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EDITORIAL

Cuando, hace 25 afos, el Claustro de Profesores me encargd la tarea de
poner en marcha una revista teoldgico-pastoral que hiciera presente al Centro Regio-
nal de Estudios Teoldgicos de Aragén en el ambito teoldgico espafol como una mas
de las revistas que ya existian y que, posteriormente, se ha visto ampliado, afiadio
al encargo una sensibilidad diferenciadora: Que responda, también, a la necesidad
de formacion que nuestra Comunidad tiene mediante una labor de divulgacion seria
que eleve la preparacion de nuestros cristianos, que tienda puentes con otras areas
de la cultura actual y que reflgje la reflexion y la investigacién de quienes se dedican,
en nuestra tierra, a la apasionante labor y busqueda teolégica.

Mis colegas, un poco escépticos, insistieron en la importancia de la tenacidad
hasta conseguir la costumbre de su aparicion periddica. Hoy, aparece el nimero
49 que es la expresion de esos 25 afios de constancia tenaz para hacer posible el
pequeno milagro de su puntual presentacion.

Como en todas las tareas de la vida, mas en las que tienen que ver con nues-
tra comunidad eclesial, las cosas no son faciles. Las formas de entender, de hablar,
de valorar y de interpretar reftejan una gran diversidad de posturas que se autocom-
prenden como la expresion mas clara de fidelidad al mensaje que se remonta a Jesus
de Nazaret. No todas se han sentido expresadas en la misma proporcion, es cierto.
Pero a todas se les ha dado la oportunidad de llegar a estas paginas para mostrar
su peculiar forma de hacer teologia. También es verdad que las ocupaciones a las
que nos vemos volcados no siempre permiten disponer del tiempo que la redacciéon
reclama, por eso, una pesada carga del director es conseguir hacer, de las buenas
intenciones y palabras, un documento acabado en letra impresa que no siempre se
consigue.

En este tiempo, este mundo de la periodicidad impresa, ha cambiado mucho.
Nuestra revista tiene que asumir esos cambios digitales a los que todos se van
adaptando. También a otros de orientacion en el trabajo compartido en equipo, para
incluir a gentes diversas haciendo de la inclusion un proyecto ilusionante mas que un
tolerante gesto de soportar a diferentes. Si la diversidad es rica y enriquece, como
no se cansa de repetir el Papa Francisco, seguramente tiene razon, y no es solo
porque lo diga él. Pero en nuestra iglesia cercana esto no se practica. Solo hay que
ver el color de quienes forman los grupos de trabajo. Todo monocolor, uniforme,
homogéneo. Aburrido. No queremos el aburrimiento. Tampoco la permanencia que
se eterniza en los cargos. Hay que cambiar, no por cambiar sino para mejorar.

En nuestra preocupacién dos areas han encontrado preferencia: La Biblia y la
Ciencia. Una esté a la base de la renovacion teologica y eclesial. Nos aporta la rique-
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za y flexibilidad propia del mundo artistico que sabe penetrar en las simas humanas,
como los espeledlogos, y sacar a la superficie sefiales de esos abismos 0oscuros
que la Palabra ilumina, con luces apropiadas a cada situacion y época, traduciendo
el sentido de Dios para la vida. La otra, con sus blusquedas constantes, supone,
hoy, el interlocutor mas decisivo para debatir, cruda y sinceramente, las grandes
cuestiones de una realidad que nos lleva desde lo mas infimo a lo mas inmenso en
una vision de conjunto que reclama respuestas para cuestiones que le desbordan
pero por las que siente una innegable atraccion. La radicalidad de sus preguntas y la
innovacion de sus descubrimientos nos ha significado un cambio enorme en la vision
que tenemos de nosotros mismos y de nuestras concepciones teologicas. Sin la
Ciencia ya no es posible hacer teologia, pero tampoco explicarla, si queremos estar
a tono con la cultura y la sensibilidad de nuestro momento. Se ha roto la distancia
entre dos mundos considerados ajenos, y hasta opuestos. Hay cientificos haciendo
teologia y debe haber tedlogos construyendo ciencia, porque hay personas inquietas
en ambos grupos que comparten la preocupacion humana con fe y esperanza.

Cada dia, afortunadamente, los laicos estdn mas presentes en nuestra
comunidad. Si en muchos casos es para tareas tradicionales como la limpieza o
las manualidades, en otros son mas decisivos. Ya son muchos con una formacion
adecuada para ejercer tareas de ensefianza igual con adultos o nifos. En la revista
les hemos ofrecido la posibilidad de participar y lo han hecho, a veces con sencillez,
otras con erudicién, siempre con rasgos distintos a los que el clericalismo nos tiene
acostumbrados.

Es verdad que la decision femenina es mayor y, por eso, ha sido mas numero-
sa la presencia de las mujeres con sus reflexiones teoldgicas y sus interpretaciones
biblicas. Forma parte del movimiento que vemos cdmo se abre paso en la sensibili-
dad general y que, en la Iglesia, se hara presente en todos los niveles.

Vivimos tiempos de dificultad, como siempre y afortunadamente. Porque
nuestra comunidad debe estar viva, cosa que solo hace en el desierto, en cuanto
llega al oasis comienza el suefio y el descanso con la tentacién de permanecer ahi,
tumbados a la sombra a ver el paso de otras caravanas que apenas detienen su
andar mas que lo imprescindible para tomar fuerzas. Dios nos quiere caminantes,
curtidos, osados y decididos. Las voces de la prudencia, muy importantes, no deben
ser las Unicas que oigamos. Hay que animar el camino. Hay que mirar adelante. Hay
que seguir cambiando para permanecer fieles.

También nuestra revista necesita esos cambios y renovaciones para ser un
instrumento de servicio eficaz a la funciéon que aquel grupo fundador quiso enco-
mendarie. Esperemos que eso sea posible si contamos con el apoyo de nuestros
suscriptores, lectores y editores.




¢Por qué hacernos con la
doctrina de San Juan de la Cruz?

Rev. Aragon. Teol. 49 (2019) José M? Andreu

Porque “el cristiano del futuro o sera un mistico, es decir, una persona que
ha experimentado algo o no sera cristiano. Porque la espiritualidad del futuro no
se apoyara ya en una conviccién unanime, evidente y publica, ni en un ambiente
religioso generalizado, previos a la experiencia y a la decision personales™. Con la
palabra mistico Rahner se refiere al desarroilo normal de la vida cristiana en el Espiritu
Santo, prescindiendo de fendmenos carismaticos extraordinarios?. El mistico es el
estado normal cuando se vive el cristianismo en su verdad. El concepto de “mistico”
define solamente el sentido del misterio que rodea a Dios y €l contacto que de modo
variado se puede tener con El.

El término “mistico” significa etimolégicamente “misterioso”. Los fendmenos
extraordinarios que acompanan las experiencias religiosas de algunos santos son
fendmenos paramisticos, sin llegar nunca a o esencial. La palabra mistica designa
una vivencia religiosa, una experiencia del misterio, ia experiencia mas hermosa que
tenemos a nuestro alcance. Es la emocién fundamental, la que engendra la religion.
“Con la expresion experiencia religiosa entendemos la percepcion de la realidad de
Dios tal como viene a nosotros, actia en nosotros y por medio de nosotros, arras-
trandonos hacia El en una comunion, una amistad, en un ser el uno para el otro. Nos
captamos en relacion con Dios™.

Queremos ir a zaga de san Juan de la Cruz, el Doctor mistico; vemos en él el
fendmeno de la mistica en su mayor pureza. En él la mistica aparece con caracte-
res de credibilidad: sed de infinito, de eternidad, gusto por la soledad, tendencia a
moverse entre las alturas y los abismos, fascinacion por los extremos. Cumple con
transparente perfeccion el camino de la mistica; alojado en el misterio divino abraza
sin tocarlos todos los seres y todas las almas como una posesién amorosa.

