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PRESENTACION

En los nimeros aparecidos hasta ahora, CORINTIOS XIllI,
nacida para ahondar en el fondo nutricio e insondable de la ca-
ridad cristiana, ha ido estudiando algunas de sus proyecciones
concretas. Profundizar en la caridad no significa nunca, si se
hace de verdad, encerrarse en la interiorizacién mistica, en la
contemplacién inoperante o en la privatizacion individualista.
La caridad lleva a la vida, y se realiza a través de sus condicio-
namientos reales. El lector atento a la marcha de la revista ha
tenido sobrada ocasion de comprobarlo.

El presente nimero en modo alguno pretende ser una in-
flexion de esa marcha, ni siquiera en laforma de un replegarse
solipsista al ambito de la problematica puramente intraecle-
sial. Aungue pueda parecerlo a primera vista. Lo que sucede es
gue la vida consiste siempre en sistole y diastole: concentra-
cién y expansion; intimo apretar el haz de las propias energias
para, asi, actuar mas eficazmente sobre el entorno. Sistole re-
flexiva, pues, sobre la profunda energia de la agape cristiana,
recogiendo el impulso de la marcha ya andada, para relanzarla
de nuevo sobre los numerosos temas méas concretos que nos es-
peran: algo asi quieren ser las reflexiones cuya puerta abrimos
con esta presentacion.

Se inician con un estudio largo y denso, que intenta
afrontar en si mismo el dinamismo de la agape: principio
fontal, fuerza configuradora y matriz permanente de toda
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justa interpretacion de lo cristianoy el amor debe ser siempre
mantenido en el primar plano que le corresponde. La misma
filosofia presiente y anuncia esa radicalidady que la teologia
asume y confirma. Aunque a la postre ambas tengan que ren-
dirse a lo inefable, dejando abierta y esperanzada la tarea:
caritas quaerens intellectum.

Pero el cristianismo no es una gnosis, ni la caridad una idea
abstracta o una tarea sin figura. J.A. ALEMANY, en un trabajo
de estructura cristalinaypor lo sencillay diafanaynos presenta a
Jesis como modelo realizacion existendal de ese amor,
Modelo a seguir dinamicamente, no a imitar en la resignacién
de lo inalcanzable o en el estatismo de la mera copia.

JesUs se continGia en la Iglesia. A través de un hondo y
matizado andlisis eclekiolégico, J. LOSADA muestra la pro-
funda e intrinseca conelacion entre caridad y evangelizacion.
Como para la ensefianza de Jesus, la caridad —amor a los po-
bresya los insignificante’yya los enemigos— constituye la condi-
cién de posibilidad, la medida y aun el contenido definitivo de
lapredicacion de la Iglesta.

El amor no sélo engendra la predicacionysino que ha de
prolongarse, como noy en las obras como mediacion necesaria
de su autenticidad y de su realizacién. L. GONZALEZ-CAR-
VAJALYy en un estudio practico y objetivo, muestra que esta
mediacion ha de ser sin exclusiones, intentando abarcar el
entero campo de lo humano: en los extremos olvidados y que
no dan votos, ni acaso prestigio, por la mediacion asistencial;
y en el rigor de la lucha colectiva y estructural, como medio
para llegar a todos, por la mediacién politica.

A continuacion, A. TORNOS completa el caracter de esa
mediacion préactica en una especie de contrapunto irdnico y
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cordial. Con un estilo agudo, sugerente, parabdlico, destaca la
importancia “inactual” de lo interpersonal, denunciando su
postergacion en nuestra sociedad, amenazada por la tirania
de lo manipulable, por la obsesion técnica de lo Gtil. E indica
una direccion: la fuerza personalizante del amor, por su gra-
tuidad y su impotencia manipuladora es por donde puede ama-
necer hoy Dios, aunque, a lo mejor, eso vaya contra la evidencia
de la moda...

Finalmente, se nos aparece la Eucaristia como la visibili-
zacion suprema, como la condensacién simboélica y real de la
inmensa riqueza del amor cristiano. L. MALDONADO trata de
destacar aquellos datos con que la nueva exégesis enriquece la
vision tradicional. La celebracidn eucaristica, gracias a la media-
cion del Espiritu, hace presente entre nosotros —a través de su
misma ausencia— el testimonio del amor supremo de Jesus en
su entrega a la muerte por todos; y muestra el caracter primor-
dialmente descendente —del Dios Trinitario hacia nosotros—del
amor cristiano. J.M. ROVIRA, por su parte, en un trabajo que
busca explicitamente la interaccion entre lo teoldgico y lo pas-
toral, y que logra situarse en ese justo limite donde la teologia,
se hace sabiduria teoldgica, explicita la riqueza vivencial de la
celebracion. Partiendo de la densidad simboélica del banquete
“natural” y apoyandose en la profundidad teoldgica de la pre-
sencia viva del Resucitado, muestra como la efectiva viven-
ciacion de las dimensiones individuales y colectivas de la parti-
cipacién pertenecen intrinsecamente a la autenticidad del sa-
cramento. Insiste también en el caracter de anticipacion del
futuro como dinamismo primordial de la celebracién (bien
entendido que la anticipacién incluye en si misma la memoria,
pues quien libre y amorosamente nos convoca es el Resucitado,
que guarda eternamente abiertas las llagas de su entrega).
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La seccion de experiencias cierra —e mejor: abre hacia la
vida— como es habitual, estas reflexiones. Si en algo logran
ayudar a una mejor vision del amor, de la agape, habran ayu-
dado a una mas verdadera visién de Dios y a una mas auténtica
realizacion del hombre.

Andrés Torres Queiruga
Coordinador de este nimero
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EL AMOR, PRINGIPIO DEL GRISTIANISMO

Por Andrés Torres Queiruga

1. El amor, nacleo fundamental de la experiencia
cristiana

Para toda religion en general, la Fenomenologia ha mos-
trado que no basta un proceso acumulativo de datos, ni si-
quiera la conciencia de su proceso histdrico, si se quiere llegar
a una justa comprension. Es preciso ir al centro, al ndcleo vital
que informa y coordina todos los datos y manifestaciones: sélo
desde ahi resulta posible captar el todo como una unidad viva,
y s6lo desde ahi recibe cada parte su significado preciso 1.

El cristianismo no podia substraerse a esta ley. Si algun
acierto indiscutible ha tenido el libro de A. Nygren, ha sido pre-
cisamente el de sefialar que el amor, la agape, constituye el
“motivo bésicoB del fenémeno cristiano:
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“Con razon podra afirmarse, pues, que la ‘agape’ es
el punto central, el motivo bésico cristiano por excelencia,
la respuesta tanto al problema ético como al problema re-
ligioso, que se nos presenta como una creacion totalmente
original del cristianismo. Este motivo imprime su sello a
todo el cristianismo y, sin él, éste perderia su origina-
lidad propia. Agape* constituye la concepcidn original y
fundamental del cristianismo” 2.

En una situacién como la actual, cuando un cambio pla-
netario en la estructura misma de la cultura estd poniendo en
cuestion la identidad de todas las realidades humanas funda-
mentales, este punto reviste singular e incluso urgente y apre-
miante importancia. No es casual el movimiento de concen-
tracién en lo esencial que viene preocupando a toda la teo-
logia: las “férmulas breves de fe” 3constituyen un evidente
reflejo para preservar la propia identidad, reafirmandola hacia
dentro y haciéndola accesible hacia fuera. Pero junto a este
movimiento, que acentda un tanto el aspecto “material”, de
contenido, es preciso subrayar la necesidad de otro, que acentue
también el aspecto “formal”, destacando el dinamismo vivo que
debe informar todo el proceso. Al principio amor 4le corres-
ponde en este punto el primado indiscutible.

Desgraciadamente, con esto no basta. Como no basta
nunca con meros reconocimientos tedricos o de principio. Es
preciso que, de verdad, el cristianismo se vivencie cordialmente
y se reinterprete lacidamente como la religién del amor. Toda
nuestra doctrina de Dios y toda nuestra concepcion del hombre
tienen que ser revisadas y remodeladas a la luz del amor como
su dinamismo més intimo y como su substancia més especi-
fica. Y ya se ve que si un programa asi se toma en serio, tendran
que saltar muchas capas de inercia tedrica dentro de nuestra
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teologia, y habrd que remover auténticas montafias de esclero-
tizacion y deformacién en nuestra praxis eclesial o simplemente
cristiana.

Todo ello resulta, sin duda, mas facil de proclamar como
necesidad que de llevar a cabo en la efectividad de los hechos.
Es més, a poco que se piense, la tarea se ofrece tan enorme,
gue la tentacion inmediata consiste en convertir el desafio en
disculpa: no vale la pena entrar en lo que seguramente se con-
vertira en “trabajos de amor perdidos”.

Y, sin embargo, en ello se juega quizés la baza mas grande
de la credibilidad misma del cristianismo. Porque lo tragico de
la evolucién de la consciencia histérica moderna respecto del
cristianismo, es que éste acabd siendo vivenciado e interpretado
como opresion. “Resentimiento” que envilece (Nietzsche),
“opio” que aliena (Marx), “ilusion” que infantiliza (Freud),
la religion del amor acaba siendo rechazada como el gran ene-
migo de la autonomia y de la plenitud del hombre. Quizés no
exista malentendido més terrible y mas urgente de erradicar
que el que Feuerbach puso —e mejor, detectd—en la raiz del
ateismo moderno: el Dios que en Cristo, “siendo rico, se hizo
pobre por vosotros, para que vosotros os hicierais ricos con su
pobreza” (2 Cor 8, 9), es rechazado como el vampiro que vive
a costa de empobrecer al hombre: “Para enriquecer a Dios,
debe empobrecerse el hombre; para que Dios sea todo, el hom-
bre debe ser nada” 5.

Es claro que un proceso historico de tal envergadura no
podrd enderezarse méas que por la convergencia de los factores
que en él entran. La misma perspectiva del movimiento global,
empezamos —guiza—tan solo a intuirla ahora, sin que segura-
mente vayamos todavia mucho mas alla de las intuiciones que
en el comienzo tuvo ya Hegel. La fuerza de los hechos decan-
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tara, sin duda, muchas confusiones tedricas que, con toda
probabilidad, son tan sélo viejas deudas préacticas de injus-
ticia, precipitacion, inexperiencia... Con todo, queda un punto
clave: Mientras el cristianismo no se viva y se manifieste como
efectiva religion del amor, seguird intacto el nervio més duro
del malentendido. S6lo el amor podra cortar lo que para la
mera teoria se ha convertido en insoluble nudo gordiano.

De hecho —eomo habrd todavia ocasion de ver—el con-
junto de la teologia lo estd comprendiendo asi: En definitiva,
teorizar el primado de la praxis no es mas que un modo de
hablar del primado del amor. Un modo, eso si, en el que debera
entrar en juego la entera comunidad eclesial, si se quiere evitar
el peligro de la unilateralidad o de la ideologizacion. Podria ser
hoy tan suicida taponar la urgencia de la praxis, como entre-
garse demasiado alegremente a ella, sin pasarla por el fuego espe-
cificador del amor, de la agape biblica. Ni vivir en la “utopia
muerta” de una ortodoxia enfangada en el ghetto y la ideologia,
ni vivir de una “utopia prestada” por la filosofia, la sociologia
o la politica. Vivir de la propia substancia, es hoy la apuesta:
Vivir de la fe que, “operando por la caridad” (cfr. Gal 5, 6), es
capaz de examinarlo y asumirlo todo (cfr. 1 Tes 5, 21), pero sin
renunciar en nada al propio dinamismo ni recortar dimension
alguna de la propia utopia.

Dentro de esta inmensa pretensién, conviene sefialar ya
el lugar concreto de la intenciéon de este articulo: Llamar la
atencion sobre la centralidad del amor a la hora de vivenciar
e interpretar cualquier dimension de la experiencia cristiana;
convertir en principio hermenéutico vivo y operante lo que es
—a veces tan soOlo- sobreentendido tedrico; y destacar asi el
caracter exclusivamente liberador de la Buena Noticia cris-
tiana. En definitiva, quisiera esclarecer algunos de los funda-
mentos tedricos de una intencion que cabria enunciar asi:
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“No se trata solamente de que toda interpretacidn en sentido
negativo de cualquier elemento cristiano es por eso mismo
falsa, sino de algo todavia mas hondo: cuanto mas positiva re-
sulta una interpretacién, tanto méas acorde estara con el autén-
tico espiritu del cristianismo” 6.

La afirmacién joanica “Dios es amor” (ho Zeds agape
estin) (1 Jn 4, 8.16) constituye el punto de partida y la matriz
permanente de todo el discurso. A poca sensibilidad que se
tenga, se comprende que en ella se esta tocando el corazon
mismo del cristianismo. Es una frase nuclear, irradiante. Todo
lo demaés es consecuencia. Si Dios es amor y si Dios es el origen,
intuimos que el amor es, entonces, la esencia de la realidad, la
ultima palabra de la comprension, el criterio definitivo del
juicio. Unicamente en esa direccion se puede caminar hacia el
centro: lo contrario es perderse irremediablemente. En rea-
lidad, si admitimos esa afirmacidon, la teologia no debiera ser
otra cosa que el intento de desentrafiarla. Y también la misma
filosofia. Dios es amor: la realidad es amor, ser hombre es
tratar de vivir en el amor.

Las afirmaciones son un tanto solemnes. Esperemos que
la grandeza del objeto las libre de ser meramente retéricas. En
todo caso, al sefialar el irremediable fracaso de todo intento de
esclarecerlas, delimitan por si mismas la absoluta modestia de
este trabajo, que quiere ser ante todo llamada a una tarea que
es de todos y que no tiene fin...

2. Valor metafisico de “Dios es amor”
El enunciado se muestra ya a primera vista lo bastante

problematico como para obligarnos a un acercamiento diferen-
ciado. Ante todo, sera conveniente tratar de ver su significacion

10

indice



y funcionalidad en el inmediato mundo joanico. Luego habra
gue intentar entenderlo desde el nuestro.

a. El contexto joanico

Ya en la primera perspectiva, importa tomar conciencia de
gue la frase nos introduce de lleno en el especifico y exclusivo
ambito abierto por el cristianismo. No se trata de un contexto
sobreentendido, sino de un contexto intencionado, creado y
mantenido vivo en un ambiente que le era extrafio:

“Aristételes ensefia que no tiene sentido hablar de
un amor de los dioses a los hombres, porque los dioses no
necesitan de ningln bien para su felicidad (Etica a Nico-
maco, 9. 1158 B, 35). Asimismo dice: ‘Seria absurdo que
uno pretendiera afirmar que ama a Zeus’ (Etica Mayor 2,
11, 1208). Tal afirmacion vale para toda la religiéon griega
y con ella, como ejemplo tipico, para cualquier religio-
sidad natural” 7.

Estas palabras de K.H. Schelkle ahorran todo comentario
y, de paso, permiten avanzar ahora un paso méas. Porque, in-
cluso dentro de ese contexto original, la frase joanica resalta
como algo insolito y excepcional. Excepcional también dentro
del mismo contexto joanico; dato importante, dado que “en
cierto sentido, Juan es uno de los autores neotestamentarios
mas conscientemente teoldgico por el modo como ha usado el
lenguaje” y que, a pesar de la sencillez de sus palabras y de su
sintaxis, “se propuso construir con ellas un lenguaje técnico” 8.

“Dios es amor” aparece —easo Unico—repetido dos veces,
y solo tiene a su lado dos expresiones paralelas: “Dios es espi-
ritu” y “Dios es luz”. La primera se halla en el evangelio (Jn 4,
24), en un contexto diferente al nuestro, de polémica anti-
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judia, para indicar la universalidad de la revelacion. La segunda
se halla en esta misma carta (1Jn 1, 5), en el mismo contexto
antignostico, para subrayar la santidad divina 9.

Esto es importante notarlo, a fin de no caer en faciles
cortocircuitos filoséficos, pues el contexto muestra claramente
que

“estas frases definitivas sobre Dios no brotan de la reflexion
filosofica y no pretenden ser definicion alguna, sino que
estan tomadas de la revelacién divina y quieren iluminar
con precision el pensamiento cristiano acerca de Dios” 10.

Aunque tampoco conviene caer en el extremo contrario:
el descubrimiento de su Sitz im Leben dentro de la comun
preocupacién revelatoria, no debe ocultar su factura excep-
cional y la contenida riqueza de su enérgica y definitoria expre-
sion.

Concentrandonos ya sobre “Dios es amor”, la simple lec-
tura de la carta indica que esta frase es su nucleo dinamico, el
fundamento definitivo de sus concepciones, la razén Gltima de
su argumentacién. En cierto modo, incluso la otra frase “Dios
es luz” acaba ella misma siendo interpretada desde ésta: “Quien
ama a su hermano permanece en la luz, y no hay escandalo en
él” (1 Jn 2, 10) 11. Llamesela o no “definicion”, ella concentra
de hecho en si toda la significatividad fundamental de lo mas
intimo y auténtico de Dios. Los biblistas no podian menos de
reconocerlo y hacerlo notar:

“El amor no es tan s6lo una actividad mas de Dios,
sino que toda su actividad es una actividad amorosa. Si crea,
crea por amor; si gobierna las cosas, lo hace en el amor;
cuando juzga, juzga con amor. Todo cuanto hace es expre-
sion de su naturaleza, y su naturaleza es amar” 12.
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“La afirmacion de que Dios es amor no constituye un
enunciado filoséfico abstracto, sino un enunciado histérico-
salvifico. Teniendo en cuenta las estrechas relaciones que
median entre el IV Evangelio y la primera carta de Juan,
quizé se pueda afiadir que el amor constituye la esencia de
Dios, porque Padre e Hijo son desde la eternidad una misma
cosa en el amor (Jn 14, 31; 17, 24)” 13.

“Este amor compasivo de Dios pasa al primer plano
de modo tan dominante y exclusivo, que se convierte en
la Unica caracteristica del obrar divino” 14.

“El agape de que nos habla /Juan/ es, ante todo,
actividad, manifestacién del amor. No es una definicién
filosofica especificada por la aseidad, sino una designacion
vélida de lo que constituye la esencia del Dios vivo. El
amor es mas que un atributo divino (...), es el nombre
mismo de Dios en el que se expresa su naturaleza y, por
consiguiente, sus atributos de justicia, paciencia, poder...
Antes que nada Dios es caridad; la agape no es algo de
Dios, es Dios mismo, su substancia, de tal modo que es
imposible que Dios no ame” 15.

Las citas podrian multiplicarse evidentemente 16. Pero las
aportadas son suficientemente significativas, y bastan para
hacer ver que la afirmacién tiene un significado tan pregnante,
gue no sélo llena su contexto original, sino que desborda de
él,pidiendo ser reinterpretada y validada en el nuestro. Tal
era el segundo paso que al principio nos sefialdbamos.

b. El contexto actual

Ahora se trata, pues, de leer en nuestro “contexto contem-
poréneo” el significado que acabamos de descubrir en el “con-
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texto biblico” 17. Es decir, se trata de dar el paso de una mera
teologia biblica a una teologia estrictamente dogmatica, que
tenga en cuenta las condiciones de inteligibilidad a que hoy
debe responder nuestra afirmacién. Lo que implica, al menos
de hecho, un movimiento cara a una objetividad mas estricta,
en el sentido de mas referida al “en si” del objeto y no sélo a
su “para nosotros” 18. Cosa que a su vez presupone una funda-
mentacion ontoldgica de la significatividad misma de la afirma-
cion.

Cuestiones todas ellas, como se ve, de muy amplio radio
y de muy hondo calado, que aqui deberan ser restringidas a lo
indispensable. Partimos, desde luego, del supuesto general de
la significatividad de las proposiciones teoldgicas en general
—aun reconociendo los graves problemas planteados a una
linglistica teolégica verdaderamente actual. Damos asimismo
por supuesto que existen proposiciones teolégicas de valor
metafisico, en el sentido de que, de algin modo, se refieren
a algo “objetivo” en Dios —aun reconociendo también lo
menesteroso y ambiguo de este tipo de expresiones, que en
algunos aspectos trataremos luego de precisar un tanto. Y ya
dentro de este marco, intentamos mostrar que la proposicion
“Dios es amor” es hoy validable a nivel metafisico: que no se
trata de una simple metéfora ni de un mero simbolo funcional,
sino que “toca” a la realidad misma de Dios y, con ello, a la mas
profunda estructura de lo real.

Aun delimitado de esta manera, el problema permanece
tan amplio, que sera preciso proceder de modo més bien indica-
tivo. En primer lugar, conviene aprovechar la leccién general de
la discusién en torno a la teologia funcional. Ella fue la que
rompid la inocencia en la traduccion inmediata de los con-
ceptos biblicos al mundo de la metafisica; pero ella dejé tam-
bién en claro que un puro funcionalismo es una creacion artifi-

io

indice



10

ciosa e inviable. Detras de la funcién esta siempre el ser: que el
paso no pueda ser ingenuo e inmediato, no significa que no sea
posible e incluso necesario 19. En nuestro caso concreto, un
Dios tan absolutamente “funcionalizado” en el amor, sdlo
puede ser pensado, comprendido y aceptado si de verdad su
realidad es amor, si lo que aparece es fiel funcién de lo que es.
De lo contrario, pondriamos en la raiz misma de lo real la més
tremenda e irrevocable supercheria: elevariamos la hipocresia
a lo absoluto. Porque no seria siquiera el lila hindu del dios que
juega al escondite consigo mismo, pero que lo deja entrever, al
menos al “sabio”;sino el engafo secular de un dios, que aparen-
taria jugarlo todo a esa carta, incluso en los momentos supre-
mos y delante de sus mas fieles discipulos.

Esto es demasiado obvio: insistir seria absurdo. La difi-
cultad no viene por ahi. De lo que se trata es de ver si nuestra
actual conciencia critica puede aceptar la validez plena del
‘les” en la afirmacion “Dios es amor”. En este punto, para
abreviar, remitiria al lector a las conclusiones de J. GOmez
Caffarena en un trabajo sobre este punto, muy sensible a las
preocupaciones de la filosofia analitica y a las exigencias de
la sensibilidad moderna 20. Aun tomada con todas las cau-
telas, se puede concluir que en la expresion joanica “se afirma...
algo de Dios mismo y se afirma en un logos: se hace, pues,
una primera teologia” 21. Y, en definitiva, la consecuencia es:
“esto equivale a decir que ser cristiano es mantener de algun
modo la afirmacién Dios es amor” 22.

Como hemos indicado en otros lugares 23, su fundamen-
taciébn —gue reconoce “bastantes ingenuidades e inconsecuen-
cias” 24 en la doctrina tradicional de la analogia— puede ser
confirmada y prolongada por el pensamiento de Amor Ruibal
en este punto 25. Intentemos insinuar lo indispensable para
la fundamentacion de nuestro discurso.
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c. El valor metafisico *

1 Para Amor Ruibal el hombre esta intrinsecamente “correlacio-

nado”con los demas seres, implantado en lo real por la “refatividad de
naturaleza”, que es previa a toda actividad estrictamente subjetiva, a toda
“relatividad de individuo”. Esa implantacion le pone en comunién éntica
con todo, incluso con Dios -digamos por ese punto, inasible pero in-
menso, sutil pero absolutamente fundamental, por el que el hombre
tiene que ver con Dios, puesto que por El estd puesto en la existencia—
La traduccion cognoscitiva de esa comunién es la “hocidén™ de ser que,
precisamente por eso, no tiene limitacion alguna y es previa a todo cono-
cimiento concreto: puede referirse a lo creado y a lo increado, y esta
“envuelta” en todo otro conocimiento.

Por eso, con toda consciencia, el autor la llama “nocién”, en contra-
posicién a la “idea” o al “concepto”. Ello implica una singular dialéctica,
que sefiala toda la originalidad de la aportaciéon. La nocién no es directa-
mente tematizable: no se da como conocimiento en estado puro. Solo es
captable como “momento” de un concepto concreto. Este le da la forma
y la aplicabilidad cognoscitiva, ella le da el valor y el peso de la realidad.
La nocién es lo comun; el concepto, lo diversificado —aunque, por eso
mismo, en concreto la nocién aparece siempre ya diversificada en la
forma del concepto en que va envuelta-.

De aqui surge una peculiar comprension de la analogia y de su
aplicacion al conocimiento de Dios. La nocién no es univoca, ni equi-
voca, ni analoga; sino lo previo a todo eso y lo que lo fundamenta. Ella
es la significacion “homogénea” que, al diversificarse en conceptos, ori-
gina esas formas diversas de predicacion. Dios es y la creatura es. Ese €S

* El lector no aficionado a escarceos metafisicos, hara bien en
saltar directamente al apart. 3.
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equivale a lo comun, alo homogéneo. Pero equivale también a una trampa
verbal: en realidad esta ya diversificado, pues ya sabemos que no existe
es en estado puro. Son dos es que tienen en comun su referencia a lo
real, pero que en concreto significan dos realidades inmensamente dis-
tintas: Dios y la creatura. Quizas se comprenda mejor expresando verbal-
mente la diversificacion: es-infinito, es-finito. Teniendo en cuenta que la
cualificacion entra dentro del es, se comprende que en realidad no cono-
€cemos nunca un es puro, sino siempre concretamente diversificado: cono-
cemos una creatura o pensamos en el Creador.

No son juegos verbales. Indican algo fundamental: todo lo
gue podemos predicar de Dios son ‘“conceptos”, es decir, cons-
trucciones activas de nuestra mente, por fuerza radicalmente
diversas de las que predicamos de la creatura y, por lo mismo,
en continua tension para aproximarse lo menos inexactamente
posible a su objeto. Pronto tendremos ocasién de ver la deci-
siva importancia de esto para nuestra cuestion.

2. Prosigamos. El ser no es amorfo, ni isomorfico, es decir, uni-
formemente igual en todas las direcciones. Una simple ojeada al mundo
nos convence de que es dinamico y diferenciado, por todas partes ten-
dente a la plenitud. Nuestra actual mentalidad evolutiva comprende fa-
cilmente que es “mas ser” un arbol que una piedra, un hombre que un
animal. En el limite mismo de nuestro pensamiento, presentimos a Dios
como la plenitud absoluta del ser. Tal es lo perennemente valido de la
intuiciéon platdnica en este punto, y lo que a su modo quisieron expresar
los escolasticos —eon su tipica mezcla asistematica de aristotelismo y pla-
tonismo- con la distincion de las perfecciones en simpliciter simplices,
simplices y mixtas.

Amor Ruibal sistematiza esta intuicion comin a base de lo nocio-
nal: con las nociones segundas y las categorias nocionales. Todo aquello
que se construye en funcion del ser como pura expansion sin trabas de su
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dinamismo, entra en el ambito de lo nocional. Ser-mineral, por ejemplo,
se capta facilmente como un tope, como un camino sin salida en esa evo-
lucién. Incluso ser-vegetal o ser-animal. No asi ser-vivo: la vida se nos
muestra como un dinamismo expansivo del ser, abierto sin limite a toda
posible plenitud; por eso, serd siempre predicable dondequiera que haya
ser: incluso en Dios. Lo mismo puede decirse del conocimiento, de la
bondad, del amor... Al menos este Gltimo predicado es el que nos interesa
analizar con mas detalle.

Pero antes notemos cémo aqui se estd reproduciendo la dialéctica
fundamental nocién-concepto. Vivo es el vegetal, vivo es el animal, vivo
es el hombre, “vivo” es Dios. Pero la vida en si no existe, sino s6lo modos
o0 realizaciones concretas de la vida. En realidad, como “concepto” preciso,
sélo podemos hablar de vida-vegetal, vida-animal... La vida misma Unica-
mente la intuimos como “nocién” en cuanto “momento” de esos modos
concretos de vida. Cierto que tiene una mayor determinacion significa-
tiva que la nocion de ser (de ahi: categoria nocional); pero, en definitiva,
de ella no sabemos nada en si misma, mientras no la entendemos realizada
en una forma concreta: vida-vegetal, vida-humana, vida-divina (de ahi:
categoria hocional).

Haciendo que el guion en estas expresiones simbolice la relacion de
“momento”-realizacion concreta, se comprende bien el sentido de la ana-
logia segin Amor RuibaL VIVO se predica con verdad de la planta, del
animal, del hombre y de Dios, puesto que contiene en si el momento no-
cional comdn vida. Pero no se predica del mismo modo, y para conocer
su significado hay que analizar en cada caso su realizacién concreta.

Es una predicacién andloga, y la diversidad —pudiéramos
decir: la densidad analdgica—viene dada por el “objeto” a que
se aplica. No mentimos al hablar de la vida de Goethe y de la
vida de un helécho; pero tenemos que ser conscientes de que
en ambos casos “vida” encierra una enorme polaridad: nocion
(lo comun)-concepto (su realizacion concreta). Aplicado a Dios,
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la polaridad se tensa a lo infinito: Dios es en verdad vivo (en-
cierra lo comun nocional); pero lo es de un modo tal que rompe
continuamente nuestra representacion concreta, impidiendo que
nos hagamos de El un concepto fijo y acabado y obligdndonos,
por el contrario, a mantenerlo siempre abierto y sometido a
revision.

Es lo que en el apartado siguiente trataremos de mostrar
con respecto al amor. Por eso, es preciso mostrar ahora breve-
mente que el amor entra, en efecto, dentro de las categorias
nocionales, que es, por tanto, rigurosamente predicable de Dios.

3. En realidad, si el tema no fuera tan decisivo, no valdria la pena
detenerse en mostrarlo. Dentro de nuestro planteamiento, resulta prac-
ticamente obvio. EI hombre, al estar situado en un lugar de privilegio en
la “escala del ser”, capta muy bien las lineas de fuerza, los sectores de ple-
nificacién por los que éste se afirma y plenifica. EI amor es, con toda evi-
dencia, no s6lo uno sino acaso el mas privilegiado de todos. Nada afirma
tanto en la realidad como el amor; nada da mejor la medida de un ser que
su capacidad de amor. Una frase de san Agustin simboliza muy bien esto:
ante la admiracion por la grandeza del hombre, busca una sola razén: “Qué
ama es lo que pregunto, no qué sabe” 26.

Toda la filosofia —no digamos toda la revelacién 27- confirma esta
intuicion, que Lain Entralgo plasmé aforisticamente: “El amor viene asi
a ser el mas irrecusable argumento de fado contra el neopositivismo
puro” 28. Para no fatigar al lector, aportemos tan sélo dos citas. La pri-
mera, de L. Feuerbach, en la misma puerta del ateismo moderno: “El
amor es, objetiva y subjetivamente, el criterio del ser, de la verdad y de la
realidad” 29. La segunda, de G. Marcel, uno de los ultimos filésofos
confesadamente teistas: “El amor trasciende la oposicion de lo mismo y
de lo otro por cuanto nos establece en el ser” 30.
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Si, pues, el amor se muestra tan reconocidamente en el eje mismo de
la realidad, tan inviscerado en la “estructura misma del ser” 31, es obvio
que pertenece a ese tipo de predicados que pueden enunciarse de Dios con
riguroso alcance ontolégico.

Consecuencia -y con esto acabamos- que resulta supremamente
confirmada por la mistica, esa experiencia suprema por la que el hombre
“palpa” de alguna manera el ser de Dios. Fue Bergson quien, en una espe-
cie de “empirismo de segundo grado”, aplic6 con mas consecuencia este
criterio. Pues bien, llega a la siguiente consecuencia: “Dios es amor, y €S
objeto de amor: toda la aportacion del misticismo esta ahi”, y lo que en
definitiva nos dice es “que el amor divino no es una cosa de Dios: es Dios
mismo” 32. Y el andlisis positivo de una de las cumbres de la mistica uni-
versal corrobora sin vacilar este resultado: “El concepto de Amor es el
concepto supremo que funda de punta a cabo todo el discurso de san Juan
de la Cruz a propoésito de Dios” 33.

3. Significado cristiano de “Dios es amor”

Hasta aqui, con el fin de no sobrecargar la exposicidn,
hemos usado sin precisiones la palabra amor. Llega el momento
de la delimitacién precisa del significado especifico que el amor
adquiere en la revelacion y, por consiguiente, de sus relaciones
con la significacién “natural” - el famoso y batallén tema de
las relaciones entre eras y agape—

a. Urosy agape

Dado el planteamiento que acabamos de hacer, cabe espe-
rar a priori una actitud diferenciada y dialéctica. Tomando a
Nygren como obligado punto de referencia, podemos resu-
mirla diciendo que no podemos aceptar su tesis como tal,
pues ello equivaldria a negar todo el razonamiento anterior,
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pero si podemos asumir su intencién, por cuanto nuestro plan-
teamiento salvaguarda en concreto la especificidad de cada
tipo de amor. Esto es importante, porque indica que no se
trata de ningln concordismo fécil, sino de la expansion dialéc-
tica encerrada en el mismo punto de partida.

En efecto, el descubrimiento del caracter nocional del
amor, como dinamismo estructural del mismo ser, pide ad-
mitir su presencia en todo tipo de amor. Que es, por lo demas,
lo que la experiencia cristiana —y en cierto modo la religiosa—
de todos los tiempos ha reconocido y vivido. Lo contrario, es
decir, el partir del supuesto de que “ ‘eros’y ‘agape’ no tienen
nada en comin” 34, equivaldria en rigor a negar toda posibi-
lidad de hablar con sentido del amor de Dios. De un plumazo
guedaria mudo lo mejor y mas hondo de toda la experiencia
mistica, y jamas habria podido ser escrita una obra cumbre,
humana y teoldgicamente, como la Divina Comedia 35.

No en vano actia en Nygren una vena de puro lutera-
nisima que saca Sus consecuencias “con un rigor verdadera-
mente geométrico” 36. Una actitud no tan pesimista respecto
de la naturaleza, tiende, también aqui, a buscar el contacto

el “Anknikfunspunkt” de Brunner—entre el amor divino
y el amor humano. Este se concibe entonces como la “potencia
obediencial” 37, como “la forma en la que se realiza y encarna
la agape como gracia, de modo que s6lo asi se hace ésta experi-
mentable para nosotros” 38.

Esto, lejos de llevar a una nivelacion del amor divino con
el humano, permite salvaguardar mejor su trascendencia: como
en toda ley encarnatoria, el indivisamente (adiairétos) implica el
inconfusamente (asynjytos). Por lo mismo que la agape se “en-
carna” en el amor humano, trasciende todas las formas con-
cretas de éste: desde las mas elementales hasta —eosa que a
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veces se descuida inconscientemente 39— las mas sublimes.
Circunstancia ésta muy bien subrayada por P. Tillich, quien
no se cansa de afirmar que “el amor en si es uno”, que las
diversas formas (Qualitaten) del amor —libido, filia, eros,
agape— no se excluyen: como fuerza o como deficiencia estan
siempre todas presentes 40. No se trata, por tanto, de que la
agape sea “la dltima y mas alta forma del amor, sino porque
ella, desde una dimension distinta, traspasa el todo de la vida
y todas las formas del amor”, es la “dimensién profunda del
amor”; en una palabra: “agape es amor que irrumpe en el
amor” 41.

Pero esto precisamente nos estd diciendo que, dentro de
esa comunidad fundamental, el amor de Dios, la agape, es algo
aparte y rigurosamente distinto. Precisamente porque es de
Dios, ese amor “es un misterio tan radical como Dios mis-
mo” 42. Aqui reaparece lo justo de la intencion de Nygren
y el mérito indiscutible de su aportacion. Aqui enlaza tam-
bién nuestro planteamiento.

Lo comun, deciamos, es lo “nocional”, lo atematico, lo
que no se aprehende nunca en estado puro. Sélo lo encon-
tramos como “momento” en la forma del “concepto”, y éste
se diversifica segin la forma precisa de la realidad a que se
aplica. Tratdndose de Dios, infinito e infinitamente libre, si
gueremos saber algo de la forma concreta de su amor, no nos
gueda mas remedio que tratar de aprenderlo, de hacemos sus
“discipulos”, de ponernos a la escucha de su revelacion 43.

En este sentido es verdad lo que dice Nygren de que “es
muy necesario comprender desde un principio que no podemos
establecer analogia directa entre ‘eros’y ‘agape’” 44 .Y Urs von
Balthasar expresa muy bien la situacion a nivel conceptual: “El
amor no es simplemente amor, sino que es o bien amor divino
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0 bien amor humano” 45. Por eso insiste en la irreductibilidad
cristiana de la agape9 que nunca es propiamente “nuestro”
amor, y que fuera del cristianismo “estara siempre en peligro
de ser malinterpretada” 46. Cabria afiadir que no sélo fuera:
también dentro estamos siempre tentados a la reduccion, a
confinar en nuestras categorias —en nuestros egoismos indivi-
duales, en nuestros intereses de clase, en nuestras ideologias
colectivas—el misterio irreductible y siempre nuevo del amor
cristiano.

El concepto cristiano del amor es, y permanecera siempre,
una construccion inacabada: encierra en si toda la historia de
la revelacion como algo que hay que aprender siempre de nuevo
desde la referencia a una praxis historica a su vez siempre
abierta. La “educacién del género humano” —segln la concep-
cion lessingiana de la revelacion—es en definitiva una educacion
en el amor de Dios al hombre. De modo irrevocablemente
expreso desde Oseas 47, pero en realidad desde el mismo re-
lato yahvista de la creacién, todo el Antiguo Testamento habla,
en el fondo, de esto. Y el Nuevo Testamento no es mas que la
gesta del “amor de Dios en Cristo”. Es todo ese cumulo de vida,
reflexion y experiencia el que tiene que entrar en la polaridad
abierta entre nuestra captacion “nocional” del amor de Dios
y la “idea” que de él tratamos de hacemos.

b. JesUs, concrecion visible de la agape

Afortunadamente, toda esa inabarcable riqueza se con-
centra para nosotros en la figura de Jesus: en El tenemos la
cifra, inexhaurible en su profundidad, pero cordial y tangible
en su humanidad, de ese amor. Cristo es la agape hecha carne.
Esto lo comprendi6 incluso el especulativo Hegel: en la vida de
JesUs se concentra la universalidad de la doctrina del amor 48.
Y no es casualidad el hecho de que los mejores comentarios
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del significado auténtico del amor de Dios sean las buenas
Cristologias —al menos ahora en que, por fin, éstas supieron
recuperar el valor revelador de los “misterios de la vida de
Cristo*” 49 — Jesus, “con toda su presencia y manifestacion,
con sus palabras y obras, signos y milagros, especialmente con
su muerte y resurreccion” 50, es la traduccién concreta de la
agape divina y la norma infalible de su interpretacion 51 .

Mirandole a El, y sin animo —imposible—de ser exhaus-
tivos, pudieran sintetizarse en los siguientes puntos las cuali-
dades que definen la especificidad cristiana de la agape:

1) Iniciativa, que significa tanto la espontaneidad en el
sujeto que ama 52, como la correlativa inmotivacion por parte
del objeto, tan subrayada por Nygren 53,y que el mismo Nuevo
Testamento encarece con su repetido “cuando aln éramos peca-
dores” (Rm 5, 8.10; cfr. 1Jn 4, 10).

2) Universalidad, no s6lo porgque Jests rompe definitiva-
mente toda vinculacién étnica y mas aln —asi lo interpretara
contra los gndsticos el Nuevo Testamento— toda limitacion
metafisica 54, sino porque no admite excepciones. Sobre
todo, no admite aquellas excepciones que los hombres dan por
supuestas, tanto por razones humanas —os pobres, los en-
fermos, los marginados sociales—como por razones (aparente-
mente) religiosas —os pecadores— “No he venido a llamar a
los justos, sino a los pecadores”, podria ser la cifra de esta
cualidad, ilustrada sobre todo por las comidas de Jesus con los
pecadores 55y por sus parabolas 56.

3) Absolutez, que a su vez se abre en varias dimensiones:
a) El perddn sin limite —‘hasta setenta y siete veces”

(Mt 18, 22)— como negacion de todo obstaculo
y como afirmacion de primacia absoluta.
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b) EI mandamiento, como totalizacion de toda rea-
lizacion subjetiva —‘con todo tu corazén, con toda
tu alma, con toda tu mente” (Mt 22, 37)—y como
totalizacion de toda exigencia objetiva —‘en estos
dos mandamientos consisten la Ley y los profetas”
(Mt 22, 40 y Rm 13, 8-10)-.

c) La paradoja, en cuanto capacidad de asumir en si
mismo a su propia contradiccion —‘amad a vuestros
enemigos” (Mt 5, 44)— en la seguridad de tener
siempre capacidad para la reconciliacion, para
“vencer al odio con el amor” (cfr. Rm 12,21).

d) La culminacion, en el sentido de insuperable cumbre
axiolégica —‘pero la mayor es la caridad” (1 Cor
13, 13)—y de indispensable validacién de toda otra
actividad o carisma —‘aunque repartiese todos mis
bienes y entregase mi cuerpo a las llamas” (1 Cor
13,3)-57.

4) Kénosis, como realizacion historica de la absolutez que
no admite limites. Porque, si de verdad se quiere amar a todos,
es necesario —iel dei neotestamentario al explicar la pasion! —
ir hacia “abajo”, a la “nada” de los condicionamientos so-
ciales y a la “nada” de la condicién humana: “hasta la muerte”
(cfr. Fil 2, 5-8).

