encyclopédique, 1826.
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festacién de la lucha entre ateos y cristianos, la cual ha revestido una
gran diversidad de disfraces en los cinco ultimos siglos. El demonio
que inspira el estudio de los origenes dejo de ser nacionalista, revolu-
cionario, galo y poligenista, para hacerse unitarista, revelando asi su iden-
tidad con el demonio de las sociedades secretas que edifican, desde el
siglo XVIII, una nueva “humanidad” bajo el simbolo del Templo de Sa-
lomén, y con el demonio de los Iluminados, insaciables buscadores de
‘unién” y de ‘“‘armonia universal”. Ahora bien, esta tendencia de los
enemigos del cristianismo hacia la unidad debia fatalmente tener con-
secuencias politicas: “El mundo suefia con una unidad gigantesca que
Dios no quiere”, observaba el mas grande profeta de los tiempos mo-
dernos, Donoso Cortés, quien vislumbraba “el advenimiento de un
gran imperio socialista y demagogo... pagano en su constitucién y sa-
tanico en su grandeza”.

En sus grandes lineas, la historia de las doctrinas humanas sobre
el origen de las naciones muestra a los “sabios” ocupados primero en de-
moler la unidad politica de la Cristiandad, después, como si fueran
llevados por una fuerza secreta, en preparar el advenimiento de un
gobierno mundial anticristiano, que se caracteriza por una esclavitud
general, Un ilustre soci6logo ateo, el Dr. Gustavo Le Bon, lo atestigua:
“El sabio, dice, que sabe penetrar la profundidad de las cosas, no ig-
nora que cuando se saca a los dioses de su antigua morada y se los
reemplaza por las fuerzas fatales de la naturaleza, el hombre se vuel-
ve mis esclavo que nunca” (¢). Le Bon alude al paso de la teologia a
la ciencia de la naturaleza, que caracterizé al Renacimiento, y que tuvo
por consecuencia una nueva forma de esclavitud, ya preanunciada por
el gran Apdstol de los gentiles cuando dirigia a los cristianos esta ad-
vertencia llena de prudencia y paternal solicitud: “Mirad que nadie os
reduzca a servidumbre con filosofia y vanas falacias, fundadas en tra-
diciones humanas, en los elementos del mundo y no en Cristo”

(Col. 2,8).

GUILLERMO GUEYDAN DE ROUSSEL

() L'homme et les socictés, leurs origines et leur historie, 1880.

—85—






CANTICO DEL NACIMIENTO

El llanto de la noche se presiente:
Nace en Belén criatura milagrosas;
en el altar del amor hay una rosc
iluminada, toda transparente.

Ramo de luyz en su desnuda frente,
en su tierna blancura misteriosa,

trémula estd la Virgen que reposc
a sy lado cual flor incandescente.

Presagio de dolor, de cruz, de llanto...
mas el pesebre convirtidse en canto,
Yy en el heno profundo y perfumado

Yy en el manso refugio del cordero,
nace o la vida el don inmaculado,
hecho de eternidad y de lucero.

JUAN FUSCALDO
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PERFILES SACERDOTALES

ROBERTO J. TAVELLA

Un forjador de sacerdotes

Roberto J. Tavella nacié en Concordia, Entre Rios, el afio 1893.
Entré en la Congregacién Salesiana y fue ordenado sacerdote en Bue-
nos Aires en 1918. Ocupd el cargo de Director de |a Libreria Santa Cata-
lina, iniciando entonces la “Biblioteca de Doctrina Catélica” y una colec-
cién de obras de ascética. En 1935 fue consagrado primer arzobispo de
Salta. Fallecié en su querida sede en 1963. Su intensa accién cultural,
sacerdotal y episcopal, se podria sintetizar en dos palabras: pastor y
maestro.

El P. Arsenio Seage nos ha enviado el presente articulo donde pre-
senta la figura de Mons. Tavella especialmente como forjador de sacer-
dotes, y que integra un estudio de mayor aliento sobre esta sefiera
figura de la Iglesia en Argentina cuyo recuerdo se agiganta con el trans-

curso del tiempo.
(N. de la R))

Hacia algunos afios que los superiores salesianos de la Argentina
trataban de organizar los estudios previamente inmediatos al Sacerdocio,
en adecuacién total con lo sabiamente dispuesto por el Derecho Cand-
nico (1).

En Bernal, desde bastante tiempo atrds, estaban dadas las con-
diciones exigidas por el mismo Cédigo para el bienio del estudio de
la Filosofia. En cambio no sucedia lo mismo con los cuatro afios que
el Derecho Eclesidstico establecia para la Teologia y demdés asignaturas
afines, como parte preparatoria de la ordenacién sacerdotal. Varias ve-
ces habian intentado solucionar este grave problema sin conseguir darle
una respuesta satisfactoria.

Tan importante etapa se llevaba a cabo generalmente en distintos
colegios, en los cuales dispersos, los candidatos a la ordenacién ejer-
cian la docencia. En semejante circunstancia, careciendo de tiempo y
tranquilidad, y al no disponer cada una de las casas de tantos profesores
competentes como los requeridos, la preparacion se resentia no pudien-
do afirmarse que fuese debidamente eficiente, ya que el mayor tiempo
y la dedicacién més seria quedaban absorbidos por las inmediatas e
impostergables exigencias de la labor docente.

(1) Canon 1365.
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AR&dese a estas dificultades ofra de no menor preocupacion: fa-
llaban las elementales condiciones de ambiente para un recogimiento
favorable al trabajo personal de la propia formacién, que capacitase al
candidato a una intensa vida interior espiritual, que lo fuese configu-
rando a las demandas de su futuro ministerio sacerdotal.

Asimismo esta condicién de docente interferia las nobles inquie-
tudes de quien se habia sentido impulsado por una vocacién de alcan-
zar un sacerdocio con amplias miras apostélicas. No se trata, desde
luego, de minimizar la vocacién docente salesiana, sino de evitar una
supeditacién inaceptable: de que el sacerdote actUe en funcién de maes-
tro, cuando en verdad lo que se buscaba era, y es, que el magisterio
sea un resorte mds para una actuacién sacerdotal de mayor enverga-
dura en el apostolado juvenil.

Al restar al cuadrienio teolégico la suma de sus posibilidades por
la interferencia escolar, se empobrecia por adelantado la futura misién,
tanto en el aspecto docente como en el orden ministerial de toda la
vida.

El fondo del problema planteado a los superiores era dar con la
solucidén a la carencia de un local, donde poder reunir los elementos
competentes que formasen un buen plantel docente y que simultdnea-
mente proporcionara a los estudiantes la tranquilidad de espiritu y la
facilidad de dedicarse a los estudios.

Sopesadas todas las circunstancias, tocéle al Colegio de San Nico-
l4s de los Arroyos, la primera casa salesiana de América, ser también
el primer “Estudio Teolégico Salesiano” de la Argentina. De tal modo
el P. Tavella quedaba constituido en el primer rector, responsable de
la formacién espiritual, cientifica y moral de los futuros sacerdotes sa-
lesianos.

Advertido, puso manos a la obra. Fue asi como el Estudio Teold-
gico pudo principiar con el afio lectivo de 1929. Se congregaron trece
estudiantes. De este primer curso diré que tuvo caracter de preparato-
rio, pues primordialmente consisti6 en ayudar a cada estudiante a po-
nerse en condiciones de alumno regular, preparédndolo para rendir los
exdmenes de las asignaturas adeudadas y completar cursos.

Pese a este carécter transitorio, gracias al sacrificio de profesores y
alumnos, el resultade superd con creces las més halaglefias esperan-
zas (2). En vista de ello, el inspector salesiano Rdmo. P. Jorge Serié,

(2) En el Archivo de la Inspectoria San Francisco de Sales, Buenos Aires, hay un breve
informe, fechado el 27 de marzo de 1930, elevado por el P. Tavella en su ca-
récter de director, al P. Inspector, Jorge Serié, en el cual concisamente da cuenta
de las actividades del afio 1929, y presenta el programa de las del que comienza.
Aun cuando es tan breve como impersonal, ofrece una base para el encuadra-
miento de los testimonios de los sacerdotes, que cursaron sus estudios en ese
bienio,
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por circular del 13 de diciembre de 1929 pudo comunicar a todos los
salesianos de la Inspectoria “San Francisco de Sales”, de la cual era
superior, que con la nueva fundacién “se trataba de un paso decisivo,
de un acto de obediencia, de un verdadero sacrificio, que viene a lle-
nar una necesidad que cada dia se hace sentir més. .. se ha resuelto
que todos los acdlitos de Teologia se rednan en el Colegio de San Ni-
colds de los Arroyos (3). En esta casa se dedicarén exclusivamente a los
estudios, segln programas, horarios y exdmenes del Instituto Interna-
cional de Turin” (4).

Sin duda que para las casas la creacién del Estudio significaba un
sacrificio nada pequefio. Pero estaba por medio la voluntad de la
Iglesia y de los superiores mayores de la Congregacién, que exigian
una auténtica preparacién para el bien de los candidatos y para la efi-
cacia de su futuro apostolado. Era llenar una necesidad reclamada por
todos y que “cada dia se hacia sentir més”, segin la circular, y, por
nuestra cuenta afiadimos, de modo impostergable.

El P. Tavella —a quien la Providencia habia destinado, durante
los afios de Bernal para formar a tantos jévenes en la vida religiosa
y encaminar sus primeros estudios de la carrera eclesidstica— se en-
cuentra ahora insospechadamente en la muy seria misién de preparar
a j6venes levitas salesianos a la escalada de las Ultimas gradas del altar.

Por causa de la primera guerra mundial, el clérigo Tavella se vio
imposibilitado de cursar Teologia en algin centro europeo, bajo el ma-
gisterio de renombrados profesores. Debid resignarse a estudiar en Ber-
nal, envuelto por una densa actividad docente y educativa. Conocia,
pues, cudles eran las limitaciones del sistema, con el que se queria con-
cluir y, en consecuencia, las tendria muy en cuenta para ahorrérselas
a quienes iban a quedar a merced de su direccién.

¢Podia, nos preguntamos, tal experiencia ser suficiente? ;Bastaba
conocer su carga negativa? §Cémo un hombre, que apenas conocia, y
sélo por referencia, el desenvolvimiento de una casa de estudios teolé-
gicos, podia comportarse en forma, por lo menos, suficiente?

Los superiores hubieron también de considerar este importante
asunto. Del indiscutible valor intelectual y de la intachable vida reli-
giosa del P. Tavella sobraban constataciones largamente experimenta-
das. Por ello fue cémo habiendo ya no pocos sacerdotes que habian
cursado estudios en ltalia —entre ellos no faltaban los laureados con el

(3) “Acélito”, asi se estilaba llamar, entre los salesianos de la Argentina, a los que
vestian sotana por ser aspirantes al sacerdocio.

(4) Archivo de la Inspectoria San Francisco de Sales, Circulares del Rdmo. P. Inspector,
Jorge Serié, N° 72 del 13/12/1929.



doctorado en una o dos ciencias— no obstante prefirieron a nuestro
biografiado.

Empero, no sin alguna desconfianza. Temiase que su indole des-
tacadamente intelectual fuese tropiezo para inculcar una conveniente
formacién ascética. Sin embargo, el equilibrio interior suyo y el ser-
vicio que su intelectualidad rendia casi exclusivamente a su piedad y
fervor sacerdotal, iban lentamente a transparentarse, a frasegarse asimis-
mo en estos j6venes levitas, hambrientos sinceramente de una forma-
cién en que piedad y ciencia se armonizasen.

En fin, es facil comprender que la comprobada conciencia de res-
ponsabilidad del P. Tavella —consagrado ahora de lleno a la “grave
necesidad de preparar dignamente a nuestros queridos clérigos para la
temible dignidad del Sacerdocio”, segin sus propias palabras (5)— im-
primiria al Estudio su impronta de rica originalidad, siempre congluti-
nada con la legitima tradicién salesiana.

Una caracteristica suya fue haber balanceado equitativamente los
productos de su reflexién y sus més o menos geniales ocurrencias, con
las veridicas demandas de los hechos y las légicas iniciativas de sus co-
laboradores y subalternos.

* % %

De suerte que el P. Tavella —junto con el colegio primario con sus
dos secciones de internos y externos, y la atencidén de la iglesia po-
blica— tuvo que hacerse cargo de la direccién del Estudio Teoldgico.
Felizmente su personal, aunque escaso en numero, era eficiente y la-
borioso. Pero sobre todo, lo més importante, sus componentes sentian-
se unidos gracias a la penetrante corriente de cordialidad que dimanaba
de la persona del director.

Encargado de los estudios del Teologado era el P. Agustin Gon-
zélez del Pino, flamante doctor en Teologia y Derecho. Completaban el
clausiro de profesores: el P. Luis Macchi, decano de los salesianos pro-
fesores de Teologia en la Argentina y autor de varias obras de su com-
petencia y didéacticas; el P. Carlos Meroni, recién llegado de ltalia con
fresca licenciatura en Teologia; el P. José Ochoa, encargado de la sec-
cién primaria, y bajo cuya batuta el Canto Gregoriano y los coros de
cada seccidn llenaban de piadosa uncién la iglesia, y de alegria el co-
legio. Todos ellos, ademds, maestros normales con experiencia al frente
de grado (6).

* Kk %

(5) Cita del informe mencionado en nota N° 2,

(6) Por el citado informe sabemos que el P. Gonzélez del Pino dictaba Dogmatica 29,
Derecho, Liturgia teérica y practica; el P. Macchi, Moral 19 y Sagrada Escritura 29;
el P. Meroni, Dogmatica 19 y Sagrada Escritura 19; el P. Ochoa, Misica y Canto
Gregoriano y el P. Tavella, Historia de la lIglesia, Patrologia, Oratoria, Arte Sagrado
y Pedagogia Catequistica.
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La misién de ayudar a los jdvenes levitas a recorrer la senda de
su formacién debe considerarse bajo dos vertientes: los estudios ecle-
sidsticos y la vida interior propia de un aspirante a conductor del pueblo
de Dios, que peregrina a través de las vicisitudes del presente hacia la
patria futura.

Vale decir: ciencia y piedad. Dos elementos bdsicos, insustitui-
bles. Ambas cosas deben ser conjugadas intensa y simulténeamente.
Ciencia sin piedad, como piedad sin ciencia jamas plasmarén el sa-
cerdote; apenas una mediocridad, en cuanto concierne a lo que espe-
cificamente es el sacerdote. Alguien sostuvo que para el sacerdote son

elementos tan fundamentales como las dos alas para el vuelo de las
aves.

El P. Tavella no descuidé ni una ni otra. De acuerdo con San
Francisco de Sales afirmaba que “la ciencia sagrada era como el sép-
timo sacramento del sacerdote”.

Nada extrafio que fuese exigente en la disciplina escolar, en el
fiel cumplimiento de los horarios de clase y estudio, en el desarrollo
total de los programas. Diariamente dedicaban cuatro horas para la
clase y ofras tantas para el estudio, la investigacién y la reflexién.

Mensualmente los estudiantes, reunidos con todos los sacerdotes
de la casa, trataban un caso de Moral y, otro de Liturgia. Los temas
los enviaban al principio de cada afio, directamente desde la Casa
Madre de Turin, preparados por destacados tedlogos moralistas. Cada
estudiante debia dar la solucién por escrito, precedida de los principios
doctrinarios que la fundamentaban. Prolijo frabajo de investigacién
cientifica, con lo cual se frataba, de paso, de soslayar el peligro de

superficialidad y de lo que despectivamente se solia denominar “ca-
suitismo”.

El profesor de Moral discutia el trabajo con su autor para orien-
tarlo, criticarlo y finalmente conceptuarlo. El dia de la reunién, dos
estudiantes, indicados por sorteo, exponian delante de la comunidad
sus trabajos, origindndose luego un serio debate, que clausuraba el
P. Tavella con su autorizado juicio.

Habia exdmenes a mitad y a fin de curso. El P. Tavella los pre-
senciaba todos, formando parte de la mesa examinadora. No perdia
ni uno por muchos que fueran. Estaba a la vista la atencién que po-
nia. Su interés era tan manifiesto hasta parecer que no hubiese para
él otro espectdculo més atrayente. Y en verdad, lo era. Sabia que su
presencia alentaba la preparacién y destacaba la importancia de los
estudios. El gozo que exteriorizaba por las buenas respuestas cons-
tituia para muchos de los examinados un verdadero premio.

A principio de cada mes, en ocasién del Ejercicio de la Buena
Muerte, invitaba a alguno de los miembros del Consejo Inspectorial,
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con sede en Buenos Aires, para presidir las practicas piadosas de esa
fecha, atender a los que deseaban hablarle y dar a todos una con-
ferencia sobre algon tema de formacién espiritual.

Concluida esta parte del programa, en vez de ir a la clase, ese
dia se pasaba al salén de actos, para asistir a una reunién académica,
en cuyo franscurso dos estudiantes leian sendos trabajos de investi-
gacién ampliando algunos temas estudiados. Estos actos contaban con
su presencia y privanza, porque, ademés de estimular la investigacién,
eran un repaso, contribuian a ampliar conocimientos y sugerian nuevas
ideas.

Para fomentar estas sesiones y mantener enhiesto su valor y ori-
ginalidad, instituyé una academia, acerca de la cual da noticia al P.
Inspector en el mencionado informe: “Como principio de sano estimulo
y escuela préactica de los estudios eclesidsticos se establecié la “Acade-
mia Don Bosco” entfre los clérigos estudiantes. Son socios honorarios
los superiores del Consejo Inspectoral, el director de la Casa y los
profesores del estudiantado; asesor el P. Agustin Gonzalez del Pino.
La Comisién la forman los mismos clérigos por eleccién. La Academia
realiza dos actos mensualmente con ejercicios de Oratoria Sagrada y
exposicién de algin punto del programa de las diversas materias.

“De més estd decir que los frutos que aporta son éptimos y pro-
misores. Los frabajos, muchos de verdadero valor y originales, estén
debidamente archivados en las carpetas de la Academia”.

"Al terminar el curso de 1929, la Direccién del Estudiantado dis-
cernié un premio al mejor frabajo presentado” (7).

La Academia, ademds, publicaba “El Tebdlogo”, un periddico mural,
en el cual se exponian noticias y crénicas de los diversos aconteci-
mientos del Estudiantado: estudios, apostolado, musica, teatro, deportes,
efc. Salian a luz trabajos escritos por los estudiantes, que versaban
sobre asunios generales y femas de circunstancia, como el XV cente-
nario de la muerte de San Agustin, aniversario de la Rerum Novarum
y ofras efemérides notables del afio. Era una palestra de actividad
periodistica.

* Kk %

Por supuesto que el P. Tavella, a fuerza de veridico forjador de
sacerdotes, no se contenté con imprimir a los estudios un fuerte im-
pulso sino que, con igual empefio, o0 mayor aln si cabe, consiguié
despertar enfre los estudiantes un célido entusiasmo por una partici-
pacién activa en las funciones litOrgicas.

Sin omitir las oraciones diarias, entonces vigentes en toda comu-
nidad salesiana, pero aprovechando, para principiar, las oportunidades

(7) Informe citado, pag. 8.
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que ofrecen los ciclos anuales de la Liturgia, introdujo en forma sua-
soria una actividad litdrgica. més congruente con la vida de los futuros
sacerdotes y que concluiria casi por ser como la forma ordinaria de la
oracién comun.

Hoy, después del Concilio, esto es ya corriente ain entre los mis-
mos fieles; pero enfonces no. Procuraba de esta manera hacer que la
Liturgia se impusiese como entonacién vital de cada uno de los candi-
datos al oficio litérgico de la Iglesia. El sacerdote no es un funcio-
nario de la Liturgia, sino quien ha hecho de su entera vida una Misa,
una compartida vivencia de la inmolacién de Cristo para gloria del Pa-
dre y salvacién de los hombres.

Convencido de que la Liturgia constituia en la formacién un ele-
mento esencial, insistia constantemente que ambas, Teologia y Liturgia,
componian una sola expresién del propio ser sacerdotal y, en este caso,
salesiano. Lo que como estudiantes aprendian y practicaban, habia que
asimilarlo de tal manera que luego se prolongara a lo largo de la
existencia.

Para las ceremonias religiosas inculcaba la necesaria concentracién
preparatoria, de manera que los actos del culto estuvieran densamente
compenetrados del sentido interior de las acciones sagradas. La uncién
externa debia fransparentar la concentracién mental del oficiante. Una
liturgia sin honda comprensién del valor de sus simbolos estd ame-
nazada de simulacién, de no ser ofra cosa que una simple represen-
tacién, vaciada de su contenido sagrado.

Age quod agis —repetia— “considera lo que estés haciendo”.

“En el Teologado se vivia la Liturgia” —afirma el P. Juan Ziller,
ex-alumno de esos afios—. “Asistiamos diariamente a la santa Misa,
que casi siempre oficiaba el P. Tavella. Llevdbamos el “Misal Diario”,
bilingiie, de Lefebre; con él seguiamos la Misa, frecuentemente dialo-
gada. No faltaba el “Liber Usualis” para el Canto Gregoriano. Bien
puede decirse que en el Teologado la piedad era genuinamente sacra-
mentaria y litdrgica. Se nos explicaba, en el Gltimo cuarto de hora de
estudio, antes de encaminarnos a la cena, las lineas generales de la
Misa del dia siguiente, juntamente con los puntos bésicos de la
meditacién.

“Las fiestas religiosas —continda el P. Ziller— se realizaban con
fervor y esplendor, de antemano preparadas. El P. Tavella cuidaba,
hasta de los mas minimos detalles, para que todo resultase en debida
forma.

“Las fechas que el Santoral recordaba algin doctor de la Iglesia,
antes de finalizar el estudio, nos hablaba del santo considerandolo
bajo el aspecto de maestro de la fe y formador religioso. Al dia si-
guiente se solemnizaba la Misa de la comunidad. Y para afiadir una
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mayor insistencia se nos ofrecia luego un desayuno especial o un postre
fuera de los comunes en la comida del mediodia”.

Esto Gltimo hilaba légicamente como consecuencia del sentido vi-
vencial litdrgico, que llegaba hasta la comprensién de actos tan huma-

nos como son los familiares.

Pese a las variadas y multiples ocupaciones derivadas de su con-
dicién de superior no quiso alejarse de la cétedra. Hubiérale sido im-
posible, ya que con dar clase no sélo satisfacia una real exigencia de
su temperamento, sino y principalmente porque asi disponia de una
oportunidad méas para intensificar la formacién de los futuros sacerdotes.

Eran las suyas: Historia Universal de la Iglesia y Patrologia. Ma-
terias de orden secundario dentro del esquema programatico del Teo-
logado, pero Ilaves formativas precisas y respaldo bésico de la Teologfa.

La escasez de tiempo que el horario destinaba a estas asignaturas
y lo extenso del quehacer histérico de la lglesia, lo obligd a efectuar
densas sintesis histéricas, tan de su gusto, en las cuales como en un
inconmesurable panorama se destacaba la actividad transformadora de
la Iglesia, resaltada con fuertes contrastes sobre el claroscuro del hu-
mano devenir de cada época.

La Patrologia, sin dejar de ser primordialmente una historia y una
hermenéutica, presentabala, ante y sobre todo, como un imprescindible
ahondamiento del ideario de los grandes maesiros de la fe, en su
férvida piedad y de la razén de su influencia, ejercida tanto en su
tiempo como a través de los siglos posteriores.

Sus alumnos tuvieron ocasiéon de escuchar —al conmemorarse en
1930, el XV centenario de la muerte de San Agustin — sus iluminadas
exposiciones sobre el genio del incomparable obispo de Hipona; el
insuperable, variado y fundamental ideario de este Padre de la Iglesia;
su incalculable influencia en la formacién de Europa y de la Cristiandad,
y la intuicién psicolégica que lo constituye “en el primer hombre
moderno” (8).

En el mismo afio el intelectualismo internacional anunciaba actos
recordatorios del centenario de la muerte de Federico Hegel (1831),
cuyas ideas filoséficas, después de la Primera Guerra Mundial, se tra-
taba de remozar. No desperdicié el P. Tavella la oportunidad. Decide
ofrecer al Estudiantado una clara exposicién del ideario hegeliano tan
adverso a la trascendencia de Dios y a la independencia humana; y des-
tacar, ademas, su influencia sobre el materialismo dialéctico de Carlos

(8) “Den ersten modernen Menschen”: Harnack en Das Wesen des Christentums.
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Marx. Encargado de este trabajo fue el Prof. P. Carlos Meroni quien,
con la orientacién del P. Tavella, preparé una serie de temas acerca
de la personalidad y sobre el pensamiento del filésofo alemén. Que-
ria, asi, sefialar a los futuros predicadores de la fe cristiana, cémo en-
focar serena y cientificamente el pensamiento heterodoxo moderno a
la luz del dogma catélico.