Los misticos son seres de silencio, envueltos en Dios, retraidos de la palabra,
en camino de la palabra Unica. “Supo vy sintié altamente de la oracion y trato con
Dios. Fue amigo de recogimiento y de hablar poco. Tenia constante perseverancia en
la oracién y presencia de Dios y en los actos y movimientos anagégicos y jaculatorias

' Rahner, K., “Espiritualidad antigua y actual”, en Escritos de Teologia VIl, 25.
Rahner, K., Experiencia del Espiritu, 11-12.
¢ Congar, Y., El Espiritu Santo, 25.
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oraciones™. En su alma vacia, llena “de solitario amor”$, en oscuridad y silencio, pal-
pita un afan inextinguible de presencia y figura, porque “el aima se siente con cierto
dibujo de amor deseando que se acabe de figurar con la figura cuyo es el dibujo, que
es su Esposo, el Verbo, Hijo de Dios, el cual, como dice san Pablo, es resplandor de
su gloria y figura de su sustancia™.

Escribi® sus obras precisamente para nosotros, que “saliendo del estado
de principiantes, nos ejercitamos en el de aprovechados”’; queria “declarar estas
noches a muchas almas que pasando por ellas, de ellas son ignorantes y para ani-
marles a superar los trabajos con la esperanza de los bienes de Dios que van a
recibir’®. Y ofrece “doctrina y avisos, asi a los principiantes como a los aprovechados,
para sabernos dejar llevar de Dios™. Le pedia al Sefior “le ayudara a decir algo, por la
mucha necesidad que tienen muchas almas que, comenzando el camino de la virtud
no pasan adelante”*. Ese “algo” o “poco”'! que nos dice es tan solo una minima vis-
lumbre que permite asomarnos a la inmensidad divina inaccesible cuya exploracion
siempre esta comenzando. Aunque sintiéramos subidamente de Dios las mas altas
comunicaciones “son como unas muy desviadas asomadas de Dios”'?, “un vivo viso
entreoscuro e imagen de aguella perfeccion que totalmente es inefable”*.

Nadie como él ha hablado de la trascendencia de Dios, “el cual, ni mas ni
menos, es noche oscura para el alma en esta vida”'*. Ha subrayado mas gue nadie
cémo “hemos de caminar en oscura y pura fe, que es propio y adecuado medio
por donde el alma se une con Dios”"®. “La fe se compara a la media noche, que
totalmente es oscura”'®; “es para el alma la noche mas oscura'’. Y nadie ha escrito
como él de la unién del hombre con Dios como transformacion en Dios por amor, “de
la muy intima y calificada union y transformacion del aima en Dios”™'®.

Dictamen de Fray Eliseo de los Martires, en Obras completas, 174. 175.

S. Juan de la Cruz, “Céntico B. Canc. 28, 3", en Obras completas, 855.

S. Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 11, 12", en Obras completas, 779.

S. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L.2, 1, 1", en Obras completas, 521.

S. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 22, 1. 2", en Obras completas, 578.

S. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. Prélogo, 4", en Obras completas, 256.
10§, Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. Prologo, 3", en Obras completas, 255
' Son expresiones sanjuanistas. Ver “Prélogo de la Subida del Monte Carmelo”: repite tres ve-

ces la palabra “algo”: 2. 3. 7. En el Cantico insiste que el alma sedienta calma la sed del Esposo con una

sola gota, “lo que de El se puede gozar en esta vida”, Cantico B. Canc. 1, 6, en Obras completas, 743.
12 . Juan de la Cruz,”Céntico B, 13, 10", en Obras completas, 788.

. Juan de la Cruz, “Céantico B, 38, 4", en Obras completas, 888.

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 1, 2, 1", en Obras completas, 260.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 2, 1", en Obras completas, 295.

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 1, 2, 5", en Obras completas, 261.

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. Es el tema del libro segundo.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva”, en Obras completas, 911.

© ® N O o &
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S. Juan de la Cruz nos ofrece “palabras llenas de sustancia y verdad
inaccesible™®; mejor que otros nos ensefa la verdad de la Verdad cristiana; esa
verdad que mejor “responde a la realidad de Jesus” (Ef 4, 21) nos ofrece la sustancia
de un mensaje que se traduce en una transformacién sustancial en Dios. Practico la
caridad de la verdad. “Donde no hay amor ponga amor y sacara amor”?, La caridad
viva de su pensamiento, su ternura, nos atrae como un abismo blanco. Esa blancura
tanto de su estilo como de su doctrina.

El estilo es el hombre. S. Juan de la Cruz no emplea expresiones excesivas,
frases gruesas y contundentes para dar fuerza a su intencion. El yo de cada escritor
es un nuevo diccionario, un nuevo idioma a través del cual nos llegan objetos de
los que no teniamos noticia. En la obra sanjuanista abundan conceptos nuevos?' y
luminosos con los que podemos arrancar de la cantera del misterio de la vida cris-
tiana innumerables secretos. Merced a los vocablos: unién- transformacién, asiento,
arrimo, en uno, abismo-abisal, mas adentro, escondrijo, sustancia, al modo de cada
uno, invisible, de veras, escondido, encubierto, viso, visear, dibujo, rastro, vislumbre,
resquicios, barrunto, entreoscuro, entre dos luces, desnudez, soledad, silencio, llega
a nosotros un rincdn de belleza que de otra suerte quedaria nonato. S. Juan de la
Cruz nos ensefa a renunciar cada vez mas a las palabras rutinarias, artificiales, que
no dicen nada, para encontrar con frescor las pocas que necesitamos. Palabras
apasionadas y serias, pero, sobre todo, palabras de verdad, palabras sustanciales,
sencillas y transparentes, “bafiadas en dulzor y amor”? para percibir el espiritu detras
de ellas, que digan lo que es la vida cristiana con sus letras vivas.

Nos invita a compartir su experiencia de Dios indicandonos el camino a seguir
para llegar a la union o transformacién en Dios, “el gjercicio de amor entre el aima
y el Esposo Cristo”?; “son los grados de amor por do se sube hasta la bodega
interior, donde el mismo Dios es el que se le comunica con admirable gloria de
transformacion de ella en él, estando ambos en uno”?*. Sus dichos de luz y amor, que
no pueden ni envejecer ni perecer, “son de discrecion para el caminar, de luz para el
camino y de amor en el caminar”?; no sélo recordandolos, sino “con la obra y virtud
de ellos”?® podremos “andar en divinas luces"?’.

¥ S, Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 1, 11", en Obras completas, 745.
2 8. Juan de la Cruz, Carta n° 27, en Obras completas, 230.
2 En 1878 la Real Academia de la Lengua incluyd a S. Juan de la Cruz en el “Catélogo oficial de
escrltores que pueden servir de autoridad en el uso de vocablos y frases en la lengua castellana”.
S. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor. Prélogo”, en Obras completas, 153.
% G, Juan de la Cruz, Es el tema de las canciones del Cantico, en Obras completas, 733.
2 8. Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 26, 3", en Obras completas, 842.
% &, Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor. Prélogo”, en Obras completas, 153.
% 8. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor. Prélogo”, en Obras completas, 153.
27 8. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor. 25", en Obras completas, 155.
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Ese camino espiritual que conduce a la divina unién es la purificacion constan-
te, simbolizado en la subida al Monte de perfeccion en el que sélo mora honra y gloria
de Dios; este camino y subida para Dios “se llama escala porque la contemplacion
es ciencia de amor que juntamente va ilustrando y enamorando al alma hasta subirla
de grado en grado hasta Dios, su Criador”?. Tendiendo a ser hoy mejor, mas divino
que ayer, pugnando por desplegar vida de virtud y amor divinos, “subiéndose sobre
todo a Dios"?, el hombre “guia su espiritu a las cosas altas de Dios™®; alli encuentra
la verdadera libertad de espiritu; no se ata ya a ningun medio: “ya por aqui no hay
camino porgue para el justo no hay ley; él para si se es ley™"; o el recogimiento inte-
rior, simbolizado esta vez en la senda que se adentra en las profundidades; entrando
mas adentro en la espesura “entendemos alli de raiz los profundos misterios divinos,
pues desea el alma conocer més adentro en ellos por verse mas adentro en su
Dios"®: los togues divinos tocan en el mas profundo centro del alma; “cuanto mas
interior es la accién del Espiritu Santo es mas pura; cuanto hay mas de pureza, tanto
més abundante frecuente y generalmente se comunica Dios... El centro del alma es
Dios; al cual cuando ella hubiere llegado segun toda la capacidad de su ser y segun
la fuerza de su operacion e inclinacion habra llegado al Gltimo y mas profundo centro
suyo en Dios... mediante el amor se une el alma con Dios, y asi cuantos mas grados
de amor tuviere, tanto mas profundamente entra en Dios y se concentra con Elres,