Todo esto resulta, asi dicho, frio y analitico; en rigor, to-
mados aisladamente, no seria imposible encontrar paralelos mas
0 menos lejanos para cada uno de estos aspectos 58. Por eso es
preciso esforzarse por captarlos en la insuperable “figura” de
su unidad dinamica, en el fondo metafisico a que apuntan y en
el espacio espiritual que configuran. Es preciso “correalizar”
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(Scheler) en vivo la agape que se nos aparece en Jesucristo,
para comprender su irreductible especificidad, el novum abso-
luto que introduce en el mundo.

Y es preciso —tal va a ser el objeto de los dos apartados si-
guientes—captar a su luz la “obra de Dios” por un lado, y lo
que, por su gracia, deben ser el ser y el obrar del hombre.

4. Dios actla exclusivamente como amor

Una vez asegurada la conviccién del amor como realidad
Gltima y fontal en el ser divino e intuido de algin modo su
significado, lo que intentamos es, hasta cierto punto, invertir
el movimiento: si antes, de la manifestacion fuimos al ser,
ahora, desde la seguridad del ser, pretendemos asegurar para
nosotros la seguridad de la manifestacién. Porque la verdad es
gue el amor de Dios, tal como se nos ha manifestado en Cristo,
se nos aparece tan grande gque nos resulta literalmente increible.
Para el que no tiene fe, “esto es demasiado hermoso para ser
cierto” 59. Y los mismos creyentes “no nos atrevemos” a sacar
todas las consecuencias de ese amor inaudito 60 .

a. Dios, s6lo comprensible como amor

En realidad, no podia ser de otra manera. Por su misma
esencia, el amor de Dios nos sobrepasa, y por eso “es siempre
insospechable, aun cuando ya ha aparecido; siempre inconce-
bible, aun cuando la fe ya lo ha aceptado”. Verdaderamente,
“Dios es mas grande que nuestro corazén” (1 Jn 3, 20). Pero
eso mismo debe espoleamos para intentar sin descanso un
acercamiento menos lejano, una comprension menos inexacta.
La prueba minima de nuestro agradecimiento al amor de Dios
ha de consistir siquiera en intentar comprenderlo.
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Y esto resulta mas dificil de lo que parece. Continuamente
proyectamos sobre El nuestros fantasmas, lo recortamos con la
medida de nuestro egoismo, lo cargamos con nuestras angus-
tias y deformamos su imagen con nuestras ideologias. No s6lo
la imagen vulgar y espontanea de Dios —eon sus “miedos” y
sus “obligaciones”...— sino también la elaboracion teoldgica
—eon sus “predestinaciones”, sus “iras y venganzas” divinas...—
deben ser revisadas a fondo. El amor de Dios, afirmado sin
limite ni temor (cfr. 1Jn 4, 18), debe convertirse en la matriz
permanente y definitiva de toda interpretacion de su actuar con
nosotros.

Al comienzo de todo hablar sobre Dios debieran estam-
parse aquellas palabras magnificas de Karl Barth, al estudiar sus
atributos:

“ iDios amal (...) tal es la esencia de Dios que aparece
en la revelacion de su nombre. jDios amal Ama como so6lo
El puede amar (...). Su amor es su ser en el tiempo y en la
eternidad. ‘Dios es’ quiere decir: ‘Dios ama’. Todo lo que a
continuacion deberemos afirmar del ser de Dios estaré
siempre y necesariamente determinado por este hecho.
Todas las proposiciones subsiguientes deberan indicar sin
descanso este misterio. En cierto sentido, seran esencial-
mente un retomar y un repetir la proposicién principal:
‘Dios ama’ (...). En resumen, el valor de todos los des-
arrollos ulteriores dependerda rigurosamente de nuestra
voluntad de no perder jaméas de vista la definicion funda-
mental: Dios es el que ama; de suerte que todo lo que
todavia hemos de decir no sera, de hecho, mas que una
explicacion de esta definicion” 61.

Desgraciadamente, esto es mas facil de enunciar que de
mantener. Paginas méas adelante encontramos al mismo Barth
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acumulando expresiones como: “la fidelidad de Dios para
consigo mismo”, “la altura de su cdlera”, “el honor de Dios”,
“su dignidad de Dios”, “estamos en presencia de la cllera de
Dios en toda su espantosa realidad”... todo para explicar la
“justicia de Dios” 62. Cierto que todo eso puede tener una
explicacion aceptable; el mismo habla de “amor”, “miseri-
cordia”, “corazon”.. de Dios, y E. Jungel en su comentario
ya famoso destaca sobre todo el aspecto positivo 63. Pero uno
no puede dejar de sentir cierto malestar ante expresiones de
este tipo, que pueden encontrarse ciertamente en la Biblia,
pero que una hermenéutica objetiva, respetuosa con las prio-
ridades de los planos seménticos, no puede destacar tanto;
si no es que puede —eomo me atrevo a creer—reducirlas al
amor de Dios como “pena” por nosotros y “aviso” compro-
metido por el mal al que nos exponemos y que nos causamos,
si no seguimos sus indicaciones de Padre.

Seguramente hay en todo eso mucho de la experiencia,
genial pero demasiado tensa y angustiada, de algunos de los
primeros reformadores. Ella confiere a la teologia evangé-
lica su aire vivo y dramatico, pero la carga también con as-
pectos tan sombrios como la inaceptable doble predestina-
cién tan acentuada por Calvino 64 (jy a la que demasiado se
le concedi6 en toda la teologia desde las exageraciones de san
Agustin!). Que esto es algo mas que una mera capa Ssuper-
ficial expresiva, lo muestra el hecho de que, a pesar de todas
las explicaciones luteranas del opus alienum 65, un autor tan
moderado como Althaus puede afirmar: “Sin duda, el con-
cepto de la ira es antropopéatico. Pero no en mayor medida
que lo es también el amor de Dios” 66;y, contra la —justa,
decimos nosotros— tendencia opuesta en la teologia actual,
arguye que en la ira se trata ciertamente “de la obra ajena de
Dios... Pero la obra ‘ajena’ permanece a pesar de todo obra
de Dios” 67. Y todavia hoy un autor tan sensible como J. Molt-
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mann puede afirmar que el abandono de Jesls en la cruz hay
que “interpretarlo estrictamente como un acontecimiento
entre Jesls y su Padre y, viceversa, entre su Padre y Jesus, el
Hijo, y, por tanto, un suceso entre Dios y Dios. (...) Esta ‘ene-
mistada’ entre Dios y Dios no se debe bagatelizar no tomando
en serio, sea el abandono de JeslUs por parte de Dios, sea su
mensaje de Dios hecho vida, sea su ultimo grito a Dios en la
cruz” 68.

Todo, volvemos a reconocer, puede ser bien interpretado;
pero las palabras tienen su peso, y el clima emocional que se
origina con este tipo de expresiones acaba siendo el de ese
Dios que *“necesita” exigir la sangre de su Hijo para perdonar
“con gran amor” a los hombres. Mitigado, se halla muy exten-
dido en las vulgares —y no tan vulgares—teologias de la satis-
faccion, que ni siquiera conservan ya aquella harmonia que tu-
vieron en san Anselmo 69. Una teologia mas realista y mas
consecuente con la relacion de amor entre Padre e Hijo, debera
buscar otro tipo de expresidn: el Padre que “sufre” al verse
“obligado” a permitir que le maten a su Hijo, porque sabe que,
en definitiva, eso es s6lo un episodio a integrar en su amor mas
amplio y poderoso, capaz de resucitar, y que es necesario para
gue la mision de Jesus no fracase; Jesus, que “no quiere” morir,
pero que estd dispuesto a ello antes de traicionar su mision sal-
vadora, y que no “entiende” que su Padre no pueda evitarlo,
pero que confia en El més alla de la evidencia inmediata...

También esto es, naturalmente, lenguaje simbolico e
inexacto. Pero lo que en él se sugiere resulta mas adecuado,
y el clima emocional que se produce mas ajustado a la verdad
profunda de una accion que es puro y exclusivo amor. “Odio”,
si lo hay, “venganza”, “castigo” ... todo eso esta al otro lado,
al de los hombres que matan o hacen matar; ellos mismos
ambiguamente malos “que no saben lo que hacen...” (Le 23,
34)70.
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Este ejemplo en un tema tan central e irradiante indica lo
poco eficazmente que el amor esti presente en la configura-
cion interna del quehacer teoldgico. Y si con toda verdad “solo
el amor es digno de fe”, se comprende que el cristianismo haya
llegado a hacerse tan poco creible: un Dios tan mal interpre-
tado se ha convertido en rival del hombre, y su evangelio libe-
rador ha sido captado como ley que oprime. Ello mismo hace
obvia e inaplazable la tarea: releer de nuevo, con todo vigor, a
Dios y su accion desde el amor. Y, después de lo expuesto, me
atreveria a decir que solo desde el amor.

Esta tarea —necesariamente obra de toda la comunidad
cristiana—debera realizarse en dos frentes: uno de caracter mas
formal o de actitudes ante el mensaje, y otro de caracter mate-
rial, elaborando desde esta perspectiva los diversos temas
teol6gicos —sobre todo, como es ldgico, aquellos en los que el
amor de Dios tiende a ser mas oscurecido—

b. El amor, perspectiva de lo cristiano

Respecto a lo primero, es preciso ante todo deshacer un
gran equivoco de fondo: el de cargar “a cuenta de Dios” —eomo
imposicion libre por su parte, y por tanto evitable, “si qui-
siera”—lo que es simplemente el peso inevitable que, debido a
la finitud, conlleva el ser y hacerse hombre; el cargar sobre el
nivel religioso lo que es justamente la esencia misma del nivel
ético. La confusidn resulta muy explicable: lo religioso urge la
realizacién de lo ético, por eso la revelacién comporta “manda-
mientos”. Pero es eso: confusién. La religion, al menos la reli-
gion biblica, no lo impone ni lo recarga; a lo sumo, lo des-
cubre 71;y, en todo caso, lo hace con la Unica intencion de
ayudar en la tarea de cumplirlo, es decir, de ser hombre, de
realizarse plenamente. Esto lo habia comprendido ya el An-
tiguo Testamento: contra lo que demasiadas veces se dice y
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se piensa, “lIsrael celebrd siempre la revelacion de la ley divina
como un gran don salvifico” 72. Y san Pablo lo resumi6 para
siempre en el frontispicio del cristianismo: “Para que seamos
libres, nos liberté Cristo” (Gal 5, 1).

En conexion con esto, la dialéctica indicativo-impera-
tivo estd esperando en la reflexion teoldgica y, sobre todo, en
la conciencia de los fieles, el relieve que se merece. No es ya
s6lo que Dios no impone ninguna carga supletoria sobre nues-
tras espaldas de hombres, sino que nos da siempre aquello
mismo que nos pide. Los alemanes gustan de decir que la
tarea (Auf-gabe) es ya siempre previamente don (Gabe). El
imperativo no es mas que la llamada a apropiarse personal-
mente de lo que antes se nos ha dado: “Ya que vivimos en el
Espiritu (indicativo), caminemos segun el Espiritu (impera-
tivo)” (Gal 5, 25; cfr. Rom 6, 1-7; 8, 1-17; 1 Cor 6, 9-11;
2 Cor 5, 18-20). En un cristianismo rectamente vivido y enten-
dido, el gozo del anuncio (indicativo) se prolonga con toda
naturalidad en la llamada (imperativo) a vivir lo anunciado 73.

Si a esto se afiade el uso de categorias personales, como
corresponde a la personalisima relacion instaurada por Dios
con respecto al hombre, se eliminar4d todo asomo de concu-
rrencia o rivalidad por la que Dios pudiera aparecer realizan-
dose a costa del hombre (bien entendido que hoy personal
no puede significar individualista o intimista, sino que tiene
que incluir lo comunitario y lo socio-politico). Entonces, la
experiencia cristiana aparecera en todo su brillo autoafirma-
tivo: como se muestra en la humanidad prototipica de Jesus,
un maximo de entrega del hombre a Dios se corresponde
siempre con un méaximo de afirmacion de la propia y autén-
tica humanidad. Temas como el de las relaciones entre la fe
y la razén o entre la gracia y la libertad, aparecen asi en una
luz completamente nueva —eomo por lo demas empieza ya a
mostrar la teologia—
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c. Losgrandes temas cristianos, como amor

Pero con esto —sin agotar, por supuesto, el formal—en-
tramos ya en el que habiamos llamado frente material, es
decir, el de la elaboracion de los temas teoldgicos desde esta
nueva perspectiva. La fe, lejos de ser una capitulacion de la
razén, significa la entrada del hombre en el “abismo de ri-
queza, de sabiduria y de conocimiento” (Rom 11, 33) de la
intimidad divina, constituye la plenificacién insospechada e
insospechable de sus mas profundas aspiraciones (como de
modo inolvidable supiera mostrar ya Blondel en L 'action).
Y la gracia en modo alguno equivale a la dimision infantil
de la propia responsabilidad, sino a la méas radical liberacion
de nuestra libertad que, como san Pablo expres6 magistral-
mente para siempre, rompe la dialéctica del amo y del esclavo
(“No recibistéis un espiritu que os haga esclavos y os vuelva
al temor”) e inaugura la relacion plenificante del Padre y el
Hijo (“sino un Espiritu que os hace hijos y que nos permite
gritar: jAbba! jPadre!”: Rom 8, 15y todo el capitulo).

Ya se ha aludido antes a la redencion como acto extremo
del amor, y exclusivamente del amor. En esa linea ha de si-
tuarse la explicacién de ese oscurisimo dogma que es el pecado
original: de él no tenemos, hoy por hoy, una satisfactoria expli-
cacion positiva; pero, al menos, debemos saber ya algunas cosas
que no pueden ser. Lo que es simbolo de la intencién exclusiva-
mente amorosa de Dios al crear al hombre (*hagamos al hombre
a nuestra imagen y semejanza”: Gn 1, 26), no puede conver-
tirse, por un monstruoso casuismo juridicista, privado de toda
mediacion hermenéutica, en un castigo arbitrario e indiscri-
minado de los pobres “descendientes de Adan y Eva”. Lo que
en Pablo es apoyo comparativo y mediacién simbdlica para
explicar la grandeza de la redencion en Cristo y el insuperable
“mucho mas” (pollo mallon: Rom 5, 9.15.17), la *“sobre-
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abundancia” (Rom 5, 15.20) de la gracia, no puede conver-
tirse en una solapada primacia del pecado y del espiritu de
castigo.

El tema del mal pide ser reinterpretado desde una forzo-
sidad metafisica de la creatura, que Dios “quiere, pero no
puede” evitar —si fuese licito hablar asi: tampoco “puede”
evitar que al circulo le sea imposible ser cuadrado— y que,
sin embargo, acepta —al aceptar crear seres finitos— porque
sabe que, en definitiva, puede envolverlo y vencerlo en el mis-
terio de su gracia salvadora. En todo caso, un Dios que en Cristo
se nos aparece como el “anti-mal” por excelencia 74, debe ser
siempre exclusivamente comprendido y predicado al lado del
hombre contra el mal en todas sus formas.

La predestinacion —si vale todavia la pena mantener esta
palabra—solo podra ser explicada de forma que quede bien re-
saltado el amor como Unico motivo de la creacion. Acaso: el
amor tan grande del Padre, que crea y redime un mundo para
lograr que haya hijos que lleguen a participar de su felicidad,
a pesar del inmenso dolor que le supone prever que habra al-
gunos que no acepten esa felicidad 75.

El mismo infierno deberd ser muy repensado, no atre-
viéndose a ir demasiado alla de la pura negatividad que supone
la no-salvacion. ¢Una no-resurreccion, por ejemplo, no respon-
deria mejor —en una antropologia moderna, cada vez menos
convencida de la “inmortalidad natural” del hombre—al espi-
ritu de toda la tradicion biblica, que una inmortalidad atormen-
tada, la cual, si no se concibe como “natural”, corre el riesgo de
ser interpretada no sin razéon como una inmortalidad confe-
rida para poder sufrir el castigo? El “infierno” mantiene asi
su terrible seriedad 76 —mas incluso que el “infierno vacio” del
famoso dicho de Barth— pero el amor y la felicidad divinos re-
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sultdn mas clara y coherentemente perceptibles sin los “gritos”
eternos de los condenados. Es, naturalmente, una hipotesis a
meditar con toda cautela, pero quiza mas coherente en si misma
y més acorde con la totalidad del dato biblico —Dios como vida
y su alejamiento como muerte, resurreccibn como nueva crea-
cién—que una activa “condenacion eterna” 77.

Sin duda, habria que seguir repasando temas. Pero quizé
la enumeracion se ha alargado ya en demasia. Si al menos
sirvid para abrir la intuicion de un nuevo espacio y de su po-
sible fecundidad, tal vez pueda darse por bien empleada. Ahora
se extiende todavia un campo inmenso ante nosotros: prolongar
sobre el hombre y su actuacidn esta perspectiva que hemos es-
tado intentando aplicar a Dios.

5. El hombre es (debe ser) amor

Retomemos con toda energia el punto de partida inicial:
Dios es amor. Si El es amor con todo el vigor y profundidad que
hemos intentado vislumbrar, y si El es el principio absoluto y
total —jcreador!—de la realidad, ésta es también por fuerza
amor en su mas intima y auténtica entrafia. Un pasaje de
Bergson expresa magnificamente esta intuicion:

“En estas condiciones, nada impide al filésofo llevar
hasta el extremo la idea, que le sugiere el misticismo, de un
universo que no seria mas que el aspecto visible y tangible
del amor y de la necesidad de amar, con todas las conse-
cuencias que arrastra esta emocion creadora; quiero decir:
con la aparicién de los seres vivos en los que esta emocion
encuentra su complemento, y de una infinidad de otros
seres vivientes sin los cuales éstos no hubieran podido apa-
recer, y, en fin~de una inmensidad de materialidad sin la
cual la vida no hubiera sido posible” 78.
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a. Lasfascinaciones filosoficas

Y no estd mal que sea un filésofo, en nombre de la filo-
sofia, quien nos introduzca esta afirmacion. Porque la verdad
es que no se trata de algo fortuito o superficial, sino de una
intuicién que toca el nervio de una gran parte de toda consi-
deracion profunda del mundo a través de los siglos. Hasta el
punto de que se podria hablar de algo asi como de “las fasci-
naciones del amor” en la historia de la filosofia. En cierto
modo, ya lo habia dicho Paul Tillich —an hombre precisa-
mente muy preocupado por el aspecto ontolégico del amor—

“Es bastante conocido que desde Empédocles y
Platén hasta Agustin y Pico, como hasta Hegel y Sche-
lling, llegando hasta el existencialismo y la sicologia pro-
funda, el amor ha jugado un rol ontolégico preponde-

Y entre nosotros la obra de Lain Entralgo 80 ha hecho
accesible un magnifico recorrido de la “estructura filica” de
la realidad, que confirman la misma idea. Ya antes, J. Xirau
habia hecho girar toda su filosofia en tomo a este eje central:

“La vida integra de nuestro espiritu se desarrolla en
un ambito de amor. Si suprimimos el amor desaparece su
historia. La literatura, el arte, la filosofia, la religion... la
cultura entera que impregna nuestra alma, tiene su raiz mas
profunda y halla su dltima culminacién en los anhelos de
la vida amorosa” 81.

Pero, como es logico, no se trata de hacer aqui un elenco
de citas, sino de sugerir la trascendencia del tema, su capacidad
de explicacién ultima de lo real, para sacar la consecuencia de
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la necesidad de su aprovechamiento en la teologia. A ella, como
hemos visto, pertenece este tema por derecho propio y de modo
centralisimo. Y es curioso cémo los filésofos que se acercan a
él con sensibilidad religiosa, tienden a experimentar la fascina-
cién de su centralidad. Dejando ya a un lado toda la linea neo-
platénica, incluido su reflorecer en el Renacimiento, indi-
guemos —aparte de los ya citados— algunos casos significa-
tivos.

Clasico es el intento juvenil de Hegel de concebir la reli-
gion a partir del amor: “La religion es una cosa con el amor”82.
El mismo Feuerbach bien puede ser incluido aqui, como una
“afirmacion por contrariedad”, con su elevaciéon del amor a
categoria suprema, a auténtico “dios” del hombre 83. El
Blondel primero, el de L'action de 1893, muestra en este
punto un entusiasmo Yy una lucidez que recuerdan de muy
cerca al primer Hegel 84. ElI Scheler medio construye a partir
del “primado del amor” en Dios toda una pequefia sintesis re-
ligiosa, llena de agudas precisiones frente a las deformaciones de
Avristdteles, Plotino, Hegel, Spinoza 85. Bergson afronta desde la
misma perspectiva los grandes problemas del dolor y del mal,
del mas alld y de la inmortalidad 86. Por fin, como represen-
tante del personalismo cristiano, sefialemos que para Marcel el
amor se hace centro de la comprension del hombre y de Dios87.

El elenco es, naturalmente, un tanto artificioso, funciona-
lizado como somera calicata en un campo inmenso e inabarca-
ble, con el fin de ilustrar y ayudar nuestro proposito. Espe-
remos, con todo, que resulte bastante significativo. Ademas,
su analisis en la preparacion de este trabajo dejo al descubierto
un fendmeno curioso, que mereceria un estudio por si mismo:
el claro fracaso a la hora de realizar los “programas” entre-
vistos 0 trazados por estos pensadores. No hemos hablado por
casualidad de “las fascinaciones del amor”. Es como si el amor
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abriese intuitivamente el sentimiento o el presentimiento de
posibilidades magnificas, que luego él mismo se encarga de
hacer irrealizables. ¢Acaso porque en realidad lo “abierto”
por el amor es fundamentalmente inasimilable por el logos?

El hecho es, en todo caso, claro. Hegel abandona —aunque
nunca del todo—al amor como categoria fundamental, sustitu-
yéndolo por la idea 88. Feuerbach no elabora rigurosamente
su concepcién del amor, la cual no pasa de ser “una frase senti-
mental carente de toda determinacién” 89. La promesa de
Blondel queda reducida en su obra de madurez a unas escasas
paginas, mas bien anodinas 90. Scheler derivd tragicamente
hacia un vitalismo negador del mismo principio amoroso.
Bergson no prolongé més alla de lo indicado su intuicién. Y el
mismo Marcel no elabor6 expresamente el tema del amor, como
hizo, por ejemplo, con la fidelidad y la esperanza 91.

b. La asuncion teol6gica

1. En todo caso, sea de esto lo que sea —y es claro que la
base inductiva resulta demasiado escasa— esta posible estruc-
tura paraddjica de la consideracion filoséfica del amor alguna
leccion encierra para la teologia. El discurso cristiano no tiene,
desde luego, por qué estar determinado por ella, pero si en-
cuentra insinuados ahi un desafio y un aviso. El desafio de no
guedarse atras en la elaboracion de lo que es su mas propia
substancia, y el aviso de que eso no es nada facil: las “fascina-
ciones” de la filosofia pueden convertirse en las “trampas” de
la teologia, 0 en sus “capitulaciones”.

Aungue eso no tiene —ni debe—que ser necesariamente
asi. En efecto, si la Esperanza puede vivirse “contra toda espe-
ranza” (Rom 4, 18), también el Amor, que “es mayor” (Rom
13, 13), puede vivirse mas alla de todo amor. Jesus lo mostro
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con su muerte y Pablo lo tematizé con seguridad inquebran-
table: “Porque estoy convencido que ni muerte ni vida, ni an-
geles ni soberanias, ni lo presente ni lo futuro, ni poderes, ni
alturas, ni abismos, ni ninguna otra criatura podra privamos
de ese amor de Dios, presente en Cristo Jesus, Sefior nuestro”
(Rom 8, 39) 92. Esto quiere decir que el Amor cristiano tiene
en si energia suficiente como para ir creando continuamente,
apesar de todo, su propia historia.

Limandole su filo de excesivo dramatismo, la concepcion
de Nygren apunta hacia la verdad: eros y agape son dos orienta-
ciones que “nunca discurren como lineas paralelas, sino que se
entabla entre ellas una continua dialéctica” 93. En esta dialéc-
tica, la teologia consiste —debe consistir—en asumir la energia
del eros en el dinamismo de la agape, corrigiéndolo continua-
mente con la norma del “amor de Dios manifestado en Cristo
Jesus”. Es lo que sucedi6 ya al principio con la gnosis y el neo-
platonismo, y quizas sea ese el fondo de la tensidn medieval
entre el amor physicus —el amor concebido como identidad
fundamental entre el “amor natural” (amor sui) y el “amor
sobrenatural” (amor Dei)—y el amor extaticus —eoncebido
como contraposicién—

Puede que estas discusiones hayan originado confusion
y hecho perder energias. Mas ciertamente hicieron avanzar el
problema. La primera contraposicion encontrd un cierto equi-
librio en la caritas medieval 94. Y tal vez pueda afirmarse que
ya en Escoto, con su magnifico “Deus est formaliter caritas”
(Rep. Par. 11, d. 27, g. un., n. 3) y su “convertir el concepto de
amor en centro y punto de partida de toda la construccién
teoldgica” 95, empieza a equilibrarse la segunda (aunque,
como es sabido, él se situa personalmente en la tradicion del
amor extaticus). Tras los avatares de la discusion en la Reforma
y en la Escuela Francesa, tras el profundo impacto del Roman-
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ticismo, el ldealismo y la Fenomenologia (sobre todo con
Scheler), el personalismo y el existencialismo hacen posible hoy
un equilibrio mas claro en este punto 96. Rahner lo ha resu-
mido muy bien:

“El problema de una interpretacion ‘ontica’ (toma-
sica) o 'extatica’ (franciscana) del amor, ha de aclararse por
el hecho de que la estructura ontolégica (trascendental) del
hombre respecto de Dios se afirma y realiza a si misma (en
‘amor de si’), precisamente cuando el hombre por amor se
pierde ‘extaticamente’ (ek-sistiendo) en Dios, y asi se en-
cuentra. En esto no puede ciertamente pasarse por alto el
hecho de que ahora el amor es todavia peregrinante, a rea-
lizarse Unicamente por el conmonr con Cristo, debiendo
superar el pecado y la concupiscencia y soportando la oscu-
ridad de la fe, y que por estas caracteristicas ese amor que
va mas alla de la ‘naturaleza’, lleva en si mismo un caracter
extatico-crucificante 97.

2. Desde esta perspectiva, el mismo Rahner en un articulo
justamente famoso —Sobre la unidad del amor a Dios y el
amor al préjimo” 98 —subrayd enérgicamente la importancia
“epocal’ del tema del amor para el hombre actual. En nuestro
tiempo, después del cosmocentrismo griego y del antropocen-
trismo cristiano-moderno, se estd imponiendo una “onto-
logia de la intercomunicacion” (p. 273). Comprendemos que
el amor es “el acto fundamental, envolvente del hombre, el
que da a todo lo demas sentido, medida, direccion” (p. 282);
qgue en el acto del amor al préjimo “se relne y realiza el en-
tero e inabarcable misterio humano” (p. 283; léase la magni-
fica descripcién de p. 284); y que por eso en él el hombre puede
alcanzar “la realidad entera categorialmente dada, realizandose
totalmente frente a ella y haciendo en ella una experiencia de
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Dios trascendental, gratuita, inmediata” (p. 288). De ahi que,
si “hay ‘términos’ y ‘palabras originales’ epocalmente cam-
biantes, bajo los cuales el todo de la experiencia de Dios es
invocado nuevamente desde la totalidad de la experiencia de
la realidad y del sujeto” (p. 291); si cada época tiene el suyo,
como ya en Pablo fue la fe, en Juan el amor y en los Sinop-
ticos la conversion; si hoy la humanidad estd enormemente
unida; si el ateismo es pujante y el “mundo enormemente
mundano”; si todo esto es asi, entonces “en tal época nueva
que asciende podria el ‘amor al projimo’ ser la actual palabra
clave y la palabra original realmente motriz” (p. 291).

La exactitud del diagnostico —gue tiene una cierta fuerza
de conviccién por si mismo—se ve reforzada por el hecho de
gue Rahner no hace mas que expresar en forma vigorosa y
condensada una “idea” (en sentido newmaniano) que esti en
el ambiente. Urs von Balthasar lo habia expuesto ya de modo
magnifico en una consideracion de amplio alcance histérico
y sistematico, elaborando incluso una categoria que es todo un
simbolo: “el sacramento del hermano” 99. Y de modo més
abarcante, se puede afirmar que todo el pensamiento moral de
hoy ha reconocido a la caridad como la “actitud fundamental
del ethos cristiano”, comprendiendo que “toda la vida moral
es la ‘mediacion’ del dinamismo de la Caridad” 100.

Ciertamente, gracias sobre todo a la confluencia de tres
factores fundamentales —el descubrimiento de categorias
genuinamente personales, la aclaracion fenomenoldgica de la
esencia del amor y la nueva profundizacién exegética 101—
la teologia ha renovado su capacidad de asimilar y revitalizar
este dato fundamental del cristianismo. Piénsese, por ejemplo,
en la fecundidad del concepto scheleriano de “correalizacion”,
como un amar a Dios conviviendo su acto de amor a si mismo
y a sus creaturas, y como un amar en Dios, “en cuanto activo
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situarse del centro espiritual de la persona en el nucleo de la
universal persona (Allperson) divina y en cuanto coamar todas
las cosas con el amor de Dios”, que culmina en el “amare
Deum in Deo” 102. (No se hace a partir de aqui la mejor
exégesis del “amor de Dios infundido en nuestros corazones
por el Espiritu Santo que se nos ha dado” (Rom 5, 5)? Pién-
sese también en el reconocimiento de la radicalidad metafi-
sica del amor, en la que tanto hemos insistido. Ella constituye
no solo la mejor fundamentacién de la moral, como acabamos
de ver, sino que permite la mejor exégesis de los jodnicos
“permanecer en el amor” y “ser desde el amor” 103.

c. La tarea actual

1 Con todo, estas consideraciones en modo alguno quieren
ser una invitacién al reposo y mucho menos un halago para
nuestra autosatisfaccidn teoldgica. Porque este progreso gque es-
tamos reconociendo sefiala, en nuestra actual altura historica,
un minimo detras del cual no podemos recaer, pero marca tam-
bién el punto desde donde es preciso comenzar un nuevo
avance. No, desde luego, porque debamos dar ya por clausurado
el proceso analizado: hay en ese “personalismo” —por llamarlo
de alguna manera— dimensiones y riquezas que estan muy
lejos de haber sido exploradas y, sobre todo, constituye una
dimension permanente de toda auténtica implantacion cris-
tiana —y humana—en el mundo. Seria ingenuo —aparte de
peligrosisimo para la auténtica humanidad—trazar una dialéc-
tica simplista, de mera superacion y de alegre “dejar atras”.
Pero si se trata de una dialéctica real: asumiendo lo conse-
guido, es preciso ir adelante e integrar toda una nueva dimen-
sion de nuestra historia.

En realidad, quiza sin hacerlo en estos términos, este es el
fondo de uno de los dinamismos mas vivos de la actual teologia.
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Al menos asi es factible interpretar la intenciéon radical de la
nueva dimensién “politica” de la misma. Desde los inicios mis-
mos del movimiento y desde la remota América Latina se nos
afirma que “el amor es la categoria dogmatica fundamen-
tal” 104 ; y en una de las mas recientes, y acaso mas maduras,
publicaciones en el centro mismo de Europa se nos pone al
amor, a la “solidaridad” como una de las tres categorias funda-
mentales de la teologia 105.

Ello obedece a algo muy profundo: la nueva tarea hist6-
rica de la humanidad abierta por la llustracion, en cuanto no
Unicamente emancipacién de la razén, sino también de la
libertad 106. Fue el socialismo, y no la Iglesia, el primero en
recoger expresamente y con fuerza el reto. Hoy lo hace la teo-
logia, reconociendo que sélo afrontandolo también a él, podra
ser fiel a su esencia y convertir en efectividad histérica la
verdad del “Dios es amor”.

Unas palabras de J.M. Rovira centran muy bien la cues-
tion:

“Desde la llustracion hasta nuestros dias puede de-
cirse, desde una posicién un tanto optimista, que un cierto
‘principio amor’ ha movilizado las esperanzas y los es-
fuerzos de los hombres que trabajan por crear un nuevo
tipo de sociedad” 107.

De lo que se trata es justamente de pensar y vivir en cris-
tiano ese “principio amor”, logrando traducirlo en “principio
agape”. Lo cual significa, en definitiva, reinterpretar toda la
modernidad a la luz del amor cristiano. Dada la “perijoresis”
de las tres dimensiones fundamentales de la realidad, podria
jugarse un poco —o ludico puede ser también profundamente
teoldgico, hoy lo sabemos bien—con las frases, para delimitar
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este nuevo (?) ambito de la teologia. El anselmiano fides quae-
rens intellectum fue transformado por Moltmann en spes quae-
rens intellectum, ¢qué nos impide postular un caritas quaerens
intellectum? Y, partiendo de la actual importancia de la espe-
ranza, ¢qué nos impide convertir el paulino fides quae per
caritatem operatur en spes quae per caritatem operatur?

De hecho, eso es lo que estd sucediendo, segin deciamos.
Y es curioso que, ya al principio de nuestra época, Hegel —a
pesar de todo, siempre Hegel—enunci6 la tarea: el amor tiene
que ser activo —‘porgue un amor inactivo no tiene ser’—
e inteligente —‘un amor no inteligente dafiaria mas que el
odio” 108— Hegel creia que eso sélo le era posible al estado;
nosotros tenemos razones muy serias para no fiamos tanto,
pero si se nos ha hecho evidente la necesidad de la realizacion
politica del amor. En eso estd la historia, en eso empieza a
estar la teologia, en eso debe(n) estar la(s) iglesia(s). Por ahi
se anuncia nuestro modo epocal de “estar en el amor”, de ser
amor (aunque ello tenga que realizarse en la forma del “deber
ser”, en el modo del “ya, pero todavia no”).

Como es natural, no se trata de repetir lo que al respecto
dice la actual teologia acerca del caracter real, critico y creador
gue debe revestir la caridad 109. Quisiéramos tan s6lo com-
pletar nuestro planteamiento, de caracter formal, en dos puntos
principales.

2. Se trata, en primer lugar, de ponemos en guardia contra
una interpretacion de la primacia actual de lo politico que se
convirtiese en un reduccionismo desconocedor o incapaz de
integrar las deméas dimensiones. Ya hemos hablado de toda la
rigueza aln inexplotada del personalismo y de su caracter de
instancia constitutiva y permanente. También la dimension
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césmica ha de ser integrada: la “passion pour la terre, de
Teilhard no puede quedar en metafora ni siquiera en aventura
individual. Su revalorizacién de la potencia cosmica del amor,
su interpretacion del hombre a partir del amor como “forma
superior de la energia humana” y del cristianismo como “un
‘Phylum’ de amor en la naturaleza” 110, son —a pesar de sus
posibles deficiencias 111 —riquezas que debemos asumir y po-
tenciar. Esta necesidad es, si cabe, més clara respecto de ese
“nuevo continente” descubierto por Freud, el de la Psicologia
Profunda: un amor cristiano actual no puede prescindir de sus
avisos ni dejar de aprovechar sus posibilidades. Lo que esto
puede todavia dar de si, cabe intuirlo, por ejemplo, en la obra
de un Paul Tillich, algunas de cuyas mejores intuiciones —acaso
debido también a su especial biografia—tienen sin duda aqui
su mas profunda raiz 11 2.

3. El segundo punto es de mas amplio alcance, y debe-

remos conformamos con la mera insinuacion. Se trata de hacer
hincapié en que también aqui se da en todo su vigor la dialéc-
tica eros-agape. Hasta ahora hemos insistido en la necesidad de
la asuncion del eros, es decir, del aprovechamiento de los ele-
mentos positivos aflorados en el amor “natural” y potenciados
por las diversas instancias de las ciencias humanas. Llega el mo-
mento de sefialar también la necesidad de la “ruptura”. Todo
eso no puede ser asumido por el cristianismo sino en la “unidad
dramética” 113 de un amor que afirma negando. Si la agape no
puede aislarse en si misma, cayendo en un milenarismo abs-
tracto y/o en una ideologia acritica, privatizante y conserva-
dora, tampoco puede reducirse a ser una mera reproduccion
de lo que se le da “desde fuera”. El fondo comun “nocional”
—digamos mejor ahora: la solidaridad humana fundamental—
tiene que configurarse en el cristianismo desde su propio fondo
vivo, desde su originaria especificidad.
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La actual situacion de cambio profundo y, en cierto modo,
de desintegracion de las figuras tradicionales del amor, puede
convertirse en una ocasion magnifica para esa configuracion
auténtica. La “memoria peligrosa” y liberadora de Jesus de
Nazaret, sembrada como simiente viva en nuestra actual preo-
cupacion por el hombre, puede impregnarla de las cualidades
humanamente insospechables de la agape divina y liberarla
asi de sus limites naturales.

Rompiendo toda absolutizacion del “amor politicus”,
no limita al hombre, sino que lo libera mas alla de lo humana-
mente posible:

“La caridad, teniendo como propia medida no ya las
posibilidades humanas histéricamente dadas, sino las mani-
festaciones ejemplares de la agape de Dios, sitGa las propias
aspiraciones mucho mas alla del horizonte de lo humana-
mente posible, alli donde se verifica la correspondencia
entre las expectativas todavia inéditas del hombre y el
cumplimiento de la promesa” 114.

Y no reduciéndose a la legalidad de ese amor —aunque en
lo inmediato de la praxis concreta deba muchas veces desapa-
recer en él— “renuncia ciertamente a si misma” y acepta,
como Jesus en el desierto, estar privada de poder; pero, por eso
mismo, tiene una disponibilidad total y una capacidad Unica
para “encontrar los modos de un servicio histérico que el pro-
yecto politico y la praxis correspondiente jamas pueden ago-
tar” 115.

Ademads, no solo lleva a esa preocupacion por el hombre
mas alla de si misma, sino también méas adentro. Al desmitolo-
gizar el justo afan prometeico del hombredlo clarifica, liberan-
dolo del “lastre de una misién soteriolégica —gue no le corres-
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ponde—y concentrdndolo en su mision de “liberacién histo-
rica” 116. Y, desideologizando asi la accion politica, la huma-
niza, impidiendo que el “campo de la accién politica se con-
vierta en campo de batalla escatolégico”, donde el “antago-
nista politico es comprendido y tratado como el enemigo
escatologico” 117 (el tema tremendo y urgente de la lucha
de clases tiene aqui un infranqueable umbral de referencia).

Todo esto sea dicho a modo de insinuacién y para re-
mitir a tratamientos mas amplios y matizados. Nosotros de-
bemos concluir, retornando al comienzo: el amor como prin-
cipio absoluto y como matriz hermenéutica, Unica y viva, de
toda la experiencia cristiana. Aunque la agape sea en defini-
tiva indecible y su concepcion esencialmente abierta -como
construccién infinitamente distendida entre la captacién pri-
maria, “nocional”, del amor humano y su especificacion a
aprender siempre de nuevo en el fondo inagotable de la Reve-
lacion— sabemos hacia donde apunta esa apertura: siempre y
solo en la direccion del Amor. Un amor que en JesUs se nos
manifestd como total entrega humana por todos —por tanto
dirigida primariamente a los mas “pobres”— y que en Cristo
se nos apareci6 como raiz absoluta de la realidad, con una
radicalidad que nunca nos hubiéramos atrevido a sospechar:
Dios es Amor.

Los cristianos, lo seremos en la medida en que logremos
dar testimonio de ese amor: “en esto conocera el mundo que
sois discipulos mios” (In 13, 25). Y la Iglesia s6lo tendra
justificaciéon para su existencia histdrica en la medida en que se
esfuerce por ser “signo” de ese mismo amor; cosa que a su vez
no logrard mas que en la medida en que se esfuerce por reali-
zarlo en ella misma, acercandose a la utopia descrita al co-
mienzo de los Hechos y que san Agustin define magnifica-
mente como una “societas dilectionis Dei” 118. En defini-
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tiva, amor es lo que se nos da en el indicativo glorioso e inau-
dito de la Buena Noticia, y amor es lo que se nos pide en el
imperativo supremo del Mandamiento Nuevo —gue, por eso
mismo, estd ya mas alla de la estrechez de toda ley y tiene su
figura insuperable en las Bienaventuranzas— La bienaventu-
ranza es, justamente, sintesis inaudita y misteriosa: coincidencia
del gozo y la exigencia, reconciliacion anticipada, anuncio real
de la plenitud gozosa del Amor, que tomara su figura definitiva
cuando “Dios sera todo en todos” (1 Cor 15, 28) 119.

Llegados al fin de esta larga, demasiado larga y sobre-
cargada, exposicion, permitira el lector que le confiese mi sen-
sacion de fracaso. Verdaderamente, quizas el amor sea inefable.
Quizés debieran hablar sélo los grandes amorosos, aquellos que
pueden decir “que ya s6lo en amar es mi ejercicio”. Quizas de-
biera hablarse sélo en verso o en parabola. Pudiera ser que el
discurso logico y la cita erudita sean contraproducentes o, a
lo sumo, valgan de muy poco: acaso abrir las grandes lineas del
paisaje e indicar puntos —este me gustaria que fuese, al menos,
el fruto de las citas numerosas—desde donde el lector puede
iniciar su contemplacion.