El P. Ziller, més adelante, recuerda “que el P. Tavella dictaba clase
de Historia Eclesiastica y de Patrologia, amén de las frecuentes confe-
rencias de ascética y formacién sacerdotal, que magistralmente pronun-
ciaba con grande acopio de citas y doctrina de las mejores y mas ver-
sados autores de dichas materias. Jamas se podrén olvidar sus confe-
rencias basadas en los escritos de San Francisco de Sales, de Don Bosco
y de Santa Teresa de JesUs, mostrando haberlos profundizado con
abundantes lecturas”.

Consciente por su parte de ser deudor a Dios del don de la pa-
labra, no dejaba escapar ninguna ocasién de valerse de ella para ilus-
trar a estos j6venes levitas, de cuyo sacerdocio sentiase seriamente res-
ponsable, sobre las ensefianzas vitales del Evangelio e inculcarles con
gran vigor la realizacién personal de las mismas, que luego los transfor-
maria en pregoneros del Verbo salvador y “ejemplares del pueblo de
Dios” (9).

Para completar esta formacidn, no haciéndola depender sélo de fac-
tores externos, se empefié en destacar el valor permanente de la silen-
ciosa reflexién y la meditacién piadosa, ejercidas en forma habitual.
Sabia muy bien que el salesiano, entregado a una ininterrumpida ac-
tividad apostélica, estaba constantemente amenazado por la falta de
tiempo vy franquilidad ambiental, que podia conducirlo a un desgaste
de la riqueza interior y a un agotamiento de las reservas ascéticas y doc-
trinales adquiridas en las etapas de formacién y estudio. Para alejar
este peligro valiése de dos recursos: la lectura con repaso escrito de lo
leido y oido y el coloquio individual.

De cuanto cada uno leia, y de sus clases y conferencias, apre-
miaba apuntes y resUmenes. Indicaba ademés, cuéles eran, fuera de
los textos de clase, los libros y revistas que debian consultarse para
completar los conocimientos adquiridos. Para este fin habilité dos bi-
bliotecas: la antigua, la de la casa, con buena cantidad de obras que,
aun cuando un tanto antiguas, servian para ampliar la cultura; y ofra,
la nueva por él creada, con libros y revistas de actualidad.

"El P. Tavella, hombre de estudio y reflexién, nos inculcaba con
mucha frecuencia que nos formaramos el hébito de la lectura seria

(9) 1 Petr. 5,3.
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y metédica, y nos aconsejaba hacerla por lo menos por dos horas dia-
rias en todo el tiempo de nuestra vida y tomando apuntes. No concebia
que un eclesiastico y docente no ampliase su cultura personal leyendo
cada dia. analizando los escritos de los més autorizados maestros de
la fe cristiana y realizando estas lecturas en libros y revistas compe-
tentes. Detestaba las lecturas frivolas; no podia tolerar que nos con-
tentdsemos con conocimientos superficiales. Parafraseando el dicho de
Don Bosco, insistia que debiamos estar al dia en' nuestros estudios y
en la realizacién de nuestra vocacién de docentes y de sacerdotes” (10).

Siendo pocos los estudiantes, su labor formativa no se limitaba a
una accién general que no hubiera alcanzado a satisfacerle; la intensifi-
caba en el trato individual y con reiteradas entrevistas y coloquios par-
ticulares.

Eran momentos de serena intimidad y confianza, los mas felices
para suscitar un andlisis infrospectivo de los resortes que regulaban la
conducta de su inferlocutor, de la repercusiéon de ésta en el ambiente
y de las reacciones que provocaba. Una ocasién propicia para valori-
zar las resoluciones formuladas en vista a cubrir las etapas de la for-
macién religiosa y sacerdotal.

Como no es poco lo que el comportamiento exterior contribuye al
dominio de si mismo, era exigente en el aseo personal y arreglo de
la ropa. Insistia en las normas de buena educacién y de la obligacién
de expresar aquella modestia y sencillez que los fieles esperan ver
en el religioso y en el sacerdotfe. “La urbanidad, sostenia con San Fran-
cisco de Sales , es como la flor de la caridad” y “el exterior sirve de
ornato al interior y es muy provechoso para la conservacion y defensa
del corazén”.

Su trabajo, como es dable advertir, no era poco ni fécil. Hay que
atribuir a sus descollantes cualidades morales e intelectuales, a su afa-
bilidad y comprensién, el haber sido correspondido por el estudiantado
con evidente generosidad e inestancable seguimiento.

Completébase esta infensa obra de formacién con el ejercicio préac-
tico de un apostolado que él propulsaba y orientaba. Palestra de tan
valiosa actividad fue la instruccién religiosa impartida a los cuarteles; a
todos se les proporcionaba también provechoso entretenimiento con jue-
gos y representaciones teatrales.

El parroco de la ciudad, Pbro. Rodolfo Torti; el de Villa Constitu-
cién, Pbro. Vicente Picabea; y el de Ramallo, Pbro. Manuel Olagije, con-
taron siempre con la colaboracién de los estudiantes del Teologado para
fiestas patronales, oficios de Semana Santa y cualesquiera otras circuns-
tancias de gran concurrencia de fieles.

* ¥ %

(10) Referencia a la conocida frase de San Juan Bosco: “En esta materia (imprenta y
artes graficas) Don Bosco quiere estar siempre a la vanguardia del progreso”.

- 97 —



Pero asegura el refran que “arco siempre armado, o flojo o que-
brado”. La vida del Teologado habia alcanzado una dindmica que no
podria subsistir largamente si no se le daba el correspondiente contra-
peso. Para soslayar este escollo, el P. Tavella cuidaba de que no faltase
el descanso ni las distracciones convenientes, fomentando entre los es-
tudiantes el deporte, las representaciones teatrales y la audicién de dis-
cos de musica clasica; pero, mas aln, las excursiones y paseos.

Los jueves por la tarde no se dictaba clase; por tanto, si el tiempo
lo permitia, se encaminaban profesores y alumnos hacia algin paraje
ameno o visitaban a alguno de los queridos “quinteros”, en cuyas casas
se mantenia encendido el recuerdo de los primeros salesianos, enviados
por Don Bosco a América, y a quienes habian acogido. La memoria de
éstos perduraba asociada a la de sus venerados progenitores. Ahora
sus descendientes los recibian a ellos con similar afecto y con toda
clase de atenciones y deferencias.

Los domingos por la tarde, después de la merienda, no podia
faltar la caminata hasta el rio Parand en cuyas orillas conversaban y se
entretenfan ante el deslizarse de las embarcaciones y el paso del vapor
de la Carrera enfre Buenos Aires y Asuncién del Paraguay.

Una vez al mes y en ofras oportunidades especiales —uno de los
dias del triduo pascual, el siguiente de los exdmenes y de los Ejercicios
Espirituales, el posterior al “Dia del P. Director” y alguno mdas— habia
paseo general. Era un dia de descanso intelectual. Un real paréntesis en
la fensién diaria, que evitaba el quebranto de este arco fuertemente
tendido.

Unénimemente profesores y alumnos, todavia en actividad, de esta
etapa nicolefia del P. Tavella recuerdan esos dfas y la fecunda huella
dejada en sus almas por esta infatigable abnegacién y virtud ejemplar
del iniciador de la primera escuela teoldgica salesiana en la Argentina.

Y si hay quienes, y no pocos, lo proclaman “maestro de maes-
tros”, éstos, que tuvieron la irrepetible fortuna de escalar la sagrada
montafia del altar eucaristico bajo su direccidn, estdn acordes en de-
clarar que fue para ellos un cabal y excelente “forjador de sacerdotes”.

De tal manera Dios lo iba disponiendo para hacer de él un com-
pleto pastor de la Iglesia, capacitéindolo para comprender el alma de
sus infimos colaboradores, a quienes, como sinfesis del entrafiable
amor que siempre les habfa profesado, les dirigié desde su lecho de
muerte, la més sublime leccién de toda su vida.

Los superiores mayores de la Congregacién, expertos conocedores
de su.destacada actuacién, para extender a otros los beneficios de su
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experiencia, lo nombraron, en mayo de 1931, visitador de los institu-
tos de formacién salesianos de Chile.

Tal designacién debe considerarse como la mas alta aprobacién
de su labor al frente del Teologado de San Nicolds y el mejor diplo-

ma, extendido en reconocimiento de la gratitud salesiana a la nobleza
de sus servicios y al inapreciable valor de sus cualidades.

ARSENIO SEAGE S5.D.B.

APARECIO
SAN MIGUEL, EL ARCANGEL DE DIOS

Un estudio completo del P. Alfredo Sdenz sobre la noble figura
del Principe de la Santa Iglesia, desde el punto de vista teoldgico,
histérico, litirgico y espiritual. Seguido de un apéndice que contiene
la Secuencia de San Miguel Arcingel, la Corona Angélica, el Exor-
cismo de Leén XIII, etc.

Presentacién del P. Alberto Ezcurra.

Ediciones MIKAEL.

Precio del ejemplar: § 200.

Pedidos de 10 o mis ejemplares, 20% de descuento.
Haga su pedido adjuntando un cheque o giro (preferen-

temente utilizar giros postales o bancarios sobre Parand) a
nombre de:

REVISTA SAN MIGUEL

Casilla de Correo 141
3100 PARANA
Provincia de Entre Rios

ARGENTINA

- 99 —



|



PASION Y MUERTE DE CRISTO EN LOS
SERMONES DE SAN MAXIMO DE TURIN

San MAximo pertenece al ndmero de los Santos Padres. Vi-
vi6 en la segunda mitad del siglo IV y comienzos del V, siendo
durante largos afios ohispo de Turin. Este autor, adn muy poco
estudiado, ha legado a la posteridad una admirable serie de ser-
mones que versan especialmente sobre los misterios de la vida
de Cristo. Sus homilias nos ofrecen una vision verdaderamente
“original” de la liturgia no sdlo por el hecho de que al predicar
sobre cada uno de los misterios se empefia por destacar su pri-
mer origen que es Cristo-Misterio, sino también por una razén
histérica: durante la época de San Maximo se completé la orga-
nizacién de los diversos tiempos del afio littirgico. Por este doble
motivo los sermones del primer obispo de Turin tienen el sabor
fresco de las cosas originales

(N. de Ia R))

S. Maximo concibe el misterio de la Pasiéon de Cristo en inescin-

dible conexién con el misterio de su sepultura y de su triunfante re-
surreccion, es decir, en el conjunto de lo que hoy se vuelve a llamar
“el misterio pascual”.

Una introduccién adecuada a este polifacético misterio nos la

ofrece el mismo S. Maximo en una de sus homilias en la que presenta
a Cristo entrando triunfalmente en Jerusalén, el dia de los Ramos,
como un guerrero que se dirige a la batalla, seguro desde ya de la
victoria; es el ledn de Judd que ingresa gloriosamente en su ciudad
real para destruir la muerte y engendrar la vida (). El texto aludé
probablemente a la solemne entrada en la ciudad de los generales

* El presente articulo esti en continuidad con los ya publicados por el mismo

("

autor: La estructura de la celebracién en los sermones de San Maximo de
Turin, en Stromata (XXV) 1969, pp. 351-411;; El misterio de la Navidad
en los sermones de San Miximo de Turin, en Stromata (XXVII) 1971, pp.
61-103; El misterio de la Epifania en los sermones de San Maximo de Turin,
en Stromata (XXVIII) 1972, pp. 371-417,

S. Maximo, sermo 68, Item sequentia (sc. De quadragensima) 3,45-56: Corpus
Christianorum Latinorum (CCL) 23,285,
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romanos que retornaban victoriosos del campo de batalla. Haciendo
el Sefior el camino de su muerte y de su resurreccion —“el camino del
salvador”, dice S. Maximo (?)—, se convierte por excelencia en el
vencedor definitivo del demonio. Y al vencedor conviene la palma de
la victoria (*). En este contexto cobra todo su valor aquella frase de
la Ultima Cena con la que el Seilor se introdujo en su misterio pascual:
“Yo he vencido al mundo” (Jo.16,33) (*).

1. LA MUERTE DEL SENOR

Dentro del conjunto pascual el misterio peculiar de la Cruz tiene
para S. Maximo una importancia decisiva. La muerte de Cristo marca,
por una parte, el punto culminante del misterio de iniquidad:

“Cuando Cristo fue muerto, resulté en El condenada toda verdad
y toda justicia, porque El mismo es la inocencia, la santidad y
el misterio” (%).

La muerte del Seflor se entronca en los grandes castigos del Anti-
guo Testamento, como la expulsiéon del Paraiso, la tragedia del Dilu-
vio, la destruccién de Sodoma. Cristo, que es santo e inocente, recibe
en si el flagelo que debia justamente recaer sobre el mundo pecador.
Carg6 Cristo sobre si los pecados de los demads, cargd sobre sus hom-
bros el sacrilegio del mundo, y por ello, a pesar de ser inocente, reci-
bi6é el castigo que los hombres merecian.

Pero no es éste el tnico aspecto de la Cruz. Ya desde el momento
en que el Seiior es juzgado por Pilatos, comienza el proceso de su triun-
fo., Si calla es porque no necesita defensa: su silencio es seiiorial, victo-
rioso (¢). En casi todos sus sermones sobre el misterio de la muerte
del Seiior, S. Maximo subrayard de manera destacadisima el caricter
glorioso de la Cruz. Recurriendo, sobre todo, a un imponente abanico
de “figuras de la Cruz”, nuestro autor va a demostrar cémo la eficacia
de este misterio pervade triunfalmente el mundo entero. Recorramos,
pues, esta secuencia salvadora.

() S. Miximo, sermo 68, Item sequentia (sc. De quadragensima) 3,67- CCL
23,286.

() Acerca de la “palma” en la simbologia judeo-cristiana, cf. J. Daniélou, Les
symboles chrétiens primitifs, Paris, 1961, pp. 9-21. Ver sobre todo pp. 19-20
donde el autor muestra cdmo el uso de las palmas al entrar el Sefior en la
ciudad de Jerusalén signific6 una manifestacién de victoria.

(*) El tiempo perfecto del verbo griego “nenikeka” (he vencido) expresa que
perdura atn el estado de victoria.

(%) S. Maximo, sermo 63, De kalendis ianuariis 3,48-50 : CCL 23,267.

() S. Maximo, sermo 57, De accusato domino apud Pilatum et de Susanna 1,12-13.
14-18. 29-33: CCL 23,228.
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1. Las figuras de la Cruz
a. El orante

La figura del orante —con los brazos extendidos y la mirada ex-
titica— aparece con frecuencia en el arte de los primeros siglos de la
Iglesia, sobretodo en los sarcéfagos, como simbolo de las almas que
han entrado en la eternidad (7). En las pinturas més antiguas de las
catacumbas, anteriores al fin del siglo III, dicha imagen simboliza
la salvacién, y por eso va generalmente unida a episodios de idéntico
significado como Noé que sale del arca, Isaac liberado por Dios, los
tres jovenes indemnes en medio del fuego (®), Susana salvada de sus
acusadores, Daniel de pie entre los leones (°). En tiempos posteriores,
el orante representé mas bien a las almas que reposan en la paz pa-
radisfaca (°).

Pero la postura del orante no es sélo el gesto de los que descansan
en el Sefior. Es también la postura de los que atin siguen viviendo so-
bre la tierra, especialmente cuando se disponen a orar (de ahi el nombre
de “orante”). Los que al rezar extienden sus manos imitan a Cristo en
Cruz, “trazan la cruz”, como expresivamente dice S. Maximo:

“La postura misma del hombre, cuando levanta sus manos,
traza la cruz; y por eso se nos manda orar con las manos elevadas,
para que con el gesto mismo de nuestros miembros confesemos
la pasion del Sefior. Porque nuestra oracién es escuchada mas
rapidamente cuando no sélo la mente habla a Cristo sino también
el cuerpo. lo imita. Moisés, el santo, en ocasién de su lucha contra
Amalec, lo vencid no con las armas ni con la espada sino elevando
sus manos a Dios. Asi esta escrito: Cuando Moisés levantaba sus
manos, vencia Israel, en cambio cuando dejaba caer sus manos,
prevalecia Amalec (Ex. 17, 1I)” (*').

Por consiguiente cuantos confiesan la Pasion elevando sus manos,
no sélo trazan la cruz sino que en cierto modo hacen presente su efi-
cacia, derrotando al enemigo infernal ('2?). El cristiano, al extender

(") Asi, G. B. De Rossi, La Roma sotterranca cristiana II, Roma, 1867, pp. 322-
324,

(®) S. Miximo, refiriéndose al martirio de S. Lorenzo, lo compara con el de
los tres jovenes que “de pie en medio de las llamas con las manos elevadas
adoraban al Sefior...”: sermo 4, De natale sancti Lawenti 2,50-51: CCL
23,14,

(°) Cf. E. Sauser, Frithchristliche Kunst. Sinnbild und Glaubensaussage, Inns-
bruck, 1966, p. 201.

(') Ibid. pp. 203 ss.

(") S. Miximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini, 3, 32-41: CCL 23,
149-150.

('?) Sobre este tema cf. testimonios patristicos en E. Sauser, Frithchristliche
Kunst. .., pp. 210-218. Otros textos de interés: S. Justino, Dialogus cum
Tryphone I11: Otto 2, pp. 327-374; Tertuliano, Adversus Marcionem 3, 18, 6:
CCL 1, pp. 532-533; S. Gregorio de Nazianzo, Carmen 1, 1, 36: Patrologia
Graeca (PG) 37, 518; S. Agustin, De Trinitate 4, 15: Patrologia Latina (PL)
42, 901,
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sus manos, se hace él mismo signo del Sefior que en la Cruz salvd al
mundo, signo de salvacién. El orante extiende, pues, sus brazos para
confesar a Cristo y para participar en la victoria del Sefor ('%).

b. Ulises

Para explicar el valor salvifico de la Cruz emplea S. Maximo otra
figura, esta vez alegdrica: el mito de Ulises.

“La antigiiedad nos trae la fabula de aquel Ulises que, arrastrado
por las olas aqui y allA durante diez afios sin poder retornar a
su patria, llegd un dia con su nave a una especie de lugar en-
cantado donde resonaba con cruel suavidad el dulce canto de las
Sirenas, y ese canto de tal modo seducia con su atrayente mo-
dulacién a los recién llegados que mis que gozar del placentero
especticulo acababan éstos por naufragar. Porque era tan grande
el atractivo de aquella melodia que todos cuantos ofan el sonido
de esas voces quedaban como arrebatados por su encanto y ya no
tendian al puerto anhelado sino al desastre no querido. Cuéntase,
pues, que cuando Ulises cay en ese dulce naufragio, para poder
escapar al peligro de la mortal seduccién, mandé que sus com-
pafieros se taponasen con cera los oidos, y él mismo se hizo atar
al mastil de la nave, de modo que aquellos no escuchasen el
halago pernicioso y él mantuviese firme el curso de la nave” ('4).

Hasta aca la leyenda de la Odisea. Expone S. Méximo la tipologia
de esta fabula, con un método similar al que emplea para desarrollar
la tipologia biblica ('®). Es bien consciente, sin embargo, de que en
este caso se trata meramente de una leyenda o de un mito, que sélo
le puede dar pie para presentar lo que estd mas all4 de todo mito, lo

. Z . I . . . .
que es histérico. Ante todo S. Maximo ve en Ulises la figura de Cristo
clavado en la Cruz:

“Pues si de Ulises refiere la fabula que se salvd del peligro por-
que se hizo atar al arbol del mastil, cuinto mas habra que ofir-
mar aquello que es verdadero, a saber, que hoy el 4rbol de la
Cruz liberé a todo el género humano del peligro de la muerte.

('*) Ver Tertuliano, De Oratione 14: CCL 1, p. 265. E. Sauser, en su obra arriba
citada, pp. 251-269, explicando el mosaico de S. Apolinar in Classe en Ravena,
ofrece una admirable interpretacién del sentido que tiene la postura’ del orante
que caracteriza al santo titular en relacién con la cruz que corona el mosaico,
postura que es a la vez imitacién, intercesién y espera de la Parusia.

(') S. Maximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini 1;, 2-15. CCL
23, 145,

(%) Cabria' preguntarse acerca de la legitimidad de este método que aparentemente
fundaria la liturgia sobre un mito en vez de fundamentarla sobre hechos his-
téricos. Nuestra opinién es favorable a S. Maximo ya que, en su pensamiento,
no es el mito el que determina el contenido de la liturgia sino, por el contrario,
el contenido de la litwrgia encuentra en el mito —universalmente conocido
Por sus contemporineos— una sorprendente y esclarecedora semejanza. El
mito de Ulises es simplemente un punto de partida para exponer el contenido
salvifico de la Cruz. La especulacién teolgica de los primeros siglos se vale
generalmente de los elementos que ofrece la cultura greco-romana.
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Gracias a que Cristo, nuestro Sefior, fue atado a la Cruz, podemos
nosotros navegar con oidos cerrados en medio de los tentadores
peligros del mundo; no nos detenemos escuchando al siglo, ni
abandonamos el curso de una via mas perfecta para virar hacia
los escollos del placer. Porque el arbol de la Cruz no sélo an-
ticipa el retorno a la patria al hombre que a él se ata, sino que
también a sus compaiieros los custodia con la sombra de su
poder” ().

El transito de la alegoria a la realidad es concluyente. Cristo es el
nuevo Ulises, fijado al madero de la Cruz, capaz de salvarse a si
mismo y de salvar a cuantos se ponen bajo su proteccién. La teologia
es sdlida: solo porque Cristo estuvo atado a la Cruz, el cristiano es
capaz de llegar a la patria con vida. La Cruz tiene acd un caracter
triunfal: es el mastil de la nave que permite atracar al puerto de la
salvacién. Realizase primero el misterio en Cristo —el cual voluntaria-
mente se hizo atar a la Cruz— y luego se prolonga en los cristianos
que aceptan vivir al amparo del misterio de la Cruz.

“La Cruz es lo que, tras muchas vicisitudes, nos hace retornar a
la patria. El mismo Sefior lo declaré cuando dijo al ladrén
puesto en cruz: Hoy estaris conmigo en el paraiso (Lc. 23,43).
Pues el ladrén, durante mucho tiempo errante y niufrago, no
hubiera podido volver a la patria del paraiso, de la que el primer
hombre habia salido, si no hubiese sido atado al arhol” ('7).

Porque si bien es cierto que “Cristo, el Sefior, colgé de la cruz
para librar a todo el género humano del naufragio del mundo” ('), no
lo es menos que cada cristiano debe unirse personalmente a la Cruz para
recibir en Cristo los beneficios de su radical salvacién. El buen ladrén
es la imagen de esta voluntaria autocrucifixion (7).

A continuacién S. Maximo expone con mas detalles la tipologia
del mito de Ulises:

“La Cruz en la Iglesia es como el mastil en la nave: es ella la
‘inica que conserva incdlumes a los navegantes en medio de tantos
peligros de perniciosos y atrayentes naufragios en este siglo.
Quien en esta nave se atare al arbol de la Cruz, o cerrare sus
oidos con las Sagradas Escrituras, no temera la dulce tormenta
de la lujuria. Suave figura de las Sirenas es la muelle concu-
piscencia de los placeres que, con nocivas linsonjas, afemina la

(**) S. Maximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini 2, 16-25:
CCL, 23, 145.

('7) Ibid. 2, 25-30. Notemos cémo el texto alude al paraiso perdido y al primer
Adan condenado junto al arbol de la muerte, para que mejor resalte por
antinomia el valor salvifico del arbol de la cruz sobre el que descansé el
Sefor.

('8) Ibid. 3, 38-39: CCL 23, 146.

('?) S. Ambrosio, refiriéndose a esta necesidad de unirse espiritualmente a la Cruz,
dice que “no hay que atarse a la Cruz con sogas corporales como Ulises, sino
que es el alma la que debe ligarse con vinculos espirituales al lefio de la
Cruz...”: Expositio evangelii secundum Lucam 4, 2: CCL 14, 106.
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constancia de la mente cautiva. Cristo, el Sefior, colgé de la
Cruz para librar a todo el género humano del naufragio del
mundo” (*°).

Este andlisis tipoldgico encuentra sus antecedentes en la mas an-
tigua tradicién. Para los Padres, el mundo es como un mar agitado (?');
el cielo es el puerto, la Iglesia es la nave (?2); el mastil es la Cruz
que surca ese mar, poblado, como el mar de Ulises, de animales sal-
vajes (23). Con frecuencia aluden también los Padres al mito de las
sirenas: su canto es hermoso a la vez que peligroso (?#); su voz dulce
y mortifera es preludio de inminente naufragio (2°); en algin caso
sus melodias simbolizan el llamado de la herejia (?¢), o de los pla-
ceres carnales (7). A la luz de esta tipologia el mito de Ulises des-
cubre toda su riqueza potencial. Si el cristiano no quiere ceder a la
tentacién, debe aferrarse a la madera (2%), debe cerrar sus oidos al
canto de las sirenas para abrirlos a las Escrituras, a la voz de Cris-
to (2°). S. Maximo, en los textos citados, nos ofrece una sintesis de
los elementos que estin dispersos en los otros Padres.

c. El cielo

Nuestro autor esta tan posesionado del cardcter universal y triun-

fante de la Cruz que ve su réplica en el entrecruce de los cuatro puntos
cardinales:

“También el cielo esti dispuesto segin la figura de este signo.
Porque se distinguen en €l cuatro partes, oriente y occidente,

sur y mnorte, como si estuviera contenido en los cuatro 4ngulos
de la Cruz” (?°).