Podemos concebir el crecimiento de la vida cristiana como un proceso de
interiorizacion: se debe pasar de lo mas exterior a lo mas interior hasta llegar al
hondon, a la sustancia del alma, “al Gltimo o méas profundo centro suyo en Dios™*.
Descubrir la propia dimension de profundidad permite tomar contacto con el infinito
que hay en uno. Quien medita en la gran profundidad ama lo que es la vida maxima.
Sin pasion, no “entramos en los trabajos del espiritu, que son de méas adentro...
Mereceriamos que pusiese Dios los 0jos en nosotros para purgarnos y limpiarnos
més adentro por algunos trabajos espirituales méas adentro, para darnos bienes mas
adentro”s. “Cuanto mas ama, mas adentro de las verdades divinas apetece entrar
para escudrifiar y saber los secretos del mismo Dios”® y gozar los bienes inefables
del Espiritu “en los profundos de Dios™.

28
29
30
31

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 18, 5", en Obras completas, 568.

. Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 35, 6", en Obras completas, 877.

Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 35, 2", en Obras completas, 876.

Juan de la Cruz, “Dibujo del Monte de la perfeccion”, en Obras completas, 191.

Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 36, 11", en Obras completas, 882.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 1, 11. 12. 13", en Obras completas, 922. 923.
. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 1, 12", en Obras completas, 923.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 2, 28", en Obras completas, 958.

. Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 36, 9. 3", en Obras completas, 881. 879.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 42, 17", en Obras completas, 1039.

32
33
34
35
36
37
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Su guia nos hace posible vivir la vida cristiana de un modo mas auténtico;
porgque nos hace pensar a nosotros que somos, con mucha frecuencia, pobres de
pensamiento. La falta de pensamiento es un huésped inquietante que en el mundo
religioso de hoy entra y sale de todas partes. Aungue tengamos casi yerma la capa-
cidad de pensar en el fondo de nuestro ser somos espiritu y entendimiento que esta
destinado y determinado a pensar. Los misticos son maestros del pensamiento de
los que hay mucho que aprender. “La serenidad para con las cosas y la apertura
al misterio sélo crecen desde un pensar incesante y vigoroso”?®. En amorosa con-
templacién “es ilustrada el aima derivandose la inteligencia mistica al entendimiento
con una serenidad y sencillez tan delgada y deleitable al sentido del alma que no
se le puede poner nombre, unas veces en una manera de sentir de Dios, otras en
otra™®. Después de la purgacion del sentido “con gran facilidad halla el aima en
su espiritu muy serena y amorosa contemplacion y sabor espiritual sin trabajo del
discurso... Pasados los ratos o dias de esta noche y tempestad, luego vuelve a
su acostumbrada serenidad™®. Quizas la esencia del pensar estd inserta en esa
Serenidad. “Cuando se despierte en nosotros la Serenidad para con las cosas vy la
apertura al misterio, entonces podremos esperar llegar a un camino que conduzca
a nuevo suelo y fundamento. En este fundamento la creacién de obras duraderas
podria echar nuevas raices”™!.

S. Juan de la Cruz nos habla de un nuevo suelo y fundamento donde puede
el hombre “tomar asiento”, y tener asi arraigo donde echar nuevas raices para poder
florecer y dar fruto. Y nos abre a una experiencia religiosa amorosa, completamente
distinta de la actitud calculadora, interesada. El trato interior con el Altisimo des-
emboca en un misterioso sosiego, en “un quedarse en Dios” o “tomar asiento” en
El, “holgandose el alma de verse tan a lo seguro de aquella quieta paz y sabor del
Esposo escondido que nadie puede quitar”#?. El hombre llega a una paz interior
muy intima y, olvidado aun de si mismo, descansa y duerme en el mismo Dios. Es el
encuentro deslumbrante, la paz contemplativa. El corazén se duerme para verlo (Ct
5, 2). En el aquietamiento del espiritu se percibe la vecindad de Dios y su presencia.

Basta leerlo para crecer. Aungue la mayoria de nosotros no hayamos pasado
por estadios misticos, al oir hablar de ellos a alguien que los conoce por experiencia
percibimos un eco en nuestra conciencia®*®. Descubrimos en ellos nuestro propio
yo idealizado. Llegando a ser €l ideal de nuestro yo se integran de alguna manera
en nosotros mismos. El deseo de asemejarnos, que genera idealmente una forma

% Heidegger, M., Serenidad, 29.

% 8. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 13, 1", en Obras completas, 551.
4 S, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 1, 1", en Obras completas, 521.
41 Heidegger, M., Serenidad, 29-30.

42 8. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 23, 4", en Obras completas, 579.
3 Bergson, H., Las dos fuentes de la moral y de Ia religion, 312.
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a adoptar, es ya semejanza; la palabra que haremos nuestra es aquella cuyo eco
hemos oido ya en nosotros. Los misticos nos hacen visible el impulso que viene del
fondo. Nos muestran mas claramente lo que ocurre en nosotros de manera confusa,
velada y cadtica, discontinua, pero real. Entrar en relacién con S. Juan de la Cruz
es lo més parecido a entrar en la luz, donde seguimos siendo lo que éramos, pero
transformados, pues ya hemos encontrado en sus escritos lo que siempre hemos ido
buscando: la substancia de la vida pura y originaria, de la vida eterna.

En este articulo solo propongo algunas orientaciones que ayuden a una lectu-
ra comprensiva de su obra; ofrezco lo que he visto, lo gue he vivido, lo que he amado
leyéndola. Encontraras muchas citas, elegidas como las ideas mas influyentes con
las que su figura va tomando forma y color; revelan las muchas horas gastadas,
alguien dira: perdidas, en meditar de la mano del humilde del sin sentido sobre los
misterios de Dios y del hombre; nos sumergen en la atmdsfera espiritual en la que
florece su obra; obra que nos brinda libre y gratuitamente para que, sin manias
filolégicas o bibliograficas, purificados de “la atroz bibliomania, ese rastrojo del mortal
intelectualismo” (Unamuno), la busquemos alli donde florece y dejandola venir hacia
nosotros podamos sentir su masica y en el silencio escuchar sus ecos.

Quisiera expresar en forma sustanciosa lo mejor, lo més verdadero de su mun-
do ancho, misterioso, de esas entrafias del cielo que intenta expresar con simbolos,
metéaforas, imagenes, figuras, ejemplos, declaraciones, comparaciones, modos de
hablar y expresiones tan suyas: maneras humanas de expresar una realidad que no
puede hacerse de modo directo. El roce con lo inefable es la Unica forma en que
ciertas realidades pueden hacerse visibles a los torpes ojos humanos. Me estremez-
co al sentir la revelacion de un pensamiento que, persiguiéndose a si mismo, nos va
mostrando de qué tronco fuerte, de qué remota sustancia viene su poesia, de qué
amor hondo y de qué raiz.

La obra sanjuanista es una invitacién constante a pasar adelante o entrar mas
adentro para “llegar al santo recogimiento, silencio espiritual, desnudez y pobreza de
espiritu, donde se goza el pacifico refrigerio del Espiritu Santo y se alcanza unidad
con Dios™*. “La vida del espiritu es verdadera libertad y riqueza que trae consigo
bienes inestimables”*, “bienes que vienen de arriba, del Padre de las lumbres (Jac 1,
17), porque los bienes no van del hombre a Dios, sino vienen de Dios al hombre”*,
bienes “que Dios por sola infusién suya pone en el alma pasiva y secretamente y en
silencio™, “bienes diversos que son casi una misma cosa”®: blandura de corazon

4 8. Juan de la Cruz, “Cautelas.1”, en Obras completas, 181.