En todo caso, quisiera dejar de nuevo “enunciada” —ya
que “explicada” ha sido imposible—Ila intencion: que si Dios
es amor, el amor es la Gltima y la Unica verdad del ser, y que
de ella debiéramos partir para todo, para comprender y para
actuar, para contemplar y para ser. La intuicion natural —aqui
sefialada en la cifra de los filésofos—descubre ya su verdad y
abre a la captacion de la verdad cristiana. Esta, a su vez, —en
el dltimo y supremo de los “circulos hermenéuticos”—con-
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firma aquella intuicion, la expande hasta lo infinito y le con-
fiere la certeza infalible de un Dios que es amor y que no falla
jamas a su promesa. El cristiano es aquel que, por la gracia del
Evangelio, lo “sabe” y que, por eso mismo, confiesa que el
Unico sentido verdadero de su existencia y de la de su comu-
nidad es “practicarlo” y ser asi “signo” de él para el hombre de
hoy —en el inquieto anhelo del corazén y en el complicado,
duro, acaso terrible entramado de los condicionamientos obje-
tivos—
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NOTAS

1. Con especial vigor, lo ha hecho M. Eliade, The Quest. History and
Meaning in Religién, Chicago and London 1969, p. 1-11.

2. A. Nygren, Eros y Agape. La nocién cristiana del amor y sus trans-
formaciones, Barcelona 1969, p. 40.

3. Punto sobre el que ha insistido K. Rahner, La necesidad de una
‘formula breve” de lafe cristiana: Concilium 3/23 (1967) 450-464;
Reflexion zur Problematik einer Kurzformel des Glaubens, en Schr.
zur Theologie, Einsiedeln 1970, p. 242-246; y Gltimamente, Grund-
kurs des Glaubens, Herder 1977, p. 430-440.

Una informacién amplia y documentada puede verse en A. Peters,
Modeme evangelische Glaubensbekenntnisse und katholische Kurz-
formeln des Glaubens: Kerygma und Dogma 19 (1973) 232-253.

4. Titulo de una interesante obra de conjunto, cercana a nuestro plan-
teamiento: Prinzip Liebe. Perspektiven der Theologie, Herder 1975.
La esencia del cristianismo, Salamanca 1975, p. 73.

6. Tesis central de un libro mio que acaba de aparecer en gallego:
Recupera-la salvacién. Por unha interpretacién liberadora da expe-
riencia cristid, Ed. SEPT, Vigo 1977, p. 41. En este libro son des-
arrollados puntos que aqui sélo pueden ser anunciados; aqui tra-
tamos con detalle puntos de teoria que alli no tendrian lugar.

7. K.H. Schelkle, Teologia del Nuevo Testamento. IIl Moral, Barce-
lona 1975, p. 167.

8. B. Wawter, Teologia de san Juan, en Com. Bibl. San Jerénimo,
t. V, Madrid 1972,p. 838-839.

9. R. Schnackenburg, Die Johannesbriefe, Herder 1975: Exkurs 10.
“Die Liebe ais Wesen Gottes”, p. 231-232.

10.  1bid.,p. 232.

11.  * ‘La luz* funciona linguisticamente, diria, como un simbolo de se-
gundo grado, que es asi reinterpretado —no digo que exclusiva-
mente- en términos de amor” (J. Gémez Caffarena, El logos in-
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18.

19.

20.
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22.
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temo de la afirmacion cristiana del amor originario, en Inst. Fe y
Sec., Afirmacion de fe y critica racional, Salamanca 1973, p. 37.

La afirmacién es, con todo, cauta. Y debe serlo. Tomando “luz”
como la patencia, el honesto “cara a cara”, la apertura fiel y radical
del ser, bien podria ser tematizada como simbolo primario, de abso-
luta valencia metafisica. Quizas en ella apareciera algo asi como el
entrecruce dinamico de la verdad y la santidad como dimensién tras-
cendental del (auténtico) ser. Es posible que el “peligro gnéstico”
haya paralizado en gran medida la tematizacion rigurosa de este
gran simbolo que, a pesar de todo, esta tan presente a lo largo del
platonismo histérico. (Sobre el tema cfr. las indicaciones de D.
Mufioz Leén, Dios-Palabra. Memra en los Targumim del Penta-
teuco, Granada 1974, p. 324-327, espec. nota 133).

C.H. Dodd, The Johannine Epistles, London 1947, p. 110.
K.H. Schelkle, o.c. (nota 7), p. 176.
R. Schnackenburg, o.c. (nota 9), p. 232.

C. Spicqg, Agape en el Nuevo Testamento, Madrid 1977, p. 1276.
Hay dos modificaciones en el texto de la cita: 1) pusimos la agape
en lugar de el agape, usado por los traductores; y 2) corregimos la
errata evidente ansiedad por aseidad.

En la obra de Spicq pueden consultarse numerosas referencias
antiguas y modernas: p. 1211-1216. 1273-1277.

Aludimos a la terminologia y al planteamiento que E. Schillebeeckx
hace de este problema en general: Biblia y Teologia: Il “El verda-
dero problema de la dogmatica: el contexto contemporaneo de la
palabra de Dios”, en Revelacién y Teologia, Salamanca 1968,
p. 170-178.

Es la caracterizacion que hace H. Schlier, Teologia biblica y teo-
logia dogmatica, en Problemas exegéticos fundamentales en el
Nuevo Testamento, Madrid 1970, princip. p. 44-46.

Sobre esta problematica, suscitada por O. Cullmann, cfr. las re-
flexiones de Y. Congar, Situation et taches présentes de la Théo-
logie, Paris 1967, p. 85-109.

L.c. en nota 11, p. 369-391 (con debate en p. 393-401).

Ibid., p. 377; afade: “repetimos, eso si, que lejos de todo intento
teoséfico”.

Ibid., p. 381; cfr. p. 387-391.
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23.

24.
25.

26.

27.

28.
29.

30.
31.

32.

33.

34.
35.

Cfr. nuestra recension (a su Metafisica Religiosa), Un coraje in-
actual: Dios en perspectiva metafisica: Mise Comillas 33 (1975)
99-107 y las p. 196-199 de la o.c. infra, nota 25.

L.c., p. 386; cfr. p. 384.

Autodesintegrado ya el mezquino espiritu de “escuelas” dentro de
la Neo-escolastica y en vias de superacion el “complejo extran-
jero” -curiosamente unido a veces a un ‘“complejo pequefio-ca-
sero”- en el pensamiento espafiol en general, ya no es imposible
que algun dia se reconozca la enorme originalidad ruibaliana —to-
davia no superada ni igualada en cuanto a vigor metafisico—en este
problema fundamental.

Para lo que sigue, me permito remitir a mi obra Constitucion
y Evolucion del Dogma. La teoria de Amor Ruibal y su aportacion,
ed. Marova, Madrid 1977, p. 170-214. 297-353.
“Quid diligat quaero, non quid sciat” (MA |, Denis X1V, 67), cit.
por V. Capanaga, Agustin de Hipona, Madrid 1974, 294.
Pascal lo dijo magnificamente: “Tout ce qui ne va point & la cha-
rité est figure. L'unique objet de rEcriture est la charité” {Pen-
sées, 670).
Sobre la amistad, Madrid 1972, p. 230.

Grundsatze der Philosophie der Zukunft, 1843 (Samtliche Werke,
2 Aufl., Bad Connstadt 1959, II, p. 298). Mas referencias pueden
verse en M. Cabada, EI humanismo premarxista de L. Feuerbach,
Madrid 1975, p. 42-53.

Etre et avoir, Paris 1935, p. 220.

Expresion de P. Tillich en Liebet Macht, Gerchtigkeit, en Ges.
Werke, VI, 2 Aufl., Stuttgart 1971, p. 156; muy interesante todo el
segundo cap.: “El ser y el amor”, p. 154-164.

Les deux sources de la moral et la religién, en Oeuvres, éd. du Cen-
tenaire, Paris 1963, p. 1189.

G. Morel, Le sens de | éxistence selon S. Jean de la Croix. Il Logique,
Paris 1960, p. 224. Dice poco después: “No cita en ninguna parte
la célebre definicion joadnica: ‘Dios es amor’, pero esta definicién
es la que despliega toda su obra”.

0.c.,p. 24.

Cfr. el estudio magnifico, licidamente atento a nuestro problema,
de H. Urs von Balthasar, Dante, en La Gloire et la Croix. 11j1 D 7ri-
née & Dante, Paris 1967, p. 325-412. En p. 392 dice: “Hay que que-
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darse finalmente con esta reciprocidad de eros y de agape, dos nom-
bres que en Dante expresan finalmente el mismo amor, lo que es el
nombre mas propio de Dios”.

G. Rotureau, Charité: Catholicisme 2 (1949) 961.
K. Rahner, Amor: Sacramentum Mundi 1(1972) 117-118.
V. Wamach.Amor: Conceptos Fundam. de la Teol. 1(1966) 93.

Por ej., en los andlisis —por lo demds tan rigurosos- de X. Zubiri,
Naturaleza, Historia, Dios, 5 ed., Madrid, p. 410-411, y de P. Lain
Entralgo, Teoria y realidad del otro. Il Otredad y projimidad,
Madrid 1961, p. 335-336.

O.c. (nota 31), p. 146. 160-162. Zubiri, l.c., p. 410, dice muy bien:
“Pero esta oposicion se da siempre dentro de una raiz comun; es
una oposicion de direccion dentro de una misma linea: la estruc-
tura ontologica de la realidad”.

Ibid.,p. 163.
K. Rahner, l.c. (nota 37), p. 125; cfr. p. 115.

Esto lo subraya muy bien la teologia protestante: cfr. K. Barth,
Dogmatique 11/l, Genéve 1957, p. 21-22; E. Brunner, Die christ-
liche Lehre von Gott. Dogmatik /, Zurich 1972, p. 188: “No es que
nosotros apliquemos a Dios un concepto de ‘amor’ que ya nos es
conocido de antemano (...). Mas bien lo que sucede es que el con-
cepto, la comprension del amor —de la agape del N T- puede Gnica-
mente ser ganado a partir del acontecimiento de la misma revela-
cion”.

O.c., p. 24. El subrayado es del mismo autor. Lo que indica que su
“intencion” es seguramente mas justa de lo que la expresion -preo-
cupada por destacar la originalidad de la agape— deja entender.
(Este punto ha sido bien destacado por F. Volgiani en su intro-
duccioén a la trad. ital. (Il Muliono, Bologna) de la obra de Nygren).

Geist, Liebe, Betrachtung, en Spiritus Creator. Skizzen z. Theol.
111, EinsiedeLn 1967, p. 164.

Ibid., p. 159-160.

“El motivo fundamental del actuar de Jahveh con su pueblo es el
amor, y, en cuanto es posible saberlo, Oseas fue el primero en sen-
tir y expresar claramente este concepto” (G. Quell, Agape: TWzNT
1,30).

Vorlesungen uber die Philosophie der Religion 11, Suhrkamp, Frank-
furt aM, 1967, p. 285.
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49.

50.

51.

52.

53.
54.

55.

En el otro extremo de la consideracion, Spicg, en su moroso
recorrido analitico, llega a la misma conclusion: “La nueva den-
sidad de la nocién de agape depende inmediatamente del progreso
de la cristologia. La nueva fe, en efecto, ha discernido en Jesus la
manifestacién y el don del amor del Padre”; cfr. también p. 1273-
1274.

Con animo puramente indicativo, podrian sefialarse a modo de
ejemplo los siguientes: E. Schillebeeckx, Jesis. Die Geschichte
von einem Lebenden, Herder 1975, y J. Jeremias, Teologia del
Nuevo Testamento, Salamanca 1974, para el caracter “humano”,
cercano y universal de la agape; Chr. Duquoc, Cristologia, 2 ed.,
Salamanca 1974, y J.I. Gonzalez Faus, La humanidad Nueva. En-
sayo de Cristologia, 1974, para su realizacion y efectividad en los
condicionamientos socio-politicos; W. Kasper, Jesls, el Cristo,
Salamanca 1976, para su dimension “ontol6gica” (con breves re-
ferencias a Hegel); O. Glez. de Cardedal, Jesis de Nazaret. Apro-
ximacion a la Cristologia, Madrid 1975, para su caracter de en-
cuentro personal.

Dei Verbum, n. 4; referido a la revelacién en general; pero ya se
sabe que uno de los grandes méritos de esta constitucion es el
haber centrado precisamente en el amor la esencia de la revelacion.

Buen y actualizado resumen de la problematica en R. Schnacken-
burg, Die Forderung der Liebe in der Verkindigung und im Verhal-
ten Jesu, en Prizip Liebe, cit. en nota 4, p. 76-103.

Contra los griegos, el cristianismo piensa que “hay mas perfeccion
en el amor amante que en el amor amado” (M. Nédoncelle, La
réciprocité des consciences, Paris 1942, p. 315).

O.c.fpassim, principalm. p. 61-74.

En el gnosticismo “el dualismo temporal y ético de la apocalip-
tica se convirtié en un dualismo fisico y metafisico”, es decir, en
un dualismo por naturaleza, por tanto anterior a toda decisién del
hombre. En cambio, en Pablo y Juan —gue son los que mas se
acercan, sobre todo en el vocabulario, al gnosticismo— el dua-
lismo “es temporal y ético” (R.M. Grant, Gnosticism and Early
Christianity, New York 1959; trad. italiana, Bologna 1976, p.
184-185; cfr. p. 161-189; y téngase en cuenta que este autor tiende
a acercar Biblia y gnosticismo).

Aspecto muy bien destacado por E. Schillebeeckx, o.c. (nota 49),
p. 177-193.
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Punto en el que insiste Nygren con especial vigor: o.c., p. 74-84.

Cfr. el comentario de H. Schlier, Uber die Liebe,- 1 Kor 13, en
Die Zeit der Kirche, Herder 1966, p. 188: “A veces ciertamente
el hombre se entrega, para... escapar al amor”.

Para el mismo amor a los enemigos es posible encontrar paralelos
entre los estoicos. Como este admirable de Séneca: “Si quieres
imitar a los dioses, portate bien incluso con los desagradecidos,
pues también sobre los malos se levanta el sol y también a los pira-
tas se les abren los mares” (De Benf. IV, 26, 1). Esto suena a Evan-
gelio, aunque, naturalmente, la motivacién es muy distinta, como
hace notar R. Schnackenburg (l.c., nota 51, p. 93), de quien toma-
mos la cita.

H. Urs von Balthasar, Glaubhaft ist nur Liebe, 3 Aufl., Einsiedeln
1963, p. 68.

Cfr. las consideraciones de Olegario sobre la necesidad de “cristia-
nizar” nuestro concepto de Dios, en Etica y Religion, Madrid 1977,
p. 320-322.

O.c. (nota 43), cap. IV, $ 28, 2;p. 30-31.
Ibid., p. 150-152.

E. Jungel, Gottes Sein ist im Werden, 3 Aufl., Tubingen 1967,
p. 81-97.

Cfr. un buen resumen y valoracion de esta problematica en E.
Brunner, o.c. (nota 43), Kap. 23, p. 327-346.

Cfr. resumen en P. Tillich, Das fremde Werk der Liebe, en Ges.
Werke V111, Stuttgart, p. 199-204.

P. Althaus, Die Christliche Wahrheit, Lehrbuch der Dogmatik,
7 Aufl., Gitersloh 1966, p. 397.

Ibid., p. 478.

El Dios crucificado, Salamanca 1975, p. 216.

P. Evdokimov expresé muy bien la paradoja en que aqui ha
caido el protestantismo: “La gratuidad de la salvacién, este mis-
terio maravilloso del amor de Dios que la Reforma ley6 en la Bi-
blia y en los Padres, una vez planteado, ay, en términos de causa-
lidad y una vez conceptualizado, se convirtié en la terrible doc-
trina de la doble predestinacién. Si en nuestros dias se intenta
corregirla, hablando de la salvacion de todos y demostrando que
uno solo es culpable —el mismo Dios-, entonces no se ve para
que sirve el hombre...” (L 'amour fou de Dieu, Paris 1973, p. 19).
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69.

70.

71.

72.

73.

74.
75.

76.

77.

78.

Cfr. la excelente exposiciéon de H. Urs von Balthasar, La Gloire et
la Croix, cit. (nota 35), p. 193-235, princip. p. 226-229.

Para esto —que por fuerza resulta excesivamente simplificador y
esquematico- remitimos al lector a la obra cit. en nota 6: alli en-
contrara desarrollos algo mas amplios y motivados.

Sobre estas delicadas relaciones, cfr. la reciente obra de O. Glez.
de Cardedal, Etica y Religion, Madrid 1977.

G. von Rad, Teologia del Antiguo Testamento /, Salamanca 1969,
p. 253; cfr. p. 247-261.

Sobre este importante aspecto de la realidad cristiana, cfr. sucinta-
mente, H. Schlier, La carta a los GalatasySalamanca 1975: Excurso:
“Indicativo e imperativo en Pablo”, p. 306-309; y, mas en extenso,
H. Thielicke, Theologische Ethik I, 4 Aufl., Tibingen 1972, p. 112-
244,

Expresion de E. Schillebeeckx,/ejuj, cit. (nota 49), p. 237.

En la linea de lo que bellamente dice H. Urs von Balthasar, o.c.,
(nota 35), p. 360: “...y su amor es tan grande, que su presciencia
de la pérdida futura de algunas creaturas no lo turba -no de otra
suerte que la naturaleza no dejaria de hacer florecer un arbol, si
supiese que habrian de caer algunas hojas”. O quizd mejor, en la
experiencia mas comin y mas humana de los padres que aceptan
tener hijos, a pesar de saber que alguno puede “perderse”.

Recuérdese la famosa frase de Unamuno: “Prefiero el fuego eterno
del infierno al frio absoluto de la nada”.

“El concepto de una condenacion sin fin es en si mismo una contra-
diccién. Un individuo con autoconsciencia es por esencia temporal.
Autoconsciencia como posibilidad de experimentar tanto dicha
como pena, incluye la temporalidad. En la unidad de la vida divina
la temporalidad estd unida con la eternidad. Si se separa completa-
mente la temporalidad de la eternidad, es puro no-ser y no puede
convertirse en la forma para experiencias, tampoco de sufrimiento
y desesperacion” (P. Tillich, Systematische Theologie 1, 3 Aufl.,
Stuttgart 1956, p. 326; cfr. también Syst. TheoL II, 3 Aufl., Stutt-
gart 1958, p. 87).

Con todo, lo que decimos no coincide exactamente con el pen-
samiento de Tillich.

O.c. (nota 32), p. 1192-1193.
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Liebe, Machi,.., cit. (nota 31), p. 145. Buenos resimenes de esta
historia pueden verse en V. Warnach, Amor: Conc. Fund. Teol. 1
(1966) 72-97; J. Ratzinger, Liebe (I11): Lf Th K 6 (1961) 1032-
1036; B. Casper, Amor: Conc. Fundam. Filos. 1(1977) 70-78.

Principalmente en Teoria y realidad del otro I y Il, Madrid 1961,
y Sobre la amistad, Madrid 1972.

J. Xirau, Mmor y mundo, México 1940, p. 7 (cit. por J.L. Abellan,
Filosofia espafiola en América 1936-1966, Madrid 1966, p. 42;
no he podido consultar el original).

Entwurf Gber Religion und Liebe (1797/1798), en Frihe Schrif-
ten, ed. Suhrkamp, Werke /, p. 244. Noétese ya lo expresivo del
titulo de este trabajo: sobre religion y amor”. Véase también
alli Der Geist des Christentums und sein Schicksal (1798/1800),
p. 274-418.

Ademéas M. Cabada, o.c. (nota 29), p. 48, observa muy bien: “Pese
a la inversion del ‘Dios es amor’ de la primera carta de san Juan
(4, 16) por ‘el amor es Dios’ feuerbachiano, no es dificil ver una
oculta relacion entre el pensamiento ateo de Feuerbach y el del
discipulo a quien Jess amaba”.

Cfr. L'Action, reed. PUF, Paris 1950, p. 446: “Este circulo esta,
pues, justificado: sin este amor activo de los miembros de la huma-
nidad, los unos por los otros, no hay Dios para el hombre; quien
no ama a su hermano, no tiene la vida en si: pero también se inten-
taria en vano agrupar a los espiritus como una familia rechazando
al Padre de los espiritus (...); en el fondo de las cosas, en la prac-
tica comun de la vida, en la l6gica secreta de las conciencias, sin
Dios no hay hombre para el hombre”. (...)

“Y mientras en el orden de las apariencias, los focos de luz
se van dispersando y pierden claridad y calor, aqui los rayos se
concentran en nuevos focos. Cuanto mas se da, mas se tiene: jqué
produccién sin limite de ser y de bondad, alli donde la fuente es
infinita y donde sus expansiones, al irradiar, se acumulan! Cada
uno para si, cada uno para otro, cada uno para todos, cada uno
para cada uno, todos para todos, todos para cada uno: todos estos
amores se juntan y se refuerzan cuando Dios estd en todos”. Cfr.
p. 440-450.

Cfr. Probleme der Religién, en Vom Ewigen im Menschen, 5 Aufl.,
Bem und Minchen 1968, p. 219-232; y también Die christliche
Liebesidee und die gegenwartige Welt, ibid., p. 355-401.
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86.
87.

88.

89.

90.

91.

92.

93.
94.
95.

O.c. (nota 32), p. 1189-1201.

Cfr. Ch. Widmer, Gabriel Marcel et le théisme existentiel, Paris
1971, p. 99-106. 181-220.

Como es obvio, en la rica corriente del personalismo habria
muchisimo que estudiar y decir sobre nuestro asunto. Un buen
recorrido puede verse en A. Loépez Quintés, Pensadores cristianos
contemporaneos, Madrid 1968.

Segun A. Chapelle, la referencia hegeliana al amor “parece desti-
nada a dar cuenta de la afirmacién escrituraria ‘Dios es amor’ ”,
pero “deja entero el problema de la elaboracion especulativa de
la doctrina” (Hegel et la Religion Il La dialectique, Paris 1967,
p. 64). El autor dira que este “fracaso” de Hegel es debido a que
“la teologia, la logica y el sistema hegelianos (sin distincion insu-
perable de la historia y del Espiritu)no tematizan esa harmonia de
la agape que constituye la reconciliacion de la Pascua” (Il La
Théologie et | Eglise, Paris 1971, p. 137 en nota).

K. Lowith, cit. por P. Lain, o.c. (nota 80), I, p. 118. Apreciacion
confirmada por M. Xhauflaire, Feuerbach et la théologie de la
secularisation, Paris 1970, p. 249: “sus consideraciones quedan en
proclamaciones de empirismo sensible o son incluso a veces el mo-
tivo de moralizaciones bastante pobres”.

L étre et les étres, Paris 1963, p. 192-194, donde se refiere precisa-
mente a la frase “Dios es amor”.

Ch. Widmer, o.c. (nota 87), p. 181, n. 1. “Esta aproximacion como
tal (desde el amor a Dios) no fue elaborada por Marcel. No hay
un texto central que la exprese, como es el caso para la fidelidad y
la esperanza”.

Cfr. el magnifico comentario de P. Tillich, The New BeingyLondon
1954, p. 50-59.
0.c.,p. 26.
Reconocido por el mismo Nygren, o.c., p. 47-48.
J. Ratzinger, l.c. (nota 79), c. 1035. Buen comentario a este as-
pecto en E. Longpré, Duns Scot: Catholicisme 3 (1952) 1176-
1178, que remite a su estudio mas amplio La philosophie du B.
Duns Seofi, Paris 1924, p. 139-160.

Aunque la verdad es que —como les pasaba a los filésofos—
tampoco Escoto “realiz6” su descubrimiento: cfr. por ej. el estudio
-calificado de excelente por el mismo Longpré- de P. Raymod,
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Duns Scot: DTC 14/2 (1939) 1865-1947: en los puntos claves,
Escoto apenas se aparta, desde este punto de vista, de las posiciones
comunes: predestinacion (c. 1881) y la misma caridad (1908).

Cfr. las indicaciones historicas de nota 79.
K. Rahner, Liebe (V): LfFThK 6(1961) 1038-1039. -
En Escritos de Teologia VI, Madrid 1969, p. 271-292.

El problema de Dios en el hombre actual, 2 ed., Madrid 1966,
princ. p. 287.307; mas sistematicamente en Glaubhaft ist nur Liebe,
cit. (nota 59).

M. Vidal, La caridad: actitud fundamental del ethos cristiano:
Corintios XIII 1/1 (1977) 63-91; la expresion en p. 74 y esta tomada
de Guilleman.

Estos tres factores son indicados por V. Warnach, Amor, cit. (nota
79) 89-90.
Cfr. L.c. (nota 85), p. 220. Otras indicaciones y un buen resumen de

su postura pueden verse en P. Lain, Teoria y realidad del otro II,
cit. (nota 80), p. 232-236.

Cfr. R. Schnackenburg, Die Johannesbriefe, Herder 1975: Exk. 4:
“Zu den joh. Immanenzformeln” y Exk. 8: “Gotteskindschaft und
Zeugung aus Gott”, p. 105-110 y 175-183, respectivamente.

X. Zubiri resumié muy bien ambos aspectos: “En la medida en
que naturaleza y persona son dos dimensiones metafisicas de la rea-
lidad, el amor, tanto natural como personal, es también algo ontol6-
gico y metafisico. Por eso el verbo menein, permanecer, indica que
la agape es algo anterior al movimiento de la voluntad. La caridad,
como virtud moral, nos mueve porque estamos ya previamente
instalados en la situacion metafisica del amor” (O.c. en nota 39,
P- 411).

Teologia desde la praxis de liberacion, Salamanca 1973, p. 91.

J.B. Metz, Glaube in Geschichte und Gessellschaft, Mainz 1977,
p. 204-211; cfr. p. 151 donde identifica amor y solidaridad.

Entre la inmensa bibliografia, citemos UGnicamente Kirche im Pro-
zess der Aufklarung de J.B. Metz - J. Moltmann - W. Oellmiller,
Mainz 1970, y la excelente obra de Metz citada en la nota anterior.

JM. Rovira, La dimension critica y configuradora de la caridad
(En un momento de cambio social): Corintios XIIl 1/1 (1977) 51.

Fenomenologia, trad. de J. Hyppolite, I, p. 346.
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109. Aparte, como es natural, de la bibl. sobre la “teologia politica”
en sus diversas formas, remitimos especialmente a los ndmeros
monograficos de Sal Terrae 64/2 (1976) y Corintios XIII 1/1 (1977)
y 1/4(1977).

110. Cfr. principalmente La energia humana, Madrid 1967, p. 157-174;
las citas en p. 157 (titulo) y p. 171.

111. A. Fierro, El proyecto teolégico de Teilhard de Chardin, Salamanca
1971, p. 610-616, resalta la ausencia de la dimension agépica\ seria
solo “un amor de eros, en el cual cada ser tiende hacia el ser que lo
complementa y lo redondea para alcanzar su propia plenitud”
(p. 610-611).

Es verdad, y el mismo Teilhard reconoce humildemente: “Dios
mio, te lo confieso, he sido durante mucho tiempo, y ain lo soy
todavia, refractario al amor del préjimo” (EI medio divino, Madrid
1967, p. 127). Pero -aparte su tendencia, muy explicable dada su
obra, a explicar demasiado lo superior por lo inferior—hay que re-
conocer que dificilmente podia ser de otra manera: la cosmogénesis
es efectivamente un proceso “erotico”, que sélo en la punta de la
antropogénesis, en el hombre, podra ser “recreado” en agape.

112. Habria que remitirse a toda su obra; una visién sintética nos la
ofrece en Importancia teoldgica del existencialismo y el psicoana-
lisis,, en Teologia de la cultura y otros ensayos, Buenos Aires 1974,
p. 102-113. Véase también, en este sentido, J.M. Pohier, Au nom du
Pére, Paris 1972, y P. Ricoeur, La patemité: du phantasme au sym-
bole, en Le conflit des interprétations, Paris 1969, p. 458-486.

113. Laexpresion es de Zubiri, l.c. (nota 39), p. 410.

114. E. Balducci, Las dimensiones politicas de la caridad. Una “ino-
cencia”perdida: Sal Terrae 64(1976) 111.

115. E. Balducci, a.c., p. 113. Este articulo subraya con admirable agu-
deza el caracter kenotico, y por eso liberador, del amor cristiano.

116. J.M. Lochmann, Christus oder Prometeus? Die Kernfrage des christ-
lich-marxistischen Dialogs, Hamburg 1972, p. 71.

117. 1bid.,p. 72.
118. De doctr. christ. 1, 30 (PL 34, 40). P. Tillich valor6 y profundizé
muy bien esta idea agustiniana: Systematische Theologie III, 3

Aufl., Stuttgart 1958, p. 182-185. 208-213; cfr. también E. Biser,
Kirche— Liebesgemeinschaft oder Machtinstitut?, en Prinzip Liebe,
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Herder 1975, p. 9-35; S. Vergés, Imagen del Espiritu de Jesus. Per-
sona y comunidad de amor, Salamanca 1977, p. 73-87 y passim.

Por eso, como el amor mismo, sdlo en Jesus tienen su verdadero
cumplimiento. O. Glez. de Cardedal lo comentdé muy bien: “En
realidad, las bienaventuranzas y todo el sermon de la montafia s6lo
son legibles e inteligibles a la luz de la muerte de Jesis. El es alli
el verdadero manso de corazén, (...) el solidario universal, el que
dando hasta el final testimonio del amor de Dios y la obligada tra-
duccion de ese amor en amor a los hermanos, nos logro la vida, es
decir, conquisté el ‘reino de los cielos’, para convertirlo en tarea
de la tierra. Jesus es asi el ‘bien-aventurado’, es decir, el que se ha
‘aventurado bien’ ” (JesUs de Nazaret, Madrid 1977, p. 551).
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JESUGRISTO, REALIZACION PLENA
DE L4 CARIDAD

Por José J. Alemany

Los cristianos estamos desde siempre habituados, rutina-
riamente habituados quizd, a que la predicacion y doctrina de
la Iglesia nos ponga continuamente ante los ojos a JesUs como
modelo y prototipo de nuestras acciones y actitudes. La “imi-
tacion de Cristo”, entendida en su sentido mas directamente
iconico, ha podido servir tanto de fecunda inspiracion de movi-
mientos espirituales como de desorientadora y frustrante (por
inalcanzable) fijacion en un ideal al cual se trataba de “copiar”.
Un quietismo estatico ha llegado en ocasiones a desvirtuar lo
que estaba llamado a ser un seguimiento creador y dindmico.
Por algo nos ha recordado Dietrich Bonhoeffer con razén que
“el seguidor no puede contemplar la imagen del Hijo en una
muerta e inactiva consideracion; de esta imagen brota una
fuerza transformadora”.

El peligro de que una forma deficiente de contemplar a
JesUs induzca a posturas inadecuadas no puede eximir, ldgica-
mente, de seguir fijando la vista en él para exponerse a aquella
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fuerza transformadora. La animosa respuesta de Pedro sigue
teniendo su sentido ante el continuo evasionismo de muchos,
ante las continuas incitaciones de otros modelos e ideales:
“¢A quién podemos acudir?” (cfr. Jn 6, 68). No sélo las “pa-
labras de vida eterna” de JesUs deben obtener una resonancia
sin igual en quien desea integrarse en su camino, sino que toda
su forma de presencia en el mundo y entre los hombres, su
manera de entender y realizar la mision, constituyen un impres-
cindible punto de referencia para el cristiano. Si Karl Barth
ha podido afirmar que “no hay en sentido estricto absoluta-
mente ningldn tema cristiano que pueda adoptar frente a la
cristologia una actitud autébnoma”, cabe sin duda extender
este criterio a todos los aspectos de una existencia que se pre-
tenda situada de veras en las huellas de Jesus.

Con tanta mayor razén es preciso subrayar la referencia
cristologica tratdndose de la caridad. La doctrina de Jesus ha
hecho de ella el ndcleo central de su mensaje, el rasgo carac-
teristico de una manera de “ser en el mundo” que ha podido
ser designada como “la humanidad nueva”. Esta manera de ser
comporta unas dificultades tedricas y practicas que ponen fre-
cuentemente en peligro su coherencia y autenticidad. La rutina
y la superficialidad llegan a privarle de su dimensién de en-
cuentro real con el prdjimo; el comprenderla como un ejercicio
de beneficencia amenaza con ignorar todo lo que supone de
verdadera donacion de si mismo. Por eso es ineludible el ince-
sante retorno a su fundamentacion cristoldgica, la incansable
confrontacién de nuestra caridad con la caridad que Jesus no
solo predica, sino que esencialmente y de forma plena él es y
manifiesta.

Vamos a intentar en las paginas siguientes esbozar algunos
aspectos de esa caridad, tal como aparece en Jesus y tal como
constituye para nosotros un vital foco de referencia.

10
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1. JesUs, manifestacion del amor de Dios

Todos los escritos del Nuevo Testamento, depositarios de
la fe de la comunidad cristiana, transmiten la conviccion de que
algo extraordinario ha sucedido. Ellos testimonian la sorpren-
dente presencia de Alguien a quien convienen las designaciones
de profeta y mesias, pero desbordandolas, resultando insufi-
cientes, exigiendo un plus para dar cuenta adecuadamente del
misterio de su persona. Jes(s pone su tienda entre los hombres
como revelacion del Dios invisible (Jn 1, 14.18), y la comunidad
proclama el gozoso pasmo de esta presencia increible (1 Jn 1,
1-2). A la luz de este hecho lee los viejos textos proféticos
(cfr. Mt 1, 22-23; Le 4, 21) como un anuncio de lo que enton-
ces se estaba cumpliendo a sus 0jos.

La insercion de Dios en el seno de la realidad creada mani-
fiesta, ante todo, el profundo si de Dios al mundo. Jesus es el
testimonio vivo de que este mundo real ha sido aceptado por
Dios en todo el espesor de su realidad, sin despojarle por ello
de su condicion de mundo, respetdndolo y manteniéndolo en
toda la pesadumbre, equivocidad e indigencia de su munda-
nidad. “El mundo sigue siendo mundo porque es el mundo
amado, juzgado, reconciliado en Cristo” (D. Bonhoeffer). Y
es todo él, tal como es experimentado, sufrido, transformado
y disfrutado por los hombres, el que a partir de Jesds se hace
transparente a la misteriosa presencia que sitla a la creacién
bajo una nueva luz.

Asi, la comunidad ve en Jesus primariamente la manifes-
tacion del amor de Dios al mundo. Este amor es la razén Gltima
de la encamacion, de que Dios se haga hombre entre los hom-
bres (Jn 3, 16; Rom 9, 39; 1Jn 4, 9). Las palabras de Jesus a
Nicodemo quedarian privadas de su mas profundo sentido y
reducidas a una abstraccion si el si de Dios al mundo no es
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comprendido en primer lugar como un si al hombre que cons-
tituye su centro, que busca incesantemente su desarrollo en un
proceso de humanizacion, y a través de cuya inteligencia y sen-
timientos el mundo participa también en el inmenso concierto
de la alabanza divina.

2. Del amor de Dios al amor entre los hombres

El hecho decisivo de la encarnacion sufriria un evidente
reduccionismo si se viera en €l solamente la expresion del amor
de Dios al hombre y al mundo. Nada mas contrario a la profun-
didad de este misterio que una interpretacién de carécter
exclusivamente verticalista que pusiera al hombre directamente
en relacion con Dios sin plantearle la pregunta por quienes, a
su lado, son objeto del mismo amor y protagonistas de la misma
Ilamada. ElI hombre, que no fue creado como una ménada inco-
nexa, no forma parte tampoco insolidariamente del plan salvi-
fico de Dios. No es objeto del amor divino sino amando a otros,
en la medida en que se inserte como un eslabon vivo y operante
en la gran cadena a través de la cual se transmite y comunica ese
amor.

En esta perspectiva es donde se sitia de nuevo el papel
Unico de JeslUs. Sabido es como la teologia méas reciente ha
designado con predileccion a Jesis como “el hombre para los
demas”, en una definicion que Pablo VI ha juzgado en alguna
ocasion como “acertada y estupenda, dicha para nuestro siglo”.
La referencia al préjimo se halla presente en la encamacion
como uno de sus componentes esenciales. Pero si esto es asi, las
consecuencias afectan también a nuestra forma de ser hombres
postencarnatorios, hombres para quienes JesUs constituye un
inamisible punto de referencia. Vivir como hombres teniendo
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en cuenta el significado hondo del Dios hecho hombre, solo
puede entenderse como un existir, no para si mismo, sino para
los otros hombres.

Asi es también como Jesus ha vivido su amor, y esto es lo
que lo hace relevante para nosotros. Su forma de ser hombre
ostenta unos rasgos bien definidos y nada casuales. Interesa
recogerlos, aunque sea sumariamente, porque ellos nos expli-
citan qué quiere decir, en concreto, la vivencia de una caridad
en plenitud, tal como se da en Jesus.

3. Rasgos del amor-caridad en Jesus

a. Caridad como donacion total

En la base de la actitud y de la praxis de amor de Jesus
estd ese absoluto salir de si mismo de cuya profundidad los
intérpretes apenas han podido dar idea con balbuceos y vaci-
lando entre diversos términos: anonadamiento, despojamiento...
En efecto, “se despojé de si mismo”, pero solamente para
hacer de esta renuncia el instrumento mas adecuado de una pos-
tura vuelta hacia los demas: “tomando condicion de siervo”
(Fil 2, 7). La experiencia de la kenosis no es el beatifico vacio
del nirvana, sino la acuciante atencion a las necesidades y de-
mandas de los otros.

Toda la vida de JesUs es una continua puesta en préactica de
estos planteamientos esenciales. Su entrega a los hombres no
conoce excepciones (Me 10, 45), muestra una disponibilidad
absoluta, un desinterés total (Le 9, 58). Si los deseos 0 mise-
rias ajenos tienen siempre prioridad a la hora de tomar deci-
siones (Me 6, 31), entre estos projimos hay quienes son objeto
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privilegiado de la caridad de Jesus: los indignos, despreciados
0 marginados de cualquier tipo, los carentes de apoyo, los que
por ser pobres no podian poner su esperanza sino en el Dios
que les dispensa una especial acogida (Le 7, 36-50; 19, 1-10;
Mt 21,31).

b. Caridad liberadora.

Ha sido axioma clasico entre los mas antiguos pensadores
el afirmar que el amor busca la igualdad entre aquellos que se
aman. Dificilmente se puede dar esa méxima proximidad y
comuniéon que el amor exige alli donde una de las partes se
halla oprimida por cualquier tipo de yugos fisicos o morales.

De aqui que Jesus ponga su caridad al servicio de una
dindmica liberadora. Este criterio es el que preside toda su ac-
tividad de enfrentamiento con el mal, en las maltiples formas
que éste reviste. Conmovido por el abandono en que yacian las
gentes (Me 6, 34), busca liberarles del dolor y la enfermedad,
del sometimiento a los poderes diabdlicos o considerados como
tales, de la ignorancia y el error. Hasta tal punto que la comu-
nidad cristiana pudo acufiar con valor definitorio una frase que
sintetizaba toda la vida de Jes(s desde el punto de vista de su
entrega benefactora a los demas: “Pasé haciendo el bien” (Hech
10, 38).

En otro terreno més sutil pero U° menos trascendental se
manifestd también la dimension liberadora de la caridad de
Jess. Una serie de concepciones doctrinales constituian autén-
ticas ataduras bajo las que el pueblo, consciente o inconsciente-
mente, se veia privado del crecimiento a otra dimension dis-
tinta, la que el mensaje de JesUs intentaba transmitirle. Entre
ellas se contaba el papel de la ley como centro, norte y guia de
la vida del pueblo judio, la proliferacion de prescripciones cul-
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ticas y sociales, el caracter del templo como lugar al mismo
tiempo exclusivo y reservado a una raza para el encuentro con
Dios. JesUs es radical en su postura frente a todas esas fuentes
de constrefiimiento. Desautoriza las pretensiones salvificas de
la ley; relativiza el valor de las prescripciones anteponiéndolas
el valor del hombre; hace saltar las murallas del santuario para
proclamar un culto universal en espiritu y en verdad.

Pero todo esto no alcanzaria su pleno sentido si se limi-
tara a ser una liberacién “de algo”, en lugar de ser también, y
sobre todo, una liberacion “para algo”: para hacer al hombre
mas disponible, servicial, fraterno. Lo que interesa subrayar es
gue lo importante no son las précticas, ni los legalismos, ni la
fidelidad a los ritos, sino el corazon. Alli es donde se juega el
destino del hombre nuevo. Al casuismo paralizante y estéril
sucede un proyecto de total renovacion. El amor puede des-
arrollarse en plena creatividad como lo decisivo, lo no lega-
lizable. Donde la exigencia exterior de los codigos queda rela-
tivizada, la urgencia interior puede desenvolverse con tanta
mayor fuerza. Por eso la contraposicién entre las normas
antiguas y la nueva vision que Jesus aporta concluye con una
invitacién a aspirar a una plenitud del ser, que s6lo es compa-
rable con la del mismo Dios: “Por eso vosotros sed perfectos
como vuestro Padre celestial es perfecto” (Mt 5, 48).

c. Caridad arriesgada.

Todo esto no se lleva a cabo sin consecuencias. Las acti-
vidades liberadoras no pueden ser del agrado de quienes de una
u otra forma obtienen el beneficio de la opresion. Por eso en
JesUs sus intentos de abrir a perspectivas distintas van continua-
mente acompafiados de enfrentamientos con los garantes del
orden establecido, los intérpretes y ejecutores de los codigos
legislativos, los detentadores de los privilegios cultuales. La
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forma cémo Jesus vive y entiende la caridad, al conducir nece-
sariamente a conflictos, es un desafio a todo concepto dema-
siado simplista o triunfalista del amor.