(*°) S. Miximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini, 2, 30 - 3, 39:
CCL 23, 145-146. Comparar con S. Ambrosio, Expositio evangelii secundum
Lucam 4, 2-3: CCL 14, 105-107.

(*') Sobre esta idea acumula testimonios patristicos II. Ralner, Symbole der Kir-
che, Salzburg, 1964, pp. 280-303.

(*?) Ibid. pp. 246 s.

(**) Ver Hipdlito, Elenchos 7, 13: GCS (Hippolytus III) p. 190, 21-p. 191, 11.
Ver también S. Ambrosio, Expositio evangelii secundum Lucam 4, 2: CCL 14,
105-106. Los antiguos cristianos al ver los barcos atracados en el puerto
podian reconocer facilmente la “crux immisa” en lo alto de sus mastiles.

(?%) Cf. Clemente de Alejandria, Protrepticus, 10, 93, 2: GCS (Clemens I) p. 68, 17.

(2%) Cf. S. Jer6nimo, In Esaiam, 6, 14, 1: CCL 73, 236. Cf. también Clemente de
Alejandria, Protrepticus, 12,118, 1. GCS (Clemens I) p. 83, 15 s.

(%) Por ejemplo en Hipélito, Elenchos, 7, 13: GCS (Hippolytus III) p. 190, 21 - p.
191, 11.

(?”) Cf. S. Ambrosio, Explanatio psalmi, 43, 75: CSEL 64, p. 315, 10-17; S. Pau-
lino de Nola, Epistula, 16, 7: CSEL 29, p. 121, 18-2l.

(?%) Cf. Clemente de Alejandria, Protrepticus, 12, 118, 4: GCS (Clemens I) p. 83,
24 - 27; Hipédlito de Roma, Elenchos 7, 13: GCS (Hippolytus III) p. 191, 3 -
11; S. Ambrosio, Expositio evangelii secundum Lucam, 4, 2: CCL 14, 106.

(?%) Cf. S. AmDbrosio, Expositio evangelii secundum Lucam, 4,2: CCL 14, 106.

(*°) S. Méximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini, 3, 28 - 31:
CCL 23, 149.
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d. El arado

El arado, como figura de la Cruz, es una imagen de muy antigua
data en la patristica. Explicitamente se encuentra ya en'S. ]ug.tmo:
¢es acaso posible —se pregunta— trabajar en el campo sin la figura
de la Cruz? (3'). J. Daniélou, basindose en comentarios de los Padres
sobre el episodio que se relata en 2 Rey. 6,5-7 de aquella hacha que
se cayé en el Jordan y que Eliseo rescaté arrojando al rio un trozo
de madera (*?), cree poder establecer un paralelo entre el simbolismo
del hacha y el del arado lo cual le permite reconocer en la madera
del arado —asi como en la madera del hacha— el simbolo de la
Cruz, cosa nada extrafia, prosigue Daniélou, ya que no pocos autores
antiguos juzgaron descubrir una alusidén a la Cruz en aquellos pasajes
del Antiguo Testamento donde aparece el “xiléon” (madera), como
cuando se habla del bastén de Moisés, del arca del Diluvio, ete. (33).

Por eso, S. Maximo no es insdlito al decir:

“El buen agricultor cuando remueve la tierra para sacar de ella
su propio alimento, no lo hace sino por el signo de la Cruz.
Mientras con el arado hiende la reja, asegura las vertederas,
clava la esteva, imita la figura de la Cruz; porque la misma
disposicion del arado es una suerte de semejanza de la pasion
del Sefior” (**).

La descripcion que S. Maximo hace del arado corresponde per-
fectamente a la estructura del arado romano: la “esteva™ (“steva”),
que es la madera por la que el agricultor toma el arado, corta en
forma de cruz a las “vertederas” (“aures”) fijadas una a cada lado
y destinadas a arrojar la tierra al costado (3%).

e. El mastil de la nave

Los Padres primitivos consideran simbélicamente a la Iglesia como
un gran barco que, en medio de las tempestades de un mar agitado,
se dirige con firmeza hacia el puerto de salvacién (2°). La seguridad
de esta nave mistica depende principalmente del méstil que lleva a
bordo, el cual, al cruzarse con las velas desplegadas, dibuja el signo
salvador de la Cruz. El barco, como el labaro de la Cruz, dice S. Jus-

(®") Cf. S. Justino, Apologia, 1, 55, 2: Otto I, p. 130. Antes habia afirmado que
nada en el mundo puede existir ni formar un todo sin este signo: ibid. 55, 1;
y poco mas adelante enumera diversas figuras de la cruz en el mundo sensi-
ble: el mastil de la nave, el martillo del carpintero, el rostro del hombre, el
estandarte militar: ibid. 55, 2—12; pp. 130-134.

(®2) Cf. J. Daniélou, Symboles..., pp. 97-98.

(®?) Ibid. p. 99.

(%) S. Méximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini 3,24-28: CCL 23,
149.

(35) Al respecto cf. J. Daniélou, Symboles..., p. 103

(°¢) Cf. H. Rahner, Symbole der Kirche..., p. 240.
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tino, es el tmico medio capaz de librar de los peligros del mar (*7);
) . . . . s

las velas son el trofeo de la victoria (3%). Parecida simbologia se en-
cuentra en S. Méximo:

“Cuando los navegantes se lanzan al mar, lo primero que hacen
es levantar el mastil y desplegar las velas, para que sea la Cruz
del Seiior lo que rompa las olas del mar; y asegurados con este
signo sefiorial se dirigen al puerto de salvaciéon eludiendo el
peligro de la muerte. Las velas extendidas sobre el mastil figuran
el misterio de Cristo exaltado en la Cruz... Asi como la Iglesia
no puece subsistir sin la Cruz, asi la nave es débil sin el mastil,
porque entonces inmediatamente el demonio inquietaria 2a la
Iglesia y el viento haria aiiicos a la nave. En cambio, ni bien
se erige el signo de la Cruz, la iniquidad del demonio es repelida
y el poder del viento suavizado” (9).

Asi el cielo (con sus cuatro puntos cardinales), la tierra (abierta
por el arado), el mar (recorrido por la nave) constituyen, para S. Maxi-
mo, simbolos diversos de la tinica Cruz salvadora. Cielo, tierra y mar,
es decir, todos los elementos de la naturaleza, llevan insitos en si el

signo de la salvacién. Ni siquiera los abismos han quedado al margen
de su influjo:

“Con este signo del Sefior se surca el mar, se cultiva la tierra,
se rige el cielo, los hombres se conservan. Mis adn, el signo
del Sefior abre también los abismos. Porque cuando el hombre y
Sefior Jestis, que cargd Ja misma Cruz, fue sepultado en la tierra,

esta misma tierra, como hendida por El y por El labrada, germind
a todos los muertos que retenia” ().

La eficacia de la Cruz es universal. Por su lefio vertical une el
cielo con la tierra, por su lefio horizontal abraza todas las generaciones

(*7) Cf. S. Justino, Apologia 1,55,2: Otto I, p. 130.

(*®) Ibid. I,55,2.7-9. Otto I, pp. 130.132. Tertuliano descubre un signo similar
en los estandartes de los soldados romanos: Apologeticum 16,7-8: CCL 1,116.
Ver también S. Metoaio de Olimpo, Homilia de Cruce Domini: PG 18,400 C.

(*°) S. Maximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini 2,12-13: CCL
23,149. También los Padres frecuentaron una imagen mas personal y espiritual
de este signo al hablar de la antena de la cruz erigida sobre el barco del
alma: por ej. S. Jerénimo, Epistula 14,6,2-3: CSEL 54, p. 52,9 - p. 53,2; S.
Ambrosio, Explanatio psalmi 47,13: CSEL 64, p. 355,8-16; S. Paulino de Nola,
Carmen 17,105-108: CSEL 30, p. 86. En general, si se desea un tratado
completo del simbolo de la nave y del mastil, cf. II. Rahner, Symbole der
Kirche. .., pp. 375-405.

(“9) S. Maximo, sermo 38, Item dc cruce et reswrectione domini 3,41-46: CCL
23,150. Es lo mismo que enseiia S. Justino cuando en su Apologia escribe que
el mar no puede ser escindido si el “trofeo” que es el mastil no se mantiene
erguido en la nave; la tierra no puede ser arada sin el signo de la Pasidn;
los sepultureros no pueden cavar si no llevan en sus manos el instrumento
que recuerda la cruz; el hombre no diferiria en su forma de los animales si
no estuviese de pie y pudiese extender las manos para imitar la Pasién del
Serior: Apologia I,55: Otto I, p. 130. Prosigue su Apologia recriminanco a los
romanos que a pesar de llevar en sus banderas los signos del trofeo y de
exaltarlo en sus desfiles no saben reconocer en él la figura de la salvacién:
ibid. pp. 132-134.
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de la historia (4'). El signo de la Cruz invade con su presencia todos
los elementos como para indicar que la totalidad del mundo ha sido

radicalmente restaurada en el 4rbol de la vida:

“Grande es, pues, el sacramento de la Cruz: gracias a este signo
; mi (42
el mundo mismo se salva” (*2).

f. La serpiente de bronce

Con la figura de la serpiente de bronce salimos del campo del
mito y de la naturaleza, y entramos en el campo de la Biblia. De la
Cruz es ¢sta la tmica figura biblica que ocupa a nuestro autor,

“Dejemos la fabula de Ulises, que es ficticia y no real, y veamos
si podemos encontrar algiin ejemplo en la Sagrada Escritura, algo
ue el Sefior llevase luego a su plenitud y que haya sido anun-
ciado de antemano por sus profetas. Leemos en el Antiguo Tes-
tamento que Moisés, el santo, luego que sac6é a los hijos de Israel
de la cautividad de los egipcios, los llevéd al inhdspito desierto,
pero alli advirti6 que su pueblo estaba inerme frente a la
acometida de las serpientes; entonces, lleno del Espiritu divino,
erigi6 una serpiente de bronce y la clavé sobre un lefio en medio
de la multitud de los que morian, ordenando al pueblo que pu-
siera en aquel signo su esperanza de salvacién; fue tan grande
el poder de curacién que de alli provenia contra la mordedura
de las serpientes que quienquiera hubiese sido mordido por una
de ellas bastaba que mirase a esa cruz hecha con la serpiente
y el madero para encontrar enseguida el remedio de la salud” (*3).

El episodio del desierto al que se refiere S. Maximo se relata en
el libro de los Ntmeros (21, 6-9). El comentario de nuestro autor
muestra su intencién de fundamentar en la Escritura el contenido
salvifico del signo de la Cruz, buscando entre todas sus figuras véte-
rotestamentarias alguna que haya sido autentificada por el mismo Cris-
to. S. Maximo pasa de inmediato a la transposicién tipoldgica:

“El mismo Sefior aludié a este hecho en el Evangelio cuando dijo:
A la manera que Moisés levanté la serpiente en el desierto, asi
es preciso que sea levantado el Hijo del hombre (Jo. 3,14). Por
lo cual si la serpiente fijada al lefio trajo la salud a los hijos de
Israel, cuianto mas el Sefior clavado en el patibulo dara la
salvacion a los pueblos. {Si la figura fue tan Wtil, cuinto mas
lo sera la verdad! La primera serpiente es crucificada; con razén,
por cierto, pues el diablo fue el primero que pecé contra Dios,
y por tanto el primero en ser herido con la sentencia de la
Cruz. Y es crucificado en un lefio; no de otra manera debia

(*') Cf. por ej. S. Ireneo, Demonstratio 34: SCh 62, p. 87, para ver cémo esta
idea se presenta ya en la tradicién patristica que precede a S. Maximo. Igual-
mente Tertuliano afirma que gracias al signo de la cruz toda la creacién esti
en actitud de oracién: cf. De Oratione 29,3-4: CCL 1,274. En este mismo
sentido cf. también Minucius Felix, Octavius 29,6-8: CSEL 2, p. 43,5-15.

(*2) S. Maximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini 2,11-12: CCL
93,149.

(4*) S. Maximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini 3,39-53: CCL
23,146.
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ser, pues asi como el hombre habia sido engafiado en el paraiso
por el arbol de la concupiscencia, asi ahora fuera salvado por el
arbol de la Cruz, de manera que la misma materia que fue causa
de muerte fuese remedio de salvacién. Luego, tras la serpiente,
en el Salvador es crucificado el hombre mismo, de modo que tras
el autor sea castigado el delito. Por la primera cruz el castigo
recayd sobre la serpiente, por la segunda sobre el veneno de la
serpiente, es decir que primero el autor mismo fue castigado y
después fue condenada su perversidad. El veneno que, a instiga-
cion suya, se habia introducido en el hombre es ahora rechazado
y curado” (44).

En este texto tan rico incluye S. Maximo dos ideas explicitas y
una sobreentendida. Primeramente se refiere a la serpiente crucifica-
da en el desierto: asi como habia sido la introductora del pecado en
el mundo debia ser también la primera en sufrir la sentencia vindica-
toria de la Cruz. En segundo lugar contrapone el arbol de la Cruz
al 4rbol del Paraiso, mostrando cémo la misma madera que en el Pa-
raiso caus6 la muerte, en la Cruz comunica la victoria (*%). Final-
mente esta implicita en el texto la idea de que Cristo es la nueva
serpiente elevada en lo alto de la Cruz para salvar al pueblo herido.
Ya lo decia S. Ambrosio: “En la serpiente de bronce se figura mi ser-
piente, en aquel lefio ha sido exaltada mi serpiente” (4¢). Si Cristo
es la nueva serpiente, “mi serpiente”, es porque la vieja serpiente, la
serpiente del Paraiso, ha perdido su vigor original o, como ensefia
S. Maximo, ha sido crucificada en Cristo.

Nuestro autor termina su homilia con una exhortacién:

“Teniendo, pues, ante nosotros al Sefior Jesus, que nos liberé por
su pasion, miremos hacia El y esperemos de su signo el remedio
para nuestras heridas; si quizds en nuestro interior se ha di-
fundido el veneno de la avaricia, pensemos en El y quedaremos
sanos; si nos hieren las malas inclinaciones del escorpidn, in-
voquémoslo a El y nos veremos curados; si nos atormentan las
mordeduras de los pensamientos terrenos, recemos a El y vivire-
mos. Porque tales son las serpientes espirituales de nuestra al-
ma, para pisotear a las cuales el Seiior fue crucificado, y de
las que El mismo dice: Caminaréis sobre serpientes y escorpiones,
y nada os dafiard (Le. 10,19)” (47).

S6lo mirando a Jests crucificado el cristiano podrd ser curado
de sus heridas. La expresion “miremos hacia EI” no parece tener aci
el sentido mistico que luego conoceria el tema de “la mirada” en la
espiritualidad medioeval (“®), sino més bien un sentido puramente ti-
poldgico: asi como el que antafio miraba a la serpiente de bronce que-

(4% Ihid. 3,53 -4,71: CCL 23,146-147.

(*%) Sobre este tema cf. también S. Ireneo, Adversus haecreses V,16,2 y 17,3: ed.
Harvey II, pp. 368.371; asi como un autor africano del siglo IV. PL 5,227 B.

(*¢) S. Ambrosio, Expositio psalmi 118,6,15: CSEL, 62, p. 115,25-26.

(*7) S. Maximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini 5,76-85: CCL
23,147.

(*®) Cf. por ej. S. Bernardo, Super Missus est, homilia 2,17: PL 183,70 CD,
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daba curado, asi el que ahora acuda a Cristo en Cruz se vera salvo.
Lo cual no significa que similares expresiones patristicas no hayan po-
dido servir de base para la elaboracion de un contenido ulterior, méas
mistico y devocional. En cuyo caso este tipo de expresiones tipolégicas
estaria en el origen de la historia de la espiritualidad.

Las lineas finales del texto citado nos introducen en un argumento
de gran interés iconografico y teologico, como es el tema del Cristo
vencedor que, reinando desde la Cruz como “Basileus” o “Imperator”,
pisotea con su poder al enemigo infernal, la serpiente y el escorpién (4?),
al mismo tiempo que posibilita al cristiano que se une a su Cruz,
la capacidad de pisotear é]l también al adversario. Esta imagen, tan
extrafia a nuestra mentalidad moderna, corresponde a una arraigada
conviccién patristica que ha encontrado su expresién iconografica mds
lograda en la imagen del “Christus - militans” que decora la entrada
de la antigua capilla arzobispal de Ravena. Se trata de un mosaico
algo posterior a la época de S. Maximo (fines del siglo V) que presenta
al Sefior, armado de coraza, con la Cruz sobre el hombro derecho,
pisoteando a un leén y a una serpiente, mientras sostiene con su mano
izquierda un libro abierto donde se lee: “Ego sum via, veritas et vita”.
Es una imagen inspirada ante todo en textos biblicos (°). Pero tam-
bién en la iconografia imperial (°'). El dato teoldgico que se despren-
de de ese mosaico —sintesis del pensamiento tradicional que aflora en
S. Maximo— es la conexidn intrinseca que existe entre la Cruz de Cristo
y su victoria total sobre el enemigo.

2. Lla Cruz del Seior: Salvacién nuestra

“En el Salvador es crucificado el hombre mismo... Porque cuando
el hombre es llevado a la pasién, no es propiamente entregado a
la muerte, sino que en él se enmienda el delito de la muerte.
Esto es lo que hizo el Seiior por el hombre al que asumié: cuando
Cristo, que era inocente, padeci6, vio el hombre corregida en El
la desobediencia de la diabdlica prevaricacién, de modo que por
fin quedase aquél libre de la culpa y libre de la muerte” (52).

Nunca deja S. Maximo de subrayar este aspecto en la exposicién
de los misterios del Sefior. La muerte de Cristo no fue para st —no lo
necesitaba— sino por nosotros, en lugar de nosotros. La afirmacién es
de neta inspiracion paulina. Segln el Apodstol la prueba gracias a la
cual podemos saber que Dios nos ama es que Cristo, aun cuando éra-
mos pecadores, murié por nosotros, y asi, por la muerte del Hijo, fui-

(*°) Sobre el tema del Christus-Basileus que pisotea al enemigo cf. E. Sauser,
Friihchristliche Kunst. .., pp. 402-461, donde el autor ofrece una espléndida
sintesis escrituristica, patristica e iconografica.

(5°) Por ej. el ps. 90,13: “super aspidem et basiliscum ambulabis, conculcabis
leonem et draconem”; asi como 1 Petr. 5,8, etc.

(5') Ver al respecto algunos textos de Eusebio en E. Sauser, o.c., pp. 432-433.
Sobre la imagen del Christus-militans de Ravena, cf. ibid. pp. 434-435.

(53 S. Maximo, sermo 37, De die sancto paschae et de cruce domini 4,65-66.

71-75: CCL 23,146-147.
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mos reconciliados con Dios (cf. Rom. 5, 8-10). En un texto tejido con
citas biblicas vuelve S. Maximo sobre el tema:

“Dijo: Dios mio, Dios mio, por qué me has abandonado (Ps. 21,2)...
Segiin el profeta Cristo no conoci6é el pecado, ni hubo engafio en
su boca (cf. Is. 53,9). Dijo eso para mostrar que por nosotros,
cuyos pecados cargaba (cf. Is. 53, 12), habia abandonado, v
para que al verlo muriendo por nuestros pecados (cf. Is. 53,10)
aprendiéramos nosotros a morir por El, que es santo y justo

(cf. Rom. 14,8)” (5%).
Y en otro lugar:

“Por eso soportd todos los males, para que nosotros experimenti-
ramos todos los bienes; por eso prefiri6 que fueran crueles con
El, para poder regalarnos su misericordia; quiso ser tan bueno
con nosotros, como antes habia sido inexorable consigo. Pues
quitando por la Cruz las ofensas del género humano, las ani-
quilé a todas ellas en su pasién, de modo que en adelante no
hubiera nada que dafara al hombre” (%4).

Cristo sufre en si lo que nos correspondia sufrir a nosotros. Sin
embargo nos pide que nos adhiramos a su Pasidn, que dejemos que
sus clavos atraviesen misticamente nuestras manos, que la lanza del
costado se hunda en nuestro pecho (°°). El misterio de Cristo debe
prolongarse en nuestro propio misterio, como ensefia S. Pablo relacio-
nando la muerte de Cristo con nuestro Bautismo (cf. Rom. 6,6). Es
curioso, pero S. Maximo no alude a este sacramento en sus predica-
ciones sobre el misterio de la Cruz; sin embargo legitimamente podemos
suponer que en los textos citados sobre la muerte de Cristo que invo-
lucra la muerte de nuestro hombre viejo —“en el Salvador es crucifica-
do el hombre mismo”— se oculta una velada alusién al hecho bautis-
mal. El misterio de su muerte es la prenda de nuestra victoria, como
lo repite incansablemente S. Maximo:

“Porque su pasién es nuestra redencién, su muerte nuestra
vida” (3¢)

(%%) S. Maximo, sermo 29, De psalmo XXI et de passione domini 2,46. 49-54:
CCL 23,113.

(*") S. Maximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini 1,4-10: CCL
23,149.

(%) También aci es S. Maximo deudor de S. Ambrosio segin el cual “para ti
murié el Principe de los sacerdotes, para ti fue crucificado, en orden a
que te adhieras a sus clavos. Porque en aquella carne te asumié a ti...”:
De fuga saeculi 9,57: PL 14,624 AB.

(°®) S. MAximo, sermo 38, Item de cruce et reswrrectione domini 1,3-4: CCL
23,149. También S. Ambrosio se expresa a este respecto de manera incisiva:
“Su pasion es vida. Por eso dice Jeremias: A su sombra viviremos (Lam.
4,20). La sombra de sus alas es la somlra de la cruz, la sombra de la
pasién. Su muerte es vida, su herida es vida, su sangre es vida, su sepultura
es vida, su resurreccion es la vida de todos. ¢Quieres saber como su muerte
es vida? En su muerte hemos sido bautizados, para que caminemos con El
en novedad de vida (Rom. 6,3-4)": Explanatio psalmi 36,36: CSEL, 64, p.
99,12-18. 22-24.
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salud para ganar la salud de todos, prefi-

Perdié su propia €
L encedor en todos” (°7).

rié ser vencido en si para ser Vv
Estos textos presuponen que para S. Méximo de.allgl'm modo esta-
mos incluidos en la carne de Cristo, y de Cristo crucificado. Entrar en
la carne de Cristo es recibir la eficacia del “poder” de la Cruz. Por
eso dice S. Pablo que la Cruz es locura para los que se pierden pero
es “poder de Dios” para los que se salvan (cf. 1 Cor. 1,18). El mundo
con su “sabidurfa” es incapaz de entender la “locura” de esta eficacia.
El Apéstol predica a Cristo crucificado que si bien es escindalo para
los judios y locura para los gentiles, sin embargo para los elegidos
es “poder de Dios y sabiduria de Dios” (1 Cor. 1,24). Los judios
buscaban el poder: para ellos la Cruz es un escdndalo. Los griegos
buscaban la sabiduria: para ellos la Cruz es una locura. Cuando en
realidad la Cruz es el Poder y la Sabiduria por antonomasia. Esto es
lo que S. Maximo nos permite leer entre lineas cuando se expresa en
términos tan vigorosos sobre la “eficacia” del aparente “escdndalo y
locura” que es el suplicio de la Cruz.

3. El buen ladrén o la fe en el misterio de la Cruz

El buen ladrén es una viva expresion de la actitud precisa que
corresponde tomar frente al misterio de la Cruz. Al solicitar de Jests
exanime un lugar en el Paraiso afirmé implicitamente su fe en el
triunfo del Sefior:

“Creyd que el Cristo puesto en Cruz era el Sefior crucificado:
por la comunién en la pasién logré la comunién del paraiso” (°8).

“Esta es, en verdad, la plena entrega de la fe: cuando ve
que la sangre brota de las heridas del Sefior, precisamente en-
tonces pide de su poder el perddén; cuando ve su humildad, jus-
tamente entonces teme su divinidad; cuando lo cree esclavo de la
muerte, precisamente entonces le rinde el honor debido a un rey.
Este ladréon fiel no creyé que moriria aquel a quien proclama
que reinaria; no piensa que se sometera a los infiernos aquel a
quien confiesa como dominador en los cielos; no juzga que sera
retenido en el tartaro aquel de quien pide para si la liberacién. . .
Conocié este ladrén que toda la pasién del Sefior acaecia por
su propia voluntad, y que estaba en su poder tanto entregar su
alma a la muerte como permanecer en la vida, segin dice el
mismo Sefior: Tengo poder para dar mi alma, y poder para volver
a tomarla (Jo. 10, 18)” (39).