% G, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 14, 3", en Obras cormpletas, 329.
% S. Juan de la Cruz. Noche oscura. L. 2, 16, 5, en Obras completas, 559.
47 8. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 14, 1", en Obras completas, 556.
4 S, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 4, 1”7, en Obras completas, 526.
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o mansedumbre para con Dios, para consigo y para con el préjimo, limpieza y pure-
za de corazoén, pobreza de espiritu, humildad espiritual, suavidad espiritual y amor
puro, tranquilidad y paz interior, delicadas noticias espirituales, ordinaria memoria y
solicitud de Dios, desnudez y libertad de espiritu, serenidad y sencillez, interioridad,
temor amoroso de Dios, sobriedad espiritual, abnegacion, temple de peregrinacion y
extrafiez de todas las cosas, todo envuelto en soledad y silencio.

Vamos adelante en el recogimiento y perfecciéon “sacando al espiritu de su
ordinario y comun sentir de las cosas para traerle al sentido divino, que es mas de
la otra vida que de ésta™®; “perdiendo el temple natural para estar templados a lo
divino™® y, “més hechos al temple de Dios™', intentamos “juntarnos con Dios”2 y,
conociéndolo cada vez mejor, podemos “pasar a la divina unidén”® y “transformacion
sustancial en Dios”**. Asi el espiritu “divinamente se puede extender a gozar y gustar
de todas las cosas de arriba y de abajo comunicando con libertad con la anchura del
espiritu de la divina Sabiduria que gusta todos los sabores de todas las cosas con
cierta eminencia de excelencia”®,

Jugando con Dios: El misterio divino escondido en los abismos de su infinitud,
“Incomprehensible y sobre todo™¢, ha penetrado desapercibidamente en nuestra
vida, constituyéndose en el mas intimo centro de nuestro ser; esta “escondido en
el intimo ser del alma”’, “donde mora en secreto como en su casa”®. Acercarnos
al misterio del Dios recondito es vivir un juego profundo y sumamente grave, pues
siendo nosotros “el aposento donde El mora y el retrete y escondrijo donde esta
escondido™®, hallamos “morada y seguridad cuando Dios nos esconde en el escon-
drijo de su rostro”8°,

Nos adentramos en quien esta dentro de nosotros, “pues El dijo (Jn 14, 23)
que en el que le amase vendrian el Padre, Hijo y Espiritu Santo y harian morada en
él; lo cual habia de ser haciéndole a él vivir y morar en el Padre, Hijo y Espiritu Santo
en vida de Dios™®'. “La Santisima Trinidad mora de asiento en el alma fiel ilustrandole
el entendimiento divinamente en la sabiduria del Hijo, y deleitandole la voluntad en el

49
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. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 5", en Obras completas, 541.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 3?, 18", en Obras completas, 982.
. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 32, 28", en Obras completas, 987.
Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 13, 9", en Obras completas, 554.

Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 2, 4", en Obras completas, 524.
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Espiritu Santo, y absorbiéndola el Padre poderosa y fuertemente en el abrazo abisal
de su dulzura”®. “En el alma purificada, joh Dios mio y vida mial, estas tu escondido
morando muy de asiento en ella. Y en eso los escondes a ellos en el escondrijo de tu
rostro, que es el Verbo, de la conturbacion de los hombres™®.

Quisiéramos escondernos y perdernos en quien ha querido esconderse en el
oscuro y finito fondo de nuestro ser y ser por amor el mas intimo centro de nues-
tro corazén. Perdernos hasta abismarnos en un abismo Unico en que se funden el
abismo que se abre dentro de nosotros y el abismo en que se abre. “Asi un abismo
llama a otro abismo (Sal 41, 8): un abismo de Iuz llama a otro abismo de luz. Y asi,
la luz de la gracia que Dios habia dado al alma, con que le habia alumbrado el ojo
del abismo de su espiritu, abriéndosele a la luz divina y haciéndola en esto agradable
a si, lamé a otro abismo de gracia, que es esta transformacién divina del alma en
Dios”®. Comunicanse las eternas honduras de nuestra alma con la hondura eterna
de la creacién que nos rodea, con Dios que habita en todo y todo lo vivifica, con
Dios, con quien, como en un mar comun, SOmMos, NOs movemos Yy vivimos. Cuando
Dios que habita en el Gltimo seno de todo se muestra en nuestro Gltimo seno, donde
habita, nos vemos perdidos en el mar inmenso, en esplendente conciencia eterna,
viviendo en Dios.

Buscamos a quien nos busca. “Si el alma busca a Dios, mucho mas la busca
su Amado a ella; y si ella le envia a él sus amorosos deseos, él a ella le envia sus
divinas inspiraciones y toques”®. “La suavidad y noticia que da Dios de si al alma
que le busca, es rastro y huella por donde se va conociendo y buscando a Dios"®.
Buscamos a Dios porque El nos atrae a Si. “El alma més a Dios se acerca cuando El
a si mas la va juntando”®’.

Siempre es El quien da juego: mostrandose se cela; se aproxima y se aleja; se
aclaray se vela. Se esconde para que sigamos buscandole y aparece en nuestra vida
para que no nos desanimemos buscéandole. Peculiar juego de luces y sombras: Luz y
oscuridad, si, mucha oscuridad y de nuevo luz. Hay dos movimientos que se buscan
sin cesar, se encuentran, después vuelven nuevamente a buscarse. Luz y tinieblas,
muchas tinieblas y nuevamente luz. Ese aparecer-desparecer son “sus juegos de
amor. Para enamorar y deleitar al alma, estéle arrojando sus heridas como llamaradas
tiernisimas de delicado amor, ejercitando jocunda y festivalmente las artes y juegos
del amor, porque se cumpla en el aima lo que él dijo en los Proverbios (8, 30-31):

82 G, Juan de la Cruz, “Liama de amor viva. Canc. 12, 15", en Obras completas, 925.
8 G, Juan de la Cruz, “Lilama de amor viva. Canc. 22, 17", en Obras completas, 954.
6 S, Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 32, 71", en Obras completas, 1018.
6 S, Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 32, 28", en Obras completas, 987.
8 S, Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 25, 3", en Obras completas, 837.

87 S, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 16, 11", en Obras completas, 562.
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deleitabame yo por todos los dias, jugando delante de él todo el tiempo, jugando en
la redondez de las tierras y mis deleites estar con los hijos de los hombres”8, “Estos
movimientos y llamaradas son los juegos y alegres fiestas que hace el Espiritu Santo
en el alma, en los cuales parece que siempre esta queriendo acabar de darle la vida
eterna y acabarla de trasladar a su perfecta gloria, entrandola de veras en si”®.

Platdn, anciano, hablando con sumo tiento sobre el temple en el que ha de
fundarse una vida culta, escribe: “Lo que yo quiero decir es lo siguiente: que el
hombre es un ingenioso juguete de la Divinidad, y el ser tal es el mas alto titulo del
ser humano. Por lo tanto, los hombres y mujeres debieran no hacer otra cosa que
jugar a los juegos mas hermosos”’®, Es el “ideal que corre delante de nosotros, un
ideal prodigioso, seductor: el ideal de un espiritu que juega ingenuamente, es decir,
sin quererlo y por una plenitud y potencialidad exuberantes con todo lo que hasta
ahora fue llamado santo, bueno, intocable, divino”™".