Mas bien es el fracaso lo que le acompafia en todos los 6r-
denes. Las turbas le aclaman, pero no se convierten. Los disci-
pulos le siguen, pero no acaban de entenderle. Respecto de las
lineas fundamentales de su mensaje, el balance es desalentador.
Se propuso instaurar la liberacion, superar la religiosidad ritual
y cimentar la universalidad, y acab6 siendo victima de la ley,
del templo y de las castas de instalados.

En definitiva, serd el caracter subversivo de su amor quien
le llevard a la muerte. Pero aun esto no parece suficiente. El
vaciamiento kenoético de la encamacion, la soledad y la incom-
prension a lo largo de su vida, culminan en la radical experiencia
del abandono de Dios, hecho aparentemente complice de las
fuerzas del mal vencedoras. Sin embargo, en el centro del gran
abandono resuena todavia el grito al Padre (Le 23, 46): la frus-
tracion se inserta en el gran contexto del amor creido a pesar
de todo.

d. Caridad abierta a la esperanza.

“Sepa con absoluta seguridad toda la casa de Israel que
Dios ha hecho Sefior y Cristo a ese JesUs a quien vosotros cruci-
ficasteis” (Hech 2, 46). La predicacidn apostolica proclamajubi-
losamente la gran e increible noticia. EI amor de Dios en Jesus
ha mostrado la fecundidad del grano de trigo que, roto, se
expande en nueva vida. El futuro que el mensaje y las actitudes
de Jesus habian dejado abierto queda confirmado por la resu-
rreccion.
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La caridad puede seguir ejerciéndose en el mundo de las
experiencias histdricas, puede seguir soportando la equivocidad
y las contradicciones anejas a éstas. Puede continuar cuestio-
nando al presente con la critica implicita o explicita de lo
establecido y rutinario, con la experimentacion de nuevas po-
sibilidades en ruptura con las instituciones heredadas, con las
formas de vida admitidas, con las deficiencias de las estruc-
turas y configuraciones de la realidad. En ese esfuerzo man-
tendra la conciencia de que nada suprime, ni aun disminuye,
el riesgo y la peligrosidad de acciones emprendidas en el nombre
de Jesus al servicio de los demaés: es el mismo riesgo que cono-
ci6 Aquel a quien mira como modelo. Pero junto a ello, cada
tarea, cada accion asumida desde y por la caridad implanta
esperanza, y se abre a una esperanza todavia mayor. En el
camino hacia la plena manifestacion de lo que de veras somos
(1 Jn 3, 2), hacia el futuro al que apunta: el Reino que, si-
guiendo la llamada de Jesus, contribuye la caridad esencial-
mente a construir: “Realizando asi el crecimiento del cuerpo
para su edificacion en el amor” (Ef 4, 16).
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GARIDAD Y EVANGELIZAGION
EN LA IGLESI

PorJoaquin Losada

La Iglesia de nuestro tiempo estda marcada por la urgencia
de la evangelizacion del mundo contemporédneo. Esa inquietud
evangelizadora subyace a todo el esfuerzo renovador del Con-
cilio Vaticano Il. Lo recordaba Pablo VI en su carta Evangelii
nuntiandi: los objetivos del Concilio “se resumen, en defini-
tiva, en uno solo: hacer a la Iglesia del siglo XX mas apta
todavia para anunciar el Evangelio a la humanidad de este
siglo” 1. Y la Iglesia postconciliar, desconcertada ante una
accién evangelizadora que, aun después del Concilio, sigue
siendo dificil, erizada de riesgos y discutible en sus resultados,
se plantea la que el Papa calificaba de “cuestion fundamental”.
“Podria enunciarse asi: después del Concilio, y gracias al Con-
cilio, que ha constituido para ella una hora de Dios en este
ciclo de la historia, la Iglesia ¢es mas o menos apta para anun-
ciar el Evangelio y para inserirlo en el corazon del hombre con
conviccion, libertad de espiritu y eficacia?” 2.
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Este es el primero de los problemas de nuestra Iglesia: ur-
gencia de una accién evangelizadora en el mundo, que es toda
su razon de ser y, paralela a ella, honda preocupacion por la
capacidad para evangelizar ese mundo, que se siente y experi-
menta lejano y duro. Pablo VI afirmaba que habia una “nece-
sidad urgente de dar a tal pregunta una respuesta leal, hu-
milde, valiente, y de obrar en consecuencia” 5. Con este tra-
bajo pretendemos contribuir a clarificar el problema y faci-
litar esa respuesta que ha de ser dicha por toda la Iglesia.

1. Laaccién evangelizadora

Ante todo, necesitamos una primera clarificacion en la
definicidn misma de evangelizacion. Sélo a partir de una idea
precisa sobre lo que implica la accién evangelizadora es posible
determinar sus exigencias y llegar a formarse un juicio de valor
sobre la capacidad de evangelizacion de la Iglesia actual.

1.1. La evangelizacion es el anuncio de la Buena Nueva

de laproximidad del Reino de Dios. Es ese el sentido que tiene
la accion evangelizadora en los niveles mas antiguos de la tra-
dicion evangeélica. Conforme a esa tradicion, Jesis comenzo su
predicacion “anunciando la Buena Nueva de Dios: el tiempo se
ha cumplido y el Reino de Dios esta cerca; convertios y creed
en la Buena Nueva” 4. Es la misma proclamaciéon que enco-
mienda a los Doce cuando los envia en la mision prepascual
qgue nos narran los evangelios: “ld, proclamando que el Reino
de los Cielos esta cerca” 5.

No se anuncia que ha llegado el Reino de Dios, sino su
proximidad. Un acercamiento de Dios a los hombres que da
origen a una nueva situacion del hombre con respecto al mundo
y a los demés hombres, en el sentido de la proximidad. La cer-
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cania de Dios acerca al mismo tiempo todas las cosas al hombre
que acepta, que cree, la proximidad de Dios. Desaparecen las
distancias y los distanciamientos. Todo se hace entorno y en-
cuentro. Por otra parte, la proximidad de Dios que anuncia
Jests no es la inminencia terrible del Sefior que viene como
juez a juzgar estrictamente la historia de los hombres. Lo
especifico del mensaje de Jesus, que lo diferencia de otros
anuncios apocalipticos, es que el que llega es un Dios Padre
y amigo, que viene a salvar y a liberar al hombre perdido. En
consecuencia, también la situacién de proximidad que produce
la cercania de Dios es una situacion amiga, salvadora y libera-
dora. Por eso, la proximidad de Dios la puede anunciar Jesus
como se anuncia una fiesta.

Es esa situacién nueva de proximidad la que da todo su
sentido a la respuesta que da Jesus a la pregunta sobre el pré-
jimo 6. Frente a todas las aparentes proximidades y a pesar de
todos los distanciamientos que pueden separar a los hombres,
el amor establece una cercania eficaz y comprometida entre el
samaritano y el hombre malherido que se duele al borde del ca-
mino. Pero hay mas, la identificacion que hace Jesus de los dos
hombres, que no saben ver al pr6jimo, con un sacerdote y un
levita no significa una toma de posicion al estilo de los viejos
profetas frente al culto ritual y sus representantes. La identifi-
cacion hay que referirla a la pregunta que estd en juego y a la
respuesta inicial: amor a Dios sobre todo y al préjimo como a
uno mismo. El sacerdote y el levita son hombres del primer
mandamiento, hombres del amor a Dios. Los dos son ciegos a
la proximidad que proclama Jesus. Su vieja idea de Dios los dis-
tancia del hombre en necesidad. Es el Dios cercano el que acerca
a los hombres y los lleva, como en el caso del samaritano, a
comprometerse eficazmente en la ayuda al necesitado. Solo en-
tonces se ama de verdad y se entra en la vida.
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Anunciar el Reino de Dios fue paraJesus proclamar y vivir
las consecuencias que se derivan inmediatamente de la pro-
ximidad de Dios. De ahi que la vivencia de la proximidad, en
todas sus consecuencias, se una esencialmente con toda accion
evangelizadora. Y, por el contrario, el alejamiento del mundo
y de los hombres que estan en necesidad tendra siempre el valor
de una contraevangelizacion.

1.2. Evangelizacion es mision de Cristo. Cuando se es-
tudia el vocabulario de la accion evangelizadora en los distintos
niveles de la tradicién evangélica Ilama la atencidn la ausencia
del término estricto “evangelizar” y de su equivalente “pro-
clamar” en el evangelio de Juan y en los niveles de tradicion
que representa. El evangelista llena el vacio fundamentalmente
con el verbo “enviar”. Por medio de él expresa Juan la accion
evangelizadora de Cristo y de los discipulos con matices que
subrayan el origen de la accion, su razon de ser y la finalidad
pretendida con ella. Todo ello condiciona significativamente
el ser mismo de la evangelizacion. Por otra parte, el término
“enviar” aparece abundantemente en los otros niveles de la
tradicion evangélica. De ahi su especial valor para comprender
lo que es la evangelizacion.

La estructura esencial de la mision la expresan las pa-
labras de Jesus resucitado, cuando se aparece a los discipulos
en Jerusalem el dia mismo de Pascua: “Como el Padre me envio,
también yo os envio” 7. El Padre envia a su Hijo, Jesus, al
mundo. Jesus resucitado, a su vez, envia a sus discipulos, de
un modo semejante, también al mundo. Hay una continuidad
histérica entre una y otra mision. La mision de JesUs se pro-
sigue en la mision de los discipulos. Y hay también una conti-
nuidad formal entre ambas misiones: “Como el Padre... asi
también yo”. Es esa formalidad la que hay que analizar, a fin
de descubrir las caracteristicas de la mision de los discipulos.
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“Tanto amo Dios al mundo que dio su Hijo Unico... Porque
Dios no ha enviado a su Hijo al mundo para condenar al mundo,
sino para que el mundo se salve por él” 8. Es el amor de Dios al
mundo lo que esta en el origen de la mision de Cristo y lo que se
expresa en ella. Amor salvador, no condenacién. Por eso en los
recuerdos de la tradicion evangélica aparece recogido con tanta
fuerza, como lo mas chocante de la actividad de Jesus, su espe-
cial atencién a los pecadores y marginados. Los importantes
para él son las personas que, normalmente, las gentes respeta-
bles sitlan a distancia, fuera de su mundo de relaciones hu-
manas, porque o no significan nada para ellas, o significan una
mancha, un contravalor que hay que evitar. Son los pecadores,
los mendigos, los enfermos, los marginados por la sociedad en
cualquier manera, los que suscitan el interés y el amor de Jesus,
en medio del escandalo de las gentes honradas. Es un mundo
infimo en el que es imposible encontrar nada que justifique ese
amor. Un mundo perdido y condenado por Dios y por los
hombres. Si hubiera que sefialar algin motivo s6lo se podria
aducir precisamente la ausencia de todo motivo y justificacion.
No tienen nada que dar a quien los ama. Pero es ese nada de
aliciente al amor lo que expresa toda la radicalidad del amor de
Jesus a los hombres y, en él, toda la grandeza del amor de Dios.

En ese mismo sentido de referencia a términos en los que
no hay aliciente alguno para el amor hay que situar y entender
la recomendacion que hace Jesis de amar a los enemigos 9. En
esa situacion, lo Gnico que apareceria serian motivos para el
temor, el resentimiento o el odio. Sin embargo, Jesus pide a
sus discipulos el amor. Y, segun Lucas, la razon ultima de esa
exigencia es teologica: Dios es bueno y misericordioso con
todos, también con los perversos. Consiguientemente, sus
hijos deberan serlo igualmente 10. Por eso, el cumplimiento
de la mision de Jesus, que tiene que ser expresiva del amor de
Dios al mundo, exige una vida que parta del amor, se viva
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siempre en el amor y que s6lo desde el amor adquiera su pleno
sentido. Eso fue la vida de Jesus, tal como la han conservado
los recuerdos de la Comunidad de los discipulos. Su oracién
desde la cruz por los mismos que lo crucifican es la expresién
altima de su fidelidad a la mision de expresar el amor de Dios
hacia los hombres.

No se puede considerar accidental la noticia del amor de
Jests a los pobres, a los insignificantes, o a los enemigos. Es
algo esencial, porque ahi, y s6lo ahi, aparece la radicalidad del
amor. Si no se tiene en cuenta ese contexto, se podra hablar de
un amor mas o menos grande, pero nunca de un amor absoluto.
Sélo cuando el amor se abre y se extiende hasta esos limites,
gue excluyen todo limite, se cumple la mision de revelar y co-
municar el amor de Dios al mundo.

Desde esta perspectiva de la evangelizacion-mision de
Cristo, la misién de la Iglesia, que ha de continuar la misién
de Jesus y ha de ser, consiguientemente, expresion del amor
de Dios Padre y del amor de su Hijo, exige una comunidad de
vida que arranque solo del amor y se exprese en formas de vida
verdaderamente significativas del amor radical de Cristo y de
Dios. Sdlo entonces es la Iglesia fiel a su mision. Solo entonces
evangeliza eficazmente. Por eso, tampoco es para ella accidental
la referencia a los més pobres, a los marginados, a los que no
significan nada en la sociedad de los hombres. Sélo ahi se
expresa el amor en su dimensidn absoluta. Y hay que decir que
cualquier otra accidn eclesial que no se integre, mediata o inme-
diatamente, en el cuadro expresivo de la entrega y del servicio
no tiene justificacion en la Iglesia. No encaja en su mision vy,
por lo tanto, no tiene razon de ser.

1.3. La evangelizacion es dar testimonio. El vocabulario
de evangelizacion en el Nuevo Testamento, particularmente en
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Lucas y en Juan, esta estrechamente unido con la accion testi-
monial y el conjunto de palabras que la expresan: testimoniar,
testigo, testimonio.

La razén de tal asociacion es clara. Testificar es afirmar un
hecho, un acontecimiento, una realidad que se ha vivido y expe-
rimentado. Propiamente no se es testigo de una teoria o de una
doctrina. Se testimonia lo visto, lo oido, lo tocado con las
manos y encontrado. Pero en el testimonio no va Unicamente
la mera transmision de la afirmacion de la realidad testificada.
Puesto que se trata de una realidad experimentada, el testi-
monio se hace afirmacién comprometida. El testigo va impli-
cado en la noticia y su presencia garantiza la verdad de la no-
ticia testificada. Por eso, en el testimonio entra en juego, en
cierto sentido, no sélo la veracidad del testigo sino la misma
integridad de su persona moral. Todo él queda comprometido
en su testimonio.

El testimonio presupone el convencimiento del testigo
sobre la verdad del acontecimiento testificado. Ese convenci-
miento debe traducirse a la vida del testigo. La forma de com-
prenderla, de situarse ante la realidad, los modelos de con-
ducta, todo deberd venir condicionado, como por un factor
mas de la realidad objetiva, tal vez el decisivo, por el aconteci-
miento testimoniado. Y, por el contrario, la falta de conse-
cuencia entre testimonio y vida sera siempre un fuerte indicio
de la fragilidad del convencimiento del testigo y, consecuente-
mente, un indicio serio de la falsedad del testimonio.

Por todo esto se entiende que, cuando Jesus evangeliza
anunciando el Reino de Dios, el evangelista Juan exprese este
anuncio en términos de testimonio. JesUs no anuncia sola-
mente una noticia importante para los hombres. Hace ese
anuncio como el de una realidad que vive y experimenta. Un
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Dios Padre y amigo esta indeciblemente cercano para él y para
todos los hombres que abran su corazén a esa increible nove-
dad. Esta es la realidad experimentada y vivida. Por eso, el
anuncio, como Juan dice, se verifica en forma de testimonio.
Jess mismo y su experiencia van implicados en el anuncio.
Evangelizar significa testificar. Y por es>» también toda la vida
de Jesus, sus tomas de posicion ante los hombres y la sociedad
de su tiempo se manifiestan condicionadas por el mensaje
anunciado y se realizan coherentemente con él. Anda y con-
vive con los pecadores. Mantiene ante ellos una actitud de
misericordia y perdén. Hace de la bondad y el amor el impe-
rativo decisivo de su vida. Afirma la libertad frente a todas las
ligaduras y esclavitudes, manifiestas y ocultas. Proclama la
nueva cercania de Dios, que viene a relativizar la vieja pre-
sencia de Dios en el templo. Su vida toda expresa en sus acti-
tudes y conducta unas relaciones nuevas con Dios y con los
hombres. La prueba decisiva de su coherencia testimonial
vendra dada por su muerte en la cruz. Es la hora de la verdad
indiscutible. Jesis compromete su vida, sin posibilidad de re-
tomo, en el “martirio”, el testimonio por antonomasia. En ese
“martirio” testifica con la maxima fuerza significativa el amor
de Dios al mundo que habia proclamado al anunciar la pro-
ximidad del Reino. “Nadie tiene mayoit amor que el que da
su vida por los amigos” 11. De este mbdo se identifican en
JesUs evangelizacion y testimonio.

Por eso, porque el anuncio del Reijio de Dios y la testi-
ficacion son en Jesus una misma cosa, la Comunidad de los
discipulos puede realizar su misién evangelizadora dando
testimonio de su experiencia de Jesus. No hay ruptura entre
las dos evangelizaciones. No es que Jesus haya anunciado la
proximidad del Reino de Dios y los discipulos hayan anun-
ciado algo diferente al proclamar a Jesus, como ha afirmado
tantas veces la critica de los evangelios. Es que en la predica-
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cion de Cristo, que hace la Comunidad, inevitablemente va
implicado, como estuvo implicado en el testimonio del mismo
Jesus, el anuncio del Reino de Dios.

Asi puede referirse directamente a Jesus el testimonio
de la primera Comunidad cristiana. Esos discipulos son los
“testigos oculares” que anuncian lo que personalmente han
visto y oido, lo que tocaron con sus propias manos 12. Son
los testigos de una realidad, vivida y experimentada en su
convivencia con Jesus, que ahora anuncian “para que también
VOSotros estéis en comunion con nosotros. Y nosotros estamos
en comunion con el Padre y con su Hijo Jesucristo” 13.

Estas palabras de la primera carta de Juan son especial-
mente significativas del dinamismo operativo del testimonio.
Todo conduce a la comunion. El Hijo no hace nada por su
propia cuenta. Habla siempre lo que el Padre le ha ensefiado.
Hace siempre lo que le agrada a su Padre. Es el “testigo fiel”
de Dios. Esta en perfecta comunidn con €l 14. Los discipulos
de Jests dan testimonio de “la Palabra de vida” y ese testi-
monio les lleva a un vivir en comunién con el Padre y con su
Hijo Jesucristo, a un vivir en comunion entre si y a un abrirse
a la comunién con los demas hombres. Se da testimonio de
Cristo, se evangeliza, haciendo la Comunidad cristiana que
vive en comunién con Dios y con los hombres. Esa funciona-
lidad evangelizadora de la Comunidad cristiana que vive en
comunién es la que sefialaba Jesus cuando pedia “como td,
Padre, en mi y yo en ti, que ellos también sean uno en nos-
otros, para que el mundo crea que t0 me has enviado” 15.

En Gltimo término, se trata de la credibilidad del testi-
monio, de su capacidad de contagio, que tiene su fundamento
en el convencimiento real del mismo testigo. Si lo que se anun-
cia y testifica es la comunién de Dios con los hombres, que se
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nos ha revelado en Cristo, este anuncio-testimonio exige que los
gue lo hacen vivan lo que anuncian y testifican, la vida abierta
a la comunién, sin limites ni reservas. Por eso, Lucas sefala a
la “comunion” como uno de los rasgos de identidad de la pri-
mera Comunidad cristiana de Jerusalem; una comunién que se
expresa en la comunion de bienes 16. Y ese es el sentido que
tienen las colectas, que Pablo se preocupa de organizar en todas
las Comunidades fundadas por él, en favor de los pobres de
Jerusalem, a las que da el significativo nombre de “comu-
nion” 17. La comunidn, si ha de hacerse creible, si verdadera-
mente ha de ser testimoniada, debe extenderse a todas las es-
feras de relacion del hombre, incluido el derecho de propie-
dad. Un test infalible de autenticidad.

1.4. La evangelizacion® una tarea comunitaria. La ac-
cion evangelizadora, que estamos analizando, aparece en todos
los niveles alcanzados como un quehacer imposible de reducir
a la mera tarea individual, aunque sean los individuos los que
inmediatamente aparecen realizandola.

Cuando la evangelizacién se presenta como anuncio de
la proximidad del Reino de Dios, que exige una conversion
y el compromiso de quienes lo acepten, la proclamacion de la
Buena Nueva, que Jesus inicia, es confiada por él, ya antes de
su muerte, al grupo de los Doce y a la Comunidad de los disci-
pulos que le siguen 18. Fundamentalmente es esa voluntad
expresa de JesUs la que confiere a la Comunidad toda la respon-
sabilidad evangelizadora 19. La realidad de la Comunidad post-
pascual y los textos que expresan la conciencia de la responsa-
bilidad comunitaria son, en este sentido, precisos. Pero es tam-
bién la coherencia existente entre el Reino de Dios anunciado,
que es una realidad esencialmente comunitaria, el término a
quien se dirige el anuncio que es, directamente, la Comunidad
de Israel y, a través de ella, toda la Comunidad humana, y la
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palabra anunciadora, que es promesa de Comunidad nueva, la
gue da sentido a la voluntad del Sefior. La aceptacién de la
proximidad del Reino de Dios aproxima a los que creen en la
Buena Nueva y los hace una Comunidad que es ya comienzo,
promesa y proximidad del Reino anunciado. En los términos
de las pardbolas biolégicas del Reino que empleo Jesus, es la
siembra de la Comunidad nueva que crece ya en el interior del
mundo. Pero su crecimiento, evangelizacion, es un dinamismo
biolégico inherente a la misma Comunidad naciente.

Si la evangelizacion es mision de Cristo, hecha por el
Padre, y misién de la Iglesia, hecha por Cristo, en todo caso
el término de la mision es comunitario, un mundo que vive en
dispersién, como consecuencia del pecado, y que es vuelto a
la unidad, como consecuencia de la obra de Cristo 20. La tarea
evangelizadora es confiada por Cristo a la Comunidad de disci-
pulos a la que comunica su Espiritu, como garantia de posibi-
lidad y de continuidad real en la accion de anuncio de la pro-
ximidad del Reino. Sin embargo, hay que tener en cuenta que
en la conciencia de responsabilidad de la Comunidad cristiana
respecto al imperativo de evangelizacion hay niveles diversa-
mente afectados por la comunicacion del Espiritu. Las diferen-
ciaciones en la participacién del Espiritu se manifiestan tanto
en los niveles estructurales de la Comunidad como en la apro-
piacion personal. El resultado es la presencia de distintos minis-
terios en la Iglesia y de diferentes vocaciones personales.

El origen de la misién se encuentra en el amor de Dios.
El amor del Padre al mundo que se revela en la entrega de su
Hijo 21. El amor de Cristo a los hombres se manifiesta en su
propia entrega “por la vida del mundo” y en la entrega que
hace de la Iglesia en la mision 22. Finalmente, la Iglesia es el
signo sensible de la presencia del Espiritu. El hace que la Iglesia
sea comunion vy realiza, en la Iglesia y por medio de ella, la divi-
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nizacion del mundo. Por eso, en la comunicacion del Espi-
ritu, que se da a los creyentes, y en la entrega de la Iglesia, que
se abre en comunién hacia todos, culmina la manifestacion del
amor de Dios y el desarrollo de la mision. Es una nueva perspec-
tiva que vuelve a referir la evangelizacion a la Comunidad, en la
que desemboca el impulso de la mision divina. Desde este punto
de vista, la evangelizacion es la expresion historica del darse del
Padre, del Hijo y del Espiritu. Y la evangelizaciéon encuentra su
mas adecuada realizacidn en la comunicacion y entrega que diga
mas inequivocamente el amor de Dios.

La evangelizacion, expresada en forma de testimonio, ha
de testificar el misterio del acercamiento de Dios a los hombres,
la nueva proximidad que aproxima a todas las cosas y las hace
la Comunidad escatoldgica. Ahora bien, un testimonio con este
contenido sélo puede darse con verdadero sentido y en forma
creible en la Comunidad y desde la Comunidad. El convenci-
miento del testigo de la realidad que testifica y su compromiso
personal implicado en el testimonio lo encuadran inevitable-
mente en una Comunidad que forma parte de su mismo testi-
monio, le da contenido y lo hace creible. Hay que recordar que
el objeto del testimonio no es una teoria moral que se puede
experimentar o no. El testimonio se refiere siempre a un hecho.
Y el testimonio cristiano no es, en modo alguno, una excepcién.
Y el hecho que se refiere es el darse a los hombres del Padre en
su Hijo Jesucristo y, consecuentemente, la comunidén que se
establece con Dios y de los hombres entre si. El testimonio de
este hecho, tan tremendamente comprometido en sus conse-
cuencias, solo puede hacerse validamente desde una Comu-
nidad que viva la realidad testimoniada.
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2. Evangelizacion y caridad

El andlisis realizado de lo que es la accion evangelizadora
de la Iglesia nos ha abierto el camino para descubrir las impli-
caciones profundas que tiene esa accion eclesial con la caridad
cristiana. Al explicitarlas ahora, hacemos posible, al mismo
tiempo, la formulacién del juicio de valor sobre la capacidad
de evangelizacion de la Iglesia de nuestros dias. Siguiendo los
cuatro aspectos de la evangelizacion que hemos estudiado en la
primera parte, procuraré presentar la forma en que aparece
implicada la caridad en cada uno de ellos.

2.1. La caridad, contenido esencial del mensaje evangé-

lico. El anuncio directo de la evangelizacion es la proximidad
del Reino de Dios. Asi enunciado el anuncio es comun a todos
los movimientos apocalipticos del judaismo tardio y contem-
poraneo de Jesus. Asi predicé Juan Bautista y, puesta la espe-
ranza en este mismo mensaje, lucharon Judas Galileo y el movi-
miento zelote 23. Lo especifico del anuncio de Jesus, lo que lo
diferencia de sus contemporaneos es el rostro del Dios que llega.
No es el Juez airado que llega a condenar y castigar a un mundo
culpable. Tampoco es el Yahvé de brazo poderoso y terrible que
vuelve a liberar a su pueblo de una esclavitud politica. Es un
Dios, Padre y amigo, que corre al encuentro de sus hijos para
perdonar siempre. Por eso, el ambiente del anuncio de esta
Buena Nueva es el de la fiesta. La fiesta porque el Padre ha en-
contrado a sus hijos.

Este talante de amor y de fiesta, que especifica el mensaje
de Jesus, califica la proximidad del Reino de Dios. Es una pro-
ximidad nueva, hecha por la proximidad de Dios, que acerca y
hace proximo —préjimo— cercano, inmediato, todo, todas las
cosas. Se anulan todas las distancias fisicas y morales. Es la si-
tuacion que Pablo gustaba describir: “Ya no hay judio ni
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griego, ni esclavo ni libre, ni hombre ni mujer, ya que todos
vosotros sois uno en Cristo Jes(s” 24. Han desaparecido las
barreras y distancias raciales, culturales, sociales, que histo6-
ricamente han dividido a los hombres. Lo que ha advenido es
ese "uno” personal, que identifica al cristiano con todo y con
todos.

Se comprende que un tal anuncio del Reino de Dios tenga
un caracter subversivo para todos los poderes y fuerzas que
afirman y defienden la realidad y los factores de un mundo divi-
dido y enfrentado. Entonces y ahora. Por eso Jesus fue abando-
nado, condenado y crucificado. Era un peligro para el poder ro-
mano, para el sacerdocio y los dirigentes, bien establecidos, y
para los mismos zelotes. Pero la proximidad del Reino era ésto
y no se podia anunciar en otros términos. Entonces y ahora.
Sin embargo, la historia de la Iglesia es testigo de la perma-
nente presencia de una tendencia domesticadora del mensaje
cristiano. La proximidad, como principio absoluto que marca
el espacio del amor, y la desaparicion de las barreras que dis-
tancian a los hombres son exigencias directas de toda auténtica
proclamacién del Reino de Dios. Ellas hacen posible la accion
de la verdadera caridad cristiana, realidad de la intervencion
salvadora de Dios en nuestro mundo. Fuera de esas condi-
ciones de posibilidad, la caridad ha sido domesticada hasta
convertirla en una caricatura inoperante y escandalosa. Y, en
consecuencia, la accion salvadora de Dios ha quedado conver-
tida en un enigma inexplicable o trasladada al méas alla de los
limites de este mundo.

2.2. La caridad, origen de la misién evangelizadora. El
andlisis hecho ¢interiormente de la evangelizacién como mision
de Cristo lo puso de relieve. La mision de Jesus nace del amor
de Dios al mundo y se expresa en forma de una entrega total
a la mision. La mision de la Iglesia nace del amor de Cristo a
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los hombres y debe expresarse también en forma de un darse
totalmente al servicio de la misidon. Es claro, igualmente, que
la radicalidad absoluta del amor de Dios exige para su expre-
sion que la misién de Jesus y de la Iglesia se dirijan especial-
mente a los pobres, a los pequefios que no tienen nada que
ofrecer en recompensa. Asi lo hizo Jesus; asi debe hacerlo la
Iglesia que él envia para que continué su misién en el mundo.
Esto no es un adorno de la misién; pertenece a su esencia.

Estas lineas determinantes de la mision evangelizadora
definen, al mismo tiempo, rasgos importantes de lo que tiene
que ser la caridad cristiana. En primer lugar, su operatividad.
La caridad es misionera; es el impulso que pone en movimiento
la accion salvadora de Dios respecto al mundo. No es un mero
impulso afectivo, circunstancial, ante un hombre necesitado.
Es un compromiso efectivo en la permanente accién del Dios
que viene a salvar al mundo. En segundo lugar, hay que afirmar
gue una caridad cristiana que prolonga la accion salvadora de
Dios y de Cristo configura toda la existencia cristiana. Nada es
cristiano si no nace de la caridad. Toda accion de la Iglesia debe
ser accion de caridad; si no lo es, es un abuso, una desviacion
de la mision. La caridad, en tercer lugar, es mundana, se abre a
la totalidad real e historica de nuestro mundo. No viene a con-
denar, sino a servir y a salvar. Finalmente, la caridad esta para
siempre comprometida con los méas pobres y oprimidos, con los
gue no tienen ningln tipo de poder. Supone que ellos son “los
importantes™ para la Iglesia, ante los que tiene, ante todo, que
desempefiar su rol, su misiéon. Hay, por lo tanto, una esclavitud
de la Comunidad cristiana, una dolorosa violencia, cuando
histéricamente se siente referida y su identidad definida en rela-
cion al mundo del desarrollo occidental, a las clases que tienen
voz y poder, mientras que se encuentra ausente, o lejana, del
Ilamado tercer mundo, o de los que hoy ni significan ni pueden
nada.
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2.3. La caridad, fuente de la eficacia del testimonio evan-
gelizador del Cristianismo. El testimonio cristiano se refiere tan
solo a un acontecimiento: Jesus de Nazaret, lo que él anunci6
y Vvivio. Los cristianos son sus testigos; testigos de él y del Dios
que en €l se reveld al mundo como misericordia y amor. La vida,
la muerte en cruz y la resurreccion de Jesus de Nazaret no
tienen otro sentido. Pero el testimonio como forma de comuni-
cacién entre los hombres tiene sus reglas que son su gran fuerza
y su gran riesgo. El testigo queda comprometido personalmente
en lo mismo que testifica; forma parte del mismo testimonio;
queda afectado, marcado, por el acontecimiento experimentado
por €l y del que se presenta como testigo. Por eso, si en él estd
presente la marca del acontecimiento, es como si las gentes que
encuentran al testigo se encontrasen con el mismo aconteci-
miento en toda su fuerza real. Y, al contrario, cuando falta la
marca en la persona del testigo, el testimonio ya no contagia.
Ha perdido toda su fuerza de credibilidad al no ser creido por
el mismo que lo testifica. El acontecimiento se pierde en el pa-
sado. No afecta ni convence.

Por eso, el testimonio cristiano del amor de Dios, revelado
en Cristo y por Cristo, exige la vivencia cristiana del amor, de
un amor semejante al de Jesus. No hay escape posible si nos
metemos en la dindmica del testimonio. El Cristianismo, la
Iglesia, forma parte del testimonio que ella misma da. La Igle-
sia, el cristiano testigo, tienen que haber quedado marcados en
todo su ser por el acontecimiento que testimonian, por la vida
y mensaje de Jesus, por la revelacién de un Dios que ha llegado
a nosotros como amor. Y en la marca del testigo se hace pre-
sente el mismo acontecimiento con toda su fuerza persuasiva.
Esto quiere decir que el cristiano y la Comunidad cristiana han
de reflejar en toda su vida el amor que Cristo anuncié y vivio.
Entonces es Cristo mismo el que se hace presente ante los hom-
bres en el testimonio y en el testigo. Hay credibilidad y capa-
cidad de contagiar.
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Por el contrario, cuando el testigo no aparece marcado por
su testimonio, éste lleva entrafiada una especie de contradiccion
que le resta su eficacia. Deja de ser creible porque, de hecho,
el mismo testigo no cree en él. El acontecimiento testimo-
niado queda perdido en la lejania del pasado. El testimonio se
reduce a una mediacion para un mero conocimiento histérico
de un pasado muerto. Se ha perdido la capacidad de convencer
y contagiar.

2.4. La caridad, condicion de posibilidad y de realidad

de la tarea evangelizadora de la Comunidad cristiana. La Comu-
nidad cristiana es la depositaria inmediata de la responsabilidad
de la evangelizacion. La Comunidad cristiana tiene su origen
histérico en Jests. Inmediatamente después de su muerte, y
tras la experiencia misteriosa de que Jesls sigue viviendo, la
Comunidad de los discipulos aparece en el contexto histérico-
religioso de Israel como un grupo de personalidad propia y
diferenciada, que proclama la Buena Nueva del Reino de Dios
revelada en Cristo. Los hechos historicos se concatenaron asi.
Pero, ;cudles fueron los factores realmente determinantes del
nacimiento del grupo? Nos encontramos ante el fendmeno de
la constitucion y permanencia de un grupo carismatico, en el
sentido weberiano del término 25. ¢Cuales son las caracteris-
ticas de ese carisma? En otras palabras, ¢cual es la naturaleza
de la Comunidad cristiana naciente?

La respuesta gque a estas preguntas da la conciencia de la
Comunidad cristiana es fundamentalmente la misma en todos
los niveles de la tradicion del Nuevo Testamento. Jesus de
Nazaret es el portador indiscutible del carisma original. Jesus
fue ejecutado por causa de su pretension carismatica. Dios ha
resucitado al que los hombres condenaron. Dios dijo si, contra-
diciendo el no que condend aJesus. Ese si de Dios y la nueva
vida de Jesus es afirmacién de continuidad, de continuidad
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nueva, de cuanto Jesls dijo e hizo. También, por lo tanto,
continuidad renovada de la Comunidad de discipulos que
Jesus habia reunido en tomo a si. Todo tiene continuidad,
reforzado por el nuevo alcance que le proporciona la expe-
riencia de Pascua. Continuidad en la proclamacion de la pro-
ximidad del Reino de Dios. Continuidad en la mision confiada
por Dios aJesus. Continuidad en el testimonio de Jesus, el “tes-
tigo fiel” de la voluntad salvadora de Dios. Continuidad en y
por la Comunidad de discipulos, que creen que el Sefior vive
y los sigue reuniendo en tomo a él.

Pero la relacion que une ahora al Maestro y los discipulos
es nueva, como es nueva la vida que vive el Sefior. Consiguiente-
mente, se hace nuevo también el vinculo que une a los disci-
pulos entre si. La nueva vida es la vida de Dios, abierta a ser
comunicada y participada, que se da en la comunicacién del
Espiritu, enviado a los creyentes por el Padre y por su Hijo
Jests. El resultado es la nueva Comunidad cristiana, nacida
de la comunidn con Dios y con Cristo en el Espiritu, que vive
en la comunion fraterna de vida, proxima a todos los hombres.
Estas circunstancias de su nacimiento son las que sitlan a la
caridad en el fundamento mismo de la posibilidad y de la rea-
lidad de la Comunidad cristiana. Lo subraya Lucas al hacer la
presentacién de la Comunidad cristiana de Jerusalem, en los
Hechos de los Apostoles 26.

Es la caridad, que proviene de Dios, se comunica por el
Espiritu de Cristo y une en fraternidad a los creyentes, la que da
realidad e identidad cristiana a la Comunidad y a todas las for-
mas en que puede expresarse su vida. Ninguna estructura,
ninguna funcién ni actividad de la Comunidad tiene sentido
si no nace del amor y expresa el amor. Lo que Pablo ensefia
sobre la caridad a la iglesia de Corinto tiene, ante todo, un sen-
tido comunitario 27. Si no hay caridad, no significa nada ca-
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risma alguno; no es nada ninguna accién, sea la que sea, de la
Iglesia. Hay Comunidad cristiana en la medida en que las expre-
siones de su vida, a todos los niveles, nacen de la caridad o se
viven en la caridad.

También la misién evangelizadora. Como toda accién de
Iglesia, recibe su identidad cristiana de su fundamentacion en
la caridad de la Comunidad y de sus miembros. La caridad
establece y mantiene la comunién con el Espiritu, que comu-
nica los carismas diferentes, con el Sefior, que distribuye los
distintos ministerios, con el Dios, que obra todo 28. Y la ca-
ridad que hace la comunién entre los hermanos es la condi-
ciobn que hace posible la comunién con Dios. Desde estos
puntos de vista, habria que cuestionarse muy seriamente la
autenticidad cristiana de formas de evangelizacion y eficacias
evangelizadoras que se resuelven en proselitismos y propa-
gandas ideoldgicas, originadas en egoismos de grupo, gque
desembocan en sectas y rupturas de comunion.

3. Lacapacidad de evangelizacion de la Iglesia actual

El andlisis, realizado hasta el momento, de la accion
evangelizadora y de las implicaciones de la caridad en la misma,
ofrece algunas indicaciones importantes para posibilitar una res-
puesta a la pregunta que se hacia Pablo VI1,y que recordamos,
al comienzo del articulo: “Después del Concilio, y gracias al
Concilio, que ha constituido para ella una hora de Dios en este
ciclo de la historia, la Iglesia ¢es mas 0 menos apta para anun-
ciar el Evangelio...?” 29. Lo indicado anteriormente da pautas
importantes para una evaluacidon cristiana que permita la res-
puesta.
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De un modo general se puede decir que es el indice que
sefiale la caridad de la Iglesia el que marcaré su capacidad evan-
gelizados. Y es la correccion y elevacion de ese indice el que
realmente aumentara la capacidad de evangelizadén. A este
nivel genérico la respuesta a la pregunta no parece encerrar
mayores dificultades. El problema se plantea cuando que-
ramos concretar formas de evaluacion en la Iglesia y mundo
de hoy de ese indice de caridad, o cuando haya que sefialar
las correcciones necesarias para aumentar la capacidad evange-
lizados de la Iglesia de nuestros dias.

De acuerdo con lo que hemos encontrado en nuestro ana-
lisis, hay que decir que la caridad ha de expresarse, en primer
lugar, en la conciencia de una proximidad nueva y gozosa al
mundo y a todos los hombres, particularmente de una cer-
cania concreta hacia todos los marginados por la sociedad.
Una Iglesia eficazmente evangelizados tiene que compro-
meterse, sin ambigliedades, en hacer realidad la proximidad
proclamada por JesUs. Debe reconocer la relatividad transito-
ria de todos los muros que la historia humana ha levantado y
sigue levantando entre los hombres. No bastan las proclama-
ciones tedricas; debe ser un compromiso préactico.

Una Iglesia en forma, en orden a una evangelizacion
eficaz del mundo moderno, debe ser, en segundo lugar, una
Comunidad que por si misma y por la sociedad se vea refe-
rida a los que en el mundo actual no significan nada, a los que
no tienen ninguna clase de poder ni de voz. Estos han de ser
para ella los evangélicamente importantes, ante los que, en
todo tiempo, debe negociar su propia identidad. En la medida
en que nuestra Iglesia haya corregido su vergonzante oportu-
nismo historico, en esa misma medida se ird haciendo mas
capaz, paradogicamente mas capaz, para la accion evangeliza-
dora. En la medida en que se siga situando ante los nuevos

i0

indice



87

importantes del momento social y politico, en esa medida
continuard encadenada y endurecida para la verdadera evan-
gelizacion cristiana.

El anuncio cristiano se hace siempre en forma de testi-
monio. La razon es sencilla. Lo que se anuncia es un hecho,
un acontecimiento, no una doctrina. Pero el testimonio actua
en la evangelizacién por contagio. La Iglesia tendra capacidad de
contagiar, o recuperard la capacidad perdida, si hace vida propia
lo que quiere testimoniar. S6lo asi se hace presente hoy el acon-
tecimiento salvador. En el testigo y en su testimonio. Una
Iglesia dividida, poderosa, alejada del inmenso pueblo de los
pobres, preocupada s6lo de si misma, no convence ni contagia
a nadie. Es una Iglesia contradictoria. Solo la Iglesia coherente-
mente evangélica, capaz de liberarse de cuanto no nazca de la
caridad ni exprese la caridad, podrd dar un testimonio convin-
cente.