El buen ladrén penetré el misterio escondido. Supo discernir la
Realeza del Sefior a través de las heridas, y en los estertores de la
muerte de Jests vislumbro los reverberos de su resurreccién.

(57) S. Maximo, sermo 57, De accusato domino apud Pilatum et de Susanna
1,32-33- CCL 23,228.
(58) S. Maximo, sermo 74, De latrone 1,8-10: CCL 23,309.

(5%) Ibid. 3,41-51. 65-71: CCL 23,310-311.
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Reconocer en Jests crucificado al Sefior de la vida es entender
de manera plenaria el sentido de la Cruz. Es comprender que el Sefior
no soportd sus heridas como justo castigo por sus propios pecados
sino como prenda de gloria para los demas.

“Dijo [el buen ladrén] al otro, que insultaba al Sefior: Nos-
otros recibimos el digno castigo de nuestras obras, pero éste nada
malo ha hecho (Lc. 23, 41). Habia entendido que el Sefior recibi6
esas llagas por los pecados ajenos, que soporté esas heridas por
las culpas ajenas; supo que aquellas heridas en el cuerpo de
Cristo no eran las heridas de Cristo sino las heridas del ladrénm;
y por eso comenzd a amar mas después que en el cuerpo de
Cristo reconocié sus propias heridas. Lo dice el profeta: El cierta-
mente cargé nuestros sufrimientos y soporté nuestros dolores,
mientras que nosotros le tuvimos por castigado... En sus llagas
hemos sido curados (Is. 53, 4s). Aquel ladrén crucificado mientras
mas miraba las llagas del Sefior mas lo amaha” (¢°).

La expresion es vigorosa: no dice S. Maximo que el buen ladrén
reconocié en las heridas de Cristo las fuentes de su salvacién, sino
que €l buen ladrén reconocié en las heridas de Cristo sus propias heri-
das. No se podia expresar mejor el cardcter salvifico de este misterio
del Sefior. Termina S. Maximo su homilia exaltando la “fe’ del ladrén
porque supo hacer lo que no supieron los demds circunstantes de la
Pasion:

“Grande y perfecta fue la fe de aquel ladrén; grande cierta-
mente y admirable aquella fe por la cual creyé que Cristo cla-
vado en cruz mas era glorificado que castigado. Porque en esto
consiste lo principal de la salvacién: en que el Salvador sea
reconocido como el Sefior de la majestad precisamente cuando
se lo ve atormentado en la paciencia de su humildad, por lo
que dice el Apéstol: Si lo hubiesen conocido, nunca hubiesen
crucificado al Sefior de la majestad (1 Cor. 2, 8). Esta es, pues,
la fe perfecta: ver a Cristo en cruz y creerlo Dios, no reo. Por
eso aquel ladrén fue justificado, porque estando el Salvador en el
patibulo, rodeado por los judios que lo insultaban y le decian
como a un criminal: Librate a ti mismo si puedes (Mt. 27, 40),
él, en cambio, sin dudar de su divinidad, pide mas bien ser libra-
do. Grande fue la fe de aquel ladrén...” (¢').

Il. LA SEPULTURA DEL SENOR

Hemos visto como el signo de la Cruz se refleja en el mar, en el
cielo y en la tierra, como expresién de su virtud salvifica universal.
Pero esto no es todo. La salvaciéon que aporta la Cruz de Cristo des-
ciende, como lo hemos apuntado, hasta los abismos, visitados por el
Sefior con su alma mientras su cuerpo yacia en la sepultura.

(%) Thid. 3,51-61.
(*') S. Maximo, sermo 75, Item sequentia (sc. De latrone) 2,33-44: CCL 23,314.
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1. Tdmulo y seno

“Consideremos ahora lo que hicieron con el cuerpo del Seiior,
una vez que fue bajado clle la Cruz. Como ldice el evangelista,
vino Jose de Arimatea, varon justo, y lo sepulté en su monumento,
donde atn nadie habia sido puesto. iBienaventurado cuerpo el de
Cristo nuestro Seifior, que al nacer es engendrado del tutero de
una virgen y al morir es entregado al timulo de un justo! jCuerpo
verdaderamente bienaventurado, al que engendré la virginidad y
custodié la justicia! El timulo de José lo custodié incorrupto, asi
como el ttero de Maria lo habia guardado inviolado. Aqui no fue
tocado por la polucién de varédnm, alli no fue dafiado por la co-
rrupcién de la muerte; por doquier la santidad y la virginidad
acompafian al cuerpo bienaventurado. Un nuevo vientre lo con-
cibié, un nuevo timulo lo encerréd. Virgen el seno donde estuvo
el Seflor y virgen su sepultura; aunque no podamos llamar seno
a la' misma sepultura, sin embargo hay entre ellos una no pequeiia
semejanza” (°?).

El paralelismo entre el misterio de la Encarnacién y el misterio
de la Sepultura es notable. S. Maximo no concibe los diversos miste-
rios de Cristo como si fuesen compartimentos estancos. Todos los mis-
terios, en lo que tienen de fundamental, se encuentran en un punto
comin, en la persona de Cristo, que es el Misterio por antonomasia.
En torno a Cristo, los principales personajes que intervienen en los
distintos misterios de alguna manera reeditan siempre los mismos ges-

’ 7 . o
tos. Aca José de Arimatea es la Virgen, su sepulcro nuevo es el seno
impoluto de Maria, su justicia es la virginidad de la Madre. Y no es
esencialmente, distinto el afecto de José que el afecto de Maria, porque
si bien es cierto que ésta concibi6 al Sefior en su seno, aquél lo dio a
luz en su corazon; si ésta cubrié con paifiales al Sefior que nacia, aquél
envolvidé en sus propios lienzos a su cuerpo yacente (¢°).

Cristalina es la idea que se esconde tras estas expresiones: el
sepulcro es considerado no en si mismo, como puro término de la vida,
sino como seno, como lugar de nacimiento, como iniciacién de una
nueva y definitiva Navidad, la Navidad del Sefior en las almas.

2. la Sepultura: misterio de vida

Aunque parezca una paradoja, S. Maximo considera que la Se-
pultura de Cristo es fuente de vida. Todo el quehacer salvifico del
Sefior se resuelve en un doble movimiento: €]l movimiento descendente
y el movimiento ascendente. Sin embargo, S. Maximo no separa exce-
sivamente los dos momentos. Ya desde el momento de su humillacién
el Sefior comienza a fructificar. Cuando el Hijo de Dios se hizo hom-
bre, se anonadé como el grano, pero precisamente por su deterioro

(42) S. Maximo, sermo 38, Item de cruce et resurrectione domini 4,47-60: CCL

23,150.
(¢3) Cf_, S. Maximo, sermo 39, Sequentia de sepulchro domini saluatoris 1,2-14:

CCL 23,152.
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este grano fue capaz de crecer y de convertirse en el arbol de la as-
cension. Cristo es grano cuando padece, y arbol cuando resucita; gra-
no cuando siente hambre, arbol cuando da de comer a cinco mil; gra-
no cuando es golpeado, arbol cuando ilumina a los ciegos, resucita a
los muertos y perdona los pecados (%*). Pero es grano en sentido ple-
nario cuando muere cayendo en tierra y es ahi sepultado, segin lo
que se lee en Jo. 12,24 (%°).

Cabe ahora preguntarse: gen qué sentido la Sepultura de Cristo es
manantial de vidaP? Para S. Maximo la respuesta a este interrogante
estd en relacion con un detalle de ese misterio: el Sefior fue sepultado
en sepulcro ajeno.

“Veamos por qué el Salvador fue puesto en un sepulcro aje-
no y no, tuvo su propio sepulcro. Fue puesto en un sepulcro ajeno
porque murié por la salvacién de otros. Pues esta muerte no estaba
destinada a El sino a nosotros, esta muerte no lo alcanzé a El
sino que nos aproveché a nosotros™ (¢°),

No le competia a Cristo un sepulcro propio, porque El no tuvo
en si una muerte propia; ni podia tener un timulo en la tierra quien
tenia su sede en el cielo (7). jLejos del pensamiento de S. Méximo
la idea de que la muerte de Cristo fuese algo irreall Lo que quiere
destacar es que asi como Cristo no muridé para si sino para nosotros,
asi tampoco fue sepultado porque lo necesitase para si, sino para hacer
de su sepultura un manantial de gracia. En ese mismo sentido se atreve
a decir que Cristo mas que muerto en un timulo estuvo como dormido
en un lecho, segin lo confirma la brevedad misma de su estadia en
el sepulcro: el Sefior, que es la vida siempre viva, no podia poner su
domicilio en el mundo de los difuntos (¢®). Si condescendié a penetrar
en el sepulcro fue para asimilarse nuesira muerte, para comunicarnos
desde el abismo de nuestra miseria la resurreccién gloriosa:

“Justamente sepultamos esta vida [la de Cristo] en nuestro
sepulero, para que vivificando nuestra muerte resucitaramos con El
de entre los muertos” (¢?).

(¢%) Cf S. Miaximo, sermo 25, Sequentia de grano sinapis 2,37-48: CCL 23,98.

(¢%) Ibid. 48-50.

(¢¢) S. Maximo, sermo 39, Sequentia de sepulchro domini saluatoris 3,45-49:
CCL 23,153. El mismo razonamiento aparece en un texto de S. Ambrosio:
“No tuvo Cristo su timulo propio. Asi debia ser, porque el timulo se pre-
para para aquellos que estin bajo la ley de la muerte; el vencedor de la
muerte no tiene un tumulo propio. ¢Qué comunién puede haber entre el
timulo y Dios? Dice el Eclesiastés de aquel que medita en el bien: no
hay para él sepultura (6,3)”: Expositio evangelii secundum Lucam 10,140:
CCL 14,386.

(¢7) Cf. S. Maximo, sermo 39, Sequentia de sepulchro domini saluatoris 3,49-51:
CCL 23,153.

(%) Ibid. 51-58.

(%) Ibid. 58-60.
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Prosigue nuestro autor analizando los diversos detalles del relato
evangélico. Segtm alli se lee, con el _dl‘nero que el despechado Judas
les arrojé en la cara, los fariseos decidieron comprar el campo de un
alfarero para que sirviera de lugar de sePultul'a a los peregrinos por-
que, segin dijeron hipdcritamente, no podian poner ese dinero —precio
de sangre— en el tesoro comun (cf.Mt.27,5-8). ¢De qué campo se
trata? Del campo que €s todo este mundo, sefiala S. Maximo, este
mundo que Cristo no vino a juzgar sino a salvar, este mundo
que contiene a todas las naciones que se extienden hasta los
confines de la tierra, entregadas en herencia a Jesucristo (7°). En
este campo —prosigue— todos nosotros hemos sido dispersados, se-
pultados y sembrados, en orden a hacer germinar para el Sefior el fruto
de las buenas obras (7').

El campo es, pues, la totalidad del mundo. Pero squién es el al-
farero, el duefio del campo? Es aquel que hizo nuestros cuerpos de
barro, ensefia S. Maximo, el que infundié en ellos el vapor cilido del
espiritu; es el mismo que con sus manos nos formé para la vida, y
por medio de Cristo nos reformé para la gloria (72).

Dice el Evangelio que se trata de un campo comprado con el
precio de la sangre (cf.Mt.27,7). Es la sangre misma de Cristo —co-
menta nuestro autor— porque no hemos sido redimidos con oro o
plata corruptibles sino con la Sangre del Cordero inmaculado (cf. 1
Petr. 1,18s): Cristo redimié a los muertos con la pasiéon de su Sangre
haciéndose asi capaz de recibir a los muertos en el campo que ha
comprado con su Sangre (73).

Finalmente sefiala el Evangelio que el campo comprado con el
precio de la Sangre fue dedicado al reposo de los peregrinos (cf. Mt. 27,
7). Porque aquellos que estaban sin casa, sin patria, exiliados de todo el
orbe —explica S. Maximo— encuentran su descanso en la Sangre de
Cristo; no poseyendo nada en el mundo hallan en Cristo su serena
sepultura (74).

“¢Quiénes son estos peregrinos sino los cristianos fervorosos
que renunciando al siglo y no poseyendo cosa alguna en el mundo
descansan en la sangre de Cristo? Pues el cristiano que no po-
see al mundo, posee a] Salvador en su totalidad. Se promete a los
peregrinos el sepulcro de Cristo, porque todo aquel que se guarda
de los vicios carnales como peregrino y a ellos extrafio, ese tal
merecerd el descanso de Cristo. Porque ¢qué otra cosa es el
sepulcro de Cristo sino el descanso del cristiano? Nosotros somos
peregrinos en este mundo, y habitamos aqui como huéspedes, se-

(7°) Cf. S. Maximo, sermo 59, Item sequentia (sc. De accusato domino apud Pi-
latum et de Susanna), 2,30-39; CCL 23.236-237.

(?') Ibid. 38-40: CCL 23,237. Sin duda en el texto citado hay una alusién a
Mt. 13,38.

(72 1bid. 3,41-52: CCL 23,237.

(7?) Ibid. 2,19-30: CCL 23,236.

(?4) Ibid. 4,60-64: CCL 23,237.
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gin dice el Apdstol: Mienlras estamos en esle cuerpo, peregrina-
mos alejindonos del Sedor (2 Cor. 5,6). Somos, pues, peregrinos,

v el sepulcro nos ha sido comprado con el precio de la sangre
del Salvador” (7%).

Tal es el conjunto de simbolos que emplea S. Méximo al predicar
sobre el misterio de la Sepultura del Seflor considerada sobre todo
como fuente de vida. No se crea que se trata de un puro juego de
palabras. Nuestro autor funda todo su pensamiento en aquella afir-
macion del Apoéstol: “Por el Bautismo fuimos sepultados con Cristo
en la muerte” (Rom. G,4) (7¢). Si la Sepultura de Cristo constituye
una fuente de vida es porque se prolonga en el sacramento, en la
realidad bautismal.

“El bautismo es para nosotros la sepultura de Cristo, porque en
¢l morimos a los pecados, sepultamos los delitos y, una vez li-
berada nuestra conciencia del hombre viejo, renacemos en otra
navidad con infancia rediviva. El bautismo, insisto, es para
nosotros la sepultura de Cristo no sélo porque alli perdimos
nuestra vida anterior sino también porque es alli desde donde
nacemos de nuevo. Grande es, pues, la gracia de esta sepultura
en la que se nos infiere una util muerte y se nos ofrece una
vida atn mas atil; grande la gracia de esta sepultura, que puri-
fica al pecador y vivifica al que muere” (77).

Nadie puede compartir la Sepultura de Cristo si no ha pasado
por las olas del Bautismo. S. Maximo sigue aqui la ensefianza de Ori-
genes segtin el cual todo aquel que esté muerto al pecado necesaria-
mente estd ya sepultado con Cristo por el Bautismo, en cambio quien
no ha muerto al pecado no puede ser sepultado con Cristo; ninguno
que esté vivo puede ser sepultado (78).

Luego de haber explicado el sentido bautismal del misterio de
la Sepultura, nuestro autor propomne finalmente el sentido mistico o
espiritual de dicho misterio. Comentando aquel versiculo del salmo:
“Un sepulcro abierto es su garganta” (Ps. 510) dice que José de

(7%) Ibid. 4,684-75: CCL 23,237-238. Cf. también 2,19-20: 236.

(7¢) Ibid. 4,76-77: CCL 23,238.

(?7) Ibid. 4,77-85: CCL 23,238. El texto del obispo de Turin puede ser util
para mejor determinar el sentido de nuestro actual Sibado Santo. No sélo
la Muerte del Sefior (Viernes Santo) y su Reswrreccién (Vigilia Pascual) dicen
un respecto esencial al Bautismo. También el misterio de la Sepultura esti
en estrecha conexién con este sacramento.

(78) Cf. Origenes, Commentarius in Epistolam ad Romanos 5.8: PG 14,1038 A.
El muerto —prosigue Origenes— tiene derecho a la sepultura; el que todavia
vive en el pecado, no puede ser sepultado con Cristo, ni puede ser colocado
en un sepulcro nuevo, porque en ¢l sobrevive ain el hombre viejo y por
ende no es capaz de caminar en novedad de vida; por eso Cristo fue se-
pultado en un sepulcro nuevo, y fue envuelto en lienzos limpios para que
todo aquel que quiera ser consepultado con Cristo por el Bautismo, sepa
que nada vetusto debe ser llevado al sepulcro nuevo, nada impuro al limpio

lienzo: ibid. 1038 C -1039 A.
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Arimatea depuso al Sefior no tanto en su sepulero terreno, cuanto en
el monumento de su corazén (7°), para que asi el Hijo del hombre
tuviere dénde reclinar su cabeza (%°). Todos los cristianos estan lla-
mados a repetir el gesto de José de Arimatea. Y a impedir que vengan
los fariseos a robar a Jests:

“Vieilemos junlo al Seiior, Salvador nuestro, para que gracias a
una debida custodia nadie lo arrebate del sepulcro de nuestro
pecho ni debamos decir alguna vez: |Vinieron y mientras dor-
miamos lo robaron! Porque tenemos enemigos que, si estamos
dormidos, intentarin arrebatar a Cristo de nuestros corazones.
Guardémoslo, pues, con celoso cuidado en el sepulcro de nuestras
almas, que alli descanse, que alli duerma, que alli cuando quiera
resucite!” (8').

ALFREDO SAENZ S. J.

(?%) Ctf. S. Maximo, sermo 39, Sequentia de sepulchro domini saluatoris 2,17-22:
CCL 23,152. Mas adelante nuestro autor ofrece nuevas aplicaciones del
versiculo psdlmico: el sepulcro abierto de Cristo es la garganta de los
evangelistas, asi como la predicacién de los apéstoles gracias a la cual
podemos ingresar en el sacramento de la pasién y de la resurreccidn: ibid.
2,99-41: CCL 23,152-153. Cf. un texto similar en S. Ambrosio, Expositio
evangelii secundum Lucam 10,141: CCL 14,386.

(%) CE. S. Méaximo, sermo 39, Sequentia de sepulchro domini saluatoris 2,41-44;
CCL 23,153.

(®') S. Maximo, sermo 61, Sequentia de natale domini ueniente 4,96-103: CCL
93,947. En otra homilia nuestro autor dice que los cristianos son peregrinos
que “reposan en la sangre de Cristo”™: sermo 59, Item sequentia (sc. De
accusato domino apud Pilatum et de Susanna) 4,66: CCL 23,237. Cristo
es sepultado en el corazén del cristiano, o el cristiano es sepultado en el
corazén de Cristo: son dos expresiones complementarias de una sola y mistica
realidad.
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EL CRUCIFIJO EN LAS MEDALLAS
DE SANTA FE LA VIEJA (CAYASTA)

Las mas antiguas, aunque muy escasas, expresiones de la icono-
grafia del Cristo crucificado, le representan vestido. Un jaspe verde,
ubicado entre los siglos IV y V, lo muestra nimbado y vestido por
una larga tanica. Es digno de notarse, segin el Diccionario de Arqueo-
logia Cristiana y Liturgia de Cabrol y Leclercq, que las tnicas re-
presentaciones conocidas hasta este momento de la crucifixién en los
primeros siglos, son todas en gemas (').

Los mismos autores ubican en el siglo V, una imagen en que
aparece el Cristo sélo con el subligaculum; y entre este siglo y el si-
guiente, la imagen representada en Santa Sabina en Roma en la que
aparece el Redentor entre los dos ladrones, todos de frente, y el Cristo
con los brazos extendidos horizontalmente, despojado de sus vestidos
sauf une ceinture sur les reins. Sin embargo estos son ejemplares rari-
simos, pues es evidente, como obervan los autores de arqueologia cris-
tiana, que Occidente tuvo, sin duda, repugnancia por la representacion
de la figura desnuda de Cristo en la cruz.

El vestido que cubre el cuerpo del Cristo crucificado en las pri-
meras manifestaciones que se conservan de la iconografia cristiana, es
€l colubium o colubio; una tanica larga que deja los brazos desnudos
y extendidos horizontalmente, como en las imagenes mas primitivas de
los antiguos sarcéfagos. En San Pablo extramuros, de Roma, se con-
serva un candelabro de marmol blanco que, aunque del siglo XII,
representa al Cristo cubierto por el colubium como se le representaba
en los siglos VI, VII y VIII: tiene el Redentor en la cruz la tinica larga;
pero ésta es un colubium que le deja los brazos completamente des-
cubiertos, como en los crucifijos seguramente mds primitivos, circuns-
tancia que sirve para conformar la idea de que todos los crucifijos asi

(') Dom Fernand Cabrol, Abbé de Saint-Michel de Farnbough et le R. P. Dom
Heénri Leclercq: “Dictionnaire d’ Archéologie Chrétienne et de Liturgie” pu-
blié par ... avec le concours d' un grand nombre de collaborateurs, “Tome
troisiéme”, 2me partie, Ciacconio - Cyzique, Paris, 1948.
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revestidos en posteriores tiempos, lo han sido a imitacién y bajo la
directa influencia de algunos anteriores, teniendo, generalmente, como
éstos, los brazos en la posicién mds horizontal posible (?),

Desde el siglo VI la iconogratia lo representa en Italia no sélo ves-
tido con el colubium sino también calzado, como en el Santo Volto de
Luca () y cubierto con la tdnica, que no es nada mas que el mismo
colubium con mangas largas.

El colubium, o tinica sin mangas, se encuentra también en la cru-
citixiéon que el Papa Juan VII, en el siglo VIII, hizo representar entre
los mosaicos con que adornd la entrada de la capilla de la Santisima
Virgen in Praesepe, que formaba parte de la antigua Basilica de San
Pedro en el Vaticano (4).

La tanica larga, con mangas, es posterior al colubium. Es un
aditamento, seglin algunos autores, que arguye menor antigiiedad, si
bien con ellas aparece el llamado Santo Volto de Luca considerado
como anterior a la presencia de los iconoclastas que es, cuando me-
nos antiguo, del siglo VII, pero la mayor parte de los que las tienen
no son anteriores al siglo XII (*).

A la imagen del Redentor se la representa en los origenes cono-
cidos de su iconografia como victoriosa o como victima.

Las imédgenes mas antiguas representan a Cristo como vencedor,
de pie delante de la cruz, con los brazos extendidos y la cabeza co-
ronada de flores, y esta imagen del Cristo triunfante que aparece
en los sarcéfagos primitivos, prevalece por mucho tiempo.

Pero la corona de flores se transforma luego en la corona real,
a partir del siglo XII.

Esta corona real o atributo indicador de la mds alta jerarquia y
de la autoridad soberana, dice uno de los autores citados, fue elegida
para expresar la omnipotencia del Cristo (¢).

Y fue precisamente Espafia, agrega, uno de los paises en los que
se aplicé al Crucificado la corona real, a veces en forma de aro, como
la de los reyes visigodos. El Cristo aparece asi, de pie, frente a la
cruz, coronado como un rey, vivo y triunfante.

Manuel de Assos: “Crucifijo de marfil del Rey Fernando I y su esposa dofia
Sancha”; en “Museo Espafiol de Antigiiedades” bajo la direccién de don
Juan de Dios de la Rada y Delgado, Tomo 7, - Madrid. Imprenta de T.
Fontanet, Madrid, 1874, p. 204.

() José Godoy y Alcdntara: “Iconografia de Ja cruz y del crucifijo en Espafia”;
en op. cit, p. 73.

(*) Ibidem.

(5) José Villa- Amil y Castro: “Las cruces procesionales reunidas en el Museo
Arqueolégico Nacional y algunas otras”; en op. cit.

(&) José Godoy y Alcdntara: ibidem, p. 75.
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Una de estas imigenes es la conocida como el Cristo de las Ba-
tallas que se conserva en el trascoro de la catedral salmantina, dice

el mismo autor, donde se le ve, son sus palabras, estirado, inmduil,
formando con miembros y cabeza, severa cruz latina, como la en
que estd clavado, reposado después de la victoria; el semblante re-
gular y tranquilo, noblemente barbado y cuya despejada frente ciiie
corona emblemdtica de poder supremo; los ojos elevados, al cielo la
mirada, cual si el arte ingenuo de aquella edad hubiera querido ex-
presar que recibia felicitaciones del Eterno Padre por el cumplimiento
de su voluntaria mision sobre la tierra.

Este Cristo de las Batallas, segin la tradicién, llegé a Salamanca
con el Obispo Don Jerénimo, aquel que segin el Poema del Cid,
rezaba la misa de la Santisima Trinidad después de haber combatido
reciamente contra los moros,

Otra imagen llamada el Cristo del Cid, de cobre esmaltado y
factura bizantina, lleva asimismo una corona real; y en una ermita
de monjes agustinos, existié, tallada en piedra, una imagen con la
corona real sobre la corona de espinas.