Siendo el juego “el mejor modo de tratar con tareas grandes”?, el juego-
busqueda de Dios es la aventura mas dulce y temible. ;Puede ser el misterio infinito
para nosotros, hombres de lo finito, verdadera y cercana realidad? “Nadie conoce las
huellas de tus pasos” (Sal 76, 20). “El camino de ir a Dios es tan secreto y oculto para
el sentido del alma como lo es para el del cuerpo el que se lleva por la mar, cuyas
sendas y pisadas no se conocen... Los pasos y pisadas que Dios va dando en las
almas que Dios quiere llegar a si, haciéndolas grandes en la unién de su Sabiduria, no
se conocen””, La infinitud de Dios se acerca al hombre en forma de trascendencia y
lejania. La cercania de Dios, que esta méas cerca del hombre que éste de si mismo, le
domina igualmente como lejania, como lo inaccesible e inalcanzable, siempre perma-
nece lejos; entregandose se nos resiste. Su presencia muda es discretamente una
ausencia. El misterio divino, inmanente y trascendente a la vez, igualmente cerca y
lejos de todo, permanece como lo mas lejano en la mas préxima proximidad, como la
lejania de la proximidad. “Habitar en medio de la cercana trascendencia de Dios, ser
amado por Dios mismo de tal manera que el primero y el Ultimo don sea la infinitud y
la trascendencia misma, esto es aterrador y bienaventurado al mismo tiempo. Pero
no tenemos opcion alguna. Dios esté con nosotros”4,

Dios quiere provocarnos lanzandonos esas flechas de amor; acogemos esos
desafios que nos colocan en la posicién de jugar y competir con El aun a sabiendas
de que en ello nos jugamos la vida. Lo que juega es algo méas que la luz y la sombra

8 8. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 12, 8”, en Obras completas, 920.
& 8. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 32, 10", en Obras completas, 977.
™ Platén, “Las leyes, libro VII, 803¢”, en Obras completas, 1398.

" Nietzsche, F, Ecce homo, 96.

2 Nietzsche, F., “¢Por qué soy tan sabio? 10", en Ecce homo, 54.

78 8. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 17, 8", en Obras completas, 566.

74 Rahner, K., Dios con nosotros, 35.
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divinas, su voz y su silencio. Lo que esta en juego es nuestra relacion personal con El
en la que nos jugamos nuestro modo de vivir las mercedes que nos da.

La unién con Dios: cuando se vive de veras la vida cristiana se vive una fusion
misteriosa entre lo humano y lo divino. “Amada en el Amado transformada”. Dios y
el hombre entrelazados: “la gloria que T4 me has dado se la he dado a ellos, para
que sean uno Como nosotros somos uno, yo identificado con ellos y Ta conmigo”
(Jn 17, 22-23). “Las tres personas de la Santisima Trinidad son los que hacen en el
alma esta divina obra de uniéon”’s. “No hay que maravillar que haga Dios tan altas y
extrafias mercedes a las almas que El da en regalar, porque si consideramos que
es Dios y que se las hace como Dios con infinito amor y bondad, no nos parecera
fuera de razon; pues El dijo que el que le amase vendrian el Padre, el Hijo y el Espiritu
Santo y harian morada en él (Un 14, 23), lo cual ha de ser haciéndole a él vivir y morar
en el Padre, Hijo y Espiritu Santo en vida de Dios"’®. La vida de Dios se convierte por
la gracia en comunién con la misma Trinidad: “siendo Dios el que lo hace, hacelo no
menos que como Dios””".

La experiencia del misterio divino es una vivencia permanente y amorosa de
Dios secretamente, “sin medio alguno entre Dios y el aima”’8, de una “comunicacion
esencial de la Divinidad sin algun otro medio en el aima, por cierto contacto de ella
en la Divinidad, lo cual es toque de sustancias desnudas, es a saber, de el almay la
Divinidad”". Tenemos experiencia de Dios porque el Sefior mora dentro del aima vy,
por ello, puede realizar “toques sustanciales” en ella. La transformacion es tal que,
al final del proceso, “aunque en sustancia son diferentes el alma parece Dios, y Dios
el alma”®,

lLa experiencia de Dios no consiste en pensar continuamente en El, cosa
imposible: “sélo trato de la union total y permanente segin la sustancia del alma
y sus potencias en cuanto al habito oscuro de unién; porque en cuanto al acto no
puede haber unién permanente en las potencias en esta vida, sino transeunte™®'; “no
se da siempre la unién con Dios segun las potencias, aunque segun la sustancia del
alma si; pero en esta unién sustancial del alma muy frecuentemente se unen también
las potencias y beben en esta bodega: el entendimiento entendiendo, la voluntad
amando, etc. La unidn de las potencias no es continua en esta vida ni lo puede ser”®.,

s G, Juan de la Cruz,”Liama de amor viva. Canc. 2, 1", en Obras completas, 943.

6 S, Juan de la Cruz, “Liama de amor viva. Prélogo, 2", en Obras completas, 912.

7 S, Juan de la Cruz, “Liama de amor viva. Canc. 3, 39", en Obras completas, 996.

78 Ruusbroec, J. V., “Bodas del alma, 1V, en Obras escogidas, 198.

% S, Juan de la Cruz, “Céantico B, 19, 4", en Obras completas, 816.

8 G, Juan de la Cruz, “Céantico B, 31, 1", en Obras completas, 863.

8 G, Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 2, 5, 2", en Obras completas, 301.
82 G, Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 26, 11, en Obras completas, 844.
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Al alma purificada “luego le vienen los bienes de la unién de Dios en sus
apetitos y potencias, en que las hara divinas y celestiales. Destetadas y purgadas y
aniquiladas en su humano y bajo modo de obrar y recibir vienen a quedar dispuestas
y templadas todas estas potencias del alma para poder recibir, sentir y gustar lo
divino y sobrenatural alta y subidamente”®3,

Se trata de una entrafiable tendencia y disposicién hacia Dios, en un aden-
trarse en toda la peculiaridad divina, en llegar a ser en el regazo y corazdn del Padre
celestial hijo de Dios; es perderse dentro del misterio divino y contemplandose en él,
orarse a si mismo en plena disponibilidad en él; en el interior se imprime la imagen
del Dios amado y presente. Entonces Dios resplandece en todas las cosas; todas las
cosas tienen sabor de Dios: “en cuanto se une el aima con Dios siente ser todas las
cosas Dios. Y asi no se ha de entender que lo que aqui se dice que siente el aima
es como ver las cosas en la luz o las criaturas en Dios, sino que en aquella posesion
siente serle todas las cosas Dios"#.

Unidos a Dios podemos vivir divinamente: “la dichosa noche, aunque oscurece
al espiritu, no lo hace sino para darle luz de todas las cosas; y aungue la empobrece
y vacia de toda posesion y aficién natural, no es sino para que divinamente se pueda
extender a gozar y gustar de todas las cosas de arriba y de abajo con libertad de
espiritu”®. “El alma viene a tener un sentido y noticia divina muy generosa y sabrosa
acerca de todas las cosas divinas y humanas que no cae en el comun sentir y saber
natural del aima”®,

S. Juan de la Cruz nos invita a “conocer de verdad el dulcisimo amor de Dios
y a descansar en EI"®; a “dejar nuestra condicién para amar a Dios como quiere
ser amado”®. La fuerza del Espiritu alcanza la sustancia, virtud y fuerza del ama
hasta ponerla que parezca Dios. “Se podria decir que el alma estéa vestida de Dios y
bafada en divinidad; y no como por cima, sino gue en los interiores de su espiritu”®.
Dios realiza la obra “quedando el aima vestida del nuevo hombre, que es criado,
como dice el apdstol, seguin Dios (Ef 4, 24). Lo cual no es otra cosa que alumbrarle
el entendimiento con lumbre sobrenatural, de manera que de entendimiento humano
se haga divino unido con el divino; y ni mas ni menos, informarle la voluntad de amor
divino, de manera que ya no sea voluntad menos que divina, no amando menos que
divinamente, hecha y unida en uno con la divina voluntad y amor; y la memoria, ni
mas ni menos; y también las aficiones y apetitos todos mudados y vueltos segin

83 . Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 16, 3. 4", en Obras completas, 559.

. Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 14-15, 5", en Obras completas, 792.
. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 1", en Obras completas, 539.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 5", en Obras completas, 541.
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. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor, 59", en Obras completas, 157.