Finalmente, la Iglesia se hace capaz de evangelizar en la
medida en que ella misma sea Comunidad cristiana, es decir,
verdadera comunién de vida en la que encuentre expresion su
capacidad para compartir la vida en todos los niveles de rela-
ciones humanas. En este sentido, hoy, como siempre, la comu-
nicacion de bienes, espirituales y materiales, es el indice mas
significativo de la autenticidad de la comunion en la Iglesia.
Y desde ese mismo punto de vista hay que pensar que todo
crecimiento en fraternidad, igualdad y verdadera corresponsa-
bilidad en el interior de la Comunidad cristiana significa una
mayor profundidad en la comunién y, consiguientemente, en
la capacidad evangelizadora de la Iglesia. En este sentido, la
Iglesia actual debiera comprender la necesidad y la urgencia de
llegar a ser un espacio donde los derechos de la persona humana
encontrasen su pleno reconocimiento y alcanzasen su mas
hondo sentido. Este es también un indice de comunién espe-
cialmente comprensible para nuestro tiempo.
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Una ultima observacion que importa tener en cuenta. No
todo crecimiento numérico de la Comunidad cristiana es in-
dicio de eficacia evangelizadora. No se puede confundir prose-
litismo con evangelizacién. Los resultados estadisticos, posi-
tivos o negativos, no reflejan Unicamente la mayor o menor
eficacia evangelizadora de la Comunidad. La verdadera capa-
cidad evangelizadora de la Iglesia depende, fundamentalmente,
de la transparencia y flexibilidad que tenga la Comunidad cris-
tiana al impulso del Espiritu de Cristo. El es el que evangeliza
a través de su Iglesia.

Planteada asi esta “cuestion fundamental”, la “respuesta
leal, humilde y valiente” y el “obrar en consecuencia”, que
pedia Pablo VI a la Iglesia en su carta sobre la evangelizacion
del mundo contemporédneo, s6lo puede ser un si decidido al
camino iniciado por el Concilio Vaticano Il; y una llamada de
atencioén hacia lo que significa de infidelidad al Espiritu los
recelos y retrocesos en un camino emprendido de renova-
cién profunda de la Comunidad cristiana.
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Cf. M. Weber, Economia y Sociedad, 2 vols. FCE, México 1969,

I,p. 193.

Act 2, 42ss. Esa presentacion se hace en el contexto de la comuni-

cacion del Espiritu en la fiesta de Pentecostés.

1 Cor 13, Iss. Ese sentido eclesial viene dado por el contexto comu-
nitario que domina como perspectiva en todo el c. 12 y en la com-

prension de los carismas.
1 Cor 12, 4ss.
Pablo VI, Ev. nunt., n. 4.
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MEDIAGION ASISTENGIAL Y
POLITICA DE LA CARIDAD

Por Luis Gonzalez-Carvajal Santabarbara

LA IGLESIA ENTRE EL NARCISISMO Y EL SERVICIO

Cristo, que no vino a ser servido sino a servir (Me 10, 45),
fue llamado con justicia por la Tradicion Apostélica “el Gran
Diacono” 1. La Iglesia, continuadora de su mision (Jn 20, 21),
se considera a si misma como el diaconos de la sociedad.

Desde el principio se crearon cauces para hacer mas eficaz
el servicio mutuo. Primero fueron los didconos. Ellos, natural-
mente, no sustituian el amor de la comunidad (Hech 2, 44-45),
sino que lo canalizaban (Hech 6, 1-4).

Aungue la Iglesia ha conservado siempre el orden de los
didconos, su cometido original se fue desdibujando a través de
los siglos hasta quedar reducido, sobre todo a partir de Trento,
a la accion liturgica.
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Sin embargo, la accién que antafio realizaban ellos la
fueron asumiendo determinados institutos religiosos y organiza-
ciones seglares. Naturalmente que tampoco éstos pretenden
suplir el amor de la comunidad. Hay que dejar bien sentado que
ni la Iglesia ni ningln cristiano pueden delegar en dichos grupos
el ejercicio de la caridad, como tampoco le es licito a nadie de-
legar en las comunidades contemplativas su participacién en
la celebracion litrgica. Es toda la comunidad cristiana la que
se ha descrito a si misma como “ecclesia caritatis”.

Sin embargo hay datos alarmantes: El 36 por ciento de
los catdlicos espafioles rechazan abiertamente como compor-
tamiento basico de su vida el amor al préjimo, y el 44 por
ciento opina claramente que no es posible seguir las exigen-
cias de lajusticia en cuestiones de dinero o negocios 2.

Esta podria ser una consecuencia de las prioridades que la
misma Jerarquia establece: Cuando en la XXV Asamblea del
Episcopado Espafiol (22-27 Noviembre 1976) se pregunté a
los obispos qué lineas fundamentales debian elegirse como pre-
ferentes para los proximos afios, ni uno solo quiso que fuera en
primer lugar la namero 9, que se titulaba: “La accion caritativa
y social de la Iglesia al servicio de la promocién y liberacion del
hombre”. Tampoco la votdé nadie en segundo lugar, y hubo un
solo obispo que la votd en tercer lugar 3.

Todos los votos fueron para acciones intraeclesiales: Pre-
sentacion del mensaje cristiano, integrar el pluralismo en la
unidad de la fe, desarrollar el pensamiento cristiano, promover
la renovacion de la vida espiritual, etc.

Nada tiene de extrafio entonces que, seguin la encuesta que
se hizo hace tres afios a las parroquias urbanas, el tiempo que
dedican los sacerdotes a organizar la accion social y caritativa
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de sus comunidades sea minimo, no sélo respecto al que de-
dican a los servicios de culto o actos liturgicos en sus diversas
formas, sino incluso muy por debajo del que dedican a atender
el despacho parroquial 4. La nuestra sigue siendo mas la Iglesia
del levita y del perito de la Ley que la del samaritano.

Siempre ha habido dos mentalidades eclesiasticas: La de
los preocupados sobre todo en asuntos intraeclesiales, doctri-
nales o disciplinares, y la de los preocupados por la mision.
Sobre todo a partir del siglo XVII domin6 claramente la pri-
mera mentalidad, ocasionando asi una Iglesia ajena, cuando no
opuesta, al avance de la ciencia, de la lucha por la justicia y al
mundo moderno en general.

Para una lIglesia que se ha definido a si misma como ser-
vidora de la humanidad nada deberia serle tan ajeno como el
narcisismo, el dedicar la mayor parte de sus energias a cui-
darse a si misma.

Como afirmd el Sinodo de 1971: “Si el mensaje cristiano
sobre el amor y la justicia no manifiesta su eficacia en la accion
por la justicia en el mundo, muy dificilmente obtendré credi-
bilidad entre los hombres de nuestro tiempo” 5.

LAS MEDIACIONES DE LA CARIDAD

A la vista de los datos anteriores, ¢cémo habra que inter-
pretar el titulo de “ecclesia caritatis”, que recorre de arriba a

abajo la Constitucion Dogmatica sobre la Iglesia del Vaticano
1n?
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Un amor abstracto, sin ninguna manifestacion concreta,
sencillamente no es amor. El amor necesita siempre de media-
ciones. No pudo prescindir de ellas el amor de Dios (“Tanto
amd Dios al mundo que le dio a su Unico Hijo”,Jn 3, 16), ni
puede prescindir de ellas la caridad de la comunidad cristiana
(“Hijos mios, no amemos de palabra ni de boca, sino con
obras y segun la verdad”, 1Jn 3, 18).

En consecuencia, para librar de la abstraccion al amor
al préjimo tendremos que preguntar como el doctor de la Ley:
“¢Quién es mi projimo?” (Le 10, 29).

Si respondemos: “Juan LoOpez, que no tiene trabajo”,
la caridad se manifestard en obras de asistencia y promocién.

Si respondemos: “Un millén de parados, dos millones de
ancianos con ingresos inferiores a 5.000 pesetas...”, la caridad
se manifestara en una accién politica.

Y no se trata de elegir uno de los dos caminos. Ambas
mediaciones de la caridad (la asistencial y la politica) son
necesarias y se exigen mutuamente, porque si bien es cierto
que la caridad necesita de tales mediaciones hasta el extremo
de que sin ellas desaparece, no es menos cierto que no puede
reducirse ni agotarse en ninguna de ellas. Desgraciadamente
ha ocurrido con frecuencia lo contrario, y si hoy esta tan deva-
luada la palabra “caridad”, es porque la hemos identificado con
una sola de sus mediaciones: la limosna.
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MEDIACION ASISTENCIAL

Nadie podré acusar a la Iglesia de advenediza en el campo
de la asistencia social. Ha sido una tradicion ininterrumpida el
servicio cristiano, de tu a tu, a los mas necesitados.

La comunicacion de bienes se dio desde un principio.
Pablo la organiza no s6lo dentro de cada comunidad, sino
entre las distintas comunidades (Rom 15, 25-28; 1 Cor 16,
1-3; 2 Cor 9, 1-15; Gal 2, 10; Fil 4, 10-20), y esa practica
no se perdi6é nunca 6.

Es interesante sefialar que en las comunidades cristianas
de cierta importancia se llevaba incluso un censo de los asis-
tidos para evitar ayudar a los parésitos o a quienes debian ser
asistidos por sus hijos o por sus familiares (la comunidad de
Cirta, en Africa, por ejemplo).

La Iglesia de Roma, hacia la mitad del siglo Ill, atendia
a unos 1.500 indigentes y, siguiendo su ejemplo, muchas de
las comunidades cristianas de la época tenian almacenes de
ropa para los necesitados.

En el siglo X, la abadia de Cluny llegé a contar 17.000
asistidos en un solo afio; y después de las cruzadas, sobre todo
en los siglos XIV y XV, la Iglesia habia creado una red de hos-
pitales y hospicios que cubria casi todas las ciudades y pueblos
importantes de Europa.

También en el campo de la promocidén, la Iglesia fue
abriendo camino: Arrasadas por los barbaros todas las institu-
ciones educativas del Imperio Romano, a partir del siglo IV
en la cristiandad oriental y desde el V en la occidental, se mul-
tiplicaron las escuelas monasticas, parroquiales y catedralicias.
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Pero las sociedades modernas van asumiendo poco a poco
las tareas de asistencia y promocion que antafio realizaba la
caridad cristiana, por lo que no podemos dejar de preguntamos
si quedara sitio para la accion de la Iglesia.

Como primera respuesta no podemos ignorar que en nues-
tros satisfechos “estados de derecho” quedan muchisimos mar-
ginados. Hasta ayer mismo la clase obrera podia considerarse
marginada en conjunto. Hoy se ha encontrado con la atencién
preferente de las centrales sindicales y de los partidos politico®
gracias a su rentabilidad sociopolitica como cantera de mili-
tantes y de votos. Pero en una sociedad regida por el “do ut
des” quedan ahora marginados aquellos que ni siquiera esa
rentabilidad tienen, por ejemplo, los alcohdlicos, subnormales,
enfermos mentales, 0 esos hombres que describia tragicamente
no hace mucho el “Centro de Informacion y Acogida para
transelntes-marginados” de la Vicaria VIII de Madrid:

“:Qué se le puede ofrecer a un hombre de 50 afios
que durante toda su vida ha bebido, ha sido tratado en su
enfermedad, ha estado ingresado en centros hospitalarios
y, sobre todo, ha perdido las ganas de vivir cuando tenia
28 afios? ¢(Qué les ha ofrecido la sociedad, y en concreto
el Estado, a hombres de esta edad, muchos abandonados
por sus padres cuando eran nifios? Se les ofrecié la libertad,
cuando no sabian lo que era. Se les recluyé en prision,
cuando todavia eran adolescentes. Se les neg6 la oportu-
nidad de la cultura y de los oficios. Se les neg6 todo tipo
de trabajo honrado. Hombres que fueron marcados al
nacer, crecieron sin amor, vivieron sin la confianza en
alguien, se escribe su historia sin ni siquiera escucharles
en su desesperacion. A estos hombres que adquirieron su
enfermedad en una cuneta o en una chabola y, en su
andar por la vida, nada se les ha ofrecido con el calor hu-
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mano. Solo palos y ofertas para competir con otros que
estaban mejor preparados. Estos hombres llevan en su cara
la amargura y hasta su cuerpo se niega a seguir adelante.

¢Qué les ofrece la sociedad”™ ahora que ya no pueden
mas?

Las residencias son para los ricos o para los que coti-
zaron a la Seguridad Social.

Los transeuntes-marginados, a los que nos referimos
en este capitulo, a los llamados ‘pobres-desgraciados’, ya
no los reciben ni en las carceles ni en los hospitales” 7.

Sélo les queda la caridad de la Iglesia que encontrara en
su dedicacion a ellos una traduccion actual de aquel “cuando
des un banquete, llama a los pobres, a los lisiados, a los cojos,
a los ciegos; y seras dichoso, porque no te pueden correspon-
der” (Le 14, 13-14).

De hecho, el amor de Jesus se manifestd preferentemente
por aquellos que la sociedad bienpensante de su tiempo no
consideraba dignos de amor: Leprosos, publicanos, prosti-
tutas...

También el amor del cristiano debe ponerse en funciona-
miento cada vez que se encuentra con alguien que tiene la mano
extendida para recibir y no tiene nada que ofrecer. Ese serd un
signo distintivo de la Iglesia de Cristo, como notd con perspi-
cacia el marxista italiano Lucio Lombardo-Radice:

“Desde un punto de vista cristiano es también impor-
tante dedicarse a una criatura humana, cuidarla y amarla,
aunque esta entrega nuestra sea improductiva. Para el cris-
tiano es importante dar todo su tiempo con gozo y alegria
al enfermo incurable, y darselo ‘gratuitamente’; para el
cristiano es importante acompafiar con amor y con pa-
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ciencia al anciano, ya ‘inatil’, en su camino hacia la muer-
te; es importante cuidar bondadosamente a los seres hu-
manos ‘ltimos’, a los mas infelices y a los mas imper-
fectos, incluso a aquellos en los que resultan ya casi indis-
cernibles los rasgos humanos” 8.

Por otra parte, no admitimos que la accion social y cari-
tativa de la Iglesia deba quedar relegada a aquellos campos
donde no pueda llegar la accién publica y, por tanto, esté lla-
mada a desaparecer, si un hipotético dia el Estado pudiera
atender por si mismo todas las necesidades. Es verdad que la
Administracion publica tiene la obligacion de garantizar a todos
los ciudadanos las prestaciones sociales que garantizan las Decla-
raciones de Derechos Humanos, pero eso no supone que deba
hacerlo siempre por si mismo. Seria un totalitarismo intolera-
ble que el Estado quisiera monopolizar la gestién de todos los
servicios sociales. Una sociedad democratica debe reconocer,
apoyar y hasta subvencionar las iniciativas de los grupos inter-
medios, y coordinarlas dentro de una programacién global.
Asi se pronuncio el profesor Emst Friesenhahn en el reciente
Simposio que organizaron las U.P. de Comillas y Salamanca
sobre el “modelo aleman” (13-15 de Marzo de 1978):

“Del caracter de Estado de Derecho liberal y demo-
cratico, resulta que el Estado s6lo puede desarrollar activi-
dades propias y crear Instituciones propias cuando las acti-
vidades y organizaciones de la prevision social ‘libre’ re-
sultan insuficientes, o no se utilizan por parte de los nece-
sitados por motivos ideolégicos o politicos” 9.

Por otra parte, la Iglesia no debe sentir ningin dolor al
ver a la Administracién puablica o a otros grupos privados tra-
bajando en los campos que durante siglos cultivo ella en exclu-
siva, sino méas bien la profunda alegria de ver que el fermento
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ha hecho fermentar la masa. La conviccién, hoy universal, de
que todo hombre tiene derecho a la cultura no habria apare-
cido sin aquellas escuelas y universidades que la Iglesia creo;
como el reconocimiento del derecho a una asistencia sanitaria
puede considerarse hijo de aquella extensa red de hospitales
que creo la Iglesia cuando ningun Estado creia que tenia obliga-
cion de hacerlo.

Podemos afirmar sin triunfalismos que los derechos hu-
manos modernos son frutos maduros de la caridad cristiana.
Pero siempre irdn desfasadas las codificaciones legales con res-
pecto al amor imaginativo. La caridad no debe perder nunca esa
misién de pionera de la justicia, de exploradora de tierras
ignotas. Seria bonito que cuando los demas lleguen, ella esté
siempre mas adelante ya. Debe ser inquieta y sentirse siempre
como “los extrafios y forasteros sobre la tierra” (Heb 11, 13).
Debe estar mirando la ciudad prometida y buscando constan-
temente cielos nuevos y tierras nuevas que deban fermentar.
De modo que, cuando considere que un servicio esta cuantita-
tiva y cualitativamente bien atendido por otros, aunque nadie
le pueda negar su derecho a permanecer alli, haria bien en aban-
donarlo para ir mas adelante. La Iglesia no pretende aserrar
serrin.

Esta evolucion podriamos llamarla paso de la suplencia a
la animacién. El Secours Catholique francés lo ha entendido
muy bien cuando se ha propuesto la construccion de obras
asistenciales de vanguardia (Gltimamente, por ejemplo, una
residencia econdmica para familiares de los enfermos hospita-
lizados, que tienen que permanecer en Paris mientras dure el
tratamiento); pero no construye todas las que serian nece-
sarias, sino solamente una que sirva como estimulo y modelo
anticipador para la intervencion puablica. Asi se materializa la
afirmacion de que ‘la razon de ser de la Iglesia es actuar como
fermento y como alma de la sociedad” (GS, 40).
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MEDIACION POLITICA

La mediacion asistencial de la caridad que hemos estu-
diado hasta aqui, es necesaria pero no suficiente. Como dice
Michel Verret: “Lo que la moral atea reprocha al amor reli-
gioso, no es amar. Es no amar bastante. No saber llevar el amor
al nivel de una verdad practica” 10.

Y es que, en efecto, la mediacién asistencial de la ca-
ridad basta cuando el samaritano se encuentra un hombre ten-
dido al borde del camino que va de Jerusalén a Jericd, pero,
cuando son muchos los hombres asaltados, se hace imprescin-
dible cambiar el trazado de la carretera para que deje de ser
peligrosa.

o, ya sin metaforas, hay que modificar la estructura global
de la sociedad si queremos luchar contra la causa de las injus-
ticias y no limitamos a paliar sus efectos. Verret afirma tajante-
mente: “El amor moderno es politico o no es amor” 11.

Debemos reconocer, sin embargo, que la Iglesia ha apare-
cido desde el principio mejor preparada para repartir limosna
(de rico a pobre) que para transformar la sociedad creando una
en la que no haya ni pobres ni ricos. No hace mucho lo consta-
taba dolorido Manuel Anguita:

“Muchos comunistas hemos llegado a nuestra opcion
de clase partiendo de una vivencia cristiana,que pasa por la
militancia sincera en organismos e instituciones que creia-
mos con suficiente ‘garra’ para transformar la sociedad.
Con dolor hemos ido viendo y descubriendo que no” 12.
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No podemos olvidar, de todas formas, que los primeros
movimientos revolucionarios de Europa, inspirados en las con-
cepciones de Gioacchino da Fiore, de Johan Huss y de Thomas
Minzer, se fundaban en una aspiracion a realizar el Reino de
Dios. En Febrero de 1525, los campesinos de Suabia propu-
sieron sus reivindicaciones en doce célebres puntos: Abolicion
de la servidumbre, libre disfrute de la caza, supresion de los
diezmos... El 15 de Mayo tuvo lugar en Frankenhausen la ba-
talla definitiva que termind con la “guerra de los campesinos”,
en la que Minzer cayé prisionero y luego fue decapitado.

Para valorar adecuadamente tales acontecimientos basta
decir que Engels escribid que no habia habido progreso revolu-
cionario desde Thomas Muinzer hasta la segunda mitad del si-
glo XI1X 13.

Pero a partir de esa segunda mitad del siglo pasado, si
hemos de ser sinceros, tendremos que reconocer que, aunque
la Iglesia posee el mensaje de liberacion, con frecuencia son
otros los que liberan. Y, a pesar del cambio dado en los ultimos
afios, todavia el Gltimo Informe FOESSA constataba que en
Espafia el grado de interés politico decrece con la religiosi-
dad 14, lo cual es una consecuencia logica de haber conside-
rado la salvacion cristiana como una realidad absolutamente
extramundana. Recordemos, por ejemplo, los titulos de al-
gunos capitulos de un famoso libro del P. Nieremberg, que
alimentd la espiritualidad catélica en nuestro reciente pasado:
“Cuén breve sea la vida; razon por la cual debe despreciarse
todo lo temporal”, “la mudanza de las cosas temporales las
hace dignas de desprecio”, “de la pequefiez de las cosas tem-
porales”, “por el propio conocimiento se puede conocer el uso
de las cosas temporales, y el poco caso que hemos de hacer de
ellas”, etc. 15
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Para ese catolicismo de trascendencia, la salvaciéon cris-
tiana se orienta hacia las personas, no hacia las instituciones,
grupos o estructuras; se propone Unicamente cambiar el in-
terior del hombre librandole del pecado. El error estd en loca-
lizar el pecado exclusivamente en el fondo de cada hombre
e ignorar su dimension estructural.

Precisamente, la intuicion profunda de los hagidgrafos,
que dio origen al relato genesiaco del pecado original, fue que
en el mundo hay més cantidad de mal del que resultaria su-
mando las malas voluntades individuales.

Entendido asi el pecado, es evidente que la redencién no
se agotara en la conversion individual, sino que tendra también
una dimension estructural. Con acierto, la Conferencia de Me-
dellin hablé de una critica estructural, no sélo individual, de
la injusticia en el Continente, llegando a denunciar sus “estruc-
turas de pecado” (Doc. Il, 1).

Precisamente, esa dimension estructural de la redencion
cristiana es la que se corresponde con la mediacion politica de
la caridad.

Aqui conviene recordar unas palabras no suficientemente
conocidas de Pio XI:

“El campo politico abarca los intereses de la sociedad
entera; y, en este sentido, es el campo de la mas vasta ca-
ridad, de la caridad politica, de la caridad de la socie-
dad” ,6.

No debemos, pues, considerar la politica como una acti-
vidad independiente del amor, sino como una mediacion de
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éste. El mismo Che Guevara afirmaba: “Déjeme decirle, a ries-
go de parecer ridiculo, que el revolucionario verdadero esta
guiado por grandes sentimientos de amor” 17.

Dentro de esta concepcién, la politica encuentra su lugar
exacto en la vida cristiana cuando se le aplica la ley anunciada
ya anteriormente: Si la caridad necesita siempre de mediaciones
(en este caso, politicas), nunca se agota en ellas. Precisamente
de ahi se deriva el pluralismo politico de los cristianos, que no
existiria si no hiciera falta ninguna mediacién o si una de ellas
se impusiera como la Unica posible:

“El cristiano debe reconocer la legitima pluralidad
de opiniones temporales discrepantes” (GS, 75).

“Es necesario reconocer una legitima variedad de op-
ciones posibles. Una misma fe cristiana puede conducir a
compromisos diferentes” (OA, 50).

Determinados cristianos, tanto por la derecha como por
la izquierda, han identificado hasta tal extremo su opcién cris-
tiana con su opcion politica, que no admiten la posibilidad de
gue otros creyentes hagan opciones diferentes sin mala con-
ciencia. Son hombres que han hecho lecturas ideol6gicas de la
Biblia para deducir su opcién politica de la misma revelacion.
Valgan dos ejemplos contrarios:

“La Iglesia no se contradistingue de la Jerarquia civil
ni del Estado catélico. Jerarquia eclesiastica y Jerarquia
civil y pueblo cristiano, unidos por la caridad y el amor,
constituyen este Miembro del Cuerpo Mistico de Cristo que
se llama Espafa” 18 .

“La practica mesianica, en cuanto que es llevada por
el circulo Jesis + discipulos, es una practica que proviene
de las clases dominadas y, por escandaloso que resulte alos
oidos piadosos, una practica de lucha de clases” 19.
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Nosotros sostenemos que una decision politica concreta
no se puede deducir nunca directamente de los datos de la re-
velacion. La fe no nos ahorra ni el analisis de la realidad ni el
riesgo de la decision equivocada.

La fe nos pone en guardia, en cambio, contra la pretension
de cualquier opcion politica de convertirse en la salvacion. La
politica, como arte y ciencia de lo posible, no nos dara nunca lo
imposible: Esas transformaciones radicales que el creyente
espera de Dios. El cristiano no tiene ese “optimismo mili-
tante” de que habla Bloch 20, sino una esperanza que sera
siempre “contra toda esperanza” (Rom 4, 18), porque espera
que un dia se hard justicia no sélo a los vivos, sino también a
los muertos. Estamos con Girardi cuando afirmé: “Yo no soy
marxista, no porque rechace la esperanza marxista, sino porque
me resulta insuficiente” 21.

Precisamente por eso ningin poder politico puede esperar
del cristiano una adhesién incondicional. Esta la reserva para el
Reino de Dios:

“El cristiano molesta a los poderes establecidos,
porque siempre estd ‘en otra parte’ y los poderes nunca
estan seguros de él. Pero por la misma razon inquieta a
los revolucionarios: Los revolucionarios nunca sienten al
cristiano ‘totalmente’ con ellos. El cristiano es un mal
conservador y un revolucionario poco seguro” 22.

Las hojas “Eucaristia” lo expresaron felizmente: “Si has
tomado partido por la justicia, piensa que la justicia estid por
encima de tu partido” 23.
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LA EPIFANIA DEL AMOR DE DIOS

La caridad, en sus mediaciones asistencial y politica,
tiene eficacia evangelizadora. Las palabras proclaman la lle-
gada del Reino de Dios y las obras acreditan el mensaje porque
empiezan a hacer presente la utopia. Tan so6lo alld donde las
manos del hombre no vacilan en brindarse con solicitud a la
obra del amor, la boca puede anunciar el amor de Dios.

Asi como Israel experimentaba la presencia salvifica de
Dios en la liberacion de la esclavitud de Egipto, asi también
hoy sentiremos su paso leyendo con ojos de creyente la his-
toria.
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LAS MEDIACIONES PERSONALES DE LA
GARIDAD

(Meditaciones e esperanza, contra esperanza)

Por Andrés Tomos

En la segunda parte de este niumero de Corintios XIII
intentamos compartir algunas reflexiones sobre la forma en
que se haria presente el amor de Dios, que es el buen anuncio
de Dios, en nuestro amor a otros; y cédmo se haria presente de
manera normal, espontaneamente reconocible.

Primero se exige del amor de Dios que no se haga presente
s6lo en sentimentalismos, sino que llegue a la verdad de la
accién en el encuentro con situaciones de necesidad o de injus-
ticia. Pero este tema se ha tratado en el articulo anterior.

También se espera del amor de Dios que se haga atmos-
fera respirable en toda su anchura, llamada personal y semilla
de experiencias; tal ocurre con las grandes realidades que se
encaman en simbolos, misterios y fiestas, comunitariamente
celebradas. Pero este tema se reserva para el articulo siguiente.
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Mi aportacion debe concretarse en el campo de expre-
siones del amor no tratadas por esos dos articulos, los cuales
reflexionan sobre exigencias operantes y celebracion sacra-
mental.

Empezaré tratando de como se expresa la caridad en el
suelo de lo humano, para aclararme sobre lo que debera ser la
caridad que exprese lo de Dios. Luego me fijaré en lo que
ocurre con la caridad en nuestro tiempo: su confinamiento
a zonas restringidas de la vida y a asuntos secundarios. Des-
pués trataré de interpretar lo que ocurre con nosotros cuando
aceptamos este confinamiento: la légica de soledad, manipu-
lacion y anonimidad en que entramos, de la que no queda nin-
guna salida légica. Es desde esta perspectiva desde donde tra-
taré de expresar el valor que veo en el testimonio de lo inter-
personal, para expresar mediante él la verdad del Evangelio.

1. El suelo de lo humano

Solemnemente he llamado a este escrito: “Mediaciones
personales de la caridad”.

mediaciones: esas expresiones sensibles y cercanas, mediante
las cuales puede llegar a nosotros lo que suele
resultar lejano.

personales: las que se caracterizan por pertenecer a eso in-
timo de la gente y de nosotros, que no es asunto
general ni cosas cosificadas y que llamamos “lo
personal”. Quizas se refiere a todo lo que se vive
con verdadero significado humano.

Queriendo, pues, compartir algo sobre mediaciones perso-
nales de la caridad, tengo que ocuparme de las expresiones de
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ésta tocantes a lo intima y significativamente vivido, no a ideas
y cosas que “estan ahi” y pueden ser estupendas para alimentar
cerebros y estdmagos de robot.

Si queremos empezar tocando suelo, una manera de em-
pezar es ir revisando algunas expresiones de amor humano que
tocan a lo intimo y no meramente a asuntos generales o cosas
cosificadas.

Primer descubrimiento elemental: no hay otras expresiones
(o mediaciones) del amor que las personales. Porque donde hay
amor, lo que se llama amor, todo toca en lo intimo. Ya pueden
remediarse cosas en la accién asistencial y politica; si no ha
funcionado la fibra personal, la fibra de lo intimo, ahi no se
expresaba lo que en lenguaje corriente y diario se llama amor
(“se casd por honradez, porque le venia un nifio, pero no por
amor”). Ya puede haber celebraciones o fiestas; si no han vi-
brado las fibras de dentro, no era una fiesta de amor.

Segundo descubrimiento elemental: las mediaciones del
nivel de lo personal son muy féaciles, muy dificiles y no de-
penden sélo de las formas de expresion. Son muy faciles, por-
que eso intimo de cada uno, que vibra cuando se esta al nivel
de lo personal, puede conmoverse simplemente con un gesto,
0 con una palabra, o por una manera de vestirse, o, desde
luego, con acciones valiosas e importantes. Pero es dificil,
porque esas mismisimas expresiones o mediaciones que con
unos valen, pueden no valer para expresar amor a otras per-
sonas; o incluso tratdndose de las mismas personas, pueden no
valer en cuanto cambie el contexto. Ofrecer ayuda puede ser
amor y puede ser un insulto, al menos en el suelo del amor
humano. El que por mediacion de ayudas o fiestas no se in-
sulte, sino que se exprese amor, depende del momento en que
ocurra, de lo que ha ocurrido antes y de las circunstancias que
rodean la oferta.
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Tercer descubrimiento elemental: las mediaciones o expre-
siones personales del amor son las relaciones humanas mas ver-
daderas y las més falsas. Las mas verdaderas, porque solamente
ellas pueden traspasar la superficie de las cosas, de las genera-
lidades y de los deberes formales, sin cuyo traspase no hay lo
humano, aunque haya cosas muy buenas. Las mas falsas, por-
gue al no estar inevitable ni establemente vinculadas a lo que
se expresa mediante ellas, contrabandean infinita cantidad de
fingimientos, inhibiciones, chantajes, evasiones de lo que hay
que hacer, etc. Un caso tipico es el de las lagrimas, con que tan
a menudo se toca la fibra mas intima de alguien para expre-
sarle solidaridad célida e inocente, por encima de cualquier
prestacion objetiva; el lenguaje popular sabe de sobra que hay
lagrimas de cocodrilo.

En resumen: las conductas mediante las cuales se expresa
el amor son siempre conductas de vibracion interpersonal o
rotundamente no expresan amor. Son faciles y dificiles, porque
cualquier conducta vale; pero tiene que tomarse el momento
del otro y al otro mismo tal como son, al margen de todo
cuadriculamiento esquematico. Son las mas verdaderas y las mas
falsas, porque sin ellas el esquema puede tomar el lugar del
hombre y con ellas el teatro puede usurpar el lugar de la rea-
lidad.

2.  El aire del tiempo

No sabemos qué tiene, pero algo se respira que puede ser
muy sano. Queremos hechos, y también nuestros derechos, y
respeto. No creemos que hacia ahi se avance mucho con actos
de amor o prédicas sobre lo personal del amor.

Esto dicen nuestros convencimientos, refiriéndose al in-
menso mundo de cosas que tenemos en nuestra lista particular
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de lo que debemos recibir de otros. También tenemos una lista
reconocida de lo que debemos aportar. EsS un poco mas corta,
porque somos, a fin de cuentas, muy limitados, y es méas lo que
necesitamos recibir que lo que podemos aportar. Tampoco en
esta lista estd muy valorado lo interpersonal del amor, en com-
paracion con la eficiencia.

Pero habia una vez una ama de casa que tenia muy pen-
sado lo de la alimentacion. Y se habia hecho una lista de todo
lo que en casa necesitaban comer. Extrafio, ¢;como podia ser
gue se hubiera olvidado de las vitaminas? El caso es que se
habia olvidado y en su casa, a pesar de todo, se chupaban los
dedos, porque tomaban muchos pasteles de postre. Pero la
fruta, ni verla. Lo que pasé fue que todos enfermaron de
beri-beri. Porque las vitaminas, aunque no estuvieran en la
lista, sequian haciéndoles falta.

Y un vecino dijo: “¢Es verdad que no tenemos lo del amor
en la lista de las cosas importantes?” Pero otro repetia: “Quiero
doblones y no buenas razones”.

Esto esta en el aire del tiempo.

También son de nuestro tiempo los laboratorios que ana-
lizan la polucién del aire. Y, metidos en analisis, la cuestion que
aqui hay que preguntar es si nuestra atmdsfera estd méas conta-
minada con las etéreas inquietudes por lo personal del amor o
mas bien con los convencimientos que nos hacen fruncir el cefio
ante los guifios de lo interpersonal.

Habia mandmetros para medir las dos contaminaciones.
Pero dicen que subieron tanto que todos los aparatos se rom-
pieron. Y eran contaminaciones especiales. Como las de una
pocima preparada a la vez con su veneno y su contraveneno.
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Lo extrafio era que se seguia bebiendo. Y uno se contraenve-
nena con desconfianzas y asi no termina de ilusionarse con la
droga de lo interpersonal; pero sigue igual de drogadicto.

Y entonces empezaron a buscar los porqués.

Desde luego que la adicion a los temas de lo interpersonal
estd en el aire. Y no solo en el aire de los cines, de cada discu-
sion familiar, del tasqueo con los amigos y de las industrias
erético-corporales. Hasta los politicos quieren presentarse
como personas entre personas y la publicidad gusta de remedar
lo informal e inmediato del encuentro interhumano, no con-
tentandose con lo escuetamente objetivo.

Esto hace dificil cualquier argumentacién sobre lo impor-
tante que es lo interpersonal en nuestro mundo moderno. Todo
el mundo estd de antemano convencido de eso, y el convenci-
miento no nos vale para nada.

3. Confinamientos

O tal vez si que nos vale el convencimiento profundo de
qgue lo interpersonal es enormemente importante. Nos sirve
para suponer que constantemente querran engafiamos con ello
y para que nos construyamos dentro de nosotros un tribunal
de autenticidad y limpieza de sangre, que trabaja ajomada com-
pleta. Se trata de que no nos engafien con lo interpersonal.

Otros tribunales confinan a los individuos socialmente
peligrosos. Y éste empez6 igual. Primitivamente se apoyaba en
normas tribales y negaba reconocimiento social a todas las
formas de intentar relaciones interpersonales que no estuvieran
sancionadas con los tabues de la etnia. Luego empez0 a regirse
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por principios religiosos y humanistas, guiandose entonces por
la ética para confinar diversos tipos de lo interpersonal.

Se diria que hoy el procedimiento ha cambiado del todo.
Son tantas las pretensiones de autenticar el acceso a lo inter-
personal, que nuestro fuero interno no se molesta en revisarlas
todas. Solamente atiende a unas pocas: a las que se refieren a
lo sexual, a las que se refieren al circulo de los amigos mas cer-
canos y a las que se refieren a lo absolutamente intrascendente.

Lo serio del amor interpersonal estd confinado ahi, para
bien y para mal, a fin de que no nos perturbe.

Confinamiento ahi, como procedimiento socializado e
implacable. Fuera de ese terreno se permite jugar a lo inter-
personal —y se juega mucho— Pero se prohibe creer en ello,
bajo pena de que a uno le vuelvan loco y le traigan de coro-
nilla.

Yo he oido decir que es trdgico un mundo como el nues-
tro, por lo terriblemente despersonalizado que estd. Pero me
pienso que no es inocente el confinamiento de lo personal en
terrenos depotenciados, especie de reservas de indios, donde no
estdn los tiestos que ahora hay que regar ni los hierros al rojo
que se trata de forjar. Y me pienso que al confinamiento coope-
ran todas las iglesias negras, rojas, doradas y grises. Y no suelo
sofiar que el mundo esta lleno de iglesias de éstas, porque casi
nunca puedo dormir a fuerza de los gritos que da la gente que
se estrella con ellas.

Confinado y todo, lo interpersonal de nosotros es una
fuerza enorme. Pero con el confinamiento suele volverse amane-
rado, raquitico o chalado.
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Y, entonces, otra vez: mediaciones interpersonales, ¢para
qué? ¢No son mediaciones de lo tarado, confinado en la impo-
tencia? Y el desconfinador que lo desconfinare, ¢no tendré que
ser un desconfinador genial?

4.,  El exilio de lo no exiliado

Habia una vez un rey que exilé a todos los empresarios e
intelectuales. Los que se quedaron vivian como abandonados.

No. Exil6 a todos los artistas, los poetas y los que tenian
buen gusto.

Tampoco. Exil6 a todos los pajaros que sabian cantar, a
todos los que conocian algin juego de nifios y a todos los que
sabian o sofiaban saber lo que era hacer el amor.

Entonces, un angel trepé por las constelaciones, recortd
del cielo la estrella amarga, que su nombre es ajenjo. Y froto
con ella todos los ojos, los oidos, las manos, los pies y el co-
razén de la gente.

Y entonces no pasd nada raro. Era exactamente como lo
de ahora.

Se puede imaginar la historia de muchas maneras. Pero lo
nuestro es intuir qué ocurre cuando se confina a lo interper-
sonal en el territorio de los fines de semana; de lo superficial;
del mundo-ficcién de la novela, el cine y el teatro; o puertas
adentro de casas, puestas a presion por lo de puertas afuera.

Lo probable es que ocurra como en los paises que exilan
a sus mejores tipos; a todos los mejores. Pierden mas los que se
guedan que los que se van, pero todos salen perdiendo.
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Més dificil resulta aclaramos sobre lo que hemos perdido
nosotros, porque es seguro que no lo conocimos nunca.

Teo6ricamente, muy tedricamente, decimos que el hombre
actual se siente solo. Y que, cuando se juntan muchedumbres,
los que saben mirar reconocen a las muchedumbres solitarias.
Efectivamente, nos juntamos en los transportes, en los espec-
taculos. Muchos se juntan en ejércitos, en manifestaciones y
en partidos politicos.

En todos esos sitios, aqui y ahora, lo interpersonal es lo
menos importante de todo. Complicaria mucho las cosas y se
requiere eficiencia. En todo caso se promete un conjunto de
circunstancias en que el ser humano pueda ser como un hom-
bre para todos los hombres. Pero eso llegara luego, en todo
caso. Antes hay que arreglar las cosas.

No falta quien piense que si se empieza por arreglar antes
las cosas nunca llega el dia en que las personas se ponen antes
que las cosas. Pero, a fin de cuentas, no vemos otra solucion.
Ya es mucho atreverse a pensar: solucionar lo que haga falta,
para que las personas lleguen a ser lo primero. Ahora lo serio
son los temas por los que se derrama sangre, hasta que lo serio
sea la sangre misma, corra por las venas de quien corra.

Mientras llega ese dia, exiliado lo interpersonal en el
campo de lo segundo, todo lo primero estd exiliado de su
razon de ser. Uno podra atreverse a vivir para lo interpersonal,
pero entonces tiene que vivir en algo que social y consensual-
mente es, hoy por hoy, baladi; aunque se diga lo contrario.

Al ser lo interpersonal algo segundo, lo primero que somos
€s un namero; un instrumento para trabajar, comprar y votar;
un archipiélago de soledades, que necesitan barcos y puentes
para llegar a otras islas tan a-isladas como uno.
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5. Comenzamos por la soledad

Desgraciadamente no es cierto. Comienza uno en la vida
como parte del organismo materno. No esta solo, y se le cum-
plen todas las necesidades desde més alla de si.

Las necesidades son entonces elementales: alimento,
cobijo, unas pocas regularidades para que se vaya organizando
el sistema nervioso, algunas asistencias extra, en caso de enfer-
medad u otras amenazas. Quien estuvo aislado de estas aporta-
ciones, no pudo sobrevivir. Por eso, el comienzo de los que vi-
vimos no fue la soledad y se forjo la fantasia de que uno tiene
que ver con otros desde sus mismas raices.

Por eso, nuestra vida adulta, en que lo interpersonal no
es el comienzo, es realmente como un arrancon de raices.

Y el corte empieza muy pronto. Tan pronto como la
unién fisica y alimentaria con el entorno familiar no se re-
absorbe suficientemente por la union interpersonal afectiva
y efectiva. Porque muchas cosas van siendo ocasionalmente
lo primero, para que luego los nifios puedan llegar lejos.

El aislamiento aumenta cuando el mundo de los nifios se
puebla de imégenes desconectadas del mundo de los mayores
y contradictorias con él. El mundo de adentro se carga de pro-
mesas que habran de estallar al llegar lajuventud.