Generalmente la corona real se asocia al colubjium o a la tinica
con mangas, es decir, a la mas antiguas imagenes que nos muestran
al Cristo victorioso, mientras que la corona de espinas sélo lleg6é a
familiarizarse en el siglo XV, pues, segin la interpretacién de algunos
autores, los primeros cristianos trataban de disimular cuanto podian
los sufrimientos de la Pasién. Sin embargo ya desde el siglo XI la
figura el Cristo comienza a adquirir cierta adustez; a mirar con un
gesto de juez inexorable a ese mundo que sera sometido, en la con-
sumacién de los siglos, al juicio final. Es la Victima que ha sufrido
los mas acerbos dolores por la salvacién de toda la humanidad, y
que muestra a la vez, para mover a la compuncién y arrepentimiento
de los hombres, las huellas de su martirio, de su afrenta y de su
dolor, hasta llegar al patetismo de las imigenes que muestran con
realismo impresionante, ya no al Cristo victorioso, sino al Cristo vic-
tima, con sus sienes taladradas por las espinas, y su cuerpo exangiie
y torturado, pendiente del Madero, con sus manos y pies traspasados
por los: clavos (7).

Refiriéndose al arte cristiano del siglo XII, dice el autor de la
“Iconografia de la Cruz y del Crucifijo en Espafia”, que esa época
habia ya entrado decididamente en la via del materialismo y perdia
la idea del Cristo triunfante que extendia horizontalmente los ‘brazos

(’) Pareceria que en las imigenes mds antiguas que representan a Cristo cruci-
ficado, los pies estan clavados en el pedineo con dos clavos y que sélo
después de la adopcién de la cruz en Tau aparecen con uno solo (cfr. José
Godoy y Alcdntara: op. cit.).
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sobre la cruz como si quisiera abrazar al mundo y manifestar que
estaba fijo en ella menos por los clavos que por el poder de la propia
voluntad (®).

Entre las medallas, todas con motivos religiosos, exhumadas en
las excavaciones del primitivo asiento de Santa Fe, en la actual Ca-
yastd, que fundara Juan de Garay el 15 de noviembre de 1573, se
han encontrado varias, y muy interesantes y antiguas representaciones
del Crucifijo.

La medalla registrada en el Museo Etnografico con el nimero
46515, representa una imagen, en el anverso, de la Santisima Virgen,
vestida del sol, calzada de la luna y coronada de estrellas, segin la
visién apocaliptica y en el reverso, todo nimbado, sobre los tres cla-
vos, la cifra JHS; apoyada en el centro de la H, el Cristo en la cruz
en tau, cubierto por el pafiete, que muestra debajo de cada mano
un haz de rayos proyectados hacia abajo mientras el Espiritu Santo
abre sus alas sobre su Cabeza.

Esta misma representacién del Crucifijo aparece en otra meda-
lla, la ntimero 17261, que lleva en su reverso una muy hermosa re-
presentacién de la Anunciacién: la Madre de Dios de rodillas en un
reclinatorio sobre un suelo enlosado, recibe la salutacién angélica de
Gabriel, quien, doblada una rodilla, le presenta tres azucenas, imagen
de-la Trinidad, bajo los rayos que descienden del Espiritu Santo.

Igualmente, la medalla acufiada en conmemoracion del primer
centenario de la aprobacién de la Compaiiia de Jests, en forma ova-
lada, con las imégenes en perfil de San Ignacio de Loyola y de San
Francisco Javier, y la inscripcion: S. IGNATUS, S. FRAN. XAVERI,
presenta en el reverso la misma cruz, cantonada, sin el Cristo, y los
mismos simbolos, con la inscripcién siguiente: SOCIETATIS IESU.
ANNO.C.

La medalla N° 17265, semejante a la anterior, en el reverso, en
lugar de la inscripcién latina, lleva en el nimbo flamigero, cuatro
cabezas aladas de 4ngeles ubicadas en <cruz, y en el anverso, en
lugar de las imégenes de San Ignacio de Loyola y de San Francisco
Javier, la clsica representacion apocaliptica de la Virgen.

La imagen de la Virgen del Carmen se encuentra en la medalla,
ovalada, que lleva el nimero 45719. Dos angeles en vuelo horizontal
coronan a la Madre del Salvador, que lleva en la parte inferior la
inscripcién siguiente: M.D. CAR. El reverso muestra al Cristo cru-
cificado cubierto por el pafiete; un haz de rayos desciende de cada

(®) Ibidem, p. 77.
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mano, y el Espiritu Santo abre sus alas sobre la Cabeza. A cada lado
de la cruz, dos figuras barrocas, aureoladas las cabezas, representan
la Madre del Salvador y San Juan evangelista.

La medalla anotada bajo el N? 43020, de la Virgen con el Nifio
en brazos, sentada, semejante a la representacién de la Virgen del
Perpetuo Socorro, en el reverso muestra el Cristo en la cruz en forma
de tau, cefiido por el pafiete, con dos angeles en vuelo horizontal
debajo de cada brazo y el Espiritu Santo sobre su cabeza.

Otra pieza, registrada bajo el N° 47578, representa una Virgen
bizantina con el Nifio en brazos, y sobre su cabeza coronada como
reina, el Espiritu Santo. A cada lado de la imagen, pende una gran
lampara votiva; y en el reverso, nos muestra el Cristo triunfante, de
pie y de espaldas a una cruz trilobulada, los brazos extendidos hori-
zontalmente, cubierto hasta los pies por el colubium, la cabeza coro-
nada y aureolada y unos haces que irradian, detrds de la imagen,
desde el cruce de los dos maderos.

La medalla N° 47153, representa una imagen de la Virgen con
el Nifio en brazos, de factura bizantina, La Madre de Dios, coronada,
sentada de espaldas a una iglesia cuyas torres asoman a cada lado,
enire dos lamparas votivas. La imagen del Cristo que aparece en el
reverso es semejante a la de la medalla anterior, nimero 47578: un
Cristo vencedor, vestido por el colubwm, coronado y aurcolado, y
debajo de los brazos de la cruz, dos angeles suspendidos en el aire,
en actitud de asistirle.

La pieza N° 47478, redonda, lleva inscripta una fecha, posible-
mente 1522, pues no se distinguen muy claramente la segunda y la
tercera cifra. Sobre esta fecha se levanta la iglesia simbolizada en un
taberndculo flanqueado por las imagenes afrontadas de San Pedro y
San Pablo. El reverso nos muestra la imagen de la Santisima Trini-
dad: el Padre, revestido, pareceria, por una amplia capa magna, y
tocado por el capello cardenalicio, sostiene con ambas manos y de-
lante suyo, al Hijo crucificado, y sobre su pecho, el Espiritu Santo
en su cldsica representacion de la paloma con las alas abiertas, des-
cendiendo sobre el crucifijo.

El N° 33616 corresponde a una medalla muy pequefia, también
redonda, que en una de sus caras tiene sobre los tres clavos, la sigla
JHS rematada por la cruz; y en la otra cara la imagen del Cristo
triunfante, de pie delante de la cruz, cubierto por el colubium, los
brazos extendidos horizontalmente y con la corona real.

Por ultimo una medalla rectangular, registrada bajo el niimero
48434, En una de sus caras el busto de Santo Domingo, de perfil,
frente a la imagen de la Virgen del Rosario. En la otra cara, hacia
la izquierda, la Virgen, de pie, con el Nifio en brazos, coronada y
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flanqueada por dos ldmparas votivas, y a la derecha, el Cristo triun-
fante vestido por el colubium, los brazos extendidos horizontalmente
y sobre su cabeza, la corona real.

” " &

El Capitdn de Navio don Humberto F. Burzio, miembro de na-
mero de la Academia Nacional de la Historia y Presidente del Insti-
tuto Bonaerense de Numisméitica y Antigiiedades, el 20 de noviembre
de 1954 dejé en el Museo Etnogrifico de Santa Fe, donde se conser-
van estas medallas en la seccién de numismatica y sigilografia, la
constancia siguiente:

Son religiosas, de pdtina y aspecto general de las troqueladas en
Europa en el siglo XVII. Impresionan por su antigiiedad, algunas con
fechas grabadas que pertenecen a la década de 1620.

Su pdtina verde y castaiia pruebfm su larga permanencia en el
terreno.

Las conclusiones de este estudio se encuentran en el folleto que
he publicado titulado: “Las piezas numismdticas encontradas en Santa
Fe la Vieja (Cayastd) han sido batidas con anterioridad a 1660”.

La pequeiiez de casi todas las imagenes y de sus simbolos, la an-
tigiiedad de las medallas, todas en cobre, y el haber permanecido bajo
tierra durante tantos afios, nos impide hacer una descripcion mas mi-
nuciosa y exacta.

Con todo, creo haber sefialado el extraordinario interés iconogra-
fico de estas piezas rescatadas en las excavaciones que inicié hace vein-
ticinco afios en el asiento de Santa Fe la Vieja, y que enriquecen el
material arqueoldgico del periodo hispénico del Museo Etnografico de
Santa Fe.

AGUSTIN ZAPATA GOLLAN
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ALEJANDRO SOLYENITZIN, En la lucha por la libertad, Emecé, Bue.
nos Aires, 1976, 116 pgs.

Este volumen relne los discursos pronunciados por el A. en los
Estados Unidos, durante una visita que en 1975, en visperas de la
tristemente famosa conferencia de Helsinski, realizé a dicho pais, a
invitacién de la Central Obrera Norteamericana y ante los miembros
del Senado. Es un libro conmovedor, que muestra cabalmente el po-
der que fiene la pluma cuando se une al coraje, y su capacidad para
desenmascarar en este caso tanto la maldad del comunismo como la
hipocresia del mundo occidental. “Amigos mios, no voy a pronunciar
palabras dulces. La sitvacién del mundo no es sélo amenazante, la si-
tuacién del mundo es catastréfica” (p. 31).

Lo notable es que el A. no se limita a la consueta acusacién que
se suele hacer al comunismo reduciéndola a la enumeracién de sus cri-
menes (cuarenta mil fusilados por mes en los afios 1937-1939) sino
que desnuda su esencia mortifera, su vacuidad interior. “Siempre fue
una declamacién”, afirma (p. 72). “El comunismo es un intento tan torpe
de explicar la sociedad y el hombre, como si un cirujano se valiera del
hacha del carnicero para una delicada operacién. Todo lo que hay de
delicado y de agudo en la psicologia individual y en la organizacién
de la sociedad. .. lo reducen a un grosero proceso econdémico. Toda
esta creacién —“el hombre” — se reduce a materia... No hay argu-
mentos, y por esto los palos, la prisién, los campos de concentracién,
las clinicas psiquiatricas forzadas” (pp. 73-74).

1. Lla traicion de Occidente

Lo mé&s interesante en esta vibrante requisitoria es la solemne acu-
sacién que A. S. dirige al Occidente traidor. Citaremos extensamente
porque sus palabras no tienen desperdicio. “Es la alianza entre nues-
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tros lideres comunistas y vuestros capitalistas. Esta alianza no es nue-
va. El célebre Armand Hammer, que todavia vive, inicié esta relacion
realizando los primeros contactos en vida de Lenin, durante los afios
iniciales de la revolucién. Tales contactos fueron muy fructiferos y des-
de aquel entonces prosiguieron a lo largo de cincuenta afios, de modo
que puede observarse un apoyo ininterrumpido y constante de los
hombres de negocio occidentales, quienes ayudaron a los dirigentes
comunistas soviéticos... Y si hoy la Unidn Soviética dispone de un
aparato policial y militar poderoso... debemos agradecerlo a los ca-
pitalistas occidentales” (pp. 18-19). El A. afribuye esta connivencia al
insaciable espiritu de lucro del capitalismo liberal: “Resulta incom-
prensible esta ardiente sed de enriquecimiento que supera fodos los li-
mites de la razén, todos los limites de la medida, toda conciencia, so-
metiendo todo al Unico propdsito del beneficio econémico. Debo sefia-

lar que Lenin predijo todo esto... Decia: ellos mismos nos traerédn todo,
sin imaginar qué les espera. Y en circunstancias dificiles, durante un
Congreso del Partido en Mosct. .. Karl Radek le pregunté: “Vladimir

lllitch, ¢dénde hallaremos tanta soga para que se ahorque toda la
burguesia?’ Lenin le contestd sin vacilar: ‘La misma burguesia nos la
venderd" " (pp. 20-21).

Algunas naciones de Occidente vieron en el nazifascismo al gran
enemigo. Y no vacilaron en aliarse con Rusia comunista. Pidieron ayuda
a los lobos para enfrentar a los perros. Los lobos devoraron a los pe-
rros y luego comerén a los pastores (cf. pp. 30-31). Enumera el A. las
capitulaciones de Occidente. Es una de las partes més impresionantes de
su libro. “Inglaterra, Francia, Estados Unidos, eran las potencias victo-
riosas de la segunda guerra mundial. Las potencias victoriosas siempre
dictan las condiciones de paz... En lugar de esto, empezando por Yalta,
los estadistas occidentales, por una razén inexplicable, firmaban capitu-
lacidn tras capitulacién. Nunca, ni Occidente, ni nuestro presidente Roo-
sevelt, pusieron condicién alguna a la Unién Soviética a cambio de la ayu-
da que le prestaban... y ayudaban ilimitadamente, y después también
cedian ilimitadamente. .. Stalin exigi6é la entrega de los ciudadanos so-
viéticos que se negaban a la repatriacién. Y los paises occidentales en-
tregaron a un millén y medio de personas. .. Los soldados ingleses ase-
sinaban a los rusos que no querian ir a las prisiones de Stalin. ..

“Y después —durante los treinta afios siguientes — continuas reti-
radas, enfrega de un pais tras ofro. Hasta en Africa hay satélites sovié-
ticos, y casi toda Asia estd tomada, y ahora Portugal se desliza hacia el
abismo. En freinta afios se le entregd al totalitarismo méas de lo que
nunca, en toda la historia, haya entregado un pais derrotado... No
podiamos comprender la inestabilidad del armisticio concertado en
Vietnam. Es decir, que cada soviético comin comprendia que se frata-
ba de una treta que permitina a Vietnam del Norte apoderarse de
Vietnam del Sur el dia que quisiera. Y de pronio, esta maniobra reci-
be el Premio Nobel de la Paz... Deja la sensacién de que todos se
estdn preguntando: ‘¢4Cémo podriamos ceder mejor, entregarnos més
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répidamente, para conseguir, a cualquier costo, la pacificacién y la tran-

quilidad?’. ..

“Ya estamos escuchando voces en Occidente y en vuestro pais: ‘En-
treguen Corea, y vivamos tranquilos. Entreguen Portugal, por supuesto.
Entreguen Japdn..., entreguen ademaés diez paises africanos. Sélo dennos
la posibilidad de vivir tranquilos. Dennos la posibilidad de seguir via-
jando en nuestros espaciosos automdviles a través de nuestras magni-
ficas carreteras... Déjennos mezclar tranquilamente nuestros cécteles,
tal como estamos acostumbrados. Déjennos ver en cada pégina de la

revista una sonrisa de blancos dientes acompafiando una copa’” (pp.
32-35).

Asi contfinGa la serie de las cesiones de Estados Unidos, primero
con Rusia, ahora también con China. “Es verdad que, como consuelo,
se puede esperar que China les envie su equipo de ping-pong” (p. 39).
“Retumbaron los tanques en Budapest. No importa. Retumbaron los tan-
ques en Checoslovaquia. No importa. A cualquier otro no se lo hubie-
ran perdonado, pero al comunismo se le puede perdonar” (p. 76). Y en
visperas del funesto Tratado de Helsinski A.S. pronuncia su solemne
denuncia-epitafio: “El convenio que se ofrece hoy es el funeral de Euro-
pa Oriental. Quiere decir que Europa Occidental firma que estd de acuer-
do en que continten oprimiendo a Europa Oriental” (pp. 51-52).

Cuadro desolador. Occidente sigue en la indiferencia, en la incon-
ciencia, a pesar de que le llegan las noticias més horribles. “No impor-
ta. Nosotros vivimos tranquilos. All4, tres veces al dia... ahora mismo,
efectban la visita de la tarde, inyectan sustancias que arruinan el ce-
rebro. No importa. Nosotros vivimos tranquilos” (p. 77). “Yo entiendo:
ustedes estdn cansados. .. Pero los comunistas, que fienen el propdsitc
de destruir vuestro sistema jno se cansan! {No se cansan en absoluto!”
(p. 100).

2. la mesa de las negociaciones

Persiste Occidente en el camino de la negociacién. “La Unidn So-
viética y los paises comunistas saben manejar las negociaciones. No
ceder durante mucho, mucho tiempo, y después ceder un poquitito.
Y de reprente se oyen gritos de jubilo: jceden, es hora de firmar el tra-
tadol. .. Otorgar una milésima parte del derecho natural —que en reali-
dad desde el principio deberia quedar fuera de toda negociacién — pro-
voca la inmediata alegria y ya escuchamos muchas exclamaciones en
Occidente: jCeden, es hora de firmar!” (pp. 50-51).

Por otra parte, tales tratados no tienen seriedad alguna. “;Qué
valor tienen las firmas de tales personas? ¢Coémo se puede confiar en
sus firmas al pie de los documentos para lograr el aflojamiento?” (p. 49).
Pero A.S. va mucho més all4: Occidente, al afirmar tales convenios, deja
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la ética completamente de lado y le antepone el juridicismo més absur-
do: "Entre 1933 y 1941 vuestros dirigentes, y todo Occidente, hicieron
un trato con el totalitarismo, sin respetar los principios éticos. Esto no

puede quedar impune... Los hébiles juristas occidentales introdujeron
la nocién del ‘realismo juridico’. Con este realismo juridico pretenden
disimular los juicios morales... Entre los juristas es hoy moneda co-

rriente la idea de que el derecho es superior a la moral. El derecho,
dicen, es algo definido, pero la moral es algo, segin ellos, indefinido.
No, jprecisamente al revés! La moral es superior al derecho y el derecho
es el esfuerzo humano por iraducir de algdn modo, en las leyes, una
parte de la moral que estd por encima nuestro, superior a nosotros. Tra-
jamos de comprender esta moralidad, realizarla en la tierra y darle for-
ma a través de las leyes... En el mundo de hoy, en el siglo XX, re-
sulta casi cdmico hablar de ‘bien’ y ‘mal’. Estos conceptos se han tor-
nado anticuados. Y sin embargo, bien y mal son conceptos que estan
por encima nuestro. Y en lugar de vivir haciendo célculos y juegos po-
liticos, bajos, mezquinos y de corto alcance, habria que darse cuenta
de lo siguiente: aqui se concentra el mal mundial con una capacidad de
odio y fuerza enormes, se propaga por toda la Tierra y hay que hacerle
frente y no apresurarse para entregarle todo lo que quiere devorar”
{pp. 55-57).

Quizé sea ésta una de las més grandes victorias del comunismo
sobre Occidente. “El comunismo nunca oculté su negacién de los con-
ceptos morales absolutos. Se mofa de las nociones de bien y mal como
categorias absolutas. Considera la moralidad como un fendémeno rela-
tivo a la clase. Segin las circunstancias y el ambiente politico, cual-
quier accién, incluyendo el asesinato, y aldn el asesinato de millares
de seres humanos, puede ser mala como puede ser buena. Depende
de la ideologia de clase que la alimente. .. Pero debo decir que, en este
sentido, el comunismo ha progresado. Logré contagiar a todo el mundo
con esta nocién del bien y del mal. Ahora no sélo los comunistas estén
convencidos de esfo. En una sociedad progresista se considera inconve-
niente usar seriamente las palabras bien y mal. El comunismo supo in-
culcarnos a todos la idea de que tales nociones son anticuadas y ridicu-
las. Pero si nos quitan la nocién de bien y mal, ;qué nos queda? Nos
guedan sélo las combinaciones vitales. Descendemos al mundo animal.
Y por esto, la teoria y la préctica del comunismo son absolutamente in-
humanas” (pp. 74-75).

3. Dos slogans: didlogo y pacifismo

El comunismo conoce bien las estratagemas. Una de ellas
consiste en invocar la necesidad del didlogo. “A veces escucha-
mos hablar de ‘didlogos con los cristianos’. jlos comunistas esta-
blecerdn un didlogo con los cristianos! En casa, en la Unién So-
viética, el didlogo era sencillo, con ametralladoras o revélveres. Hoy,
en Portugal, los comunistas atacan a los catélicos desarmados y los
apedrean. Hoy. Este es el didlogo... Y cuando los comunistas france-
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ses o italianos dicen que dialogarén, denles Unicamente fuerzas y ve-
remos ese disdlogo. .. Los dirigentes italianos, encabezados por Palmiro
Togliatti, firmaron acuerdos con Stalin, aprobando todas las ejecuciones.
Denles el poder en ltalia. {Veremos este didlogo! Cuando los partidos
comunistas consiguen el poder pleno se tornan completamente despia-
dados. Pero en la etapa en que lo comparten, deben disfrazarse. ..
(pp. 83-84).

Algo semejante sucede en sus alegatos contra el belicismo. “La li-
teratura marxista describe muy bien el problema particular de la gue-
rra. Asi consideran los comunistas a la guerra. Cito a Lenin: ‘No podemos
apoyar el lema de la paz porque es un slogan archiconfuso y frena la
lucha revolucionaria’. ‘Negar la guerra en general no corresponde a los
principios marxistas’. ‘Es indtil exponer un programa de buenas infen-
ciones y piadosos votos por la paz, si no se expone, en primer lugar,
el programa de la organizacién clandestina ilegal para la guerra civil’.
Es asi como considera la guerra el comunismo. La guerra es necesaria.
La guerra es un medio para lograr un propésito.

“Pero, por desgracia para los comunistas en 1945 esta linea directa
‘tropezd con vuesira bomba atémica. Con la bomba atémica norteame-
ricana. Y entonces los comunistas cambiaron de tactica. Empezaron a re-
unirse los Congresos de la Paz y se redactaron peticiones por la paz. Y
el mundo occidental cayé en este engafio. .. Dijeron asi: ‘Lo que no es
guerra es paz', es decir, que contrapusieron la paz a la guerra. Y esto
es una falacia. A la tesis le contrapusieron sélo una parte de la antite-
sis. Cuando no se puede llevar adelante la guerra abierta, se puede
esfrangular a escondidas, se puede emplear el terrorismo, la guerra
de guerrillas. ..

“Estos mismos hombres que firman el fratado con ustedes —ellos
mismos, no ofros — ordenan las reclusiones en casas psiquidtricas y car-
celes... 4Por qué oprimen a los que tienen cerca y tienen que mos-
trar rostros honrados y nobles ante ustedes?... Ustedes quieren creer-
les y asf, disminuyen su ejército... Por supuesto, todos los acuerdos
de paz son muy atractivos para los que los firman. Consolidan su pres-
tigio a los ojos de los electores. Pero llegard el momento en que la
historia borre el nombre de estos estadistas. Nadie los recordard. Y los
pueblos occidentales pagardn por estos tratados ingenuos. ..

“Pero el argumento principal de los partidarios del aflojamiento
de la tensién es conocido: es necesario hacer todo esto para evitar la
guerra atémica. Pienso que, después de todo lo sucedido en estos afios,
puedo tranquilizarlos a ellos y a ustedes: la guerra atomica no se pro-
ducird. ;Para qué? ;Para qué una guerra atdmica si hace ya treinta
afios se le saca al mundo occidental fanto como hace falta? Un pafs
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tras otro. El proceso estd en marcha. Si hablamos sélo de 1975, com
probamos que ya han obtenido cuatro paises. ..

“Quiero llamarles la atencion: ustedes tienen tedricos que dican
que debe detenerse el armamento atdmico de Estados Unidos. Ya fte-
nemos, dicen, armamento atémico suficiente como para aniquilar a la
mitad del mundo opuesto... Por alguna razén los dirigentes de la
Unidn Soviética piensan de un modo distinto. .. Vuestro adversario os
engafia, os engafia constantemente... En cierta época, la Unién So-
viética no podia compararse con ustedes ni remotamente en el campo
del armamento atédmico. Después los alcanzd. Més adelante, hoy, lo re-
conocen todos, empieza a superarlos. En este momento el coeficiente
quizds es mayor de uno. Y después serd dos a uno. Y luego tres a
uno... Y un desgraciado dia declararén abiertamente: ‘Atencién, en-
viamos fropas a Europa y si ustedes se mueven, los aniquilaremos’. Y
resultard que este coeficiente de tres a uno, o de cinco a uno, tendré
efecto. Y ustedes no se moveran” (pp. 87-95).