. Juan de la Cruz, “Céntico B. Canc. 26, 1", en Obras completas, 841.
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Dios divinamente. Y asi esta alma sera ya aima del cielo celestial y mas divina que
humana”®,

Se realiza en el ama la promesa de JesUs (Jn 14, 23), “conviene a saber:
que si alguno le amase, vendria la Santisima Trinidad en él y moraria de asiento en
él: lo cual es ilustrandole el entendimiento divinamente en la sabiduria del Hijo, y
deleitandole la voluntad en el Espiritu Santo, y absorbiéndola el Padre poderosa y
fuertemente en el abrazo abisal de su dulzura™'. “Se difunde la comunicacion de
Dios sustanciaimente en toda el aima, o, por mejor, decir, el alma se transforma en
Dios, segun la cual transformacion bebe el alma de su Dios segun la sustancia de
ella y segun las potencias espirituales. Porque, segun el entendimiento, bebe sabi-
duria y ciencia; y segun la voluntad, bebe amor suavisimo; y segin la memoria bebe
recreacion y deleite en recordacion y sentimiento de gloria”®2. El alma reconociéndolo
le pide constantemente a su querido Esposo: “embiste con tu divinidad en mi enten-
dimiento, dandole inteligencias divinas, y en mi voluntad, dandole y comunicandole
el divino amor, y en mi memoria, con divina posesion de gloria™®.

Unidos a Dios podemos pensar fas cosas divinas divinamente, pues “las cosas
y perfecciones divinas no se conocen ni entienden como ellas son cuando las van
buscando y ejercitando, sino cuando las tiene halladas y ejercitadas”. Sélo pode-
mos pensar en Dios a partir de Dios, si permanecemos en El. Debemos pensar a
Dios sin que hagamos retroceder parcialmente su caracter misterioso —su divinidad
diferenciadora- para dejar al descubierto un panorama intelectual abarcable. “Tan
lejos como el cielo de la tierra estan mis pensamientos de los vuestros”, nos dijo.

Pocos tienen la experiencia de pensar el pensamiento abismal, inefable, de
su abismo de misterio, sin el cual el pensamiento no es pensamiento de Dios. “Los
pasos y pisadas que Dios va dando en las almas que quiere llegar a si, haciéndolas
grandes en la unién de su Sabiduria, no se conocen”®, son secretas y ocultas para
el sentido del aima. La divina contemplacion supera la capacidad natural “en cuanto
es via que guia al alma a las perfecciones de la unién de Dios, las cuales, como son
cosas no sabidas humanamente, hase de caminar a ellas humanamente no sabiendo
y divinamente ignorando”®®.

Comenzamos “a estimar y pensar de Dios tan altamente como ensefa la
fe, que nos dice ser incomparable e incomprehensible; porque es cosa muy facil

% G, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 13, 11", en Obras completas, 555.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 1, 15", en Obras completas, 925.
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juzgar del ser y alteza de Dios menos digna y altamente de lo que conviene a su
incomprehensibilidad”®”. Nunca debemos contentarnos en nuestra busqueda de
Dios con lo que nuestras potencias pueden comprehender y nuestros sentidos sentir
pues Dios es inaccesible para no satisfacernos con menos y perder la ligereza con-
veniente para ir a éI°; “ningunas formas ni noticias sobrenaturales que pueden caer
en la memoria son Dios, y de todo lo que no es Dios se ha de vaciar el alma parair a
Dios; de todas formas y noticias se ha de deshacer el alma para unirse con Dios en
esperanza pura y entera"®,

“Muchos insipientes piensan bajamente de Dios, entendiendo que, cuando no
le entienden o le gustan o sienten, esta Dios mas lejos y méas escondido; siendo mas
verdad lo contrario, que cuanto menos distintamente le entienden, mas se llegan a él,
pues, como dice el profeta David (Sal 15, 7): puso su escondrijo en las tinieblas”'®.

“La noticia divina, generosa y sabrosa, de todas las cosas divinas y humanas
no cae en el comun sentir y saber natural del alma; ese modo natural de enten-
der debe ser aniquilado y en su lugar queda la flustracién y luz divina”'®'. La divina
contemplacion “nos da inteligencia divina segun toda la habilidad y capacidad del
entendimiento”'®2. “Tanto levanta y engrandece este abismo de sabiduria el alma,
metiéndola en las venas de la ciencia de amor, que la hace conocer, no solamente
quedar muy baja toda condicién de criatura acerca de este supremo saber y sentir
divino, sino también echar de ver cuan bajos y cortos y en alguna manera impropios
son todos los términos y vocablos con que en esta vida se trata de las cosas divinas,
y como es imposible por via y modo natural, aunque mas alta y sabiamente se habla
en ellos, poder conocer ni sentir de ellas como ellas son, sin la iluminacion de esta
mistica teologia. Ve el alma en la iluminacion de ella esta verdad que no se puede
alcanzar y menos declarar con términos humanos ni vulgares”'%,

La noche oscura: es el proceso de purificacion o desnudez o pobreza de
espiritu, o purgacion o transformacion: “todas las fuerzas y afectos del alma, por
medio de esta noche y purgacién del hombre viejo, todas se renuevan con temples y
deleites divino”'%, Vamos vaciandonos de nosotros mismos para adquirir la forma de
Jesus. La purgacién es dolorosa debido a nuestra condicién humana pero necesaria.
Solo en el alma limpia y sencilla embiste la noticia o advertencia amorosa de Dios,
“noticia que es tan sutil y delicada, mayormente cuando ella es mas pura y sencilla 'y

% 8. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 3, 12, 1", en Obras completas, 418.

. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor, 54", en Obras completas, 157.

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 3, 7, 2", en Obras completas, 413.
Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 1, 12", en Obras completas, 745.

Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 3", en Obras completas, 540.

Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 1, 17", en Obras completas, 926.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 17, 8", en Obras completas, 565.
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perfecta y més espiritual e interior, que el alma, aunque esté empleada en ella, no la
echa de ver ni la siente”'%.

“Para tener un sentido y noticia divina muy generosa y sabrosa de todas las
cosas divinas y humanas, el espiritu debe adelgazarse y curtirse acerca del comuny
natural sentir”1%. “En su flaco e impuro natural el alma no puede poseer la abundante
comunicacion con Dios; conviene que sea puesta en vacio y pobreza de espiritu para
que desnuda del hombre viejo pueda vivir la nueva vida que es el estado de la uniéon
con Dios"'%7. En este lento proceso de transformaciéon en Dios vamos adelantando
y adentrandonos cada vez mas en la verdad de los misterios, gustando lo sdlido
y sustancial y nos vaciamos y despojamos de todo y de nosotros mismos para
que asi “nuestra alma mas pura, subida y clara”*® pueda ir en uno con la voluntad
divina. “Para la sencilla union se requiere la desnudez y vacio en sus potencias o la
pureza competente a la capacidad de cada uno”'®. “Es imposible que la voluntad
pueda llegar a la suavidad y deleite de la divina unién, ni abrazar ni sentir los dulces y
amorosos abrazos de Dios si no es que sea en desnudez y vacio de apetito en todo
gusto particular, asi de arriba como de abajo”'™°.

La purgacion que empieza con la parte sensitiva del alma, continda con la
parte espiritual y cada vez llega mas adentro hasta que el alma viene a conseguir paz
y sosiego'""; en lo mas profundo vivimos la gran purificacién, “en la cual es mas inti-
mo, sutil y espiritual el padecer del aima, cuando le va adelgazando las mas intimas,
delgadas y espirituales imperfecciones, y mas arraigadas en lo de mas adentro™''?,
pues “cuanto es mas abisal y de méas profundas cavernas, tanto mas abisales y pro-
fundas tinieblas hay en el sentido del aima”''. “Profunda es esta guerra y combate,
porque la paz que espera ha de ser muy profunda; y el dolor espiritual es intimo y
delgado, porque el amor que ha de poseer ha de ser también muy intimo y apurado;
porque, cuanto mas intima y esmerada ha de ser y quedar la obra, tanto mas intima,
esmerada y pura ha de ser la labor, y tanto mas fuerte cuanto el edificio méas firme”''*.
Asi “gozara mas de adentro, porque ya se hizo la purificacién mas adentro”.