Y el aislamiento se consolida cuando la intimidad descu-
bierta y maravillosamente experimentada en la juventud se ins-
trumentaliza como una cosa que tienen que aprovechar los edu-
cadores, los comerciantes y los politicos para hacer su carrera.
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Entonces, la aislada soledad de uno mismo suele hacerse
algo inconfesable; una especie de rasgo vergonzoso, pero gue ni
siquiera vale la pena exhibir en contextos de destape, porque es
pueril, poco excitante y, en resumen, carente de interés.

Terminamos por asimilar esta imagen que se nos disefia
de nuestra propia soledad y de la soledad de los demas. Al que
le duele su soledad le queremos aliviar con cosas, y apenas ima-
ginamos que alguien pueda necesitamos a nosotros Mismos
antes que a nuestras acciones asistenciales o militantes. Seria
absurdo. En el tiempo que corremos hay que hacer muchas
cosas antes de que las personas puedan ser personas unas para
otras.

Y si nos duele nuestro aislamiento intimo, lo cual es raro
en adultos sanos y no neur6ticos, entonces tenemos que ani-
marnos: salir mas, ver mas cine, leer libros profundos, entre-
gamos a la causa (: cosa) de los demas... Pero a sabiendas de
que ese dolemos la soledad es pequefio-burgués, secundario y
anacronico. Secundario, porque antes hay muchas cosas que
hacer, para que un dia llegue a poder plantearse como lo pri-
mario. Anacronico, precisamente por eso, porque no es el tema
decisivo para el hoy de la humanidad.

Si. Estan los que no aceptan esta postura. Para no pasar
desapercibidos tienen que exagerarla y, casi siempre, la vuelven
grotesca. Otros se sublevan; se empefian en que quienes les ro-
dean reconozcan, quiéranlo o no, la necesidad primaria de lo
interpersonal. Pero al obrar asi cosifican a otros y cosifican su
propia inquietud personal. Parece que no hay salida.
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6. Protestamos de la manipulacion del hombre

Casi todo el mundo estd convencido de lo que voy a decir:
protestamos de que nos manipulen. Protestan los intelectuales,
los psicélogos, los educadores, los periodistas, los politicos,
el teatro moderno...

El consumismo es uno de los primeros blancos de la pro-
testa. Porque el consumismo rebaja al hombre a cosa devo-
rante de lo que una publicidad manipuladora le induce a com-
prar; y para comprar uno tiene que hacerse cosa trabajadora;
casi siempre un mero instrumento de los mismos poderes que
luego van a venderte lo que gastas.

Hay que seguir adelante. Los intelectuales hacemos al per-
sonal cosa lectora de nuestras importantes ideas. Pero, ¢cuéndo
nos encontramos cara a cara con los que aspiramos a hacer
nuestros lectores, haciéndoles a ellos el mismo caso que que-
remos nos hagan a nosotros? ¢(Es personal la relacion entre el
intelectual y su publico?

Los psicologos, ¢no hemos hecho que surgiera la anti-
psiquiatria, porque demasiados pacientes se sentian reducidos
a clientes?

¢Qué tanto por ciento de educadores se sublevan contra si
mismos, cuando no aciertan a tener tiempo ni ganas para el
trato personal con sus discipulos?

Y los periodistas no suelen preguntarnos lo que queremos
saber, sino que nos explican lo que debemos pensar y deciden
por nosotros lo que nos importa conocer. Pero es que no puede
ser de otra manera.
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Cuando hablo de los politicos, empiezo por rusificarles yo.
Les encuentro muy enredados en problemas de poder, que no
dejan de ver a las personas como personas. Suelen aceptar el
actual primado de las cosas malas, necesitadas de arreglo, sobre
las personas; aunque es verdad que los mejores de ellos quieren
acabar con ese primado, para que las personas seamos, final-
mente, lo primero. Me Ilama la atencién que suelen tener
buenas relaciones con los estilos consumistas de la publicidad.
(Y un vecino dijo: “Si esto no es manipulacion, que venga su
padre y lo vea”).

De los protestadores contra el consumismo, s6lo me queda
en lista el teatro. Me parece que también es manipulador casi
siempre, de lo cual es sintoma su publicidad. Pero tiene una ven-
taja: a veces una (uncién de teatro es una fiesta; se pierde el
tiempo y no se hace nada. Y por este lado veo un resquicio po-
sible de descosilicacion.

Porque hacer hacer, dado el embrollo en que estamos me-
tidos y quel muchos llaman estructuras, no se puede hacer nada
eficaz o importante que no sea manipulador. Es ilusorio que po-
damos actuar fuera de este mundo. Y en este mundo lo inter-
personai esta confinado al campo de lo privado o de lo poco
eficaz v, por tanto, poco importante.

iY dijo un vecino: “Si hay esperanzas para lo interper-
sonal ahi, donde se pierde el tiempo y no se hace nada, en-
tonces fuera penas; abrir los ojos y ponerse optimista™).

7. NUmeros

En muchos hospitales conocen al paciente por el nimero
de la (ama. A los reclutas también se les suele designar con el
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namero. Los problemas y posibilidades de las ciudades se abor-
dan segdn el nimero de habitantes.

Dicen que esto Gltimo es un avance, porque solamente hay
libertad donde hay anonimidad, y lo interpersonal, al quitar la
anonimidad, restringe la libertad. Entonces no habria otra alter-
nativa: 0 somos numero anénimo, como en la ciudad, o somos
carne de chismorreria y coacciones, como en los medios inter-
personales del ambiente rural.

(Y entonces uno protestaba: “¢No estamos comparando
dos formas de despersonalizacion? ¢(No es actualmente lo rural
una atmosfera donde los papeles sociales mandan sobre lo que
tienen que ser las personas, curas, farmacéuticos, maestros,
nifos y nifias, jovenes y viejos?”).

La anonimidad y el que seamos puro numero, tiene otra
gran ventaja. Si se trata de obtener algo segin la ley, todos
iguales: igual un nombre que otro, igual una cara que otra, en
el marco de todas las ventanillas burocraticas. Si se trata de
pagar un impuesto o echar una mano, todos iguales para cargar
con el problema y escurrir el hombro.

Lo gue pasa es que no nos lo creemos y cada quien usa de
las palancas que tiene, unos por arriba y otros por abajo. Lo
interpersonal es aqui peor que lo secundario y poco impor-
tante; es lo clandestino y lo inmoral.

Dicen que asi lo exige la civilizacion llamada moderna.
Y seguramente es cierto. Solamente unos creen (;insensata-
mente?) que esa modernidad es tan histérica como otra época
cualquiera, y que lo que hoy se llama moderno estara muy pa-
sado dentro de un par de siglos. También en la aspiracién a
que se nos trate como numeros en todas las cosas importantes.
Pero hoy es asi y lo contrario seria peor.
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Uno piensa que esto es lo mas terrible. La conspiracion
de los hechos ha sido tan terriblemente eficaz, que lo inter-
personal, con gran frecuencia, si deja de ser secundario, se
vuelve una inmoralidad.

Puede ser que algunos entendamos el asunto equivoca-
damente. Pero pienso que no. Que en la civilizacion de hoy
lo interpersonal tiene que seguir confinado a los fines de se-
mana, los grupos de amiguetes, la familia y la palabreria super-
ficial. En cuanto se saque de ahi, todas nuestras seguridades y
nuestras justicias o derechos temblaran sobre sus cimientos.

Lo interpersonal es, puestas asi las cosas, muy peligroso;
quizas malo. Conviene que en las cosas substanciales nos tra-
temos como ndmeros.

8.  La aparicién de la bondad de Dios

Pero tratdbamos de como la buena noticia de Dios puede
hacerse hoy presente mediante los rasgos interpersonales del
amor.

Pues parece sencillo: poniendo el amor en su sitio. Si sale
al publico, en lo secundario, en los matices, en lo formal, en las
maneras de hablar y reportarse, lo principal de nuestra con-
ducta tiene que guiarse por criterios de objetividad y de jus-
ticia imparcial, ciega como la de las estatuas. Si no sale al pu-
blico, entonces el amor que sea muy fuerte.

Lo malo es que en este segundo caso lo interpersonal no
puede expresar nada de Dios ni de nosotros; porque lo escon-
dido no es expresivo.
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Y maés: yo creo que la apariencia engafia. No se puede con-
finar el amor en lo privado ni en lo secundario, porque entonces
se pudre, como la mayor parte del amor que conocemos,
aungue sus procesos de raquitismo sean a veces largos y ocultos,
pero se hace raquitico y se pudre, aunque atraviese crisis de
pasajera mejoria.

Y creo que es contradictorio vincular la manifestacion del
Dios de Jesus a las formas domesticadas del amor, que son las
honestamente permisibles ahora. Estas formas manifestarian
al Dios actualisimo de nuestra ideologia de hoy: también El
instrumentado al servicio de tantas cosas como hay, también
El despersonalizado. Esto ocultaria al Dios del Evangelio.

Hay quien dice que los dioses estan fuera de la I6gica y de
la coherencia de nuestra época, y que tienen que aparecer, Si
es que aparecen, fuera de toda ldgica. Si se les mira con los
ojos de este mundo, se diria que no son necesarios para que
este mundo marche. Pero ni siquiera aportan gran cosa, en
comparacion con lo que reclaman.

Asi pienso que ocurre con el Dios de Jests y con todo lo
que puede realmente manifestarle. No es lo necesario para este
mundo consumista, cosificado y refiido por el poder. Frente
a €l tiene muchas mas reclamaciones que aportaciones. lgua-
lito que las inquietudes interpersonales.

Frente a la ldgica de este mundo, que pretende ser la
Unica légica de un mundo humano, el Dios de Jesus solamente
puede aparecer de veras como esas esperanzas que surgen de
nuestros fondos incultos: la suerte, los fantasmas, los horos-
copos, los milagros, la otra vida...
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También lo indomesticado del amor es una esperanza
loca, imprevisible, poco de fiar. No puede uno contar con ser-
virse de ella en momentos prefijados y conforme a situaciones
canonicas.

Pienso que las mediaciones personales son asi. Por eso creo
que son las Unicas mediaciones validas del Dios de Jesus.

Mediante otras acciones se consiguen muchos objetivos
necesarios. Lo interpersonal puede mediar y no mediar para
esos objetivos: por eso es lo inseguro, un mal instrumento.
O mas bien no debe llamarse un instrumento en absoluto, y
si se usa como instrumento deja de ser verdaderamente inter-
personal.

Pero esto no debe ser inconveniente. Dios no es un pez que
pueda pescarse con canas o redes. O arriesgamos limpiamente
nuestro ser desnudo, o no llegamos a El. Si no es lo inmediato,
no es Dios.

9. Intento de resumen

Quise hablar de como se expresa la caridad en el suelo de
lo humano, para aclararme lo que puede ser una caridad que
exprese lo de Dios. Me fijé en lo que ocurre en nuestro tiempo
con el amor: su confinamiento a zonas restringidas de la vida
y a asuntos secundarios. Luego traté de interpretar lo que
ocurre con nosotros cuando aceptamos este confinamiento:
la ldgica de soledad, manipulacién y anonimidad en que en-
tramos, de la que no nos queda ninguna salida légica. Lo inter-
personal es ahi lo ilégico.
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Pero también el Dios de Jesus es lo ilégico para cualquier
mundo que acepta el confinamiento de lo interpersonal. Por
eso, las mediaciones capaces de hacer presente a Dios, si es que
alguna puede hacerle ahora presente, no importa que sean il6-
gicas.

Al contrario: tienen que ser ilégicas si no han de consti-
tuirse en otro instrumento manipulatorio. Tienen que ser lo
gratuito, lo libre, lo innecesario. Vale excelentemente lo inter-
personal.
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LA GARIDAD DESDE LA EUCARISTIA,
EN UNR PERSPEGTIVA BIBLICA

Por Luis Maldonado

EL ORIGEN Y LOS ORIGENES

Pienso que la gran tradicion biblica, a la que me voy a
referir y a circunscribir en este articulo, no sélo desvela el mis-
terio de la Eucaristia como un misterio de caridad, sino que
ademas desde ahi nos sorprende incesantemente con nuevas
visiones sobre lo que es la caridad misma. La exégesis actual
de los pasajes referentes a la llamada “institucidon eucaristica”
es muy sugestiva y elocuente al respecto.

Estdbamos acostumbrados, hasta hace poco, cuando
habldbamos de la Eucaristia, a mencionar lo primero de todo
la Presencia Real de Jesis en el pan y en el vino. Era un de-
fecto de perspectiva. Si consideramos las referencias (narra-
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ciones, descripciones) neotestamentarias, nos damos cuenta
de que las palabras de Jesis sobre el pan y el vino son dichas
dentro de una interpelacion, una invitacion dirigida a los disci-
pulos, dentro de otras palabras dichas a ellos, a saber: “Tomad
y comed... tomad y bebed”. Es decir, el marco referencial o
contexto determinante del texto es la invitacién al banquete,
a la comida en comun; a lo que hoy podriamos Ilamar la convi-
vialidad y la comensalidad.

Es esta una realidad y un hecho bésico a lo largo de toda la
vida historico-publica de JesUs. La comida compartida reaparece
de modo muy reiterado en todos los relatos evangélicos sobre
Jesus. En ese sentido la Ultima Cena no es sino la culminacion
de una “praxis” y un gesto absolutamente habitual en sus tres
afios de actividad apostélica.

Ciertos escrituristas ponen en duda que Jesus “instituyera”
la Eucaristia en la Ultima Cena de manera directa y explicita.
Se apoyan en el hecho de que las palabras expresamente funda-
cionales “haced esto en memoria mia” faltan y no aparecen ni
en Mateo ni en Marcos.

Esta polémica ha servido para abrir los ojos a la teologia
biblica y ensanchar casi ilimitadamente el campo de investiga-
cion en tal cuestion. Efectivamente, hoy se piensa que el origen
del gran sacramento cristiano no es puntual, Gnico, sino mul-
tiple y plural. La primera comunidad cristiana, cuando inicia
su celebracidn de la Eucaristia lo hace para actualizar no sélo
la Cena de despedida, sino otros muchos momentos de la vida
del Maestro, en los que compartieron con El la mesa y el man-
jar. Todos estos momentos han sido cuidadosamente recordados
en los Evangelios, y cada uno de ellos, con su contenido y su
clima propios, proyecta un significado teoldgico peculiar sobre
el misterio eucaristico.
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1. Lo primero que recuerda la Iglesia apostélica al cele-
brar la fraccidon del pan, son las comidas con Jesus en Galilea,
en los dias soleados de correrias misioneras, cuando los pri-
meros discipulos iban de ciudad en ciudad formando un pe-
quefio grupo con el Rabbi. Era uno de los momentos estelares
de convivencia comunitaria, de vivir el “agape”, que en ultimo
término era el Mesias que presidia la mesa. Toda comida de por
si es un acto comunitario. Comer a solas es un cierto contra-
sentido. Se satisface so6lo la finalidad utilitaria del comer, la
funcién biolégica. Pero queda truncada la otra finalidad, la de
compartir a través de la mesa comdn la vida profunda de las
personas.

2. Otro momento que rememora la Eucaristia primitiva
es el de las multiplicaciones de los panes y de los peces. Aqui,
el “agape”, que es el Verbo hecho carne, desvela una nueva di-
mension: La de la sobreabundancia, la exuberancia, la prodiga-
lidad, la llenumbre. Es como un reflejo de esa plétora inagotable
de vida que es la Creacién. Estamos asistiendo a la aurora de
una nueva Creacién con JesUs. Las gentes, abandonadas y
exhaustas, que recuerdan al pueblo de Israel, némada por el
desierto, han encontrado al verdadero Moisés que les brinda el
alimento de la inmortalidad. Es como una fiesta, como un
“potlach” * cristiano. Llegan los tiempos mesiénicos.

3. También quieren revivir los discipulos de Jesus, tras la
Ascension, aquellas comidas del Maestro con los pecadores y
publicanos; comidas de reconciliacién, en las que El brindaba a

* Intercambio ostentatorio y suntuoso de dones y riquezas entre
grupos de comunidades primitivas; en algunos sitios, como en el NO ame-
ricano, puede representar una situacion permanente (cfr. L. Maldonado,
Religiosidad popular. Nostalgia de lo magico, Madrid 1975, p. 278ss)
(N. del E.).
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los mas marginados el “agape” perdonador del Padre. A través
de la comunidad de mesa que mantiene con ellos, Jesus hace
patente que trae la reconciliacién con Dios y de Dios.

En una de estas comidas le dice a la mujer pecadora: “Tus
pecados te son perdonados” (Le 7, 48; ver también Le 11, 37 y
14, 1).

En Mt 9, 9-11 se nos relata la vocacion de Mateo, también
considerado pecador publico. Jesis va a comer con él, rodeado
de fariseos y publicanos. Podria afiadirse el encuentro con Za-
queo (Le 19, 1-10).

En Mt 9, 11 leemos que se le reprocha el que coma con los
pecadores.

4, Ciertamente fue decisiva en la génesis de la Misa, la Cena
de despedida.

Hoy sabemos que este acto o gesto pertenece a un modelo
estereotipado en la tradicion judaica. El Judaismo tardio atri-
buye este tipo de comidas a los Patriarcas y a los mensajeros
de Dios, siguiendo el modelo de lIsaac (Gén 27). Tienen un
caracter testamentario. A la vista de la muerte, el hombre de
Dios toma de nuevo fuerzas por la comida y da una bendicion,
en la que reline, concentra y deposita toda su vida.

En el libro de Henoch (“Libro de los secretos de Henoch”)
se nos cuenta la cena de despedida que celebran los hijos de
Henoch con su padre, antes de morir éste. Sus hijos le dicen:
“¢Qué plato es agradable a tus ojos para que te lo preparemos,
a fin de que bendigas nuestras casas y nuestros hijos? Glorifi-
caras a tu pueblo y entonces podras partir”.
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El signo del amor de Dios en Jes(s es su “novum testa-
mentum” mediado por el trozo de pan y la copa de vino que
corre por el grupo. Ambos han recibido la bendicién que los ha
transformado en el Cuerpo y la Sangre del Sefior. Jesds es la
bendicion descendente del Padre sobre los hombres.

5. Se discute entre los exegetas si la Cena Ultima de Jesus,

que tan decisiva influencia tuvo en el surgimiento de la Euca-
ristia, fue histéricamente una Cena Pascual o no. Ciertamente,
los Evangelistas nos la presentan asi. Pero, ¢se trata de una
interpretacién tipologico-simbdlica o de una realidad histo-
rica? En cualquier caso, el mensaje neotestamentario nos
orienta en esta direccidn. La Ultima Cena de Jeslus es la ple-
nitud de la Cena Pascual judia. La Misa, que arranca también
de aqui, recoge su sentido.

En la simbologia pascual es patente la dimension de
“agape” a través de la significacién sacrificial. Esta tiene dos
significantes claros: Los gestos y las palabras durante la Cena.

Hasta hace poco, muchos autores veian los gestos simbd-
lico-sacrificiales de la Cena en tres momentos: La separacién
de las especies (pan y vino, cuerpo y sangre), el partir el pan en
trozos y el color rojo del vino. Hoy se tiende a fijarse simple-
mente en el gesto de repartir, de brindar, de ofrecer, de dar
realmente la comida y la bebida, y a través de ellos el darse a
si mismo. La donacién del cuerpo es la donacidn de la persona.

Las palabras sacrificiales por excelencia son el apotegma:
“Que se entrega por vosotros”. Es sabido que aluden a Isaias
53, 12, es decir, al canto cuarto del Siervo de Yavé. JesUs es
el verdadero Siervo de Yave.

10

indice



132

En la mayoria de las versiones neotestamentanas, en vez
de vosotros, figura la famosa expresion “pollon”, es decir, “los
muchos”, la muchedumbre. Estos “muchos”, que ya figuran en
Is 53, 12, deben ser entendidos en un sentido inclusivo, no
exclusivo. Es el significado semita. La expresion alude a la tota-
lidad (que engloba a muchos hombres).

La preposicion “por” en la versién griega tiene, como en
castellano, un doble significado: En favor de y en lugar de. Asi
debemos de entender la entrega martirial de JesUs. Acaece en
favor nuestro y en lugar nuestro. Esto es lo que significa sacri-
ficio en el ambito cristiano; no la expiacion vindicativa, cruel-
mente, vengativamente “reparadora”, sino el don agraciante,
perdonador, favorecedor, amnistiador y vicario.

Las ideas sobre el efecto perdonador de la muerte desem-
pefiaban un papel importante en la mentalidad del mundo am-
biente de JesUs. Se pensaba que toda muerte posee una fuerza
indultadora, incluso la del criminal cuando muere arrepentido.
Sobre todo, la muerte inocente y consagrada a Dios es una gra-
cia singular para los otros.

Jesls tenia conocimiento de esta sabiduria judaica. ES na-
tural la relacionara con su propio destino. Esto unido a su con-
ciencia mesianica explica pensara que su muerte tenia un valor
sacrificial Unico.

Por tanto, lo que declara Jesis en la Cena a este prop6-
sito podemos interpretarlo como sigue. Su muerte es la muerte
vicaria del verdadero Siervo de Yavé que borra los pecados de
“muchos”, es decir, de las naciones de la tierra, y que inaugura
el comienzo de la salvacion final, haciendo efectiva la nueva
alianza divina (Ex 24, 8).
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6. Por Gltimo, es claro que la Iglesia primitiva cuando em-

pieza a celebrar el rito eucaristico quiere recordar y actualizar
las comidas de los primeros discipulos con el Resucitado. Aqui
predomina ante todo el gozo pascual, escatolégico, la “agalia-
sis”, el fulgor del final de los tiempos que, con la Resurreccion,
se ha acercado decisivamente (Jn 20, 20; Le 24, 41).

Pero esa alegria de la mafiana de Pascua, la “agaliasis” bi-
blica, vuelve a ser mencionada por los Hechos de los Apostoles
cuando se nos habla de la primera comunidad cristiana, la de
Jerusalén. “Partian el pan en las casas y comian juntos alabando
a Dios con alegria” (Hech 2, 46-47). Aqui el gozo es fruto no
sélo de la esperanza escatolégica, sino del amor fraterno unido
a la Eucaristia.

De estos seis puntos o centros cardinales surge la Euca-
ristia cristiana. Todos ellos marcan el Sacramento cristiano con
una impregnacidén hondamente agapica. Aqui tenemos como el
arquetipo del gran gesto ritual, el eucaristico, que la Iglesia
repite incesantemente a lo largo de su marcha por la historia.
Bajo este rescoldo humilde se oculta y presencializa el Hijo,
pero también el Espiritu, que es el “vinculum unitatis” en el
interior de la Trinidad. El Pneuma hace que la vida de la fa-
milia trinitaria, la relacion Padre-Hijo, no sea nunca la de la
rivalidad, la castracién, el crimen, sino la unién en la diferen-
cia. Los hijos de adopcion, participando en la epiclesis euca-
ristica, tenemos parte también en la nueva familia de los redi-
midos.
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Ningun simbolo tan elocuente y pregnante para expresar
la complejidad triangular de nuestro tema, a saber, la interrela-
cion Eucaristia-Caridad-Trinidad, como el famoso icono de
Rublev, que representa el misterio trinitario a través de la teo-
fania de Mambré, es decir, la escena de los tres jovenes pere-
grinos, huéspedes de Abrahén, sentados a la mesa del convite.

Recientemente, un gran cineasta soviético, Andrei Tar-
kovsky, ha escrito quizd las palabras mas proféticas sobre la
fecundidad histérica del dogma trinitario-eucaristico, comen-
tando su pelicula sobre Rublev y a propdsito del icono de éste
sobre la Trinidad. “He aqui por fin —dice—Ila Trinidad, alta,
serena, transida de un gozo estremecido del que brota la frater-
nidad humana. La division concreta de uno solo en tres y la
triple unién en uno solo, ofrece una perspectiva prodigiosa
al porvenir aun confuso de los siglos venideros”.

LA REFRACCION DEL AMOR TRINITARIO EN LA
EUCARISTIA COMO EPICLESIS (REALIDAD
PNEUMATICA)

No podemos desarrollar plenamente esta refraccion del
“agape” trinitario en el Sacramento eucaristico. Pero si pode-
mos sugerir al menos como la Eucaristia, siendo epiclesis, es
decir, invocacion y presencia del Espiritu, proyecta una nueva
luz sobre el misterio del amor divino-humano. (Presuponemos
que la epiclesis es mas que un fragmento de la anafora o un epi-
sodio del ritual de la Misa. Es una dimension trascendente de
todo su conjunto).
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1. Anadamos ante todo algunos retoques al cuadro de los
origenes que hemos abocetado en la primera parte.

Como vimos, la celebracion eucaristica se sitia dentro de
ese gran contexto que es el evento de la historia de Jesus y, mas
particularmente, mas estelarmente, en el acontecimiento de su
despedida y muerte. Ahora bien, la despedida y muerte de Jesus
tienen el singular efecto de brindamos una nueva presencia de
Jesus, su presencia metahistorica en el Espiritu. La presencia
sacramental de Cristo es posible gracias a su ausencia, y s me-
diada a través del Espiritu.

EnJuan leemos:

“En verdad os digo, os conviene que yo os deje,
pues si no os dejara, no vendria a vosotros el Paréa-
clito. Cuando yo me vaya, os lo enviaré” (16, 7).

“Si me amais, guardaréis mis mandamientos; y yo
pediré al Padre, y os dard otro Paraclito para que
esté con vosotros por siempre el Espiritu de la Verdad,
a quien el mundo no puede recibir porque no lo ve ni
lo conoce. Pero vosotros le conocéis porque mora en
vosotros y en vosotros esta. No os dejaré huérfanos.
Volveré a vosotros” (14, 14.19).

“Os he dicho estas cosas estando con vosotros.
Pero el Paraclito, el Espiritu Santo que el Padre en-
viard en mi nombre, os lo ensefiara todo y os recor-
dara todo lo que yo os he dicho” (14, 25).

“Cuando venga el Paréclito, el Espiritu de la Verdad,
que procede del Padre y que yo os enviaré de junto al
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Padre, dara testimonio de mi” (15, 26). (En 5, 37 se
nos dice: “El Padre que me ha enviado es el que da
testimonio de mi”).

YaJuan (7, 37-39) habia anticipado:

“El ultimo dia de la fiesta Jesus grit6: Si alguno
tiene sed, venga a mi, y beba el que crea en mi. Como
dice la Escritura: de su seno manaran rios de agua
viva. Esto lo decia refiriéndose al Espiritu que iban a
recibir los que creyeran en El. Porque aln no habia
Espiritu, pues todavia Jesus no habia sido glorifi-
cado”.

Recordemos por Gltimo las palabras tan densas de 2 Cor
3, 17: “El Sefior es Espiritu”.

Es decir, el Espiritu trae una nueva y mas profunda pre-
sencia de Cristo, cuyo precio es precisamente su despedida y
su muerte. La despedida y muerte de Jesus abren las puertas
del mundo al Espiritu y éste, a su vez, surgido y enviado del
Padre, posibilita una nueva presencia de Jesus en el mundo,
la presencia pneumatico-sacramental. Hay una circularidad
0 pericoresis perfecta en la vida “ad extra” de las personas de
la Trinidad. Hay signos del amor divino de reciprocidad en el
ambito mundano-eclesial que adquieren su densidad mayor en
la Eucaristia.

La Eucaristia es anamnesis, memorial y testimonio. Pero
la fuente de todo memorial vivificador, renovador, esperan-
zador en la linea de una escatologia, y no so6lo recordatorio,
preterizante, nostalgizante, es el Espiritu. Digase lo mismo del
testimonio.

10

indice



137

La Eucaristia es transformacion del pan y del vino en el
cuerpo real de Cristo, asi como de la comunidad reunida en el
Cuerpo mistico de Cristo... en cuanto pneumatiza ambas rea-
lidades gracias al Espiritu. La transformacion eucaristica pasa
por la transformacion pneumatizadora.

2. Todas las grandes anaforas de la tradicion invocan al
Espiritu para que realice tanto la metamorfosis sacramental de
la comida humana en la carne y sangre de Cristo, como la de la
Iglesia en el Cuerpo social-cristico. Es decir, la fuerza del amor
divino se muestra en la Eucaristia a través del efecto inusitado
de esa accion denominada por los Padres “metabolismo divini-
zante”, que irrumpe en la creacion, en los frutos de la tierra
y también en la “communitas” eclesial como signo anticipante
de la humanidad nueva.

El Evangelio de Juan, especialmente su capitulo 6, ayuda
a elucidar las observaciones anteriores. En la reflexion joanica,
la Eucaristia cobra una importancia mayor que en los Sindp
ticos. Ello viene de que Juan ha reflexionado particularmente
sobre la dimension sacramental de la comunidad cristiana y ha
visto con mayor profundidad o explicitud su conexidn cristico-
trinitaria.

Sobre un esquema historico, Juan proyecta una teologia.
Ve al Jesus historico y a la vez al Sefior glorificado, manifes-
tado en el Espiritu (6, 3). Asi, los discursos de Jesus en el
Evangelio de Juan son de hecho un desarrollo de la teologia
paulina (elaborada con anterioridad a la redaccién joanica);
es decir, son un despliegue de temas como la fe pascual y el
envio del Espiritu (2 Cor 3, 17).

Por lo mismo, Juan presenta los milagros de Jesis como
signos que desvelan, manifiestan, significan la misma realidad
de JesUs. Anticipan los Sacramentos.
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Sobre la base del envio del Padre, nos dice el cuarto Evan-
gelio, Jesus es vida y salvacion para el mundo. Esta vida y esta
salvacion se realizan en la “hora de Jes(s”, en su paso por la
muerte camino del Padre, en su retomo a El. A través de la
Iglesia, que nace en esa “hora de Jesus”, hace Jesus presente
dentro de la historia su autodonacion. Las formas decisivas de
su autoentrega realizada en el Espiritu son la Palabra procla-
mada, el Bautismo y la Eucaristia.

Estos Sacramentos, especialmente la Eucaristia, los en-
tiende Juan de un modo absolutamente realista. Sin embargo,
nuestro evangelista no propugna un sacramentalismo magico.
Asi como insiste en la “carne” (“sarx”) en cuanto acceso
imprescindible a la vida con Dios, igualmente subraya que esto
solo es posible dentro de la realidad més amplia del Pneuma o
Espiritu de Cristo; es decir, insiste en la necesidad de la nueva
dimension de fe operada por el Sefior glorificado.

La dimension “sarquica” de la vida de JesUus que se trans-
mite para la Iglesia en la comida de su carne, tiene valor salvi-
fico por el Espiritu y desde el Espiritu; por tanto, a través de la
dimension pneumética. Lo cual, a su vez, s6lo es perceptible
gracias a la fe.

Por eso, hallamos una doble linea paralela en Juan 6; la
una atribuye la vida eterna a la fe y la otra al comer y el beber
el Sacramento. Son dos lineas que no se contradicen, sino que
se complementan. Son irreductibles en cuanto que la una no
suple a la otra; no es irrelevante junto a la otra. Pero son insepa-
rables; la una necesita a la otra; no es autosuficiente.

Efectivamente, en el capitulo sexto de Juan leemos:

“La obra de Dios es que creéis en quien El ha en-
viado” (6, 29).
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“El que crea en mi, no tendrd nunca sed” (6, 35).

“Porque ésta es la voluntad de mi Padre: que todo el
que vea al Hijo y crea en El tenga la vida eterna”
(6,40).

“En verdad os digo, el que cree tiene vida eterna”
(6,47).

Por otro lado, leemos en el mismo capitulo sexto de Juan:

“Yo soy el pan de vida. El que venga a mi no
tendra hambre” (6, 35).

“Yo soy el pan vivo bajado del cielo. Si uno come
de este pan, vivird para siempre; y el pan que yo le
voy a dar es mi carne por la vida del mundo” (6, 51).

“En verdad, en verdad os digo: si no coméis la carne
del Hijo del hombre y no bebéis su sangre, no tenéis
vida en vosotros. El que come mi carne y bebe mi
sangre tiene vida eterna y yo le resucitaré el dltimo
dia” (6, 53-54).

Ahora bien, la conexidn de las dos lineas la hace el Espi-
ritu. Porque El suscita en nosotros la fe que nos posibilita des-
cubrir, encamada en el pan y en el vino, la nueva y més honda
realidad de la presencia real del Cuerpo de Cristo. Por eso dice
Juan como rematando todo este capitulo:

“El Espiritu es el que da vida; la carne no sirve para
nada. Las palabras que os he dicho son Espiritu y son
Vida” (6, 63).
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Es decir, las palabras de JesUs respecto del pan sacra-
mental, en cuanto suscitadoras de fe, manifiestan una realidad
divina que solo el Espiritu puede hacemos comprender. Sélo
el Paraclito nos lo ensefia todo.

Concluyamos. Todo el conjunto de la Eucaristia esta situa-
do en la dimension de la presencia de Cristo en el Espiritu; pre-
sencia pneumatica, que implica y testimonia de modo perma-
nente la despedida de JesUs hacia la muerte, su marcha, su
“agape”. Asi, la presencia eucaristica de Jesus se halla perma-
nentemente en la tension de presencia y ausencia. Por eso, su
lugar sélo puede ser el tiempo de la historia de la Iglesia en su
caminar peregrino hacia la manifestacion definitiva de la gloria
de Dios (“Peregrinamur a Domino”, dice Pablo en 2 Cor 5.6;
palabras que podriamos traducir: estamos lejos del Sefior a la
vez que vamos hacia El).

La Eucaristia, precisamente por ser una forma privile-
giada de la presencia de Cristo en el Espiritu (y por tanto de la
presencia en ella no s6lo de JesUs sino del Espiritu, aimque
cada uno a su manera y de modo diverso), manifiesta su despe-
dida hacia la muerte, su marcha de este mundo al Padre, y por
eso el reverso de la medalla, es decir, ese “estar lejos del Sefior”
inherente a la comunidad cristiana, su existencia de peregrina
y extranjera (1 Pe 2.11).

El amor cristiano que se nutre de la Eucaristia es caridad,
pero es también esperanza.

Una apostilla final. Se habra observado que en todo el
articulo he seguido un método ante todo descendente. EI amor
cristiano, relacionado con la Eucaristia, es principalmente el
amor que viene del Dios trinitario a nosotros; no el que nos-
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otros le presentamos ofertorialmente a El. Ciertamente, no se
pueden separar ambas direcciones. Pero hoy por hoy, y por lo
que se refiere al ambito de la teologia, creo conviene subrayar
la primacia de esta direccion descendente. Es lo que dice san
Pablo: “Aun siendo muchos, somos un solo pan y un solo
cuerpo, porque todos participamos de un solo pan” (1 Cor
10.17).
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LA EOCARISTIA, VISIBILIZAGION DE
LA CARIDAD

Por Josep M. Rovira Belloso

No voy a hacer el elogio idealista de la Eucaristia, de la
caridad y de ambas a la vez, elevando al cuadrado ese elogio.

Intentaré mostrar simple y sistematicamente que la Euca-
ristia no se relaciona con la caridad por una serie de conexiones
mentales que dependan del ingenio del tedlogo, sino que ocurre
lo siguiente: La Eucaristia, por ser el ambito donde se hace pre-
sente en nosotros y para nosotros el decisivo amor de Dios, es
en realidad y fundamentalmente la visibilizacion de ese amor:
el simbolo que anticipa entre los pobres el Banquete y comu-
nién de Dios-que-es-amor con nosotros los hombres. De la
misma manera que el Bautismo no es otra cosa sino la visibi-
lizacién sacramental de lajustificacion por la fe 1.

Espero que el tema, que me ha interesado profunda-
mente, esté fundado con el debido rigor, desde el punto de
vista de la teologia sistematica; pero deseo igualmente qué,
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aun cuando el desarrollo del tema tenga la forma de siete
tesis teoldgicas, sin embargo esas mismas tesis pueden leerse,
desde una perspectiva pastoral, como una verdadera criterio-
logia para la celebracidon eucaristica: Esta convergencia, sin
dualismo de ninguna clase entre teologia y pastoral, es precisa-
mente lo que més me ha interesado del tema propuesto.

1. Un ejemplo claro: La visibilizacion en el Bautismo
de la fe que justifica

Lo propio del Cristianismo es visibilizar —anticipandolas
simbdélicamente—Ias realidades que creemos y esperamos.

En esta visibilizacion anticipatoria se encuentra la clave
de lo que son los sacramentos: anticipacion en nuestro tiempo
de lo que esperamos en la escatologia 2.

La fuerza anticipadora, lo mismo que su fuerza rememo-
rativa, la tienen los sacramentos por el hecho de no ser simples
signos indicativos, sino simbolos y acciones simbolicas dotados
de un dinamismo que les es inherente y que consiste en memo-
rializar el acontecimiento pasado y en hacer presente de manera
inicial la plenitud futura.

Quisiera evocar aqui lo escrito en otra ocasion:

“El simbolo es advenimiento o anticipaciéon de la
plenitud prometida y esperada. Por eso, seguramente,
hay sacramentos. Porque el Sefior ha querido anticipar en
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ellos su presencia agraciante. Y la ha querido anticipar en
tanto que plenitud prometida y, por tanto, creida y espe-
rada.

En este sentido los sacramentos son: anticipacion
del hombre nuevo en el Bautismo; anticipacion de Dios-
todo-en-todos que constituye a ese hombre nuevo; anti-
cipacion del perdén y de la reconciliacion escatoldgica en
la Penitencia; anticipacion del banquete celeste y de la co-
munién de la Iglesia consumada en la Eucaristia; en re-
sumen: anticipacion de la plenitud del Espiritu, en quien
creemos y esperamos, como don supremo prometido al
creyente que ama” 3.

En esta linea, podemos considerar el Bautismo no sola-
mente como visibilizacién de la fe, ya que también la visibili-
zamos en la confesion de fe mediante la recitacion del “Credo”,
sino mas propiamente como Vvisibilizacion de la justificacion
por lafe.

En el Bautismo, en efecto, anticipamos en la visibilidad
de la celebracion simbdlica, la accion gratuita y escatoldgica
de Dios que justifica al hombre pecador.

La iniciativa agraciante de Dios, que un dia se realizara
en su plenitud escatolégica, se adelanta y se presencializa en
un determinado momento del tiempo y del espacio, como
“garantia de lo que esperamos” (Heb 11, 1), para ser reci-
bida y aplicada en lafe y por lafe, para decirlo con la expre-
sion que Trento escuchd una y otra vez en sus sesiones 4.

Trento Ilam6é al Bautismo: *“el sacramento de la fe”,
porque en él la reunién de los cristianos que confiesan la fe
de la Iglesia, la palabra de Dios que llama al Catecimeno, la
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accion simbdlica propiamente dicha que nos remite al bafio
original simbolizando la inmersion del creyente en la muerte
de Cristo y en la vida de Dios, todo ello visibiliza y anticipa,
como simbolo que es, la accion escatoldgica de Dios que jus-
tifica al pecador gratuitamente y, por eso, mediante la fe 5.
Por eso, al Bautismo se le podria Illamar ain con mas pro-
piedad: “el sacramento de la justificacion por la fe” o la visibi-
lizacion de esa justificacion mediante la fe.

2. La Eucaristia, visibilizacidon de la caridad escatologica
0 comunion de los hombres con Dios y entre si

Ahora, en la Eucaristia, nos encontramos con algo pare-
cido, més fundamental aun.

¢Qué visibiliza la Eucaristia y qué anticipa, por tanto?

No podemos, sin mas, decir que visibiliza el amor: el amor
de Dios o el amor al projimo. También el acto de caridad visibi-
liza el amor.

La Eucaristia visibiliza una forma tipica de amor cuya rea-
lizacion plena es escatolégica: el amor de comunion total de
Dios con los hombres. Y lo visibiliza mediante la forma de ban-
quete, en tanto que simbolo anticipador, tal como lo realiz6
Jesls —euyo amor no podia ser mayor— con sus “amigos”
(verJn 15, 13-14).

No podemos, en efecto, olvidar este punto de partida
sumamente claro: La Eucaristia toma la forma de una co-
mida fraternal o se celebra “en medio de una comida frater-
nal” 6; es un banquete memorial de la Pascua de Jesis cele-
brado en un horizonte de entrega hasta la muerte y de vida
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divina 7; es una comida prefigurada por aguel momento en que
Moisés y Ardn, con Nadab y Abihl y los setenta ancianos de
Israel, “comieron y bebieron en la presencia de Dios” (Ex 24,
11).

No cabe duda de que la Eucaristia ha sido concebida por
Cristo —gue durante su vida comi6 con los discipulos y con los
pecadores anticipando la comunidad escatolégica— como el
banquete de su entrega hasta el fin 8, no tan sélo como un
acto de despedida, sino como el convivio comunional —valga
el pleonasmo—de la nueva Pascua. La razon decisiva es que la
tradicion recibida y narrada por Pablo en Primera Corintios esta
demasiado cercana al acontecimiento original para haber sufrido
manipulaciones helenisticas o eclesiales 9. La comunidad ecle-
sial no inventa el hecho eucaristico sino que, por decirlo asi,
se encuentra ya con él como un gesto perpetuado de Jesus.

Y la lglesia ha recibido este gesto —‘Comed... bebed”—
precisamente como el banquete de Jesus con los suyos, como la
“fractio pafis” del Cristo vivo que estd, precisamente, constitu-
yendo la auténtica comunidad eclesial con este gesto.