Todas estas campafias de opinién se hacen en base a las tragade-
ras de Occidente y a la complicidad de no pocos de sus dirigentes. El
comunismo, por su parte, sigue siempre igual. Segin A.S. una de las
tretas soviéticas consiste en hacer creer a Occidente que el comunismo
estd cambiando, que sus jerarcas ya abandonaron su antigua ideologia
inhumana, que hay izquierdistas y derechistas en el Kremlin. “Hay, por
supuesto, cierta lucha por el poder, pero en lo fundamental estdn to-
dos de acuerdo. Y hay, todavia, ofra teoria, segin la cual gracias al creci-
miento técnico crece la tecnocracia en la Unidn Soviética, crece la ingenie-
ria; los ingenieros dirigen ahora la economia y. pronto habrén de decidir
el rumbo, ellos y no el partido. Les diré: los ingenieros decidirdn el rum--
bo en la misma medida en que nuestros generales dirigen el rumbo del
ejército, o sea cero. Todo se haré segin las directivas del partido” (p. 47).

No es, pues, mediante sonrisas como se enfrentard con eficacia al
comunismo. “Nosofros, que nos hemos pasado toda nuestra vida alli,
sacamos la conclusién de que hay una sola cosa que puede resistir a
la violencia: jla fuerza! Hay que entender la naturaleza del comunis-
mo. La misma ideologia del comunismo, toda educacién consiste en con-
siderar un idiota al que no toma lo que estd al alcance de su mano.
Si puedes tomar algo, tdmalo; si puedes avanzar, avanza; pero si hay
un muro retrocede. Los gobernantes comunistas respetan sélo la firme-
za y desprecian y se rien de los que ceden constantemente” (p. 52).
Pone el A. algunos ejemplos. La pequefia Finlandia, en 1939, resisti
con sus propias fuerzas. En 1948 Berlin fue protegida por la firmeza de
Estados Unidos, y en 1950 lo mismo acaecié en Corea. En 1962 los so-
viéticos debieron retirar sus misiles en Cuba anfe un argumento seme-
jante, etc. (cf. p. 53).

Sin embargo Occidente parece no entender, no querer entender.
“¢Es que en realidad hay que esperar hasta el momento en que el cu-
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chillo se acerque a la garganta? 4Es gue no se puede entender antes
el peligro que amenaza con tragarse a todo el mundo?. .. Resulta curio-
so gue los comunistas escriban sobre el comunismo, durante ciento vein-
ticinco afos, negro sobre blanco, sin disimulos; escrito antes mas fran-
camente y en el mismo Manifiesto comunista —que todos conocen por
nombre y casi nadie se tomd el trabajo de leer — hay cosas aOn més
horrorosas que todas las que se han producido. ;No es asombroso?
Todo el mundo es alfabeto, todos saben leer y, sin embargo, pareceria
gue no quieren comprender. La humanidad se comporta como si no hu-
biese comprendido qué es el comunismo; no quiere comprender, no es
capaz de comprender... Creo que ya no se trata sélo del disimulo
comunista de los Ultimos decenios. Se trata de lo siguiente: la esencia
del comunismo se encuentra fuera de la comprensién humana. En reali-
dad, resulta imposible creer que los hombres lo hayan programado y
lo realicen asi” (pp. 70-71).

4. Los resistentes

Hay una ley en el Archipiélago, afirma A.S. segin la cual los que
'se comportan con mayor valentia, con més coraje, los que son mas in-
flexibles, jamés volverédn a ver el mundo libre (cf. p. 42). “No cedieron
ni un paso. Estos son sus mejores hombres, sus héroes mayores, los que
permanecieron firmes en la lucha solitaria” (ibid.). Y pone el ejemplo de
Vladimir Bukovsky. “Le ofrecieron: Bueno, te liberaremos; vete a Occi-
dente y céllate. Y este muchacho, este joven casi moribundo, dijo: ‘No,
no voy a ir con tales condiciones. He escrito acerca de los que ustedes
encierran en clinicas psiquiatricas; libérenlos y entonces me iré a Occi-
dente’. jEsta es la fuerza y la firmeza que enfrenta a la roca y a los
tanques!” (p. 55).

Tales resistentes se saben desarmados pero saben también que to-
da su fuerza radica en la resistencia del espiritu. “Nosotros, los disiden-
tes de la URSS, no tenemos ni tanques, ni armas, ni organizacién algu-
na... Y si hoy estoy aqui, de pie delante de ustedes, no es por bene-
volencia del ¢omunismo, ni por disminucién de la tensién, sino gracias
a mi firmeza. .. Ellos sabian que no iba a ceder ni un cabello, y cuan-
do no pudieron conseguir nada, retrocedieron” (p. 54). “Yo fui tragado.
Yo estuve en el estémago del dragén, en la ardiente panza roja del
dragén. No me pudo digerir y entonces me eructé. Y yo vine a ustedes
cemo testigo de lo que hay en ese estémago” (p. 70).

5. Dos procesos concomitantes

Quizés se pueda resumir en esto el profundo pensamiento del A,
Concaténanse dos movimientos: el de las concesiones de Occidente y el
de la reaccién interna en la panza del comunismo. Transcribamos sus

palabras:
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“En el mundo se estdn desarrollando dos procesos importantisimos.
Uno es el que ya mencioné y que se desarrolla desde hace mas de trein-
ta afos. Es el proceso de las concesiones miopes. Es el proceso que im-
plica entregar, entregar y asi, tal vez, algin dia consigamos que el lobo
quede saciado. Y el segundo. .. es el proceso que se desarrolla bajo la
corteza de acero del comunismo, en la Unién Soviética desde hace ya
veinte afios y, en otros paises comunistas, desde hace menos tiempo:
la liberacién del espiritu humano. Crecen nuevas generaciones, incon-
movibles en la lucha contra el mal; no aceptan compromisos sin princi-
pios; prefieren perderlo todo, salario, comodidades, la vida misma, con
tal de no sacrificar su conciencia, con tal de no negociar con el mal. ..

"Pero todo este proceso de nuestra liberacién, que provocard, sin
duda, también cambios sociales, este proceso es aln mas lento que aquél,
el primero, el de las concesiones. Cuando observamos desde allé estas
concesiones, nos parecen raras. ¢Por qué tan rapido, tan precipitada-
mente, por qué ceden varios paises en un afio?... Si nosotros pudié-
ramos aminorar, no digo parar sino aminorar este proceso de concesio-
nes y posibilitiramos la continuidad del proceso de liberacién en los
paises comunistas, estos dos procesos, al fin de cuentas, podrian asegu--
rarnos el porvenir” (pp. 57-59).

Colofén

Ciérrase este formidable libro con unas palabras impresionantes..
"Comprendo que llegué en el momento menos apropiado a este pals,
para pronunciar estos discursos. Pero si el momento fuera apropiado,
cémodo, no habria necesidad alguna de mis discursos. Justamente por
eso, porque el momento no es apropiado, justamente por eso vine a
contarles mis experiencias” (p. 100).

A.S. no ha venido a Occidente para pedir que liberen a sus her-
manos oprimidos en el Archipiélago. Occidente ya no es la Cristiandad,
ni estd en condiciones de entender lo que seria una Cruzada para li-
berar a los hermanos oprimidos. Viene sélo a pedir de Occidente que
permitan a los oprimidos levantarse por sus propios medios. “Nosotros
somos allf esclavos de nacimiento. Nacemos como esclavos. Yo no soy
joven y naci en la esclavitud. Y los que son mas jévenes que yo, tan-
to mdas. Somos esclavos pero aspiramos a la libertad. Pero ustedes,
ustedes son libres de nacimiento. Pero, si son libres de nacimiento,
gpor qué tienden sus cuellos para la esclavitud? gPor qué ayudan a
nuestros esclavistas? Lo Gnico que les pedi en mi discurso anterior y les
pido ahora es que, cuando nos entierren vivos (comparé el futuro acuer-
do europeo con la fosa comUn para Europa del Este... ;saben que es
una sensacién muy desagradable que la tierra les llene la boca cuando
todavia estdn vivos?)... que cuando nos entierren vivos, por favor, jno
envien palas a los sepultureros! jPor favor no les envien modernas ma-
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quinas excavadoras!. .. Toda la existencia de nuestros esclavistas, desde
el principio hasta el fin, depende de la ayuda econémica de Occidente”
{pp. 100-103).

Tal la requisitoria de este gran hombre. Hemos citado extensa-
mente, limitandonos casi a eslabonar textos, porque nos hubiera pare-
cido poco respetuoso no dejarlo hablar a Solyenitzin. Su lenguaje tiene
resonancias que hacen recordar a los profetas de Israel. Se trata de un
hombre que ha tocado la raiz del mal,el fondo turbio del odio, que hace
la esencia misma de la Ciudad saténica, esa Ciudad que, en la visidén de
San Agustin, se contrapone a la Ciudad de Dios. Ciudad del Mundo que
estd en el comunismo pero fambién en el Occidente traidor, en repug-
nante contubernio. Solyenitzin es un profeta de Rusia, de la raza de
Dostoiewski. Es el resurgir del alma rusa que de la fosa marxista se ele-
va como un lirio enitre espinas. Y una bofetada para nuestra amnesia
y nuesira cobardia. Ha tenido el coraje de decir lo que nadie se anima
a decir.

P. ALFREDO SAENZ

ne tener presente dos ensefianzas del
Santo. Una se encuentra en e] Prdlogo
del “Sobre los dos preceptos de la cari-
dad y los diez preceptos de la ley” y
dice: “Tres [cosas] son necesarias para
el hombre en orden a la salud: a saber,
la ciencia de lo que se ha de creer, la
ciencia de lo que se ha de desear, y'la

“Escritos de Catequesis” contiene la  ciencia de lo que se ha de obrar.’ Lo
version castellana de cinco obras latinas  Primero se ensefia en e] simbolo, en
de Santo Tomas: 1. Devotissima exposi- donde se trae la ciencia de los articulos
tio super Symbolum Apostolorum (Cre- de la fe; lo segundo en la oracién do-
do), 2. Expositio devotissima orationis minical; lo tercero en la ley”.
dominicae (Padre nuestro), 3. Devotis-
s ma expositio super salutationem angeli-
cam (Ave Maria), 4. De duobus prae-
ceptis caritatis et decem legis praecep-
tis (Mandamientos), y 5. De articulis
fidei et Ecclesiae sacramentis (Sacra-
mentos).

SANTO TOMAS DE AQUINO,
Escritos de Catequesis, Rialp,
Madrid, 1974, 350 pgs.

La otra ensefianza se encuentra en el
escrito “Sobre los articulos de la fe y
los sacramentos de la Iglesia”, al princi-
pio de la Segunda Parte, y dice: “Aho-
ra resta considerar a los sacramentos de
la Iglesia, todos los cuales se compren-
den bajo un solo articulo, porque per-
tenecen al efecto de la gracia”. Expli-
co: los articulos de la fe son referidos
a la divinidad y a la humanidad de
Cristo: y entre los referidos a la divini-
dad de Cristo uno atiende a la causa-
lidad de la gracia; y aqui se incluye la
consideracidn de los sacramentos de Ia

Se trata de obras menores de Santo
Tomas. Las cuatro primeras son “repor-
taciones” —apuntes de predicaciones de
la Cuaresma de 1273, recogidas por Pe-
dro de Andria—; la dltima es de elabo-
racién directa del Aquinate (entre 1261

y 1268). .
Iglesia.
Para una ubicacién de estos estudios .
en relacion a la vida cristiana, convie En conclusién, hay gue hermanar el
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opusculo “Sobre los articulos de la fe y
los sacramentos de la Iglesia” con la “De-
votisima exposicién sobre el Simbolo de
los Apdstoies’”’: en ellos se contiene “la
ciencia de lo que se ha de creer”. En las
exposiciones sobre e] Padre nuestro y el
Ave Maria se contiene “la ciencia de lo
que se ha de desear”. Y en la exposi-
cién “Sobre los dos preceptos de la ca-
ridad y los diez preceptos de la ley” se
contiene “la ciencia de lo que se ha de
obrar”.

El hombre es un animal que entiende
y también que olvida. Hay que recordar-
te la distinta 'mportancia de las cosas
y de las verdades. Asi decimos: la cate-
quesis es de maxima importancia para
Ia salvacién y la vida cristiana, por
ejemplo, la existencia de un solo Dios
que es uno en naturaleza y trino en per-
sonas, la encarnacién redentora, la remu-
neracién divina por el cielo y el infier-
no, la maternidad divina, la Iglesia, los
sacramentos, etc. Sobre el fundamento y
por la regencia de los principios senala-
dos se puede ser un buen peregrino glo-
rificante de Dios hacia el cielo. Sin el
fundamento y la rezencia de los prin-
cipios sagrados, el lugar del hombre es
la estupidez, 1 angustia, el infierno.

El cristianismo es donacién y tradi-
cién divina que penetra en la creatura
racional y la conduce en libertad por el
universo hacia Dios Padre, Hijo y Espi-
ritu Santo. Hay personas especialmen-
te amadas y elegidas por Dios desde to-
de la etern.dad que son, sefieramente,
receptaculo y vehiculo de la tradicion
divina. Y a esas personas hay que ob-
servar con atencién e intens'dad pa-
ra descubrir mejor a Dios y a su Cristo,
el camino de Dios. Santo Tomas de
Aquino, elevado en la caridad y en la
sabiduria, mar y viento de gracia, es
una de esas creaturas predilectas de
Dios.

Por eso saludamos con particular
gozo la aparicién de este libro que nos
trae una catequesis cristiana pronun-
ciada desde tan elevado nivel de cari-
dad y de luz.

La publicacién de esta obra podra
parecer a algunos el fruto de una ac-
titud trasnochada y sin modernidad.
Pero la inteligencia y la eternidad tras-
cienden el tiempo. Y bien les vendria
a estos criticos pensar menos en una

originalidad sin fundamentos; y esty-
diar, meditar, orar, contemplar amoro-
samente la riqueza del Ser divino que
inmutablemente posee toda bondad es-
tatica y dinamica, que es pronunciada
por la boza de Cristo, y que encuen-
tra un eco cristalino en la virtuosa en-
sefianza del sabio dominico, con todas
las exigencias vitales de conducta que
esto implica.

El texto latino que sirve de base pa-
ra la traduccién estd preparado por R.
Verardo O. P. y R. Spiazzi O. P. (afio
1954). Su benemérito traductor es el
Dr. Marciano Somolinos.

Sin duda que hubiera sido preferi-
ble una edicién bilingiie y con notas
mas precisas y abundantes, especial-
mente del Magisterio posterior de la
Izlesia. Pero con todo, la obra sigue
con abundante bondad.

“Escritos de Catequesis” es reco-
mendable para sacerdotes, seminaristas,
religiosos y seglares cultos —jespecial-
mente catequistas!— que aspiren a una
madurez sin complejos y a una buena
siembra de la palabra de Dios.

MARCOS R. GONZALEZ O. P.

JOSEF PIEPER, El descubri-
miento de la realidad, Rialp
‘Madrid, 1974, 247 pgs.

Pieper comienza este libro enuncian-
do su tesis: Todo deber ser se funda
en el ser. La realidad es el fundamen-
to de lo ético. El hien es lo que se
conforma con la realidad.

Para justificar dicha tesis el A. se
bhasa en dos supuestos. El primero de
ellos cdice que nuestro conocimiento al-
canza la verdad de las cosas reales, es
decir, “se hace con el objeto” (“el in-
telecto penetra hasta la esencia de la
cosa”: I-II, 31, 5). El segundo de ellos
nos ensefia que nuestro querer y obrar
estan determinados por el conocimien-
to: “La voluntad no tiene razén de pri-
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mera regla, pues esti dirigida por Ia
razén y el intelecto, no sélo en noso-
tros sino también en Dios” (De Ver.
23, 6). Antes y por encima del querer
se halla la actitud cognoscitiva hacia
la realidad. El bien es esencialmente
dependiente y esti conformado {ntima-
mente por el conocimiento.

A continuacién el A. se detiene en
diversos temas conexos con su tesis cen-
tral: la realidad como medida del co-
nocer, la identidad entre el espiritu cog-
noscente y la realidad, la “objetividad”
como tnica actitud cognoscitiva ade-
cuada al hombre —actitud basada en la
misma esencia del conocer—, la unidad
de la razén tedrica y de la razdn prac-
ticn. Detengamonos un poco en esta
ultima cuestion.

La razén humana, que al conocer se
actualiza a si misma, remite al mundo
objetivo del ser, del que depende, por
el que esti interiormente configurada
y con el que se “identifica”. A este prin-
cipio de la teoria realista del conoci-
miento, la filosofia cristiana occidental,
como Etica “intelectualista”, afade el
principio de que el libre obrar ético del
hombre remite a la razén, de la que
depende y por la que estid interiormen-
-tz configurado.

La aclaraciéon de la conexién entre
ambas tesis presupone, sin embargo, al-
gunas distinciones.

En primer lugar no hay que olvidar
.que, en esos principios, el conceplto de
“razon” tiene un doble significado. En
el primer principio se trata de la ra-
zon teodrica, especulativa, mientras que
en el segundo se trata de la razén préic-
tica. La razén es ‘“tedrica” cuando se
aplica receptivamente a las cosas de la
realidad que se ofrecen ante ella; es
“practica” cuando se aplica al obrar
(agere) y al hacer (facere).

La b’en engarzada cadena por la
que el bien se une a lo real se com-
pone de estas piezas: realidad objetiva,
razén tedrica, razdén practica, actuacion
moral. Pieper, tras haber demostrado
como se ajustan las dos primeras pie-
zas y antes de tratar de la correspon-
«encia de las dos tltimas, considera la

relacién entre la razén tedrica y la prac-
tica. La misma razén tedrica, “al en-
sancharse”, per extensionem, se hace
razén practica (I, 79, 11, sed contra).
La razén practica conoce la verdad
como la especulativa, pero ordenando
la verdad conocida a la accién” (1, 79,
11, ad 2); al ampliarse el conocer al
querer y al obrar, la razén tedrica se
hace prictica.

En el concepto de razén prictica es-
ta, por Jo tanto, necesariamente com-
prendida y expresada la razdn tedrica,
La “facultad basica” es la razén tedri-
ca, que se amplia en practica. Lo ted-
rico penetra totalmente en lo practico,
algo asi como lo genérico penetra en la
diferencia especifica. La razén es tam-
bién practica, pero tan sélo en el gra-
do en que es tedrica; esencialmente an-
terior a toda practica es la aprehensién
“tedrica” de la realidad. Intellectus spe-
culativus fit practicus, la razén teédrica
“se hace” practica (I, 79, 11, sed con-
tra). Todo lo prictico se enraiza en al-
go tedrico y lo presupone. La razén
practica no seria la medida del obrar
si antes y al mismo tiempo no recibie-
se su medida de la realidad objetiva
(por medio de la razén tedrica).

La decision de hacer algo determina-
do, un “mandato” —imperium— inte-
rior de nosotros a nosotros mismos que
precede al libre actuar, no surge cie-
camente de cualquier instancia, sino
que es el mismo conocimiento del ser
que se “ensancha” y se convierte en
decision y mandato. La decisién y el
mandato, en los que se realiza la ra-
zén practica, implican asi un conoci-
miento que se dirige a la voluntad. Pe-
10 conocimiento es identidad esencial
del entendimiento con la realidad ob-
jetiva del ser.

La conjuncién de estos dos hechos
pone de manifiesto la dimensiéon de la
razén propiamente practica, que por
su parte determina el obrar libre, y el
modo como esti esencialmente referida
a la realidad captada en el conocimien-
to del ser. Con ello queda clara la ne-
cesidad de poner de manifiesto en de-
talle, en la determinacién del obrar por
el conocimiento, la configuracién del
obrar por la misma realidad objetiva
del ser.
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Finalmente, el A. analiza la estruc-
tura de la accién moral, del dictamen
de la sindéresis y de la prudencia, es-
tablece la “objetividad” como actitud
ética, y acaba esta primera parte de
su obra enunciando algunas conclusio-
nes que son toda una sinlesis de la
misma.

En la segunda parte, titulada “La
verdad de las cosas”, Pieper no intenta
defender ni incluso “probar” el princi-
pio de la verdad de las cosas (lo que,
por otra parte, seria posible) sino que
aqui la investigacién es enteramente de
orden interpretativo. Expone en estas
paginas cémo se ha entendido aquel
principio en la Metafisica de la Alta
Edad Media. Tratara, sobre todo, de
Tomas de Aquino, la cabeza repre-
sentativa de la Metafisica del ser en
la Alta Edad Media, en quien parece
unirse, por un corto instante histdrico,
lo que antes estaba separado y lo que
tras él volveria pronto a escindirse.

La intencién de este trabajo no se
agota, sin embargo, en lo historico, si-
no que tiende mas bien a poner de
manifiesto la fuerza de irradiacién que
se contiene en la realidad encerrada en
el principio de la verdad de todo ente,
mediante una interpretacién lo mas
exacta y completa posible.

Al enunciar el principio de que “to-
do ente es verdadero”, el empeiio in-
telectual del Occidente, a través de ca-
si dos milenios, ha creido no sélo ha-
cer una afirmaciéon sobre la constitu-
cién de la realidad total, sino también,
y no en menor medicda, una afirma-
cién sobre la esencia del hombre. Los
grandes maestros de la Alta Edad Me-
dia, en los que se refleja indeleblemen-
te viva y se manifiesta en sintesis la
tradicién occidental desde los primeros
pensadores griegos, han entendido este
principio de la verdad de lo real —prin-
cipio al parecer del todo “incorrecto”—,
fundamentalmente como una afirmacién
antropoldgica que hace referencia al ser
del hombre y lo ilumina.

MIGUEL A. YONSON
Seminarista de la Didcesis de
San Luis, 3er. Afio de Filosofia.

HUGO WAST, Juana Tabor.
666, Aocra, Buenos Aires, 1975,
346 pgs.

Estos dos libros, presentados ahora
en un solo volumen, constituyen un
ejemplo atravente y accesible de ese
género tan copioso que el P. Castellani
denomina “literatura profética y antici-
patoria”, y que se refiere a los acon-
tecimientos de los wltimos tiempos.

Con su innegable capacidad de na-
rrador, Gustavo Martinez Zuviria nos
transpofta en un viaje fascinante, a
través de los veintidds capitulos de su
obra, a] futuro. no tan remoto. donde
tendra lugar el reinado del Anticristo
y el fin del mundo.

L

Lo primero que cabe destacar, con
respecto a este libro, es el acierto con
que el A. anticipa, de manera realmen-
te asombrosa, muchos acontecimientos
que han ocurrido a partir de 1943, fe-
cha de su primera edicién. Aunque de-
bemos hacer la salvedad de que los
hechos profetizados no siempre han su-
cedido en la fecha prevista sino en un
tiempo posterior, quizds por causa de
aquello que se ha dado en llamar “la
resistencia de la materia”.

Enumeremos someramente los acier--
tos mas importantes:

Habrd un clima de materialismo y so-
brevendrd un enfriamiento religioso; au-
mentard el promedio de vida y, en me-
dio de una tenaz y escandalosa propa-
ganda malthusiana, se tratara de lograr
un decrecimiento de la natalidad por
la esterilizacion y la eugenesia; el ho-
gar de mas de un hijo sera perseguido
por anacronico; habra un caos general
y surgirin en todo el mundo gobiernos
militares que tratarin de restaurar el
orden; ias mujeres usarin pantalones;
irA muriendo la ciencia, el arte y la
investigacion y crecera prodigiosamen-
te la técnica; aumentarin los recursos
pedagdgicos v se multiplicardn los es-
tablecimientos de ensefianza, pero ha-
brd menos cultura; una mujer goberna-
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ra la India, y otra, que sucedera al
presidente Juan Pérez, gobernara la
Argentina (j1943!); la publicidad y el
periodismo estaran dirigidos a escala
mundial; los judios se reunirin en una
sola patria.

No sélo los acontecimientos que se
suceden vertiginosamente concurren al
éxito de la obra sino también los per-
sonajes: Juana Tabor, Fray Placido de
la Virgen, Fray Simén de Samaria y
Voltaire que se aparece tres veces a
Fray Placido con un lapso de diez afios
entre aparicién y aparicion. Durante
sus visitas, Voltaire vaticina lo que va
a ocurrir 'y es un eficaz recurso de
recapitulacién.

Uno de los personajes mas importan-
tes para considerar es Fray Simén de
Samaria, porque nos muestra el dra-
ma de un sacerdote que se despefia por
el camino de la apostasia. Para la ela-
boracién de este personaje el A. ha te-
nido en cuenta el diario del célebre
fraile apéstata Jacinto Lovson, ex car-
melita descalzo.

Fray Simén, el dia de su ordenacion,
recibe de Fray Placido de la Virgen,
su director espiritual, valiosisimos con-
sejos para su vida de sacerdote. Es-
tas recomendaciones se hallan entre los
mejores parrafos del libro y son sinte-
tizadas por el Autor asi:

“Sobre dos pilares se asienta la vo-
cacién del sacerdote: el rezo littugico
y la devocién al Papa, o, con otras
palabras: la oracién diciplinada y la
infalible humildad”.