El misterio de Dios: Aunque Dios alienta y llena todos los espacios del aima
conserva la lejania de lo infinito y de lo inefable. Constituye tanto el fondo méas propio

105

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 2, 14, 8”, en Obras Completas, 331.
. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 5", en Obras completas, 541.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 4, 1”, en Obras completas, 526.

. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 2, 14, 13", en Obras completas, 334.
. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 2, 5, 11", en Obras completas, 305.
. Juan de la Cruz, “Carta a un religioso dirigido suyo, 13", en Obras completas, 215.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 24, 2", en Obras completas, 583.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 10, 7", en Obras completas, 545.

. Juan de la Cruz, “Llama de amor viva. Canc. 3%, 71", en Obras completas, 1018.

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 9, 9”, en Obras completas, 542.

107
108
109
110

112
13

[(OROROROGRORONONORONG]

114




¢POR QUE HACERNOS CON LA DOCTRINA DE SAN JUAN DE LA CRUZ? 21

del hombre -Deus interior intimo meo- como su mas intimo extraio —et superior
summo meo-. “Cuanto mas se acerca el aima a Dios, méas oscuras tinieblas siente
y mas profunda oscuridad”'®. A solas en el abismo de la divinidad impenetrable,
abismo que se ahonda siempre mas vivimos el misterio de Dios que esta mas alla
en el centro de nuestra vida. Precisamente su luz inaccesible abre la puerta que nos
conduce hacia las lejanias sin caminos de su ser. “Tan inmensa es la luz espiritual de
Dios y tanto excede al entendimiento natural, que cuando llega mas cerca, le ciega
y oscurece”'®, pues “lo que en Dios es luz y claridad mas alta, es para el hombre
tiniebla mas oscura”''’. Ante su luz toda luz terrena se torna noche.

Dios desciende hasta nosotros para instalarnos en su 6rbita, de por si inac-
cesible. “Nadie ha visto ni puede ver a Dios que habita en una luz inaccesible” (1Tm
6, 16). Lo inaccesible como tal se crea una epifania de gloria (Tit 2, 13), no para ser
dominado por los hombres, sino para introducirlos €l en su espacio. Incomprensible
en su esencia y mas incomprensible todavia en “sus caminos irrastreables” (Rm
11, 33), su nombre no puede ser pronunciado por labios humanos. Ese Nombre
comporta un misterio; por si mismo dice algo inaccesible: “Yo soy quien soy” (Ex 3,
14); nadie puede forzarlo ni siquiera penetrarlo.

El Inaccesible se da totalmente aun permaneciendo inaccesible. Es, no el resi-
duo de aquello gue no esta esclarecido todavia, sino aquello que no disminuye por
ningun incremento en el saber. Lo que siempre esta presente y, siempre intocable,
se escabulle de nosotros. “Mira que, pues Dios es inaccesible, no repares en cuanto
tus potencias pueden comprehender y tu sentido sentir, porque no te satisfagas con
menos y pierda tu alma la ligereza conveniente para ir a EI"'8, “Pues Dios es incom-
prehensible e inaccesible, la voluntad no ha de poner su operacién de amor, para
ponerla en Dios, en lo que ella puede tocar y aprehender con el apetito, sino en lo
que no puede comprehender ni llegar con el apetito; y asi queda el alma amando a lo
ciertoy de veras al justo de la fe... creyendo sobre todo lo que puede entender”'°. El
alma “va adelante a lo inaccesible, que es Dios, y asi no es maravilla que no lo sienta.
Lo importante es cumplir bien el precepto de amar a Dios sobre todas las cosas”'?.

S. Juan de la Cruz, “en una fuerte y copiosa comunicacion y vislumbre de lo
que es Dios en siy para el aima”, lo percibe como “una insula extrafa” y eso, “en infi-
nita manera”'?'. El ambito abierto de lo divino debe parecerle al hombre la sabiduria
y la verdad totalmente otra y la plenitud incomprensible de lo suyo.

15 S, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 16, 11", en Obras completas, 561.
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“Llegaremos a Dios por insulas extrafas”, es decir, “por extranas noticias de
Dios y por modos y vias extrafias y ajenas de todos los sentidos y del comun cono-
cimiento natural”'22. Adentrandonos en los abismos inconmensurables del misterio
divino “entendemos secretos e inteligencias de Dios extrafas, que es otro manjar de
los que mejor saben”?4,

:Nuestros conocimientos de Dios son distintos de los que ordinariamente se
suelen tener porque “El se nos comunica en tan interior y subido grado, que sea
ajeno de todos ellos?” 2. Vivir de veras el misterio divino es ir alejandonos de nuestro
modo humano de conocer, pues “el sentido divino es extrafio y ajeno de toda huma-
na manera”'?. “Para acertar a juzgar las cosas de Dios totalmente se ha de echar
el apetito y gusto fuera, y no las ha de juzgar con él; porque infaliblemente vendra a
tener las cosas de Dios por no de Dios, y las no de Dios por de Dios”'%,

“Para que el alma quede dispuesta y templada a lo divino con sus potencias
para la divina union de amor, debe primero ser absorta en la divina y oscura luz espi-
ritual de contemplacién y asi ser abstraida de todas las aficiones y aprehensiones
de criaturas.”'?” Para eso “va haciéndose remota y ajena del comuin sentido y noticia
acerca de las cosas, quedando informada en el divino, que es mas de la otra vida
que de ésta”?8,

La Divinidad solitaria lleva el fondo del aima libre al desierto. La voz de Dios se
oye en el desierto de Dios. “Profundo silencio conviene que haya en el aima para tan
profunda y delicada audicién, que habla Dios al corazdn en esta soledad, que dijo
por Oseas (2, 14) en suma paz y tranquilidad”'?. Caminamos a oscuras a través del
silencio de Dios, solos en su mirada. “Absorta en el abismo secreto de la sabiduria
mistica el alma echa de ver claro que esta puesta alejadisima y remotisima de toda
criatura; de suerte que le parece que la colocan en una profundisima y anchisima
soledad, donde no puede llegar alguna humana criatura, como un inmenso desierto
gue por ninguna parte tiene fin"'*°. Es como un peso enorme ese silencio divino. La
perspectiva de tener que atravesar el desierto de Dios horroriza tanto a la mayoria
de las personas gue se niegan a entrar en sus ardientes arenas y a caminar entre
SUS rocas.

122G Juan de la Cruz, “Céantico B. Canc. 19, 7”, en Obras completas, 817.
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Dejar actuar a Dios: Sélo Dios puede transformarnos en Dios. El es el maestro
y guia “que nos ha de llevar adelante”'?", el mozo de ciego que nos guia en la noche
oscura. Solo Dios que ha sabido llegar hasta nosotros, puede llevarnos al Dios Inac-
cesible, haciéndonos participes de su ser y vida transformando nuestra existencia
desde sus Ultimas raices y principios. Dejemos que “El sea el obrero, moviendo el
corazdén, pues en su virtud se ha de obrar toda virtud (Sal 59, 14)"'%2, “Nosotros
somos la arcilla, y Tu, Senor el alfarero; somos todos obra de tu mano” (Is 64, 7). Tu
eres el obrero que va construyendo la casa. “No quieran pasar adelante en edificar
que ese oficio sblo es del Padre de las lumbres, de donde desciende toda dadiva
buena perfecta (Sant 1, 17). Porque si el Sefior, como dice David, no edifica la casa,
en vano trabaja el que la edifica. Y pues él es el artifice sobrenatural, él edificara
sobrenaturalmente en cada alma el edificio que quisiere, si tU se la dispusieres, pro-
curando aniquilarla acerca de sus operaciones y afecciones naturales, con las cuales
ella no tiene habilidad ni fuerza para el edificio sobrenatural”'®. “Déjese el alma en
las manos de Dios y no se ponga en sus propias manos, que como esto sea, segura
ira. Si Dios la lleva en sus brazos, camina al paso de Dios, aunque ella no siente el
paso. Y aunque ella no obra nada, mucho mas hace que si ella lo hiciese, pues Dios
es el obrero™®4,

Dios actua “limpiando y curando al aima con fuerte lejia y amarga purga de
todas las imperfecciones, haciéndola desfallecer a todo lo que no es Dios natu-
ralmente, para irla vistiendo de nuevo, desnudada y desollada ya de su antiguo
pellejo”®. Nuestra tarea consiste sencillamente en no impedir esa obra de Dios. Dios
es el obrero y el guia que nos lieva de la mano adonde nosotros nunca podriamos
llegar. Por eso S. Juan de la Cruz nos exhorta a “cerrar la puerta a todas las cosas y
quedando callados y mudos, y sélo el ocido del espiritu en silencio a Dios, decir con
el profeta: Habla, Sefor, que tu siervo oye (1Re 3, 10)"'% y dejar que resuene en las
hondas bovedas del alma esa voz 0 su eco.