Ni siquiera la abstraccion escolastica olvida que el “sacri-
ficio de la Misa” es, en realidad, el banquete de la entrega de
Jess: “In suprema nocte cenae, recumbens cum fratribus”;
“coena novissima, qua Christus creditur agnum et azyma”;
“prius in vitae ferculo se tradidit discipulis”, dicen los himnos
del Oficio del Corpus que expresan auténticamente lo que es la
Eucaristia en el cuadro cultural del apogeo escolastico.

No podriamos nosotros olvidar, ni tedrica ni practica-
mente, el caracter de banquete simbodlico de anticipacion de la
comunion en el amor del Reino que tiene la Eucaristia, como
visibilizacién de este amor de comunion en la forma del agape.
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Ello nos lleva, basados en este principio fundamental, a formu-
lar, a manera de tesis, siete afirmaciones, en las cuales querria-
mos desarrollar —a modo de una concisa segunda parte—esta
idea fundamental.

Primera Tesis: El banquete simboliza el intercambio de co-
munién plena entre los comensales. El intercambio real que en
él se produce incluye lo més sencillo (comida y bebida) y lo
mas alto: la amistad; la sabiduria; la revelacion de lo ético
—justicia y piedad—en un contexto de armonia e incluso de
belleza; en definitiva: el sentido de la vida como agapey comu-
nion.

En Platon y Jenofonte encontramos indicios suficientes
para analizar esto. Este ultimo autor pagano —e precristiano,
segln se mire—hace decir a Sécrates en “El Banquete de Ca
lias”: “¢No seria pues una vergienza estar reunidos si no ensa-
yasemos la forma de sernos Utiles y agradables unos a otros?”10
Creo que esta frase resume lo mejor del “espiritu” de ese ban-
quete.

No debemos idealizar, sin embargo: el ambiente del ban-
quete de Célias no tiene el espiritu del &gape cristiano: en él,
es cierto, hace acto de presencia el didlogo y el intercambio
amical 11 —el “compartir”, diriamos hoy—; la belleza de la
musica y la danza; incluso la sabiduria y la ética: “Pienso
que soy capaz de mejorar a los hombres (ensefiandoles la jus-
ticia)” 12, dice el mismo Cidlias, el anfitrion.
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Ocurre, en efecto, que en el banquete se cumple el deseo
de Sdcrates, que deseaba “cenar juntos, para que (Calias) nos
mostrara su sabiduria” 13. Porque en el banquete se “mani-
fiesta en publico lo bueno que cada uno sabe” 14.

Pero el convite pagano parece tener un fondo vacio y, de
alguna manera, fatalista: la palabra que lo convoca es humana,
demasiado humana 15; la catarsis que eleva progresivamente a
los comensales toma una direccion ambigua y contradictoria:
la nostalgia de la Palabra convocadora y de la suave y luminosa
impulsién del Espiritu que dirige nuestra catarsis cristiana, nos
hace mirar con extrafieza lejana el sabor como de ajenjo que
tienen algunas actitudes y relaciones decadentes en este clasico
y psicolégicamente atormentado convite de Célias.

Y, no obstante, la leccion precristiana es evidente: hay
aqui un clima de comunicacion y de armonia; hay una espiral
creciente desde el silencio casi trascendente con que los convi-
dados empiezan a comer —esto es lo mas sencillo y funda-
mental: encontrarse a si mismos en el silencio y en la percep-
cion de que existimos re-unidos 16—hasta que, a través del so-
nido de la flauta y de la armonia de la danza, empieza a desple-
garse la sabiduria “del espiritu del hombre”.

Segunda Tesis: La Eucaristia es una reunién convivial donde se
visibiliza y anticipa aquiy ahora el amory la comunion de Dios
con los hombres, bajo este simbolo del banquete.

Esta podria ser una buena definicion de la Eucaristia.

Al no olvidar que estd configurada como banquete, po-
demos establecer una analogia —por la “via” de la superacion
0 de la eminencia—con el banquete propio de los griegos, del
que haciamos un primer analisis.
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No queremos decir con ello, como sostenia Bultmann,
gue los sacramentos cristianos dependan de los ritos misté-
ricos, religiosos 0 humanos de la cultura griega. Ni mucho
menos. Queremos decir simplemente que toda la riqueza del
banquete natural se halla asumida, en grado eminente, y puri-
ficada, en la Eucaristia, ya que ésta, por voluntad de Jesus, el
Cristo, toma la forma convivial con todas las consecuencias que
esto tiene. No se trata, pues, de dependencia sino de analogia.

Segun esta analogia eminente encontramos lo que sigue:
La Palabra que convoca el banquete eucaristico ya no es una pa-
labra humana, mitad amical, mitad burlona o cinica, sino la Pa-
labra misma de la Sabiduria:

“La sabiduria ha edificado una casa,

ha labrado sus siete columnas,

ha hecho su matanza, ha mezclado su vino,
ha aderezado también su mesa.

Ha mandado a sus criados y anuncia

en lo alto de las colinas de la ciudad:

Si alguno es sencillo, venga aqui.

Y al que no es sabio le dice:

Venid y comed de mi pan,

bebed del vino que he mezclado;

dejaos de necedades y viviréis,

y dirigios por los caminos de la inteligencia”
(Prov 9, 1-6).

El movimiento del didlogo no es tan sélo a nivel de la inte-
ligencia, los sentimientos o las pasiones del hombre. Hay ahi
una palabra trascendente que “circula” libremente de uno a
otro de los comensales a partir de Cristo (ver Col 3, 16).
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Lo mismo hay que decir del “clima” ascensional que crea
el Espiritu: La progresiva purificacion de los asistentes la im-
pulsa la “sobria ebriedad del Espiritu,\

Hay también musica y cantos, pues quien canta ora dos
veces. Se crea asi el intercambio tipico del convivio a partir de
la “disposicién permanente a infundirse unos a otros lo mejor
de si mismos”, como deciaJuan XXIII, de la convivencia 17.

Todo esto es tan sencillo que lo callariamos si no creyé-
ramos que teoldgica y pastoralmente hoy es preciso recor-
darlo.

Y hay que recordarlo porque quien tuviera la suerte de
introducirse con esta disposicion en el banquete eucaristico,
hallaria visibilizado —simbolizado— el sentido que tiene la
vida: somos personas-en-comunion. Hay un fundamento invi-
sible —Palabra y Espiritu—que es condicion de posibilidad de
encuentro y de comunicacion. Frente al slogan tan popular hoy
—*‘No me fio de nadie” 18— que sume al hombre en su aislada
individualidad préxima al sin-sentido, la reunion convivial es el
recuerdo de que si hay una posibilidad para el desarrollo rela-
ciona! de la existencia humana.

Tercera Tesis: La Eucaristia, como banquete escatoldgico, es
memorial y presencia de la suprema entrega por amor de Jesus,
el Cristo; toda ella esta, pues, referida a laparticipacion de este
amor central que lapreside y alientapor el Espiritu.

Esta participacion hacia el centro del amor se logra porque
la Eucaristia es, en si misma, un movimiento de conversion de
los participantes hacia el gesto fundamental de adoracion y
entrega de Jesus.
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De ahi deriva, en tercer lugar, la exigenciapara los comen-
sales de continuar en la vida ese gesto de adoracién y de entrega
de Jesus.

En nuestra obra de investigacién sobre Trento, intentamos
mostrar que la Eucaristia es la presencia anticipada de Jesus
glorioso en la comunidad reunida en banquete (ver nota 4).

Mostrabamos también que la presencia eucaristica, a
menos que quisiésemos imaginar la Eucaristia de forma dis-
tinta a lo que realmente es, no podia ser otra presencia sino la
del glorificado, centro de la vida divina para los hombres.

Ahora bien, no podemos olvidar el criterio supremo, hoy
comun en teologia, segun el cual el glorificado es el mismo cru-
cificado. Ello quiere decir, en términos religiosos, lo siguiente:
Cuando Cristo glorioso muestra sus manos y su costado (Juan)
0 sSus manos y sus pies atravesados (Lucas), ello quiere decir
que Cristo glorioso esta mostrando —eomo en resumen—todo
lo que él ha vivido. Quiere decir que él ha asumido para siempre
la historia de su vida y de su muerte, y que la muestra en las
llagas del crucificado asumidas ya, como el denso sumario de
su historia y de su pascua, por el glorificado. En la persona de
JesUs estd eternamente incorporada la historia de su vida y su
muerte entregada por amor.

El glorificado no ha querido desechar de su persona eso
gue ahora es ya historia resumida en unos signos y asumida en
su personalidad Unica y siempre idéntica a si mismo: “Mirad:
Soy yo mismo”, el que “debia” pasar por la entrega de la /
muerte, diré el glorificado, segun Lucas 24, 39.

Por eso, la presencia del glorificado es el memorial no
solo de su resurreccion, sino de su vida y de su muerte, que ter-
mina en la glorificacion pascual.
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Por eso, la Eucaristia es memorial no s6lo porque en ella
—a nivel de palabras y de signos—se haga alusién a su muerte
sacrificial, sino, y principalmente, porque, en el nivel de la pre-
sencia del glorificado, éste hace realmente presente su entrega
hasta el fin, ya que esta entrega histdrica forma parte inte-
grante de su personalidad adoradora y entregada.

Por eso, memorial y entrega se hacen presentes, como
centro de la celebracion, y en su grado mas fuerte, en la per-
sona del glorificado idéntica a la del crucificado.

Esta unién de memorial y de entrega en la alegria pre-
sente de Jesucristo vivo, la veiamos sorprendentemente expues-
ta en la Bula “Transiturus de hoc mundo ad Patrem’ 19, con su
estilo lirico acorde con el “pathos” conmovido y sufriente de
la entrega y con el talante gozoso de quien adora al que “esta
Vvivo sin que pueda ya morir” (ver Apoc 1, 18).

Asi las cosas, esta presencia entregada lo preside y lo pola-
riza todo. El clima “espiritual” —Heno del Espiritu de Jesus e
impulsado por él—es a la vez adoracion del memorial y movi-
miento de conversion segun el tipo ejemplar de esta entrega ya
introducida por la fe en nuestra actitud creyente.

Por eso queremos precisar que la Eucaristia no es s6lo una
pura exigencia ética. Es una presencia que atrae. Es, en todo
caso, y como diria Wittgenstein en su célebre conferencia —a
revelacion de lo ético 20— La presencia del ser personal que
conoce y ama a Dios-que-es-amor y, por ello, se entrega en
forma liberadora y creadora de comunion a los demas.

Jesus, en la Eucaristia, sigue siendo el ungido por el Espi-
ritu para levantar personalmente y llevar la alegria a los des-
venturados y oprimidos y para ser el centro de un movimiento
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colectivo que cambie cualitativamente la vida y las condicio-
nes de vida colectivas: de barrio, ciudad y mundo marginado.

Por eso pienso, un poco marginalmente, que si en la
Edad Media cada ciudad tenia su santo, que era un foco de
humanidad y de esperanza, hoy dia toda ciudad o barrio debe
tener su Eucaristia como signo y simbolo de esperanza y foco
de transformacion de la calidad de vida. Una Eucaristia lumi-
nosa y, como dice “Transiturus” acertando de nuevo, “gozosa
hasta las lagrimas”.

S6lo como consecuencia de todo ello, la Eucaristia es, para
cada uno y para todos los comensales, exigencia ética de con-
tinuar la entrega misma de Jestus que funda el hombre nuevo
y la comunidad nueva, como anticipacion asimismo del Reino
por €l anunciado.

Esta es, pues, la esencia de este banquete donde cele-
bramos como memorial la realidad de una entrega Unica 21 ;
donde comprendemos la casi olvidada definicién agustiniana
de sacramento que —o mismo que la Bula “Transiturus”—
urge sacar del olvido:

“El sacramento consiste en una celebracion,
gue conmemora el acontecimiento (salvador)
de tal manera que entendemos su significado,
para poderlo recibir santamente” 22.

Cuarta Tesis: Para que la celebracién eucartstica se realice
con autenticidad, tanto en el aspecto de adoracién, invoca-
cion y accién de gracias a Dios, como en el aspecto antro-
polégico de la conversion, se requiere un “contexto social”
tendente al conocimiento, al amor y a la igualdad entre los
comensales.
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Este contexto no es tan sélo condicion de posibilidad,
sino que pertenece ya a la “esencia” de la Eucaristia.

Este punto es muy importante.

En primer lugar hay que precisar que las categorias de
validez y licitud aplicadas a los sacramentos parecen insufi-
cientes a la hora de dar cuenta de todo aquello que debe con-
currir en un sacramento para que responda a la voluntad o de-
signio original de Cristo y de su Iglesia, es decir, a la propia
finalidad del sacramento.

En efecto, la categoria de validez se refiere —voy a de-
cirlo en términos escolasticos—a que, en el caso de la Euca-
ristia, se alcance la presencia real propia de la transubstancia-
cién.

Respecto a los sacramentos, en general, validez quiere
decir que existe la certeza de que, en la celebracion de los
mismos, se ha pasado del “sacramentum tantum” a la “res
sacramenti”: del signo sensible al misterio que “contiene”
la gracia (sigo empleando deliberadamente los términos esco-
lasticos que explican la “validez”). Y esto ocurre cuando se
han puesto los elementos “esenciales” —segin el Concilio de
Florencia 23 — de materia, forma y ministro: Asi, el Bautismo
y la Confirmacion han llegado a imprimir el “caracter” respec-
tivo; la Penitencia ha puesto el signo eficaz de la reconcilia-
cion del pecador con la Iglesia; el Orden ha consagrado con el
caracter sacerdotal al candidato; y el Matrimonio ha asumido
el contrato natural a la categoria de sacramento: jSe ha alcan-
zado la validez! Se ha puesto la materia y la forma por el mi-
nistro adecuado. Pero —siempre dentro de la concepcién “flo-
rentina”— nada se ha dicho adn del “fruto” del sacramento,
siendo asi que este fruto es la razon de ser del sacramento
segun el designio de Jesus.
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Por otra parte, la licitud supone ademas que no se ha trans-
gredido ninguna de las normas juridicas o litdrgicas prescritas
por la Iglesia. Pero todos entienden que la licitud no afecta a la
validez ni al fruto.

Es decir, en resumen: estas dos categorias nada dicen
acerca de las condiciones de posibilidad para que el sacra-
mento alcance su finalidad Gltima para la que fue concebido:
la “res sacramenti” —a gracia personal y comunitaria del sa-
cramento— segln la famosa y util terminologia pre-escolas-
tica.

Querriamos, pues, deshacer el equivoco que se produce
cuando se afirma que un sacramento vélidamente “adminis-
trado” ya realiza su propia esencia. Habra que ampliar debida-
mente el concepto de “esencia”, de tal manera que podamos
decir claramente que la finalidad ultima para la que fue insti-
tuido el sacramento, segun designio original de Cristo y de su
Iglesia, pertenece evidentemente a esta esencia. Y que, consi-
guientemente, las condiciones de posibilidad necesarias para
gue este sacramento alcance esa finalidad, incluido el contexto
social exigible, constituyen el fundamento de esta “esencia” y
pertenecen, por tanto, aella.

Habra que hablar, pues, de “identidad”, “veracidad” y
—quiza, sobre todo— de “autenticidad” de la celebracion sa-
cramental, y no sélo de sacramento valido o fructuoso, para
designar aquella celebracion correcta del sacramento en cuanto,
por si misma y por su contexto social, se halla en condiciones
de alcanzar la gracia personal y comunitaria propia de aquel
sacramento en cuestion: la “res sacramenti”.

En concreto: en la Eucaristia, las disposiciones de los
comensales, por las que éstos empiezan a confiar mutuamente,
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inician discretamente relaciones de conocimiento y de amistad
por tenues que sean, y, sobre todo, aquellas condiciones que
pertenecen al “contexto social”, por las cuales los comensales
tienden a una cierta igualdad 24, tienden a “acompasarse unos
a otros” tal como lo sefiala Pablo en Primera Corintios 25,
forman parte ya de la “esencia” sacramental, como condi-
ciones de posibilidad para que el sacramento pueda celebrarse
“auténticamente”.

La importancia de este “acompasamiento que tiende a la
igualdad” la expusimos precisamente en el nim. 7 de la pri-
mera etapa de “CORINTIOS XIII” 26, y es suficiente aqui
recordar las dos ideas centrales que alli exponiamos:

a) Para la Eucaristia ha sido una “enfermedad endémica
y terrible” la separacion entre rito litdrgico y culto existencial
que asume la transformacion del mundo en el sentido de la fe
y del amor (Alfaro).

b) EI “acompasarse en la igualdad” es una condicion para
la celebracion auténtica, de forma que -precisariamos hoy—el
conocimiento mutuo y la mutua comunicacion de amistad y
servicio que tienden a igualar a los comensales, es un condicio-
namiento que ya forma parte del sacramento, concebido segun
una esencia mas amplia que la constituida por materia y forma.

Su “esencia” la constituye la celebracion misma sustentada
en sus condiciones de posibilidad, como una ampliacion de las
“causas material y final”, si queremos conservar todavia el len-
guaje del Concilio de Florencia, pero dandole a este lenguaje
un contenido mas referido a la existencia personal y a la his-
toria, pequefia o amplia, vivida o protagonizada por la comu-
nidad.
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Creo que solamente con esta valoracion —por otra parte
tan cercana a la teologia de Lucas—de lo que podriamos llamar
“preparacion” de la comunidad y de la celebracion del ban-
quete de Pascua, podremos pasar del nivel cosmolégico, que
considera a los sacramentos como “cosas” dotadas de materia
y forma, al nivel divino y antropoldgico, que los considera como
reuniones de personas que establecen relaciones entre si y con
Dios, en el nombre y en la presencia de Cristo glorioso. De aqui
que, en esta preparacion, hayamos valorado tanto las relaciones,
por iniciales y tenues que sean, entre los participantes y, asi-
mismo, el valor insustituible de la palabra de Dios que convoca
a esta reunién y que, con su iniciativa suprema, prepara nuestra
conversidn a partir de la atenta escucha.

Tan s6lo deberiamos completar todo esto refiriéndonos al
“memorable” articulo —memorable, en el sentido de que no
debe ser olvidado—de J.M. Castillo: “Donde no hay justicia no
hay Eucaristia” 27, cuyo titulo resume en forma quiza un tanto
rigida las conclusiones que podriamos formular asi:

—*“A todos los creyentes nos incumbe formular (y pre-
parar, afiadiriamos) las condiciones de posibilidad de la autén-
tica celebracion eucaristica”.

—*“La Eucaristia solo es auténtica cuando es celebrada
por creyentes que se comprometen seriamente en el empefio de
lograr una sociedad mas justa y mas humana”.

—*“Lo cual no quiere decir que la Eucaristia no se pueda
celebrar mientras no exista una situacion de justicia plena-
mente lograda”, puesto que la Eucaristia —afiadimos nos-
otros—no es el Reino consumado sino el simbolo que lo anti-
cipa y prepara.
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Quinta Tesis: Antropolégicamente, en la Eucaristia se en-
cuentran las dimensiones personales de la caridad: presencia,
encuentro, reconocimiento, comunicacion, entregay vida.

Presencia: Se trata de la presencia de Cristo glorioso, de
tal manera que la Eucaristia es, como celebracion y expe-
riencia de fe, lo mas parecido a la experiencia pascual de los
Apobstoles a quienes gratuitamente “se les mostré” el Sefior,
comiendo con ellos (ver Me 16, 14; Le 24, 35. 42;Jn 20, 19.
26 (jla reunion del primer dia de la semanal); 21, 13; Act 10,
41).

La Eucaristia es el lugar de nuestra experiencia pascual,
y tan parecida la creemos a las “apariciones” de Pascua que que-
remos aqui precisar una hipotesis ya insinuada en la tercera
tesis:

Primariamente, no creo que haya que entender el simbolo
eucaristico como orientado hacia el pasado, en el sentido de
que actualiza el acontecimiento pasado haciéndolo presente;
creo que hay que entenderlo hacia el futuro: en el sentido de
que primariamente la Eucaristia anticipa la plenitud que espe-
ramos, y que no es otra sino Cristo glorioso.

Por eso formularia asi la hipotesis: la Eucaristia es tam-
bién memorial del pasado porque y en cuanto es anticipacidn
de Cristo todo en todos. Lo que ocurre, como ya hemos dicho,
es que Cristo glorioso ha asumido en si mismo, personal y eter-
namente, el acontecimiento redentor de su entrega hasta la
muerte, de la que son signo sus llagas abiertas. De esta manera,
Cristo vivo es, sobre todo, el auténtico “memorial” del aconte-
cimiento salvador, que fue y es su entrega hasta el fin para que
en él tengamos la vida de Dios.
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Encuentro: La presencia de Yavé en el Antiguo Testa-
mento era siempre relacional, en, entre, con, para el pueblo cre-
yente.

Por propia iniciativa realiza Yavé el encuentro con los
hombres en oferta libre correspondida por la adhesion de la fe.

Igual caracter de iniciativa tiene la presencia de Cristo glo-
rioso: El, tal como dice Mt 28, 18, se acerca a los discipulos
para hablarles 28.

El encuentro sigue siendo la categoria fundamental que
preside la relacién de JesUs con los discipulos después de Pas-

Reconocimiento: El reconocimiento lo podriamos for-
mular con palabras de Kasemann preguntando con él: “;donde
me es dado oir aJesus de tal forma que sea él, inconfundible-
mente, a quien 0igo, y que a su vez sean significativos para mi
su actuar, su morir y el mensaje de su Resurreccion?” 30.

El reconocimiento es aquella mirada penetrante que
confia ciertamente en hallar a Jes(s; en descubrir y entender el
gesto —acompafiado de la palabra—que es propio de JesUs y
solo de el.

Es la contemplacion, desde la realidad de nuestra vida, de
aquellos signos que nos permiten descubrir dénde se encuentra
el mensaje, el comportamiento y la vida que nos ofrece Jesus.

Comunicacion: Aqui nos encontramos de lleno con la re-
lacion que gratuitamente la fe ha establecido con Cristo. Esta
relacion de Cristo con los discipulos que fenomenoldgicamente
empezd con un gesto de acercamiento y con unas actitudes y
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palabras de llamada y de amistad —en nuestro caso con una
abierta atencién al Evangelio o a las personas— empieza y ter-
mina teoldgicamente con la donacién o comunicacion del Espi-
ritu del Sefor a los discipulos.

Y esta es la gracia Ultima —a res sacramenti—de la Euca-
ristia que, por eso, empezé suplicando la comunicacion del
Espiritu de la verdad y del amor, y la terminamos agradecién-
dolo.

Entrega y vida: No vamos a decir absolutamente nada de
este apartado porque, o bien deberiamos repetir todo lo dicho
en la tercera tesis, o bien deberiamos comentar todo el capi-
tulo sexto del Evangelio de Juan, tarea que a todas luces excede
cuanto podemos hacer aqui. Sin embargo —y en espera de
mejor ocasion— la simple lectura de este capitulo sobre “el
pan de la vida entregado” serd suficiente para comprender lo
que querriamos decir in extenso.

Sexta Tesis: Antropolégicamente, en la Eucaristia se encuen-
tran las dimensiones colectivas de la caridad: reunién, con-
version, comuniény misién.

Reunion: Recordemos de nuevo y mas explicitamente
el énfasis que el mismo JesUs puso en que los discipulos prepa-
raran la Pascua (Le 22, 9. 12. 13...). También hoy los cristianos
hemos de preparar la reuniéon de forma que pueda ser el ambito
de recepcion de la palabra de Sabiduria y del Espiritu que nos
permite entenderla.

Reunidn preparada quiere decir que todos los elementos
pueden y deben converger armoénicamente en esta fiesta donde
los comensales saben gque son personas-en-comunion, que pue-
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den expresarse y expresar su fe, su suplica de perddén y de con-
version, su accion de gracias, su mutua cercania y amistad. De
esta manera —asi como el mundo es para el hombre y, en defi-
nitiva, para que aparezca en él el hombre nuevo, Cristo Jesus-
los elementos del mundo —a luz, las flores, los cantos espiri-
tuales, los signos de alegria y fiesta en suma—son para que las
personas reunidas y renovadas puedan vivir este &mbito de re-
unioén receptiva de la palabra y del Espiritu de Jesus. Palabra
y Espiritu nunca oscurecidos por la palabreria y por los im-
pulsos, pre-juicios o pasiones de los reunidos. De esta manera,
Palabra y Espiritu se constituyen como el definitivo mensaje
y la tltima fuerza de vida de la comunidad.

Conversién: De esta manera, la Eucaristia va manifestan-
dose como aquel medio divino-humano donde la Palabra de
Jess aparece como una provocacion —eomo una llamada-
sobre el fondo de contraste de nuestra vida cotidiana. Es pre-
ciso explicitar que la resultante de este contraste entre la pa-
labra y el discurrir de la vida nunca es acorralamiento sino es-
peranza.

Durante la semana hemos trabajado, hemos mantenido
actitudes ambiguas, hemos realizado decisiones o elecciones
en las que no acababamos de ver claro donde estaba lo bueno
y lo malo para nosotros mismos y para los otros. Creo que la
Eucaristia no trata tanto de instruimos en forma puramente
catequética —elementos catequéticos nunca se excluyen—
sino de clarificar, mediante la Palabra de la verdad que nos hace
renacer (Sant 1, 18) y por la luz y la “direccién” del Espi-
ritu, el sentido real de lo que hemos vivido.

Hemos vivido realidades buenas, que ahora se convierten
en motivo de accién de gracias, y realidades penosas, de ascen-
sion y de cruz, que ahora se convierten en punto de partida
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para una suplica confiada en la que esperamos que no nos falte
ese “situarnos en la verdad” y en el amor que es el fruto de la
recepcion del Espiritu de JesUs-Palabra-de-Vida.

La conversion serd, pues, tanto mas real cuanto mas pueda
de alguna manera aflorar y expresarse, al menos en la oracion de
los fieles, lo que hemos vivido. De esta manera, lo vivido ya no
es mas amargura o decepcion o simplemente “mal”, sino que es
punto de partida para la purificacion, la iluminacion, la espe-
ranza y, en definitiva, la con-version de nuestra vida hecha tal
vez de pulsiones, instintos, pasiones y prejuicios que nos apartan
del “estado de verdad y de amor” desde el cual podemos afron-
tar sensata y evangélicamente la vida real.

En este proceso de conversion, finalmente, la palabra de
Cristo es siempre el Gltimo fundamento que nos permite encon-
tramos a nosotros mismos como personas en la re-union. Como
“singulares” y unicos, tal vez diria Kierkegaard, pero unidos
solidariamente en la comunicacion de la fe. Pero esto —vuelvo
a subrayarlo—sélo sera real si la palabra de Jesus es realmente
“escuchada”. Donde esta palabra se recubre con la pura pala-
breria de comentarios prolijos o de discusiones eruditas, todo
se echa a perder y la reunién en vez de mantener todas las
puertas abiertas a la conversion se endurece y se cierra en una
atmosfera humana, demasiado humana, como para impedimos
la entrada en el nuevo nivel de respiracion y de vida que Cristo
nos prepar6 en su Cena.

La preparacion interior y exterior, personal y comuni-
taria, de esta “espiral de conversion”, que es el banquete de
los pobres abierto al Reino de Dios, pertenece a la “esencia”
de la Eucaristia auténtica: aqui la negligencia se paga frecuente-
mente con pérdidas de nivel considerables que s6lo se pueden
recuperar en fidelidad al designio del Sefior, que quiso pre-
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pararamos su Asamblea para que ésta fuera tan receptiva de
Jesus y del Espiritu Santo, tal como lo fue el corazon abierto
de Nuestra Sefiora.

Comunidn: Toda sobriedad es poca aqui. Idealizar la con-
vivencia y comunidén eucaristica, y proponerla como una vi-
vencia sobreexcitada, seria olvidar el caracter simbolico del sa-
cramento: anticipa el Reino y su plenitud, pero no es la tota-
lidad plena de Cristo-todo-en-todos, ni en el nivel psicoldgico
ni en el comunitario.

Pedir aqui méas de lo que sobriamente podemos recibir,
seria titanismo tendente a la caricatura. La celebracion se tor-
naria deseo exagerado y poco “espiritual” de vivencias sen-
sibles: se pasaria sin freno al ademéan teatral o al exceso psico-
l6gico de los peores momentos del barroco o del expresio-
nismo, tan temibles como el hieratismo impersonalizado.

La “sobria ebriedad del Espiritu” incluye la sobria con-
viccién —el saber y creer—de que hemos entrado ya en el
Reino, aunque todavia éste no se ha consumado, pues es evi-
dente que vivimos la condicion humana de todos los dias y las
contradicciones de la historia —particular o general— que se
presentarian como decepciones catastréficas si no supiéramos
conjugar el drama, y aun la tragedia de la tierra, con la espe-
ranza del Reino de los cielos.

Mision: Todos los encuentros del Resucitado con los
discipulos, que es la categoria pascual mas parecida a la Euca-
ristia o Cena del Sefior, terminan con la mision (ver nota 29).

La experiencia del comportamiento, de la entrega, de la
vida y la muerte de Jesus iluminados por su palabra, nos con-
ducen a la prolongacion testimonial, en plena vida, de lo que
hemos creido, recibido y experienciado.
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“Como el Padre me envid, asi yo os envio a vosotros”, es
el final colectivo de la Caridad eucaristica que intenta “hacer
presentes y casi visibles a Dios Padre y a su Hijo encarnado” en
el mundo (Gaudium et Spes, 21). No es por los caminos del
poder ni siquiera por una normativa juridica como en defini-
tiva la fe, que actta por el amor, denuncia y configura los hom-
bres, los grupos y las estructuras de este mundo, sino por el
camino del testimonio de los que “han lavado sus vestidos en
la sangre del Cordero” (ver Apoc 22, 14) y han ungido sus
rostros en la fiesta del Sefior.

Séptima Tesis: La Eucaristia, entregada por la libre voluntad de
JesUs a su Iglesia, no es de ningin modo un “objeto” manipu-
lable, ya que ninguna voluntad humana puede disponer a su
arbitrio del acontecimiento escatoldgico que se nos anticipa
visiblemente.

Por ello, y en definitiva, el banquete de Jesls es don gra-
tuito de la voluntad suprema y soberana del Sefior, el cual,
tanto las personas como la comunidad, solamente lo pueden
recibir en forma igualmente gratuita, esto es: en la humildad
de lafe, en el amor sinceroy operativo y en la accion de gracias.

Se trata simplemente de poner en claro la gratuidad mas
estricta de la Eucaristia y del modo de presencia del Sefior que
ella implica.

Es verdad que el banquete eucaristico tiene una dimen-
sion visible. Es verdad, mas hondamente, que la Eucaristia es
el &mbito donde se hace presente la que podriamos Ilamar
“fe objetiva”, es decir: el misterio mismo de la salvacion, al
gue responde nuestro acto de fe, o “fe subjetiva”. Es verdad
que todo ello es casi paraddjico, pues implica que nuestra fe,
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que tiende a la infinita trascendencia, se concreta y se centra
en la realidad de Jesus glorioso presente para su comunidad de
discipulos, segun este balanceo entre trascendencia y concre-
cién visible tan propio del cristianismo.

Pero esto nunca nos llevara a considerar la Eucaristia como
un objeto sagrado, como una objetivizacion “cosista” de algo
tan personal, gratuito y libre como es el amor fiel, entregado y
sacrificial de Jesus Sefior. El hecho de que Jesis —‘el que
vuelve”—aquiera visibilizar su entrega y su sacrificio de accion
de gracias, no solo no nos autoriza a pensar en términos maé-
gicos que supongan un cierto dominio de lo sagrado por parte
del hombre, sino que ni siquiera nos autoriza a poseer la Euca-
ristia o a disponer de ella al margen de la humilde recepcion en
la fe y en el amor.

En forma pregnante diriamos: la Eucaristia es la “fides
objectiva”, pero de ninguna manera es un objeto sagrado ni
la objetivizacion de algo tan personal, gratuito y libre como es
el amor fiel, entregado y sacrificial de Jesus, el cual no puede
“recibirse” al margen de una relacion igualmente personal y
gratuita: aquella relacién que establece la “fides subjectiva”.

Consecuencias practicas: La Eucaristia, en mayor grado
aun que el Templo del Antiguo Testamento, no es el lugar de
la seguridad, donde se acude para cumplir y sentirse seguro
(Jer 7, 4), sino el lugar de la sinceridad, de la fe personal y de la
conversion.

La Eucaristia no es objeto de disposicion por parte de
ningdn ministro, ni comunidad, como ni siquiera lo fue por
parte de los Apdstoles, servidores de Cristo (1 Cor 4, 1) y
transmisores vivientes de su voluntad libre, gratuita y sobe-
rana (1 Cor 11,23ss).
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La Eucaristia, creo que debe celebrarse en forma humana,
dialogante, flexible, pero ninguna comunidad, ningdn “lider”,
la podran concebir al margen de aquella voluntad de amor per-
sonal con que la entreg6 a su Iglesia. Los consejos “flexibles” de
la Tradicion de Hipdlito son ejemplares: “Que se exprese no
con las mismas palabras sino con el mismo sentido” 31; “no es
del todo necesario que el Obispo pronuncie las mismas pa-
labras, como si se esforzara en decirlas de memoria...” 32.
Pero en la misma Tradicidn encontramos los elementos ba-
sicos para que nuestro banquete eclesial sea la Cena del Sefior:
memorial de Jesls en la presencia del Espiritu 33.

Por ello, no es casual que en la misma Tradicion Aposto-
lica, atribuida a Hipdlito, encontremos los eslabones basicos de
la celebracion: la accién de gracias, el memorial de la Cena de
Jess con valor de consagracion, la invocacion al Espiritu
(epiclesis), la comunidn.

Asi, la voluntad de amor gratuito y amical de Jesls pre-
side de hecho cada una de nuestras reuniones y, por eso, hay

algo en la Eucaristia que siendo tan simple —an “vacio”—

quiere expresar toda esta comprension de que lo que alli acaece
ningin hombre lo puede manipular. Naturalmente que esta
actitud simple y receptiva —eomo unas manos vacias e implo-
rantes—es el silencio.
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NOTAS

1 Ver JM. Rovira, La justificacion por la fe y el sacramento, en
“Phase” nium. 95 (1976) pp. 379-402, en especial 400-402.

2. Ver JM. Rovira, Para una teologia fundamental de los sacramentos,
en AA. VV. Teologia y mundo contemporaneo, Madrid 1975,
pp. 447-467.

3. VerJustificacion por lafe y el sacramento, p. 401.

Esperamos mostrar esto en el trabajo Para una interpretacion teolo-
gica de Trento, actualmente ya en prensa.

5. J. Alfaro, Esperanza cristiana y liberacion del hombre, Barcelona
1972, p. 83.

6. J. Betz, “Eucaristia’, en Sacramentum Mundi, 11, Barcelona 1972,
col. 960.

7. Como en el Bautismo, donde la inmersiéon en el agua significa la
muerte del hombre viejo y la vida renaciente del hombre nuevo.
En la Pascua, el horizonte de vida y de muerte fue absolutamente
real.

8. “La Eucaristia es el sacrificio de Jesucristo hecho presente en un
simbolo memorial” (Betz, O.C. col. 691).

9. K Rahner, La presencia del Sefior en la comunidad cultual. Sin-
tesis teoldgica, en Actas del Congreso Internacional de Teologia
del Concilio Vaticano 77, Barcelona 1972, pp. 341-351; J. Jeremias,
Die Abendmahls worte Jesu, Gétingen 1960; H. Schiirmann, Abend-
mahl, en Lexikon fir Theol. und Kirche, 1, 26-31; J. Baciocchi,
La Eucaristia, Barcelona 1969; H. de Lubac, Corpus Mysticum,
Paris 1948.

10. Xenofonte, Obres socrétiques menors, Fundacié “Bemat Metge”,
Barcelona 1924: El convit de Cdllias, 111, 2, p. 93. Edicién caste-
llana: Recuerdos de SAcrates, Apologia, Simposio o El convite,
Alianza Editorial, Madrid 1967.

11. Xenofonte, o.c., VIII, 10-13, pp. 115-116.

10

indice



12.
13.
14.

15.

16.

17.

18.

19.

20.
21.

22.
23.
24.

25.
26.

27.

28.

29.

169

Xenofonte, o.c., I, 4, p. 94.
Xenofonte, o.c., I, 3, p. 94.

Ibid. Para toda esta cuestiéon, ver asimismo Platon, Diélogos 16,
Madrid 1972: El banquete o del Amor, pp. 83-142.

Xenofonte, o.c.,, I, 5 p. 86: Se trata de una palabra burlona de
Caélias, como le hace notar Sécrates.

Ver J.M. Rovira, Mediacions i stmbols de Déu trascendent, en la
obra de AA. VV., Trascendencia i Testimoniatge, Barcelona 1977,
p. 132, donde se advierte que una de las percepciones mas hondas de
la persona es la de saberse a si mismo “distinto-en-la-comunion”.

Juan XXIII, Pacem in Terris, n. 30: “La convivencia es el hecho de
que cada uno aporta lo mejor de si mismo”.

S. Marcus, en el Prélogo a la obra de D. Hammett, El agente de la
Continental, Madrid 1977, p. 22.

Urbano VI, Bula “Transiturus de hoc mundo ad Patremyw de 11 de
agosto de 1264, confirmada por Clemente V en el Conc. de Vienne
(1311).

Wittgenstein, Lezioni e conversazioni, Milano 1967, pp. 5-20.

Bula “Transiturus”: En la misma aparece 11 veces la palabra “me-
morial” o sus equivalentes: con-memoracién y recuerdo; y 7 veces
aparece, en la pagina y media de texto, la palabra “entrega” o sus
equivalentes: donacién, don, y también Donador.

Agustin, Epist, 55, 1-2 (CSEL 34, 170; PL 33, 204).

D. 695-702.

J.M. Rovira, La Eucaristia, exigencia de comunicacién de bienes, en
“Corintios X111 (primera etapa), nim. 7 (1976), pp. 62-85.

1Cor 11,33, ver pp. 70-73 del art. citado.

Con la finalidad de ajustar el “contexto litargico” con el contexto
social o profano.

J.M. Castillo, Donde no hay justicia no hay Eucaristia, en “Estudios
Eclesiasticos”, nim. 203 (1977), pp. 555-590.

I. Goma, El Evangelio segin San Mateo, I, Madrid 1966, pp. 710-

711. Ver también Mt 17, 7 (también en la Transfiguracién, Jesus
"se acerca”) y sobre todo 28, 9: “Les salié al encuentro y les dijo...”

X Leon-Dufour, Resurreccién de Jesls y mensaje pascual, Sala-
manca 1973, pp. 141 y 151: Las “apariciones tipo Jerusalén” pre-
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sentan la estructura “iniciativa-reconocimiento y mision”; las del
tipo “Galilea” tienen esta variante: iniciativa o “presentacién, mi-
sion y promesa” (p. 153).

30. Kasemann, Jes(s, el acceso a los origenes, en AA. VV., Jesucristo
en lahistoria y en lafe, Salamanca 1977, p. 113.

31. La Tradicion Apostdlica, Facultat de Teologia de Barcelona, Secci6
Sant Pacia, Barcelona 1977, nim. 5, p. 18.

32. O..,nim. 9, p. 21.
33. E. Schillebeeckx, Gesl, Storia di un vivente, Brescia 1976, p. 40.
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Experiencias:

UN GENTRO DE PROMOCION
DE ADOLTOS Y JOVENES

Por un Equipo de esta Comunidad

1. El marco

Nuestra experiencia se sitla en una ciudad andaluza que
sobrepasa los 150.000 habitantes, con puerto de mar, y un in-
dice de paro superior al 15 por ciento. La parroquia esta situada
en la parte nueva de la ciudad, donde conviven un pasado de
miseria y un presente de nuevas edificaciones para familias de
la burguesia media.

Hasta fecha relativamente reciente, esta zona estuvo ocu-
pada por un conjunto de chalets, en tomo a la avenida prin-
cipal de acceso a la ciudad, y viviendas baratas diseminadas
entre huertas y terrenos invadidos por el mar. Un conjunto de
barracones de madera, sin los servicios més elementales de luz
y de agua, y algunas cuevas excavadas en el suelo, completaban
el conjunto.
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El parroco acudia al vecino Regimiento de Artilleria, y
con las sobras procuraba organizar un comedor parroquial
para garantizar un minimo de alimento diario a numerosas
familias.

Hacia 1.950, el barrio comienza a cambiar de aspecto,
debido a tres tipos diferentes de construcciones: el Ayunta-
miento promueve un conjunto de viviendas pequefias y de
mala calidad en tomo a patios centrales, que seran ocupadas
por las familias mas marginadas: los “grupos sociales”, que
van a convertirse pronto en aglutinantes de analfabetismo,
paro y pobreza. El ambiente de estos nucleos influird muy
negativamente en su afan de superacion.

En las ultimas elecciones, ningin partido ha buscado su
voto: en estos bloques no hay pintadas. Son propiedad del
Ayuntamiento, y de baja renta.

Otra iniciativa diferente la tienen los sindicatos oficiales.
Se trata de viviendas modestas ciertamente, pero de calidad
muy superior y con independencia mayor. Los inquilinos
suelen ser, actualmente, propietarios. Es el caso de los grupos
de viviendas de los trabajadores de astilleros. Aunque defi-
cientes, los servicios de alcantarillado, luz, arreglo de calles...
existen.