Fray Simén, en cambio, cree que su
misién es reconciliar el siglo con la re-
ligion y se lanza de cabeza a formar
su “Iglesia del Porvenir” queriendo ser-
vir a la vez a Dios y al Mundo.

Tamaiia tarea no le deja tiempo pa-
ra rezar. Sus triunfos de orador lo ma-
rean y cae en la tentacion de decirle
al pablico cosas que le gustan, hala-
gando a la multitud y confirmando a
muchos en el error.

Mas adelante, peca contra la humil-
dad, deseando reformar a la Iglesia a

su modo, el cual queda expresado en
el siguiente plan:

1° Abolicion del celibato de los
clérigos.

29 Supresién de las Srdenes religio-
sas y de todos los votos.

3° Eleccion de los obispos por el
clero y los fieles, y del Papa por
los cardenales y por los obispos.

4° Uso del Esperanto como lengua
litdrgica universal.

En este estadio de su locura desea
ser nada menos que el pontifice de una.
religion ecuménica que abarcara a ju-
dios, paganos y musulmanes, sin que
sea necesario previamente convertirlos.

Y en uno de los dltimos peldaios de
su caida, cuando Fray Simdn ya sabe
que no sera elegido Papa, desea des-
truir la Iglesia Romana como todos los
reformadores; pero al revés de como
habian procedido éstos, que la ataca—
ron desde afuera, él decide permane-
cer en el interior: “...él se humillaria.
se someteria aparentemente y desde:
adentro realizaria su destructora em-
presa”.

Juana Tabor, que es el principal per--
sonaje femenino, juega un papel im-
portantisimo en la nefasta evolucién del
desdichado sacerdote, que en su sober--
bia cay6 en la tentacién de querer con-
vertirla por amor. Hugo Wast pone en
boca de esta mujer las siguientes pala-
bras que caracterizan el estilo de los
reformadores actuales:

“El mas grande error de los enemi-
gos del Papa es que pretendieron des-
truir el romanismo saliéndose de la
Iglesia. jMala estrategia!”.

“E] romanismo sélo serda destruido
desde adentro, no por los violentos, si-
no por los humillados que tuvieron la
fuerza de quedarse tras los muros de la
odiada ciudadela”.

E]l drama del sacerdote queda resu--
mido al final de la obra: “.. . El orgu-
llo es la raiz de todas las grandes apos-
tasias. Cuando a un fraile le entra la
obsesién de reformar la disciplina de
la Iglesia, o pretende poseer la clave:
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de las Escrituras, si no es muy humil-
de, esta perdido. Nunca deja de hallar
adeptos que lo aplauden. Comienza el
engreimiento, luego la obstinacién, des-
pués la rebeldia y la apostasia... Los
otros pecados vienen por afad.dura”.

“Un sacerdote rebelde puede duran-
te afios seguir siendo casto y sobrio, y
cumpliendo aparentemente su ministe-
rio, hasta que un dia afloja por todos
lados, a la manera de un navio que ha
encallado. ..”.

— “Aquella mujer que se hacia lla-
mar Juana Tabor, dse convirtié, por
ventura, o lo siguié en su desvario?”.

— “Aquella mujer es Jezabel, la pro-
fetisa del Anticristo, que preparaba sus
caminos simulando unas veces el amor,

otras el deseo de convertirse...”.

-]

Mas interesantes adn que los acon-
tecimientos cumplidos pueden resultar
los numerosos sucesos que Martinez Zu-
virfa prevee para el futuro y que cla-
sificamos del siguiente modo:

1. Acontecimientos econémicos, po-
liticos y sociales: Europa se unird en
un solo Estado; s= creara un Banco
Mundial de Compensaciones en Roma;
el esperanto seri lengua mundial; ha-
brA una moneda universal: el marx;
Chile tendra salida al Atlantico; Brasil
se expandird absorbiendo a Uruguay y
Paraguay; se abolird el calendario Gre-
goriano y se restablecerd el hebreo de
trece meses de veintiocho dias cada
uno; Rusia volvera al capitalismo y for-
mard un nuevo imperio sindiosista que
aniquilard todo vestigio de justicia, be-
lleza y bondad.

2. El futuro en la Argentina: Nues-
tro pais estara gobernado por una se-
gunda mujer que serd empresaria; du-
rante su gobierno habri un enfrenta-
miento con Chile; se disolvera el ejér-
cito que serd reemplazado por milicias
que cometerin todo tipo de atrocida-
des; pero en el momento de mayor caos,
el ejército, que subsistia clandestina-
mente, salvard al pais.

3. Transformaciones en las costum-
bres: El panorama no resulta muy ha-

lagador, pues se difundird la droga en
la clase alta quedando el cigarrillo co-
mo distintivo de la clase mas sumergi-
da; los hombres usarain faldas; los
miembros de las familias distinguidas
y los sabios seran tenidos en menos y
servirin a una casta plutocritica e ig-
norante.

4. Acontecimientos  religiosos: Se
abolira la misa subrepticiamente; los
ancianos tendrin suefios proféticos; las
6rdenes religiosas serdn abolidas y se
reemplazard el clero secular por cléri-
gos constitucionales que querran servir
a Dios y al Estado al mismo tiempo;
aparecera, por fin, un patriarca argen-
tino que llevarad una cuddruple tiara de
zafiros, rubies, esmeraldas y diamantes,
que significaran la fe, la caridad, la
esperanza y la democracia.

5. Reinado del Anticristo: Todos es-
tos hechos tienen como objeto preparar
el reinado del Anticristo que nacié en
1966 de la tribu de Dan y serd de
judios y musulmanes, teniendo su sede
en Roma.

El A, que no descuida el aspecto
cientifico, ubica los antedichos sucesos
en una época donde seri frecuente la
desintegracion de la materia para pro-
ducir energia casera; la gente podra ha-
cerse hibernar por unos cuantos afios;
se enderezara el eje de la Tierra que
se halla inclinado veintitrés grados y
medio y las ciudades serin iluminadas
por nubes artificiales de gas luminoso
que las envolveran totalmente y no per-
mitiran ver las estrellas. ..

Colofén. Esta obra de la cual hemos
ofrecido un rapido panorama ha mere-
cido ya nueve ediciones con 46.000
ejemplares y ha sido traducida al es-
loveno y al portugués.

Las fuentes principales que ha teni-
do en cuenta el A. son el Apocalipsis
y el libro de Daniel, y profecias par-
ticulares como la de San Malaquias.

Martinez Zuviria dice, en una - de-
claraciéon preliminar, que no es su in-
tencién ofrecer como interpretacién au-
téntica de las Sagradas Escrituras las
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aplicaciones que hace de los pasajes
clegidos y, en todo caso, somete incon-
dicionalmente sus opiniones al juicio
de Nuestra Santa Madre Iglesia.

Lo cautivante del tema; el ferviente
amor a la Iglesia que se trasunta en
toda la obra; el extraordinario conoci-
miento que Hugo Wast tiene de las
Sagradas Escrituras, la historia y la
politica; y el afin de transmitir un
mensaje cristiano hacen de esta novela
una obra a la vez instructiva y apasio-
nante.

RAFAEL L. BREIDE OBEID

FERNANDO DIAZ PLAJA, Otra
Historia de Espaiia, Plaza & Ja-
nes S. A., Barcelona, 1975, 630
pgs.

Dice Ramiro de Maeztu que “no hay
un liberal espafiol que haya enriquecido
la literatura del liberalismo con una idea
que reconozcan los liberales extranje-
ros”. Y ello porque “en Espaiia eran
innecesarios”.

En esta obra Diaz Plaja se muestra
hijo de ese liberalismo fracasado y frus-
trante, que jaméas fue popular ni aristd-
crata, que siempre vivié de espaldas a
la realidad y es el mayor elemento de
disgregacién que envenena a las nacio-
nes occidentales desde hace mucho
tiempo. La docilidad frente al poder del
dinero, el dominio mediante la corrup-
cién, la facilidad para cambiar lo pro-
pio por lo extrafio y la habilidad para
la intriga fueron —y son—, en todas par-
tes, la clave del poder liberal.

Y esta mentalidad informa todo el li-
bro trabajado por dos tesis fundamen-

tales; la primera, desarrollada con me-
nos capacidad que malevolencia, inten-
ta la desmitificacién de la historia de
Espaiia, y se puede resumir asi: en Es-
pana todo lo que hay de grande, heroi-
co y santo es fruto de la exaltacidén de
los espaiioles; la segunda es la defensa
del liberalismo espafiol.

Desde el comienzo de cada relato el
A. pone dudas e insinuaciones tenden-
ciosas que al final convierte en afirma-
ciones, y ello sin el menor rigor, con
un abpndante material informe expuesto
arbitrariamente, comentado con una
constante inquina a todo lo espaiiol, in-
terpretado con mezquindad, transparen-
tando un resentimiento enfermizo, casi
patolégico, propio de un espiritu ena-
no y deformado.

Por este camino nada queda en pie:
Numancia y Sagunto, la Reconquista,
los Reyes Catélicos, las guerras de reli-
gién, el descubrimiento y la conquista,
Fetipe II... hasta nuestros dias, nada
queda en pie de lo que sea catdlico,
tradicional o espafiol.

Los grandes Reyes de la Casa de Aus-
tria son presentados como ignorantes,
barbaros, oscurantistas. Levanta otra vez
D. P. la leyenda negra, de la que tanto
usé Inglaterra para alimentar la subcul-
tura colonial y afianzar sus intereses
contra Espaiia. A esto le agrega su con-
cepcién de la historia condicionada a la
oficacia técnica, al éx'to econdémico, y
un escepticismo amargo con respecto a
todo lo espaiiol, que él llama curiosa-
mente “patriotismo razonable”.

La defensa del liberalismo, en espe-
cial de Carlos III y su gobierno, ocul-
ta deliberadamente gran parte de la his-
toria. Constructor, realista, practico son
los elogios que dispensa a dicho rey-
Crea alrededor de él una leyenda de in-
comprendido héroe de la paz y de la
sensatez en e] seno de una Espafia gue-
rrera y atropellada. Sus tristes y secta-
rios ministros pasan a ser estadistas de
rango; Carlos, piadoso y moderado de-
fensor de la fe.

Sin embargo, un estudio serio del rei-
nado de Carlos III muestra claramente
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.que, aunque no nacieron durante su go-
bierno, fue entonces cuando mas se alen-
taron y desarrollaron las perniciosas
ideas del despotismo ilustrado. Se cam-
hi¢ el ideal eterno por el triunfo tem-
poral, hipotecando el futuro religioso y
politico de Espafia y sus dominios, y el
ideal misionero que los Austrias lleva-
ron al maximo esplendor fue sustituido
por la explotacién abusiva y humillan-
te, querida y exigida desde la Metrd-
poli por los ministros masones del rey
Borban.

Este abandono del ideal que unia a
Espafia con sus colonias trajo como con-
secuencia la disolucién del Imperio y
dos guerras ruinosas para la Metrdpoli.
Porque desde entonces los subditos de
Espafia no miraron a quienes ejercian
e] poder como legitimas autoridades, si-
no como usurpadores de un estado del
cual se servian para sus fines particula-
res o de secta. Y Espafia vio caer en
pocos afios lo que le llevd siglos levantar.

Los Borbones heredaron el trono que
los Austrias perdieron, y ese fue el co-
tuenzo del fin porque, al traer estos
monarcas las nuevas ideas que crefan
-europeizantes, minaron los cimientos
mismos de la Espafia Imperial; tales
ideas contenian seminalmente la ruina
propia ya que nacieron de una corrien-
te contraria a la catolicidad del ser es-
pafiol.

El camb'o de ideal rompi6 el vincu-
lo profundo pero realisimo de la hispa-
nidad, que la habia mantenido cohesio-
nada y una durante cientos de afios; y
los que antes eran sefiores naturales, res-
petados y queridos, pasaron a ser consi-
derados como amos despéticos y enemi-
gos odiados. Ya no se trataba de una co-
min empresa, sino del acrecentamiento
egoista de las riquezas y el poder en ma-
nos de lo que antes era aristocracia na-
tural y meritoria suplantada ahora por
funcionarios del dinero.

Las ideas de la Revoluciéon prendie-
ron en América y quebraron la lealtad
a la Metrépoli. Estin patentes en las
luchas de la Independencia y en las
guerras civiles. Hasta hoy en la América

Espafiola padecemos los beneficios con
que nos favorecié aquel monarca prac-
iico y constructivo- D. P. apenas men-
ciona la influencia decisiva de la Revo-
lucién.

Los acontecimientos posteriores son
tratados con superficialidad y de mane-
ra deshilvanada, abundando en interpre-
taciones caprichosas. Asi desemboca en
la guerra civil de 1936, sectariamente
tratada, al igual que los hechos siguien-
tes hasta nuestros dias. Como es de es-
perar, la idea que campea es la de la
democracia liberal, y la critica se hace
bajo la influencia de ese mito tan pro-
clamado como fantasmal, que predica
una panacea ideal y acaba por ser un
totalitarismo econdmico hijo de una
concepeidn politica tan intolerante como
ilusoria. Y también en esta ultima par-
te la Iglesia Catdlica queda mal parada.

De esta manera se pueden escribir
tres, cuatro y mas historias de Espafia
porque, a lo largo de los siglos, el libe-
ralismo ha ido acumulando un odio in-
vencible a lo espafiol, alimentado por
todo género de leyendas falsas. El libe-
ralismo, que es el puente que lleva al
comunismo. La verdadera historia de
Espaiia, no la otra, lo muestra con lar-
gueza, y también ensefia que la fideli-
dad al propio ser es la clave de Espa-
fia y de su historia, fidelidad que D. P.
no conoce.

Finalmente hay que decir que todo el
libro estd plagado de afirmaciones ar-
bitrarias, consecuencias gratuitas y me-
dias verdades que inducen a error. Es
un ataque artero a Espafia y a la fe
catdlica.

LUIS JARDIN

Seminarista de la Didcesis de Rio
Negro, ler. Afio de Teologia.
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VICTOR E. TAUSSIG, Refle-
xiones sobre la educacién de un
hijo adolescente, Club de Lecto-
res, 1974, 104 pgs.

En este sencillo librito, el autor —pa-
dre ejemplar de familia numerosa, edu-
cador, apostol laico de rica trayecto-
ria— no se entretiene en vanas erudi-
ciones psicologistas. Parte de algo mu-
cho mas simple y revelador: la obser-
vaciéon atenta de la realidad, de esa
realidad multifacética a la vez que sim-
ple cual es la persona humana, en par-
ticular durante la adolescencia.

El trabajo estd dedicado particular-
mente a los padres —no tanto a las ma-
dres— por ser éstos los que con osten-
sible frecuencia estin mas ausentes en
la tarea educadora de sus hijos, con
consecuencias altamente lamentables.
Constituye un llamado urgente para
que los padres, principalmente de hi-
jos varones, asuman responsablemente
-] papel que sin duda les corresponde
ocupar en la educaciéon de sus hijos, y
que va mucho mas alli del importan-
te, aunque insuficiente, sostén material
de la familia.

El fin que el A. intenta es exponer
lo mas claramente posible los diversos
aspectos que hacen a la educacién del
hijo —su formacién integral— de modo
tal que éste pueda alcanzar en esta vida
su plenitud como persona humana, cria-
tura de Dios, y después gozar en la
otra de la contemplacién de su Creador.
Clara concepcidén cristiana del fin de
todo esfuerzo educativo.

Analiza finalmente los medios reque-
ridos para lograr ese fin, sobresaliendo
entre ellos, como algo insustituible, la
presencia ejemplar del padre en el pro-
ceso de la educacién de su hijo. Pre-
sencia atenta, amorosa, constante, preo-
cupada. Pero presencia ejemplar en to-

do momento, aun en los actos aparen-
temente mas insignificantes. Ejemplari-
dad que requiere ideas claras y trascen-

delntes, voluntad firme, coherencia to-
tal.

A lo largo del libro se van recordan-
do también algunos puntos fundamen-
tales de la doctrina catélica, en la ac-
tualidad tan frecuentemente desconoci-
dos u olvidados, sobre todo en lo que
respecta a la aplicacién concreta de la
Redencién de Cristo a cada uno de los
hombres.

Hoy, que tanto se habla de “pater-
nidad responsable”, a veces con fines
mezquinos, celebramos la existencia de
este libro, pleno de paternal fecundidad,
v cuya lectura recomendamos a, pa-
dres, educadores y apdstoles de la ju-
ventud.

FRANSCISCO M. DELAMER

ANTONIO ORBE S. ]., Eleva-
ciones sobre el amor de Cristo,
BAC, Madrid, 1974, 423 pgs.

El P. Antonio Orbe, catedritico de
Patrologia en la Universidad Gregoria-
na de Roma, tiene en su haber largos
afios de meritorio estudio gracias al cual
su nombre ha trascendido a todos aque-
llos que volcandose al estudio critico
de la literatura patristica desean pene-
trar en el Misterio de Cristo a través
del contacto con los Santos Padres.

Sin embargo su figura no se agota
en la pura penetracién intelectual de
estos antiguos autores que son norma
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para la fe de la Iglesia. Como sacer-
dote v, por ende, hombre de fe, nos
transmite en este libro lo que él deno-
mina “elevaciones”, agrupando bajo es-
te término consideraciones, exégesis, no-
tas doctrinarias, efusiones liricas, etc.
Pero la formalidad de su contenido es
lo que teologalmente denominariamos
conocimiento sabroso del misterio, ex-
presién, siempre imperfecta, de la ines-
crutable riqueza del Corazén de Cristo,
que no solamente requiere el uso de.la
inteligencia sino de todo el hombre ele-
vado por la gracia a una intuicién, a
la que la simple consideracién racional
jamas accederia si no estuviese movida
por el conocimiento de amor.

Estas paginas no son para todos, pe-
ro si para aquellos que, iniciados en
la contemplacién, desean alimentar el
alma en la interiorizaciéon del misterio
de la cruz que contiene en si todos los
bienes.

Ayudado por los grandes misticos y
bajo el patrocinio de San Ireneo —Pa-
dre de la Iglesia al que el A. conoce
especialmente—, el P. Orbe nos revela
paulatinamente los movimientos de su
corazén que arde en la compaiiia del
Sefior y en la contemplacién de su
humildad gloriosa e “infinitamente be-
lla aun cuando carga la cruz”.

Todos aquellos que tienen el oficio
de encaminar las almas al misterio de
Cristo para que a partir de la Cabeza
Dios derrame su sobre los
miembros de su cuerpo mistico encon-

plenitud

traran en este libro un medio excelente
para llegar al corazén de sus hijos.

MARIO GRASSI

Seminarista de la Arquididcesis
de Santa Fe, ler. Afio A~ T-~~
logia.

MAURO RODRIGUEZ, El Celi-
bato ¢Instrumento de gobierno?
¢Base de una estructura?, Herder,
Barcelona, 1975, 255 pgs.

La Sagrada Escritura analizada
con espiritu critico-racionalista— per-
manece muda ante la relacién celibato-
ministerio. El analisis fenomenoldgico—
en el que intervienen la psicologia, la
sociologin y [a h'storia— demostraria
que los argumentos misticos o teolégi-
cos son racionalizaciones a posteriori,
cuyo resultado seria la abusiva insti-
tucionalizacién de un carisma, transfor-
mado asi en instrumento de poder y
de dominio de la estructura clerical.

En pocas palabras, un nuevo panfle-
to pseudo cientifico contra el celibato,
indice de la persistencia de una cam-
pafia que no cede, malgrado la clari-
dad con que el Papa, el Concilio y el
Sinodo Episcopal se han definido so-
bre el tema.

Pero el A. —que lo es también de
otra obra: “Desacralizacién: tnico ca-
mino”— no se contenta con la demo-
licién del celibato, sino que apunta
mas alto: “El lector que amablemente
ha seguido nuestro raciocinio se incli-
nari a concluir que, si se buscan las
raices de la crisis sucerdotal actual, el
problema mas de fondo es ‘clero o no
clero’ antes que ‘ley de celibato o ce-
libato opcional’. Todo lo que se escri-
be sobre la ‘crisis de identidad’ redun-
da en lo mismo: ¢Clero o no clero?”
(p. 255).

No es ninglin secreto que a través de
la abolicién del celibato se busca la
destruccién del sacerdote. Pero era ya
hora de que se lo dijera con claridad.

A. E.

DR. JOHN BILLINGS, Regula-
cién natural de la natalidad, Sal
Terrae, Santander, 1976, 100 pgs

Este libro presenta un nuevo métedo
para la regulacién natural de los na-
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cimientos: el Método de la Ovulacién,
rapidamente difundide y conocido ya
como el “método Billings”.

Fruto de 17 afios de investigaciones
de! matrimonio australiano Billings, con-
firmado por experiencias realizadas en
numerosos paises, incluso entre los sen-
cillos campesinos de las islas Mauricio
y Tonga, demuestra este método una
eficacia muy superior al “Ogino-Knaus”,
pues permite sefialar el reducido mar-
gen de error de 1,4 nacimientos no pre-
vistos por cada cien mujeres que lo uti-
lizan.

E] “método Billings” permite recono-
cer los periodos infecundos de la mujer
en forma directa y sencilla, sin exigir
para ello ciclos regulares. Se basa fun-
damentalmente en la observacién inme-
diata de los s'gnos de la ovu'acién com-
binada con la curva de la temperatura.

Esta obra ha sido guiada por el es-
piritu cientifico unido a la obediencia
de la voluntad de Dios manifestada a
través de su Iglesia. Aparece en el pre-
ciso momento en que comienza a veri-
Eicarse el caricter profético de la enci-
clica “Humanae Vitae” y a ponerse en
evidencia que las violaciones del orden
natural sélo pueden producir frutos de-
generativos en el orden biopsiquico y de
totalitarismo inhumano en el plano so-
ciopolitico.

A. E.

JEAN LARTEGUY, Adi6és a Sai-
gén, Emecé, Buenos Aires, 1976,
242 pgs.

El autor de “Los Centuriones” y “Los
Pretorianos” nos ofrece la crénica perio-
distica de los ultimos dias de Saigén,
ciudad a la que conoce bien y ama
—con un amor discutible—.

Ante el avance del termitero marxis-
ta, un ejéreito fuerte se derrumba, aban-
donado por sus jefes corruptos que hu-
yen y por aliados poderosos con voca-
¢ién de Pilatos. Los invasores del Nor-
te y los vietcongs presentan la imagen

del “monje-soldado”, apéstoles y com-
batigntes fanaticos de una religi6n in-
vertida, de una cosmovisién falsa pero
coherente. Frente a ellos, los turbios re-
bresentantes de un Occidente empefiado
en hacer real su definicién etimoldgica.
“tierra del sol que muere”: vacio de
alma y fe, muerto y olvidado el espiri-
tu de la caballeria.

Martirio de un pueblo. Traicién y sa-
crificio. Mientras los gobernantes huyen.
los cadetes de la escuela de oficiales de
Dalat van a hacerse matar por el ene-
migo (p. 136). Mientras los “catélicds
progresistas” arrancan la bandera del Va-
ticano e izan la del Vietcong en la nun-
ciatura (p. 217), los milicianos catgli-
cos, fugitivos del Norte, combaten hasta
el ltimo cartucho. Ante Dios no hay
héroes anénimos, ni hay sacrificio inu-
til en la economia salvifica de la Cruz
y la Resurreccién.

Baja el telén de acero sobre nuevas
naciones transformadas en campos de
concentracién. Baja la cortina de silen-
cio sobre la prensa cémplice de Occi-
dente y enmudece la otrora vocinglera
“conciencia universal”.

Como mensaje final nos llegan las pa-
labras de un sacerdote prisionero, pa-
rroco de Phat Diem:

— “Nuestra situacién es muy dificil.
La desgracia ha caido sobre nuestras ca-
bezas. Pidales a nuestros amigos fran-
ceses que recen por nosotros: lo nece-
sitaremos. Adids” (p. 206).

Un libro para meditar, en la Argenti-
na de hoy.

A. E.

ANTONIO }. COLOM S. ],
¢Teologia? mormona (Exposicién
y refutacién), Fe Catélica Edicio-
nes, Madrid, 1976, 71 pgs.

——— e T e m——

El A, sacerdote espafiol con residen-
cia en la provincia argentina de Co-
rrientes, ha tenido la imponderable pa-
ciencia de estudiar en sus fuentes la
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doctrina de los mormones (Iglesia de
Tesucristo de los Santos de los Ultimos
dias), exponer en sintesis sus lineas fun-
damentales y tomarse el trabajo de refu-
tarlas.

Este empefio sélo puede haber sido
motivado por la caridad pastoral, ya
que no puede originarse en el interés
intrinseco de una doctrina que aparece
como un cimulo de absurdas fantasias,
incoherencias y contradicciones. Para
quien se acerque a ella con un minimo
de sentido comim, resulta evidente que
el sefior Joe Smith —fundador de la sec-
ta— fue no sélo un aventajado falsario,
sino también un psicépata delirante. _

Pese a todo esto, una ofensiva secta-
ria habil y respaldada por abundantes re-
cursos, sumada a las increibles tragade-
ras religiosas de tanta gente, hacen que
este librito sea de suma utilidad, ya pa-
ra abrir los ojos a los incautos, ya para
conocimiento de los pastores que tienen
el deber de prevenir y orientar.

La lectura de estas piginas deja tam-
bién en claro dos conceptos fundamen-
tales que es necesario tener en cuenta
para no ilusionarse con falsos ‘“‘ecume-
nismos”’.

El primero es que los mormones no
son cristianos. Y esto no sélo porque aiia-
den falsas escrituras a las verdaderas
reveladas sino, fundamentalmente, por-
que no creen en la divinidad de Jesu-
cristo el cual es sélo el “primogénito”,
el “Hermano Mayor del género huma-
no” (p. 45), del que no nos separa una
diferencia de naturaleza (p. 50).

Mé4s atin, los mormones no -creen en
Dios. Su doctrina es un grosero mate-
rialismo, que no admite realidad algu-
na fuera de la materia (p. 29). Dios es
material, tiene un cuerpo de “materia
sutil” (ibid.), es “un hombre excelso”,
de nuestra misma naturaleza en un es-
tado més avanzado de evolucién (p.
31); no es eterno (p. 34) ni es creador,
sino sélo organizador de la materia eter-
na (p. 35). En sintesis, este “dios” ab-
surdo no tiene nada que ver con el Dios
verdadero. Ni siquiera podemos decir
que con ellos “creemos en un mismo
Dios”, a menos de caer en un nomina-
lismo insoportable.

Cuando el gobierno del General On-
gania prohibié la entrada al pais de
doscientos misioneros mormones, se al-
zaron voces de protesta, incluso en el
campo catélico. Se trataba sin embargo
de una medida destinada a proteger no
s6'o la salud espiritual de nuestro pue-
blo, sino también su salud mental.

A. E.

JULIUS EVOLA, La tradicién
hermética, Martinez Roca, Barce-
lona, 1975, 270 pgs.

Un libro sélido, dificil, importante. . .
y peligroso, sobre la tradicién herméti-
co-alquimica. Para la opinién vulgar
la alquimia fue una quimica en estado
infantil y precientifico. Esto sélo po-
dria ser cierto teniendo en cuenta al-
guno de sus aspectos secundarios y pu-
ramente materiales. Pero la mentalidad
cientifica moderna es incapaz de com-
prender que, cuando se habla de azu-
fre, mercurio y sal, de hierro, plata u
oro, estos cuerpos, sin dejar de ser rea-
les, son principalmente simbolos de
otras realidades cuya densidad ontolégi-
ca es muy superior y mas profunda.

El lenguaje alquimico es la expresién
simbélica, velo a la vez que manifes-
tacién de la tradicién hermética, rama
de la “tradicibn primordial” que hace
ya su aparicién en el “Corpus Herme-
ticum” de los alejandrinos, trasmitida
por los arabes, ocupa un lugar impor-
tante en la Edad Media y el Renaci-
miento, y llega hasta los umbrales de
los tiempos modernos.

El A. divide el libro en dos partes. La
primera consiste en un erudito estudio
de la simbologia alquimica, que abre
ya una via para la comprensién de la
doctrina hermética. En la segunda par-
te, ésta es presentada en su aspecto
dindmico, como via inicidtica. Se tra-
ta de una via “real” (“Ars regia”) y no
sacerdotal; méagico-heroica y no religio-
so-salvifica; activa y no contemplativa o
sapiencial.

La “palingénesis” o renacimiento del
adepto tiene lugar a través de varios
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pasos. Supone la muerte (“obra al. ne-
gro”} y la resurreccién, a la que si-
guen la “obra al blanco” y “al rojo”.
Estas dos etapas del resucitado se ase-
mejan respectivamente al conocimien-
to de los pequeiios misterios y de los
grandes misterios que, en la tradicién
extremo-oriental, tienen como logro
el “hombre verdadero”™ y el “hom-
bre trascendente” o “‘primordial”. La
plenitud de la “Obra” se logra con la
trasmutacién aurea, por la que se al-
canza el estado supremo de “inmortali-
dad supracésmica” (sentido profundo
de la simbélica piedra filosofal”). Ei
conjunto, en lenguaje cat6blico, se acer-
ca demasiado a la conquista luciférica
del “arbol de la Vida”.

Evola se maneja con maestria y co-
nocimiento en este tan oscuro terreno,
sobre el que los historiadores de la fi-
Josofia pasan como gato sobre el te-
clado y en el que innumerables char-
latanes hacen su agosto, a costa de la
despistada clientela de la Editorial
Kier.

P. ALBERTO EZCURRA

JULIUS EVOLA, Méscara y ros-

tro del espiritualismo contempo-

rdneo, Diana, México, 1974, 200
| psgs.

“El hombre es algo que debe ser su-
perado”: siempre ha resonado en el co-
razén humano este grito profético del
Zarathustra nietzscheano. El llamado a
la autotrascendencia, que esta impreso
en nuestra naturaleza, es el anhelo y
necesidad de lo Absoluto, confirmado
por el Verbo que se manifiesta para
llamarnos a participar de su Vida di-
vina.

Nuestro mundo, solidificado por la
absolutizacién de la materia, se ha
vuelto denso y oscuro para toda luz
que ilumine el camino de la trascen-
dencia. No ha podido matar en el hom-
bre la tensién hacia la plenitud, pero,
cegadas las fuentes .de la iluminacién

superior, ha transformado su btsqueda
en un caminar de ciego, lleno de tro-

piezos y trampas, de tanteos angustio-
sos o ilusionados.

“Es la hora propia para los proyec-
tos ambiguos de todo falso misticismo,
que mezclan sutilmente confusiones es-
piritualistas con la sensualidad materia-
lista. Las fuerzas espirituales estin in-
vadiendo todos los lugares. Ya no se
puede decir que al mundo moderno
falte lo sobrenatural, puesto que se le
aparece bajo toda especie y variedad,
y el gran mal de nuestros dias no es
ciertamente el materialismo ni el cien-
tificismo, sino una espiritualidad desen-
frenada; pero tampoco es facil recono-
cer lo verdaderamente sobrenatural. EI
“misterio” lo encierra todo, se instala
en las regiones del yo, arrasa el cen-
tro mismo de la razén y la expulsa de
sus dominios. Estin dispuestos a rein-
troducirlo en todas partes, excepto en
el orden divino, donde reside realmen-
te”, escribia Henri Massis va en 1927
(cit. p. 9).

Este falso espiritualismo es el signo
de la presencia de lo satinico, caracte-
ristica de un ciclo terminal y decaden-
te. El “adversario” no puede contentar-
se con la simple negacién, por mas ab-
soluta que ésta sea en el materialismo.
Su caracteristica es lo par6dico, el em-
pefio por construir en el mundo algo
asi como “un reflejo oscuro o una ima-
gen invertida del orden divino”. Es el
“mono de Dios”.

Cuando el recto camino hacia lo
sobrenatural se entenebrece, con faci-
lidad la via de la autotrascendencia se
transforma en caida o evasién regresi-
va hacia lo “infranatural”, entendiendo
por esto el psiquismo inferior o c6smi-
co y lo preternatural satinico. Este gra-
ve problema ecaracteristico de nuestro
siglo ha sido enfocado desde diversos
angulos espirituales. En el .campo ca-
télico el P. G. Bilchmair le dedicé su
obra “Okkultismus und Seelsorge”. Con
titulo casi idéntico (“Seelsorge und Ok-
kultismus”) escribe el Dr. Kurt Koch,
desde el punto de vista protestante, una
obra de la que existe traduccién cas-
tellana  (CLIE, Tarrasa (Barcelona),
1969). Conocedor de los ambientes ocul-
tistas, René Guénon aborda el tema en



dos libros de sumo interés: “L’Erreur
Spirite” y “Le Théosophisme, histoire
d'une pseudo-religion” (edicién cas-
tellana: Huemul, Buenos Aires, 19686).

El pensador italiano Julius Evola
—fallecido en 1974— aparece ideal-
mente emparentado con el pensamien-
to de Guénon. Como éste, piensa “que
solamente hay una salida: abrirse un
camino hacia la trascendencia, recono-
cer que el orden sobrenatural es aquel
en el que sblo puede realizarse el ver-
dadero ideal del superhombre (...) el
tnico modo para avanzar continuando
la ascética en lugar de caer al precipi-
cio” (p. 157). Pero mientras Guénon,
si bien relativizaba el catolicismo, lo
consideré como la tnica expresidn va-
lida en Occidente de la primordial tra-
dicién metafisica, Evola mantiene a su
respecto una radical actitud de critica
y rechazo, manifestada con claridad en
el capitulo VII de este libro.

La obra fundamental de J. E. (“Ri-
volta contro il mondo moderno™) es
una critica radical del mundo contem-
poraneo, en el que descubre los sin-
tomas letales de la  “Kali-yuga” o
edad oscura. Es para muchos el maes-
tro que sefiala la ascesis que permitira
la supervivencia, y talvez la restaura-
cién (“Cavalcare la tigre”): “Hoy cuen-
ta precisa y exclusivamente la labor del
que sabe mantenerse en la linea cum-
bre: firme en los principios, inaccesi-
ble a cualquier concesién, indiferente
frente a las fiebres, a las convulsiones,
a las supersticiones y a las prostitu-
ciones a cuyo ritmo danzan las gene-
raciones titimas, Cuenta sélo el silen-
cioso mantenerse firme de pocos, cuya
presencia impasible de ‘convidados de
pledra’ sirva para crear nuevas re'acio-
nes, nuevas distancias, nuevos valores
(...) para trasmitir a alguno la sen-
sacion de la verdad, sensacién que po-
dr4 quizd incluso ser principio de al-
guna crisis liberadora”.

Su camino de “realizacién espiritual”
se asemeja mucho al de los gnésticos.
No es éste el lugar para analizarlo. Sir-
va sblo como indicacién la referencia
a dos de sus obras principales: “La
dottrina del risveglio”, sobre el budis-
mo zen y “Lo Yoga della potenza”, so-
bre el tantrismo -hindd.

A diferencia de tantisimos “orienta-
listas” a la moda, improvisados y char-
latanes, se trata de un verdadero cono-
cedor de la tradicién metafisica, orien-
tal y occidental, por lo que aun sin
compartir muchas de sus posiciones, es
necesario reconocerle competencia cien-
tifica y rigor intelectual. A ello se de-
be el interés de esta obra, ensayo cri-
tico que procura la “defensa de la per-
sonalidad humana” contra los caminos
de degradacién “espiritualista”.

La critica se dirige en primer lugar
al espiritismo y a la “bisqueda meta-
psiquica” o “pseudo-ciencia” de la
parapsicologia, cuyo parentesco y rela-
ciones con el primero pone en eviden-
cia. Continfla un interesantisimo estudio
critico del psicoanilisis, en cuyo fondo
descubre (psicoanaliticamente) una
“Schadenfreude”: “placer maligno de
envilecimiento y contaminacién”. Los
tres capitulos siguientes se refieren .al
teosofismo y a sus secuelas en la antro-
pologia de Rudolf Steiner y el neomis-
ticismo de Krishnamurti.

En el capitulo VII (al que ya nos
referimos) J. E. ataca duramente al ca-
tolicismo. El traductor mejicano trata
de arreglar la situacién con notas al pie
de pigina, pero éstas, bien intenciona-
das, son ingenuas y poco convincentes.
Tsto nos permite recomendar el libro
tan sélo a personas de s6lida formaci6n.
Sin embargo, hay un aspecto de esta
critica que puede llevarnos a un exa-
men de conciencia: la imagen, tan ac-
tual, de un catolicismo ‘“desacralizado”
y “desmitizado”, cerrado en la inma-
nencia de la historia, orientado en ex-
ceso al “compromiso” y a la praxis so-
cial ¢no ser4 en gran parte responsa-
ble de que muchos vayan a buscar
‘“afuera”, por mil vias falsificadas o ca-
ricaturales, el camino hacia la trascen-
dencia divinizadora?

Luego de este paréntesis, pasa el A,
a analizar el retomo a lo “primitivo”,
que es, en realidad, lo supérstite y de-
gradado. Contempla al ideal del super-
hombre de Nietzsche como una ascéti-
ca voluntarista que, sin salida, acaba por
cerrarse tragicamente sobre si misma. El
capitulo IX vuelve la atencién sobre el
resurgir del satanismo, deteniéndose es-
pecialmente sobre dos de sus “pontifi-
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ces”: Anton La Vey y Alesteir Crow-
ley. Por tiltimo —capitulo X— analiza
las corrientes inicidticas y la alta ma-
gia, con breves indicaciones en este te-
rreno sobre Gurdieff, Kremmerz, Mey-
rink y Eliphas Levi.

En sintesis, un panorama bastante
completo, presentado por un buen co-
nocedor y desde un punto de vista ori-
ginal. No es, lo repetimos, una obra “pa-
ra todo pihblico”. Pero puede ser muy
1ti] para quienes, capaces de leerla con
discernimiento y espiritu critico, tienen
la misién de ser orientadores, y sefialar,
en medio de las tinieblas, el camino ha-
cia la luz.

Esta edicién castellana esti tomada
de la tercera italiana (Edizioni Medi-
terranee, Roma, 1971). La traduccién es
bastante deficiente, hasta el punto de
que muchas veces se hace necesario ima-
ginar el texto original para esclarecer el
sentido de una frase.

P. ALBERTO EZCURRA

FELIX ADOLFO LAMAS, Pa-
norama de la Eduenacién en la
Argentina, Ateneo de Estudios
Argentinos, Buenos Aires, 19786,
80 pgs. i

Se puede decir que una Nacidn es
lo que son los hombres que la compo-
nen y éstos son lo que son por la edu-
cacién que han recibido. De aqui se
ve la importancia vital de la educacién
para el “ser” de la Patria.

A la luz de esta verdad el prof. La-
mas analiza el grave problema educa-
tivo en la Argentina.

La educacién es entendida aqui en
un sentido integral, como medio de
perfeccién humana en todos los aspec-
tos de la vida, tal como lo entendieron
los antiguos griegos y, mejor atn, la
tradicién hispanica.

Cada aspecto o franja de la vida
(que Aristételes llama “Dbios”), dentro
de la totalidad de la existencia del
hombre, tiene un fin especifico, una
perfeccién. a la que estd naturalmente

ordenado y que la eduecacién debe ac-
tualizar.

A los “bios” del pensamiento clasi-
co pagano (vida corporal, vida prac-
tica —que abarca tanto la moralidad
individual como la social y politica—
y vida teorética -que culmina en la
contemplacién de la Verdad) el A.
agrega el “bios” religioso, absoluta-
mente necesario para alcanzar la per-
feccién, aun la meramente natural. Es-
te es el “bios” mas eminente pues, a
la vez que ubica al hombre en la pers-
pectiva de su ultimo fin, da su sentido
més pleno a los fines particulares de los
aspectos de vida inferiores. Por eso dice
el A. que “si bien el presente estudio
esta hecho desde una perspectiva filo-
séfica no es sensato cerrar los ojos a
una realidad tan decisiva en la vida hu-
mana, maxime en un asunto como el de
la educacién, que supone una concep-
cién antropolégica realista v completa”
(pag. 18).

Estos diversos “bios” conforman una
unidad arménica y organica, la totalidad
de la vida humana, a la cual deben mi-
rar también los diversos aspectos de la
educacién.

Pocas paginas bastan para mostrar los
puntos mas afectados por el estado caé-
tico de la educacién en la Argentina de
nuestros dias. Sus raices primeras apa-
recen con la Revolucién anticristiana
que estalla especialmente a partir del
llamado Renacimiento, el cual rompe
con el teocentrismo medieval preten-
diendo volver al naturalismo clasico pa-
gano. Pero lo natural, aun en su desa-
rrollo mas excelente, no puede subsis-
tir entero sin lo sobrenatural; y asi, la
Revolucién termina por cortar con lo
mejor de la tradicién greco-latina.

En nuestra Patria los vientos revolu-
cionarios comienzan a soplar con fuer-
za con el advenimiento de la Repiblica
Liberal. Con ella se imponen las con-
cepciones racionalistas que abstraen al
hombre del contorno real que lo rodea,
de la noble tradicién argentina, aplican-
dole estructuras ideolégicas que no res-
getan la jerarquia de los fines del hom-

re.

Este proceso da por resultado la
“educacién” laicista, antihispanica, es-
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tatista y enciclopédica de las escuelas
y universidades argentinas, si es que no
acaba por ser decididamente marxista.

Luego de aclarar con agudeza los
males miltiples de los ambientes de en-
sefianza advierte Lamas que los agentes
educativos no se reducen a los que de-
penden del Ministerio de Educacion; la
Iglesia, la familia, las corporaciones pro-
fesjonales, el Estado contribuyen a la
perfeccién integral del hombre tanto o
mas que las universidades, cada cual
ateadiendo a una faz especifica del
hombre. Por esto una solucién verdade-
ra y total del problema educativo im-
plica una reubicacién y un mejoramien-
to de todos esos agentes.

Finalimente e! A. propone un “proyec-
to educativo argentino” basado en la
restauracién de la visidn realista de la
integridad del educando con la debida
jerarquizacién de sus diversos fines, en-
cuadrado todo ello en el marco de la
tradicién cultural argentina que exige
una formacién de raiz catélica, cldsica
e hispénica.

En resumen, el libro que nos ocupa
se orienta a la iluminacién del oscuro
proceso educat'vo que padecemos y a la
defensa de la Educacién que requiere
la Argentina para que en ella reine Je-
sucristo, Sefior de las naciones; se trata
de aquella “Paideia” que los antiguos
griegos concebian como hacedora de la
armonia perfecta del hombre, pero que
s6lo en el Evangelio encuentra su di-
mensién plenaria: “Sed perfectos como
vuestro Padre celestial es perfecto”.

JORGE PINOL
Seminarista de la Arquididcesis
de Parana, 29 Afio de Filosofia.

SAN PiO X, Catecismo Mayor, l
Cruz y Fierro, Buenos Aires, I
1976, 218 pgs.

Sufrimos una invasién de catecismos.
Catecismos heréticos y catecismos am-
biguos. Catecismos mutilados y catecis-
mos modestamente estipidos. Catecis-
mos que concientizan para la Revolu-
cién y catecismos que fabrican un cato-

licismo- horizontal,- edulcorado y meren-
gue, hecho de sourisas y de darse la ma-
no y caminar juntos. ..

Y entre tantos catecismos son cada
vez mas los padres que no saben qué
hacer con la educacién religiosa de sus
hijos. En muchos casos no se atreven ya
a confiarla a los responsables de la pa-
rroquia tal, o del colegio cual. Y a ve-
ces son los buenos parrocos, o catequis-
tas, o religiosas. quienes se encuentran
desorientados.

El Cardenal Casariego, de Guatema-
la, refiriéndose no hace mucho a la cues-
t'onahle ortodoxia de tantos Catecismos,
recomendaba en caso de duda el seguro
recurso a los clasicos manuales de Aste-
te v de Ripalda. Con la misma inten-
cién orientadora hemos clamado desde
estas paginas por la necesidad de cate-
cismos “confiables”, entre los que se-
fialamos los de los PP. Caste'lani y Va-
rela, o el de la Parroquia Santa Maria,
de Buenos Aires.

Por todo esto tenemos ¢ue saludar
con alegria la iniciativa de Cruz y Fie-
rro Editores de poner al alcance de los
catblicos argentinos esta nueva edicién
del Catecismo Mayor de San Pio X. Se
trata del Catecismo que el Papa santo
aprobé para su diécesis de Roma, con el
deseo de que fuera adoptado en -toda
Italia, y que, traducido a diversas len-
guas, conoc'é una difusién universal.

El “Catecismo de San Pio X” se di-
vide en tres partes. En la primera y
principal encontramos a su vez los tres
puntos fundamentales que constituyen
12 esencia misma de todo cdlecismo que
pretenda considerarse tal: lo que se de-
be creer (explicacién del Credo), cé-
mo debemos rezar (explicacién del Pa-
dre nuestro) y cémo hemos de wvivir
nuestra vida cristiana (los mandamien-
tos, sacramentos y virtudes). La segun-
da parte contiene la explicacién de las
fiestas del Sefior, de la Santisima Vir-
gen y de los Santos. La tercera consis-
te en una breve historia de la Religién
(Ar)ltiguo y Nuevo Testamento e Igle-
sia).

En sintesis, un panorama completo,
una exposicién amplia en el clasico sis-
tema de ‘preguntas y respuestas”, don-
de con claridad y sin ambigiiedades se
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nos presenta las verdades de la fe y se
nos indica el camino de la Vida. Libro
recomendable no sélo para la cateque-
sis de los nifios —que hoy en muchos
casos debe refugiarse en el ambito fa-
miliar— sino para la lectura de los
adultos, sobre todo si el olvido de aquel
buen catecismo de la infancia hace que
hoy se encuentren desorientados entre
tanto palabrerio confuso y sofistico ma-
caneo.

Como para confirmar lo dicho, recu-
rramos al autorizado testimonio de Yitien-
ne Gilson, oportunamente citado en la
contratapa de la obra:

“Los nifios franceses de 1900 apren-
dian su catecismo, lo sabian de memo-
ria y no debian olvidarlo nunca...™.

“...E] catecismo que entonces se es-
tudiaba era, por lo demas, admirable;
de una precision y una concisién per-
fectas. Esta teologia en comprimidos
bastab’? como vidtico de toda una vi-
da...”.

“... El catecismo que se les ensefia
no esta sdlo destinado a servirles duran-
te el tiempo de su infancia; para nueve
de eada diez de ellos, la verdad religio-
sa del primer catecismo seguird siendo
la de toda la vida. Hace falta, pues, que
sea un alimento fuerte...”.

“... Nunca he tenido que desapren-
der una sola linea de aquel catecismo
d53‘1885, tan firme, tan completo, tan
s6lidamente fundado en una fe amiga
de la inteligencia, pero que sabia man-
tenerse en su sitio; v, cosa mas impor-
tante aun, nunca encontré en él ocasién
de la menor duda. Auguremos que los
cristianos del futuro puedan dar un dia
va testimonio similar del catecismo que
wprenden hoy” (“El Filésofo y la Teo-
logia’).

También Julidin Marias sale en defen-
sa de los catecismos tradicionales, sos-
teniendo que son “un fabuloso reperto-
rio intelectual” y que, a pesar de sus
formas elementales, “si se comparan con
las nociones dominantes aun entre los
medianamente cultos. representan una vi-
sibn de la realidad mucho mas rica,
rigurosa, matizada, humana; mucho mas
coherente, mas capaz de ejercer la mi-
sion fundamental de la cultura: orien-
tar, dar seguridad, hacer que el hom-
bre pueda saber a qué atenerse y ele-
gir en su vida” (“Innovacidn y Arcais-
mo”).

Dos opiniones que valdria la pena te-
ner en cuenta.

P. ALBERTO-EZCURRA
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PRINCIPIOS FUDAMENTALES DEL
SEMINARIO DE PARANA

1. — En lo que toca a LO ESPIRITUAL. Este Semina-
rio tendra su centro en Cristo, y orientara toda su vida en
orden a lograr una indisoluble unién con El Sera, por
ello, un Seminario profundamente eucaristico. La filial de-
vocién a la Santisima Virgen serd también un sello distin-
tivo del mismo. Los seminaristas se ejercitaran asidua y
empefiosamente en la practica de las virtudes, dando pri-
macia a la vida de oracién y de caridad, en base a la
doctrina y el ejemplo de los maestros reconocidos de la
vida espiritual. Esta espiritualidad no sera la de un simple
laico sino la de alguien que esti llamado al sacerdocio y,
por consiguiente, a ir preformando desde ahora la imagen
de Cristo Sacerdote.

2. — En lo que toca a LO DOCTRINAL. Este Seminario
pondré especial cuidado en la transmisién de la integra doc-
trina de la Iglesia Catdlica expresada en su Magisterio or-
dinario y extraordinario. La doctrina de Santo Tomas, tan-
to en el campo de las ciencias sagradas como en el de la
filosofia, constituira el ntcleo de su ensefanza.

3. — En lo que toca a LO DISCIPLINAR. Este Semi-
nario quiere formar a sus seminaristas en un estilo de viril
disciplina que haga posible un ambiente de estudio, de si-
lencio, de sacrificio y de ejercicio practico de la obediencia.

4, — En lo que toca a LO PASTORAL. Este Seminario
desea iniciar a sus seminaristas en la practica del apostola-
do. Tal iniciacién serd moderada y conforme a las exigen-
cias de una formacién progresiva.