La iniciativa privada copa los mejores terrenos y cons-
truye viviendas de cierto lujo, que van a ser ocupadas por la
clase media acomodada. En estos sectores, los servicios pu-
blicos se esmeran.

En la actualidad, tenemos una parroquia de unos 17.000
habitantes, divididos en cuatro sectores perfectamente diferen-
ciados:
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a) Una clase media acomodada, que va creciendo cada
dia y puede suponer ya la tercera parte de la parroquia.

b) La clase trabajadora, con viviendas propias, de inferior
calidad y espacio, pero relativamente aceptables en el tipo de
viviendas y de servicios.

c) Viviendas bajas, restos de lo que fue el barrio. General-
mente estan ocupadas por familias trabajadoras, pero en ellas
el paro ya es notable. Varias de estas viviendas, de renta muy
baja, estdn deshabitadas porque los propietarios tratan de ven-
derlas para las nuevas edificaciones. En ellas viven familias mo-
destas, hay un indice mayor de paro y algunas estan ocupadas
por personas ancianas. Sus condiciones de habitabilidad son
muy variadas, aunque hay un sector notable en que no relnen
buenas condiciones.

d) Los “grupos sociales”, en los que habitan unas dos mil
personas. Aqui el indice de paro, de analfabetismo, de promis-
cuidad y de enfermedad es muy grande. Este nlcleo, junto con
un sector del anterior, constituye el problema mas grave del
barrio.

2.  Chéritas parroquial

En la parroquia venian funcionando un grupo de mujeres
y otro de hombres que, junto con el parroco, trataban de pres-
tar ayuda a los casos mas sangrantes. Pero exclusivamente en
el aspecto de beneficencia, mediante pequefias ayudas econo-
micas o en alimentos.

Por una parte, se disponia de escasos recursos para estas
ayudas y, por otra, las mismas personas que venian trabajando
no estaban satisfechas de su labor, aunque la realizaban con una
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abnegacion admirable. Caritas habia quedado reducida a una
beneficencia muy limitada, aunque acompafiada de cierto
calor humano.

En una revisidn, con el grupo de mujeres, se van a plan-
tear cuatro cuestiones:

a) Como lograr un fondo fijo importante de Caritas,
unificando la economia de los diversos sectores y personas
que trabajan en tareas de beneficencia y coordinando con las
comunidades religiosas del barrio, para lograr un trabajo mas
eficaz y que no fomente la mendicidad.

b) Cbémo ayudar a promocionarse culturalmente a muchas
personas, cuya pobreza mayor es la pobreza cultural y humana.

c) Como mentalizar a las personas mas acomodadas,
para que nuestra parroquia constituya una verdadera comu-
nidad en la que se comuniquen todo tipo de bienes, abriendo
canales de comunicacion cristiana.

d) Como salir al paso del paro juvenil, que tiene en la
calle a cientos de jovenes, sin trabajo, sin especialidad de ningln
tipo y sin perspectivas de salida. Esta situacion les hace vic-
timas de la droga, la pasividad, la ignorancia, y la propension
a pequefos delitos contra la propiedad.

Ante estos planteamientos, nos encontramos con algunos
factores favorables: un gran ndmero de personas que desean
hacer algo por los demaés; profunda sensibilidad ante los pro-
blemas de justicia social en un sector notable de cristianos;
un local cerrado frente a la parroquia, propiedad del Obis-
pado; una comunidad de religiosas que lleva el parvulario
parroquial; y una asociacion de padres, de capas modestas,
con ganas de trabajar.
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3. El centro de promocion de adultos y jovenes

Beneficencia.—Vemos que no podemos abandonar las ta-
reas de beneficencia: la pobreza y el tremendo paro de esta
ciudad nos obliga, como cristianos, a salir al paso de necesi-
dades urgentes: familias numerosas con el padre en paro o con
sueldos irrisorios, ancianos préacticamente abandonados, en-
fermos cronicos que necesitan ayuda urgente... Para esta tarea,
una religiosa forma un equipo de mujeres que van visitando las
casas, descubriendo los problemas, adquiriendo ropas y ali-
mentos en economatos, descubriendo las posibilidades de
acudir a organismos oficiales para conseguir pensiones o ayudas
de diversos tipos.

Mujeres.—Pero, a través del parvulario, se ha visto también
la pobreza cultural y la pasividad ante la realidad que les rodea,
de muchas madres de familia, que no sélo repercute negativa-
mente en la formacién y educacién de sus hijos, ya que en oca-
siones decian: “mi hijo sabe mas que yo y no puedo ayudarle
cuando me pregunta...”, sino también en su promocion y des-
arrollo integral (ejemplos: “el hombre es superior a la mujer”,
“yo voto lo que él, yo no entiendo”, mujeres que no leen el
periddico ni se preocupan por la marcha del pais). Para salir
al paso de este problema, acudimos al Obispado, que nos cede
el local que hay enfrente de la parroquia y que tiene una gran
capacidad.

El primer paso consiste en adecentar este local, para lo
que solicitamos diversas ayudas. El Ayuntamiento va a pres-
tamos la primera, enviando a los empleados de limpieza para
que lo limpien y lo pinten. Después tenemos que instalar luz,
agua y otros servicios, ademas de procurar un mobiliario ade-
cuado. Exponemos la idea en las misas y diversas personas nos
ofrecen muebles y ayuda econdmica, asi como méaquinas de
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coser y proyector. También logramos ayudas de la Diputacion
y de la Caja de Ahorros. Las mismas mujeres de Accién Cato-
lica se encargaran de arreglarlo y de dar los Gltimos retoques.

Al mismo tiempo, dos personas, una religiosa y una madre
de familia, se ofrecen para hacer un curso de monitoras (anima-
doras socio-culturales), para dirigir el Centro.

Los motivos que en principio tuvieron las mujeres para
matricularse fueron diversos: muchas, por el corte y cocina;
otras, para relajarse y salir de la monotonia de las labores ca-
seras; una minoria, para comunicarse con otras personas; otra
minoria, para aprender y asi ayudar a sus hijos.

Se puso una pequefia guarderia, para que las madres pu-
diesen dejar durante las clases a sus hijos que no tenian edad
escolar. (Normalmente estos nifios estan cuidados por personas
de la parroquia que hacen este servicio a la comunidad).

El programa, en lineas generales, consta de: Personalidad;
Creatividad; Sentido critico; Cultura popular; Ser personas;
Comunicacién (diadlogo, relaciones de la pareja, relaciones
padres-hijos, television, prensa —aqui hemos observado que
leen el periédico mas que el curso pasado y también leen
menos revistas del “corazén”—); El arte y la mdsica como
comunicacién (visitas a museos, disco-forum...); Formacion
sicoldgica; Sicologia evolutiva (esta materia les interesa mucho,
ya que afecta a alguien tan querido por ellas, como son sus
hijos); Formacion politica y social (se nota que crece el in-
terés, aunque timidamente, por estos temas: ¢;qué es un Ayun-
tamiento?, ¢qué son las elecciones municipales?, etc.; van preo-
cupéndose por su entorno); Formacion higiénico-médica (pri-
meros auxilios, pediatria, nutricion, ginecologia); Formacion
religiosa (pedida por ellas; voluntariamente han formado parte
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en un grupo de renovacion cristiana que lleva a cabo el Obis-
pado); Formacion sobre Andalucia (origenes de la cultura
andaluza, distintas civilizaciones, etc.).

Van captando, quizé todavia a nivel s6lo de ideas, que
entre todos unidos tenemos que ir transformando lo que de in-
justo haya en esta sociedad concreta en que vivimos, y también
poco a poco van perdiendo ese “infravalorarse” que las para-
liza, al ir tomando conciencia de sus propios valores y de que
todo hombre sabe por el hecho de ser hombre, y puede aportar
sus experiencias a la transformacion de su entorno, partiendo
de las realidades concretas.

Los métodos de trabajo son de pedagogia activa (trabajo
en grupos, métodos audio-visuales, evaluacion sobre lo hecho...).

En uno de los trabajos hechos sobre Andalucia, una de las
alumnas sintetizé asi la actual situacion: “Andalucia es la més
rica en pobres de las regiones espafiolas”. El tema llegd y fue
trabajado con entusiasmo, porque desgraciadamente la realidad
del paro, abandono, etc. es vivida por muchas de ellas y también
porque se sienten tremendamente orgullosas de ser andaluzas.

El reclutamiento se hizo a través de las madres de los nifios
que asisten al parvulario. En la actualidad hay matriculadas 65
mujeres (en dos cursos), y trabajan con ellas dos monitoras, dos
profesoras de corte, una profesora de EGB, una enfermera, una
puericultora, un ginecélogo, un sicélogo, un sacerdote, un abo-
gado, etc. Pero cada tema es presentado siempre por un especia-
lista en la materia y se sigue el sistema de pedagogia activa: son
ellas las que tienen que redimirse, las que tienen que lograr su
propia liberacion.
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Curso de auxiliar administrativo.—Esta orientado a los j6-
venes de ambos sexos que carecen de cualificacion profesional
y de un trabajo permanente. Funciona diariamente, de seis a
nueve y media, con un grupo reducido de alumnos.

Aparentemente no se diferencia de cualquier academia
abierta para este fin, pero es aqui donde radica la originali-
dad. Por una parte, pretendemos que este nicleo de jovenes
no se conviertan en otros tantos peones de una sociedad de
consumo sumisa, Sino en un centro de concientizacién de per-
sonas, donde se reciba una formacién integral y se desarrolle
la capacidad critica y participativa. Por otra, no nos mueve
afan de lucro, sino que constituye un lugar de encuentro y de
comunicacién cristiana de bienes: los profesores, todos ellos
titulados, trabajan de forma gratuita, no en plan de hacer un
favor a otros, sino en concepto de cumplir con el deber cris-
tiano de compartir la preparacion que la sociedad les ha ofre-
cido y de entrar en contacto con un problema social —el del
paro y la falta de preparacion de muchos jovenes—del que
todos somos responsables.

En un principio se matricularon 16, entre ellos algunos
adictos a la droga y sin ninguna especialidad ni trabajo. De
ellos, Unicamente perseveran ocho, y precisamente los menos
problematizados. Con ellos estan trabajando ocho profesores.

Curso de alfabetizacion de jovenes.—En este curso tene-
mos los problemas mayores. Estd dividido en dos partes: de
cuatro a cinco y media, corte. De seis a ocho, certificado de
estudios primarios. En el planteamiento inicial pretendiamos
tener reuniones de mentalizacion entre las cinco y cuarto y las
seis.

El sistema de reclutamiento tuvo su originalidad. Una
joven animosa, que ya trabajo en el equipo del Centro de Mu-
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jeres y posteriormente en el montaje y organizacion de este
Centro de Jovenes, se dedicd a recorrer las calles e ir invitando
a todos los jévenes que veia en corros, sin hacer nada durante
todo el dia. La matricula llegd a superar los treinta y cinco. Se
trata de jovenes expulsados de colegios estatales, unos, y que
nunca han estado en ningin colegio, otros. La mayoria, con
tremendos problemas familiares: separaciones, alcoholismo,
paro, enfermedades de los padres. El mundo de la prostitucidn
y de la droga no les era desconocido a muchos de ellos.

Recurrimos a la Delegacion de Ensefianza para que nhos
asignara una profesora y nos facilitara material, pero indicando
qué tipo de profesora necesitdbamos y qué tipo de alumnado
podiamos ofrecer.

En la actualidad, tenemos una profesora de EGB, dos pro-
fesoras de corte y la ayuda de un sicélogo. Pero debemos con-
fesar nuestro fracaso: Unicamente perseveran unas doce chicas
de todo el grupo inicial, aunque se han ido afiadiendo otras de
una capa social mas acomodada con las que resulta més féacil
el trabajo. Con el resto mantenemos un contacto esporadico,
dado que no se han llegado a desligar totalmente del Centro
y siguen viniendo de vez en cuando. Les falta una motivacion
fuerte para seguir viniendo y un minimo de voluntad para some-
terse a un trabajo diario disciplinado. Aparte de que suelen
coger temporalmente trabajos de empleadas de hogar que difi-
culta una asistencia regular. Por nuestra parte, nos ha faltado
saberles dar una motivacion para que se tomasen interes.

4. Unavaloracion de urgencia
La eficacia material.— Si analizamos los resultados conse-

guidos, conviene distinguir entre los diversos sectores de este
Centro de Adultos.
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a) El Centro de M ujereskEs el que nos ofrece aspectos
mas interesantes, sin que podamos consideramos satisfechos.
Podriamos sintetizarlos asi:

— Una asistencia regular, por parte de las matriculadas,
superior al 70 por ciento.

— Un desplazamiento de interés desde las cuestiones
meramente caseras y practicas —eorte, cocina...— hacia temas
humanos de mayor hondura: sicologia, politica, puericultura,
educacion, redaccién, arte... Ellas mismas han pedido la re-
duccioén del tiempo dedicado al corte para intensificar los res-
tantes aspectos, incluido el tema religioso.

— Interés, de casi el 50 por ciento, en sacar el certifi-
cado de estudios primarios y, en algunas, el de graduado es-
colar.

— Un desarrollo, aun muy elemental, de la conciencia
critica, del trabajo en equipo, de la necesidad de iniciar accio-
nes concretas ante los problemas locales y de barrio.

— Un convencimiento de que el desarrollo pasa por la
ensefianza: por una ensefianza mas critica y liberadora.

— Un interés de los maridos por el trabajo que vienen
realizando las mujeres en el Centro.

Sin embargo, sigue prevaleciendo una mentalidad conser-
vadora y adn no han llegado a descubrir el protagonismo que les
corresponde: dependen aun excesivamente de las personas que
llevan el Centro y no han participado activamente en el equipo
de programacion. Aunque son criticas hacia fuera, les “parece
muy bien” todo lo que se realiza en el Centro.
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También hemos descubierto que la comunidad cristiana
da y apoya cuando se le presentan objetivos y programas rea-
listas y practicos. No hemos tenido dificultades econdmicas,
aunque tampoco nuestras pretensiones han sido notables. Nos
ha sido méas dificil damos que dar; aceptarnos unos a otros y
aceptar el propio empequefiecimiento por el bien de todos.
Cierto afan de protagonismo ha degenerado en rivalidades
perjudiciales.

b) El grupo de Secretariado.— El principal fallo que
vemos ha sido nuestra incapacidad para atraer a los elementos
mas conflictivos e inquietos. Se ha centrado excesivamente
la labor sobre la preparacién técnica y es muy escaso el nivel
de participacién activa. Podriamos decir que se trata de “buenos
estudiantes”, pero sin haber llegado a una formacion humana
en profundidad. El nivel de perseverancia ha sido el 50 por
ciento de los que se matricularon en un principio.

c) EIl grupo de jovenes para corte y certificado de esco-
laridad.—EI nivel de perseverancia ha sido de un 30 por ciento.
Hemos sido incapaces de comprender y motivar a este grupo.

Entre las causas del relativo fracaso, tenemos:

— Incompatibilidad entre las personas responsables del
mismo, cuyas tensiones intemas repercuten en las jovenes,
hasta que se disuelve el equipo de responsables y llega la des-
bandada del grupo. Es fundamental que exista una perfecta
unién entre los educadores, celebrando reuniones periddicas
con el fin de cambiar impresiones sobre la marcha de las jé-
venes.

— La misma dificultad que supone el grupo de jovenes,
debido a sus amargas experiencias familiares y escolares.
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— Una pedagogia inadaptada, de corte tradicional, que
les resulta aburrida y poco practica.

— La falta de una persona capaz de integrar al grupo de
monitoras y al grupo de jovenes.

De todas formas, se ha logrado entrar en contacto con
ellas y sus familias,, y siguen viniendo por el Centro, aunque de
forma esporadica. Quiza lo mejor que hemos logrado es la
experiencia de como no debe funcionar este sector del Centro
y el entrar en contacto con problemas muy serios de nuestra
comunidad parroquial.

d) Personal especializado.— Otro descubrimiento impor-
tante ha sido que no se puede trabajar a nivel de aficionados.
Pensamos que faltan en nuestras comunidades cristianas per-
sonas de una notable madurez y de buena preparacion para
trabajar en equipo, con ideas claras de adonde se pretende ir
y del proceso de los grupos humanos.

Mientras que el profesorado ha sido competente en su
terreno, no hemos logrado tener unos objetivos claros y com-
partidos. A pesar de que hemos dialogado y reflexionado sobre
ello, no hemos logrado un lenguaje comprensible entre nos-
otros. Incluso en las personas que parecen mas llcidas, cuando
llega el compromiso concreto se duda, se ponen demasiados
reparos y no se llega a aterrizar.

e) Comunicacion cristiana de bienes.— Quiz& es aqui
donde hemos llegado a los descubrimientos mas interesantes
y a tomar conciencia de nuestra realidad de cristianos.

Por una parte, hemos entrado en contacto con el mundo
de los marginados, a los que hemos ido dando nombres y ape-
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llidos concretos. Todo ello, ha supuesto una fuerte interpelacion
para las personas mas sensibles.

Por otra parte, muchas personas han descubierto la nece-
sidad de una comunicacion cristiana de bienes materiales y
culturales: aportar su esfuerzo y su tiempo para la promocion
de los demas, de forma gratuita. En este terreno seguimos
manteniendo el criterio de que el profesorado no debe ser
pagado. Si nuestro amor fraterno no es una motivacién mas
fuerte que el dinero en esta tarea de ayuda a los demas, habré
que concluir que no vale la pena intentar esta tarea desde una
comunidad cristiana. Varios miembros de nuestra comunidad
han encontrado cauces concretos de su compromiso por los
demas, lejos de todo romanticismo y dentro de la dificultad
diaria.

Ademés, hemos descubierto la dificultad que implica el
compartir y el trabajo en equipo: a veces hemos tenido ten-
siones por aspectos tan elementales como compartir un local,
una maquina de coser, un colaborador. O por aceptar al otro
con sus valores y sus defectos, sabiendo morir nosotros mismos
para que los demas crezcan.

5. ¢Aquién se ayuda en esta experiencia?

Es evidente que todos salimos enriquecidos. Para aquella
parte de nuestra comunidad que se ha ofrecido como colabo-
radora, la experiencia ha supuesto entrar en contacto con una
capa social practicamente desconocida en su crudo realismo.
No creemos que lo hayamos logrado todos los colaboradores,
pero al menos hemos tenido la oportunidad. A veces, desde
nuestros criterios, solo logramos ver el aspecto negativo de
estas personas: su vocabulario crudo, sus peleas, su incons-
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tancia... sin entrar a fondo en las condiciones que las mantienen
en esta actitud. Las consideramos egoistas y poco agradecidas,
sin advertir su lucha diaria por sobrevivir y la tomadura de pelo
de una sociedad que les niega lo mas elemental y luego pretende
decirles que son hermanos.

Ha ayudado a los monitores y colaboradores, que han po-
dido también aprender, y mucho (“todos nos educamos a
todos), de los alumnos y mujeres, de sus experiencias y va-
lores.

Ha ayudado a la parroquia. Al principio ha habido quejas
de diversos tipos por los problemas que causaba tanta gente
“incontrolada” alrededor. Ultimamente lo miran con mas ca-
rifio y hay varias personas que nos ofrecen su apoyo y su ayuda
econdmica.

Ha ayudado a los “aficionados” a las buenas obras. El rea-
lismo duro ha desanimado a algunos que s6lo veian lo bonito
de esta tarea, y que desde sus esquemas de “personas educadas”
no podran comprender a fondo a los deméas mientras no se
deshagan de sus prejuicios.

Ha ayudado a estas jovenes y a estas madres, algunas de
las cuales han logrado descubrir una nueva dimension en su vida.

NOTA.- El equipo autor de la experiencia prefiere quedar en el anoni-
mato; pero agradeceria que si alguien tiene alguna vivencia de este tipo,
les envie informacioén a través de la revista.
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Responsable de la Seccion:
Raimundo Rincén

Puede sorprender, pero lo cierto es que no resulta facil encontrar
muchos titulos que aborden especificamente el tema de la “caridad”.
En este boletin presentamos los estudios mas interesantes y accesibles
para los lectores de lengua castellana.

1. Estudios biblicos

1.1. QUELL, G.-STAUFFER, Eth., Caridad, Ed. Fax, Madrid 1976. Es
la traduccién de los articulos agapadd (amar), agape (amor),
agapetds (amado) del Diccionario teoldgico del Nuevo Testa-
mento publicado bajo la direccion de G. Kittel.

Este diccionario, conocido simplemente por “el Kittel”,
constituye una obra cumbre de la teologia biblica. En el vo-
lumen que reseflamos, los autores estudian el vocabulario y
significaciones de los términos en el Antiguo Testamento, en
el griego prebiblico, en el judaismo, en los evangelios, en la
edad apostdlica y en el tiempo postapostdlico. No es posible
resaltar aqui los puntos fundamentales del ensayo. Sencilla-
mente queremos subrayar el alcance de la nueva exigencia de
JesUs de Nazaret: “El exige el amor con una exclusividad que
todos los demas preceptos ceden ante el amor y toda la jus-
ticia debe encontrar su medida en el amor”. No hay que extra-
flarse, pues, de que los oyentes se asustaran de la incondiciona-
lidad de la entrega a Dios y al pr6jimo. Pero Jesus no se con-
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forma con proclamar esta nueva exigencia, sino que anuncia el
acontecimiento inaudito de la misericordia de Dios que pone al
hombre en una nueva situacion: “Jesus trae el perdén de los pe-
cados, y quien ha experimentado este perdoén, siente que brota
en él una fuente totalmente nueva y superabundante de amor”.
De aqui que el hombre pueda y deba responder a este don con
un amor agradecido y con una disposicion incondicional a rom-
per el circulo mortal del odio, la enemistad y la violencia, me-
diante la invencible voluntad de prestar ayuda, espiritu de re-
conciliacion y amor a todos sus semejantes. Porque estamos
ante la exigencia de un tiempo nuevo (Mt 5, 21 y 43), que re-
presenta una “gracia” (Mt 5, 46s) para quienes han experimen-
tado el amor privilegiado de Dios, que incluye una llamada espe-
cial al servicio de los méas “pequefios”.

1.2. SPICQ, C., Agape en el Nuevo Testamento. Analisis de textos, Ed.
Cares, Madrid 1977.

El P. Spicq, conocido y célebre profesor de Sagrada Escri-
tura a par que fecundo escritor, nos ofrece una obra profunda-
mente exegética, que se propone dilucidar “estrictamente lo
que Nuestro Sefior Jesucristo y sus Apdstoles entendian por la
palabra caridad” (p. 17). Los tres volimenes de la edicion fran-
cesa, aparecida en 1959 y cuya tercera edicién ha visto la luz
publica en 1969, se publican en la version castellana en un solo
tomo. Su edicién representa una aventura, aventura que ha
afrontado magnanimamente Caritas espafiola, ya que la obra
puede brindar un sélido fundamento biblico a todo el movi-
miento promovido por dicha institucién. Porque, como sefia-
lan los traductores, esta obra constituye “en la actualidad una
de las cimas mas altas de la Teologia contemporanea sobre la
Caridad. Y no s6lo en el campo catélico, sino incluso en el
protestante” (p. 5). A lo largo de las tres partes en que divide
su exposicion (la caridad en los Sinopticos; la caridad en los
Hechos de los Apostoles y en el cuerpo epistolar, excepto las
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cartas de san Juan; la caridad en las epistolas pastorales, la
epistola a los hebreos y los escritos joanicos), el autor examina
uno por uno los textos neotestamentarios en que aparece la
palabra caridad, presentando sus testimonios en orden crono-
légico, con el fin de que la historia del vocablo permita fijar
mejor su significado exacto en el siglo | de nuestra era. En este
sentido, la presente obra recopila todos los materiales del
Nuevo Testamento que han de integrarse en una teologia neo-
testamentaria de la caridad y ayuda a “comprender no sélo la
moral, sino también la religion del amor revelada y fundada por
Jesucristo”. A pesar de todo, el autor no se cifie a presentar una
mera antologia exhaustiva de todos los textos relativos a la
“agape” en el Nuevo Testamento ni a la simple elucidacién pro-
gresiva de esta nocidn, sino que nos regala unas licidas y esplén-
didas conclusiones, especialmente al elaborar la sintesis del sig-
nificado de “la caridad en los evangelios” (pp. 200-228), al
sefialar el puesto del amor en la moral paulina (pp. 719-762) y
al trazar las grandes lineas del pensamiento de san Juan (pp.
1263-1321). Siguiendo al P. Spicq, podremos hacer una lectura
de los textos al margen de cualquier tentacién de arbitrariedad
y de cualquier pretension tendenciosa, lectura de la que estamos
tan necesitados, puesto que la caridad es una nocién nuclear del
Nuevo Testamento y hace referencia a Dios, a Cristo y a los
hombres, dado que Jests uni6 los dos primeros mandamientos
de la ley en un Unico precepto (Mt 22, 36-40), san Pablo resume
la moral cristiana en la caridad fraterna (Rom 13, 8-10) y san
Juan nos advierte que es imposible amar a Dios sin amar al pro-
jimo (1 Jn 4, 20). Posiblemente a nosotros nos parezca que estos
amores no son tan indisociables; ahora bien, la cuestion queda
rotundamente resuelta: “Este es precisamente el mandamiento
que recibimos de él: quien ama a Dios, ame también a su her-
mano” (ibid., 21); mas aun: “el que ama ha nacido de Dios y
conoce a Dios. El que no ama no conoce a Dios, porque Dios
es amor” (ibid., 7-8).
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1.3. DIEZ MACHO, A., Actitud de Jesis ante el hombre, Studium,
Madrid 1976. '

El autor, catedratico de Lengua y Literatura hebreas de la
Complutense, es un estudioso mundialmente conocido. Esta
publicacién representa su ponencia en el | Simposio organi-
zado por el Centro de Estudios judeo-cristianos en Madrid
(a.1975). Se trata de un trabajo verdaderamente formidable
y a la vez sencillo. Tal vez sea lo mejor trascribir las palabras
con que Diez Macho lo presenta: “Pretendo explicar la actitud
de JesUs ante el hombre, es decir, su comportamiento practico
y tedérico -en su conducta y doctrina- respecto a los hom-
bres. Como JesUs es el heraldo del Evangelio, el que anuncia
y realiza la salvacion integra del hombre, y como es el autor
de una Etica que impone a sus seguidores el amor radical al
hombre, este trabajo se divide en dos partes: 1) EL EVAN-
GELIO DE JESUS Y EL HOMBRE. Il) LA ETICA DE JESUS
Y EL HOMBRE. En la primera parte se trata del amor de Jesus
al hombre, de su plan de salvacion y de su actuacién al res-
pecto; en la segunda, de lo que Jesus manda que hagan sus se-
guidores para salvar al hombre... Esencia del humanismo de
Jests es ser humanismo salvifico, salvar al hombre, a todo
hombre, de todo mal moral y fisico, hasta que la Humanidad,
que empezé en un paraiso, acabe en la parusta -al final de la
época escatoldgica en que Jesus nés ha introducido—en un
superparaiso”. La obra se cierra con un apéndice que analiza
las relaciones de Jesis y los fariseos. Por nuestra parte, sélo
queda hacer una invitacion encarecida a nuestros lectores:
témense la pequefia molestia de leer esta obrita (90 pp.), que
merece la pena en todos los sentidos.

1.4. Entre los diversos diccionarios biblicos, hemos seleccionado dos
por motivos muy diferentes.

WIENER, CI., Amor, en “Vocabulario de Teologia Biblica”, Herder,
19725. En una sintesis muy apretada pero eryundiosa, el autor
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articula su exposicion en dos momentos: el didlogo de amor
entre Dios y el hombre, la caridad fraterna. El amor al pro-
jimo adquiere, pues, una dimension esencialmente teoldgica,
constituye algo completamente distinto de la mera filantropia.
Porque la iniciativa del dialogo de amor con los hombres la ha
tomado Dios mismo; porque él es el modelo del amor humano;
porque es el fruto de su acciébn amorosa en nosotros. De esta
suerte se cierra el circuito: el amor viene de Dios, puesto que
él nos ha amado primero, y vuelve a Dios, dado que, al amar a
nuestros hermanos, amamos al Sefior.

GRABNER-HAIDER, A., Amor, en “La Biblia y nuestro lenguaje”,

Herder, Barcelona 1975.

Como en el resto de las voces, el autor presenta, de forma
cronolégica, los textos biblicos. A continuacién afiade unas
“consideraciones hermenéuticas”, buscando un lenguaje con-
creto, que proceda de la experiencia y de la practica concretas.
No se trata, pues, de la simple adecuacion del lenguaje biblico
a nuestro lenguaje, sino de una tentativa de modificar la so-
ciedad y nuestra conciencia, de una ayuda para superar un
biblicismo ingenuo. Una serie de sugerencias muy interesantes
ponen de manifiesto los tres ambitos diferenciables del con-
cepto de amor (la esfera de lo corpéreo, de lo espiritual y de
los sentimientos animicos) y subrayan su componente especi-
ficamente cristiano: ser por los otros. Se trata de un existir por
muchos, por el mayor nimero posible de hombres. Sus presu-
puestos son la transformacion humana de la sociedad y la con-
ciencia modificada de los contemporaneos: la conversion y
cambio de mentalidad en el lenguaje y la préactica de Jesus de
Nazaret.

2. Diccionarios teoldgicos

WARNACH, V., Amor, en “Conceptos fundamentales de teologia”,

Cristiandad, Madrid 1966, 72-97.
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El trabajo se presenta articulado en tres secciones: Sagrada
Escritura, historia del concepto y de los motivos del amor, ela-
boracién sistematica o teoldgica. No es preciso insistir en el
estudio de los textos biblicos. Queremos, en cambio, destacar
la exposicion que el autor hace del entrecruce entre el kerigma
cristiano de la caridad y el “eros” platénico, la “filia” aristoté-
lica, la “apatheia” estoica y los teoremas gnosticos, que dio
origen a dos tendencias en el &mbito de la teologia: la que en-
tiende el amor fisicamente y aquella otra para la que el amor
es por esencia extatico. Indudablemente esta breve panoramica
histérica hasta nuestros dias reviste profundo interés. Por ul-
timo, de modo denso pero enormemente sugestivo, Wamach
nos brinda una sintesis teoldgica en que se pone de relieve que
la “agape” es a un tiempo don y realizacion plena de si mismo,
la unidad mas estrecha que puede darse, dejando a salvo el ser
y la independencia de los que aman. Adjunta una nota biblio-
grafica bastante completa.

2.2. RAHNER, K.-MOLINSKI, W., Amor, en “Sacramentum Mundi” I,
Herder, Barcelona 1972.

Después de unas reflexiones metédicas, Rahner presenta una
serie de ensayos clasicos que pretenden describir el amor: amor
desinteresado y amor interesado no como antitesis que mutua-
mente se combaten, sino como aspectos diversos del Unico
amor; “eros” y “agape”; amor a si mismo y amor al otro; inter-
pretacion extatica y “fisica” del amor; el amor como palabra
y respuesta; amor y esperanza. Especial atencion dedica Rahner
al anélisis del amor de Dios al hombre y a la teologia del amor
justificante del hombre a Dios, poniendo gran énfasis en la
unidad y diferencia que existe entre el amor a Dios y el amor
al préjimo, problema muy importante en estos tiempos de
ateismo social: “Un amor al préjimo realmente absoluto en-
cierra ya un teismo (no hecho tema) e implicitamente el amor
a Dios...; precisamente por eso el amor a Dios, como el mis-
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terio oculto y mas alto de la existencia humana, debe conver-
tirse en tema explicito”. MOLINSKI, por su parte, estudia el
concepto, la problematica y la teologia del amor al préjimo.
Concluimos con sus mismas palabras: “Donde se realiza autén-
ticamente el amor al prdjimo, estd ya presente todo el fondo
o contenido del cristianismo, éste ya ha sido abrazado origina-
riamente y s6lo falta que se despliegue expresamente”. Una
bibliografia selecta y abundante puede encontrarse en este
articulo.

2.3. ROSSI, L., Caridad, en “Diccionario enciclopédico de teologia
moral”, Ed. Paulinas, Madrid 1974, 73-83.

Aunque sin descuidar los elementos biblicos, el autor pre-
senta la perspectiva moral, de aqui que dedique singular cuidado
al discernimiento de dos dilemas hoy en boga: el amor a Dios
y al préjimo ¢constituyen dos preceptos o uno solo?; ¢es pre-
ciso apostar unilateral y excluyentemente por la ley o por el
amor? Tal vez pudiera resolverse el dilema diciendo que el pre-
cepto del amor a Dios es el fundamento de la ley y que el amor
al préjimo es la plenitud de la ley (Rom 13, 8-10). Mas aun,
“para quien ama, la ley es indtil. No tiene necesidad de que se
le diga que ame, sirva, dé gracias, sea justo y leal, haga el bien
o evite el mal; ya lo hace solo”. El autor se detiene particular-
mente en estudiar el binomio fe-caridad asi como la relacion
de la caridad con la virtud de la justicia y con la de la castidad.
Aunque brevemente, se apunta la incidencia de la caridad en la
reestructuracion del principio de la cooperacion material al mal
y en el de la relacion entre el fin y los medios. Es preciso afirmar
que el principio antimaquiavélico (“el fin no justifica los me-
dios”) es valido “si y cuando lleva al respeto de las personas
y a la expresion del amor”. Rossi indica que hoy se impone un
andlisis y un discernimiento mas profundo a la hora de esta-
blecer las relaciones entre violencia y caridad, puesto que “la
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primacia del amor, en efecto, niega el legalismo y potencia
inmensamente la creatividad en el campo moral”. También
ofrece indicaciones bibliograficas.

3. Ensayos teoldgicos

3.1. RAHNER, K, El “mandamiento” del amor entre los otros manda-
mientos, en “Escritos de teologia™ V, Taurus ediciones, Madrid
1964,481-502.

— Sobre la unidad del amor a Dios y del amor al préjimo, en “Es-
critos de teologia” VI, Taurus ediciones, Madrid 1967, 271-
292.

Estamos ante dos articulos clasicos y de los que beben préac-
ticamente todos los que se ocupan del tema. El primero con-
sidera la relacion del amor con la justificacién y las otras vir-
tudes, el precepto del amor en relacién con los otros manda-
mientos. Tras un profundo analisis teoldgico, el autor con-
cluye: el amor, “en todo caso, es un mandamiento que, com-
parado con los otros, s6lo analogamente puede llamarse asi.
Si los otros mandamientos imperan algo, queda uno libre de
ellos en cuanto se les cumple. Pero este mandamiento manda
la libertad para el amor. Puede darse, por tanto, Unicamente,
porque Dios esta dispuesto a dar lo que ordena, porque lo que
ordena lo ha dado siempre”. En el segundo articulo, Rahner
presenta la tesis del amor al préjimo como amor a Dios ala luz
de la Escritura y de la doctrina teoldgica, dado el caracter cris-
tiano andénimo de todo obrar moralmente positivo. En suce-
sivos paragrafos, en una secuencia apasionante, describe el
amor al préjimo como obrar moral fundamental del hombre,
en cuanto notificacion de la totalidad y de la esencia del hom-
bre, como medio de una experiencia de Dios originaria y como
acto primario del amor a Dios. El punto culminante lo encon-
tramos en el epigrafe dltimo: “La importancia epocal del amor
al préjimo para el conocimiento de Dios del hombre moderno”,
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ya que el amor al préjimo podria ser la palabra clave y la pa-
labra original realmente capaz de mover a la humanidad a amar
de nuevo y en formas necesariamente nuevas, si verdaderamente
queremos evitar que se destruya. jBuena meditacion teol6-
gica ésta de Rahner, para quienes gustan de hacer calas en el
coraz6n mismo del misterio del hombre y de Dios!

3.2. GILLEMAN, G., La primacia de la caridad en teologia moral, Ed.
Desclée de Brouwer, Bilbao 1957.

La primacia de la caridad en la vida moral del cristiano cons-
tituye una constante en la teologia, puesto que se repite con
santo Tomas de Aquino que la “caridad es la forma de las vir-
tudes”. No obstante, era menester precisar bien el concepto de
“informacion” a fin de evitar cualquier riesgo que desembocara
en alguna de las tendencias “quietistas” o que situara simple-
mente a la caridad como una virtud mas con su correspon-
diente capitulo de deberes. De forma magistral resuelve la
cuestion Gilleman en esta obra que bien puede considerarse
clasica. El libro se divide en tres partes: La primera, de carac-
ter historico, estudia lo esencial del pensamiento tomista sobre
el papel de la caridad en la vida ética (“Caridad y moral en
santo Toma&s”). En la segunda parte, metodolégica y sistema-
tica (“Hacia una moral de la caridad”), el autor presenta el
acto moral positivo como mediacion de la caridad ; salva asi
la especificacion de los diversos valores morales y al mismo
tiempo los integra bajo la influencia implicita de esta ten-
dencia profunda del hombre, que es el amor. Esta segunda
parte representa, sin duda, la condensacion de las aportaciones
mas importantes de Gilleman. Por Gltimo, la tercera parte, de
indole préctica, esboza un “Ensayo de una moral de la ca-
ridad”: una vez delineadas las actitudes fundamentales de la
moral, se despliegan serenamente las aplicaciones de los resul-
tados de la investigacion tanto al &mbito de la moral general
como de la moral especial. Una abundante bibliografia y un
detallado indice de materias completan la obra.

i0

indice



194

3.3. H. URS VON BALTHASAR, S6lo el amor es digno defe, Sigueme,
Salamanca 1971.

Ante un mundo en el que todo se mide en eficiencia, ré-
ditos y adquisicion de poder, ante un mundo en el que todo
lo demas se desprecia como “in-sensato” e “in-significante”,
esta obrita de Von Balthasar constituye un grito y un reto.
El cristiano tiene que pregonar a la rosa de los vientos que
nada puede ni debe ser creido si no es el amor. Porque la pre-
sentacion del Dios amante revela que el corazén inquieto del
hombre “comienza a comprenderse a si mismo cuando ve el
amor que le tiene el corazén del Dios que ha ido a la muerte
de cruz en su beneficio”.

3.4. LAURENTIN, R., El amor y sus disfraces, Ediciones Paulinas,
Madrid 1970.

El mal empleo de las palabras aun mas nobles y densas las
corroe y desnaturaliza. Es lo que estd ocurriendo con palabras
como “compromiso”, “testimonio” y hasta con palabras como
“Dios” y su sinénimo “caridad” (“Dios es caridad”, nos dice el
discipulo amado de Jesis). ¢Por qué la palabra “amor” se esta
desvirtuando y vaciando de sentido en nuestros dias? ¢Como
devolverle su verdadero significado y fuerza expresiva? Esto es
lo que Laurentin, famoso tedlogo y periodista, intenta en este
libro, muy al alcance de toda clase de lectores.

4. Revistas

Son innumerables los articulos consagrados al tema de la caridad.
En este momento, s6lo resefiamos algunos numeros monograficos que
las revistas han lanzado recientemente.

4.1. CONCILIUM,Z,cj pobres y lalglesia, n. 124(1977).
El contenido del niamero es realmente Illamativo y se con-
figura en tres secciones: planteamientos, fundamentos y rea-
lizaciones précticas. Sin minusvalorar los restantes articulos,
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parece oportuno subrayar especialmente el de Y. Spiegel-K.
Winger, Las tareas de la Iglesia ante la miseria psiquica;el de
J. Lukécs, La pobreza y los pobres en la doctrina social caté-
lica. Interrogantes marxistas; el de W. Post, Soluciones mar-
xistas al problema de la pobreza. Interrogantes cristianos', y
sobre todo la sintesis final que nos ofrece A. Miller, Los pobres
y la Iglesia. Este Ultimo, en cinco apretadas paginas, nos ofrece
un precioso balance, sefialando las lineas fundamentales del
problema y las directrices de una praxis cristiana, que debe
crear utépicamente unas sociedades fraternas en que los ricos
dejen de ser “ricos” y los pobres dejen de ser “pobres”, para
vivir la pobreza-libertad, exenta de necesidad, como alterna-
tiva de la obsesién por la riqueza.

Por su extraordinaria lucidez y claridad incluimos, excep-
cionalmente, el articulo de H.-M. FERET, El amor fraterno
vivido en la Iglesia y el signo de la venida de Dios, “Conci-
lium” n. 29 (1967) 386-410. Recomendamos fuertemente
su lectura, sobre todo el apartado Il (“Modalidades concretas
que hoy adopta el amor fraterno”) y el IV (“El amor fraterno
vivido en la Iglesia™).

4.2. MISION ABIERTA, Lucha por el hombre, lucha cristiana (marzo
1977) y Solidaridad humana, comunidad cristiana (junio 1977).
Estos dos numeros revisten especial interés por las implica-
ciones que comportan en referencia a la comprension y a la
préactica de la caridad. Los materiales recogidos son muy abun-
dantes y permiten abrir nuevas orientaciones y pistas.

4.3. CORINTIOS XIlII.

Naturalmente, en cuanto “revista de teologia y pastoral de
la caridad”, todos sus numeros presentan aspectos relevantes
tanto a nivel tedrico como practico. Ahora bien, a la hora de
ocupamos del amor como principio nuclear y motor de la
experiencia cristiana, recomendamos los articulos y expe-
riencias publicados en los nimeros 1y 4 de la revista.
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