;,Dejamos “que, quitandonos de las manos la hacienda, Dios tome nues-
tra mano y nos vaya guiando a oscuras como a ciegos, a donde y por donde no
sabemos, ni jamas con nuestros o0jos y pies, por bien que anduvieran, atinaramos
a caminar?”'¥” ; O nos empefiamos en ser Nosotros los agentes principales de esta
vida divina, que es nuestra sélo porque nos fue dada en el agua y en el Espiritu del
bautismo? De ella no sabemos nada. “Advierta, pues, el alma que Dios es el mozo

. Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 1. 1", en Obras completas, 521.
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de ciego que la ha de guiar por la mano a donde ella no sabria ir, que es a las cosas
sobrenaturales, que no puede su entendimiento ni voluntad ni memoria saber cOmo
son”%,

¢, Por qué empefiarnos en guiarnos por nuestras ideas, en amar segun nues-
tra condicion, en esperar solo lo que anhela nuestro corazén? Las obras buenas
que hacemos no nos hacen mas buenos porgue nosotros somos “impuros y flacos
naturalmente”'®. Somos capaces de realizar obras de amor sin amor, incluso de
forma egoista. Cuando esto ocurre las obras de amor ya no son obras de amor. Entre
actividades santas, obras buenas, rezos abundantes, se nos escapa Dios. Siempre
trabajando por El'y por su causa, moviéndonos en lo sagrado, recibimos a Cristo con
devocion en la eucaristia y, todo ese machaqueo no nos hace dar un paso mas hacia
delante. “En este negocio Dios es el principal agente”'“.

Nos empefiamos en ser nosotros los agentes de nuestra vida cristiana y nos
convertimos en el centro: todo gira en torno a nosotros. “En Cristo buscamos nuestro
gusto y consolacién, amandonos mucho; y no sus amarguras y muertes, amandole
mucho a EI"#1. “jCuan muchos hay que andan a buscar su consuelo en ti y su gusto
y a que les concedas mercedes y dones; mas los que a ti pretenden dar gustoy darte
algo a su costa, pospuesto su particular, son muy pocos”'*. Sin embargo, cuando €l
amor a JesUs es verdadero “se le pega con muy vigilante cuidado y solicitud interior
de qué hara o dejara por El para contentarle”'*3. s No seremos también nosotros de
“es0s que se tienen por amigos de Cristo y sin embargo lo conocen muy poco?”" '
Seguramente el Sefior puede decirnos como a Felipe: “Tanto tiempo como llevo con
vosotros y ¢no has llegado a conocerme?” (Jn 14, 9). jCuantas veces el sentido del
alma, oscuro y ciego para los bienes de Dios, “tiene las cosas de Dios por no de Dios
y las no de Dios por de Dios!"*

“Como quiera que todo bien del hombre venga de Dios (Sant 1, 16) y el hom-
bre de suyo ninguna cosa pueda que sea buena, con verdad se dice que nuestro
recuerdo es recuerdo de Dios, y nuestro levantamiento es levantamiento de Dios”'*®.
“; Quién se podra librar de los modos y términos bajos si no le levantas Tu a Ti en
pureza de amor, Dios mio? ¢ Como se levantara a Ti el hombre, engendrado y criado
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en bajezas, si no le levantas Tu, Sefior, con la mano que lo hiciste?”1. “Si Ta en
tu amor, oh buen Jesus, no suavizas el alma, siempre perseverara en su natural
dureza”*8,

“El aima no se puede purificar cumplidamente hasta que Dios la ponga en
la pasiva contemplacion de la oscura noche; en esa divina cura Dios sana el alma
de todo lo que ella no alcanza a remediarse; el aima no puede purificarse si Dios no
toma la mano y la purga en el fuego oscuro para ella”*®, Es Dios quien actta por ella
y en ella sin que ella se dé cuenta del trabajo profundo que se opera oscuramente en
su interior. “Todos los medios y gjercicios sensitivos de potencias naturales han de
quedar atras y en silencio para que Dios de suyo obre en el alma la divina unién”%,

Discretamente pero con insistencia S. Juan de la Cruz nos dice que “nuestro
bajo modo de trato con Dios se debe a no querer desasirnos de nuestros viejos
principios, humanos y naturales, y no acomodarnos a Dios dejandonos poner por
El libremente en el puro y cierto camino de la unién”$'. “Se requiere la privacién de
€s0s principios para que se introduzca en el espiritu y una con él la forma espiritual
del espiritu, que es la unién de amor”1%2,

Esta obra de Dios es lenta pues nos cuesta despojarnos de nuestra vieja
condicion para revestirnos del hombre nuevo: “la noche oscura ha de aniquilar y
deshacer al alma de sus bajezas, poniéndola a oscuras, seca, apretada y vacia.
Ha de durar tanto cuanto sea menester para expeler y aniquilar los habitos que de
mucho tiempo tiene en si formados”'®®. “Suele pasar harto tiempo y afios, en que
salida el alma del estado de principiantes, se ejercita en el de los aprovechados”'®.
Se trata nada menos que “salir de lo bajo a lo alto, de lo terrestre a lo celestial, de lo
humano a lo divino”.

¢No te gustaria, “salir de tu bajo modo de entender, y de tu flaca suerte de
amar, y de tu escasa y pobre manera de gustar de Dios”'®® y “cobrando fortaleza
en Dios por un trato dulce y sabroso con EI'¢” “puesto en recreacién de anchura
y libertad, sentir y gustar gran suavidad de paz y amigabilidad amorosa con Dios
con abundancia facil de comunicacion espiritual?”'®” ; No te gustaria, “ya limpio de

"7 8. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor, 26", en Obras completas, 155.
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corazén, hallar en todas las cosas noticia de Dios gozosa y gustosa, casta, pura,
espiritual, alegre y amorosa?”'%®

Concluyendo: Estas sencillas reflexiones son solo un preludio de la verdad
entranable escondida en su apretada obra, toda luz, en la que esta misteriosamente
vivo, pues hecha de su substancia; aprendices de su escuela nos quedaremos con
los elementos mas hondos de su ensefianza, para hacer nuestra vida cristiana mas
libre y verdadera. Dejamos que cada impresion y cada germen de sentimiento madu-
re en nuestro interior, en lo oscuro, en lo indecible, inalcanzable para nuestro propio
entendimiento, y aguardar con honda humildad y paciencia la hora del nacimiento de
una nueva claridad. La paciencia lo es todo.

Como todo buen mistico S. Juan de la Cruz sigue llamando a guienes somos
curiosos de vida y problemas intimos. Es verdad que su verdad tal como ella es en
si difiere de la verdad tal como se presenta para nosotros. Nos contentamos con
los rayos de la luz de Cristo que nos llegan a través de ese transparentisimo cristal;
“cada vidriera infunde el rayo del sol y lo envia en la otra mas modificado, conforme
al modo de aquella vidriera, algo més abreviada y remisamente, segun ella esta mas
0 menos cerca del sol”'®. El nunca habria aceptado ser tomado como modelo:
“nunca tomes por ejemplo al hombre en lo que hubieres de hacer, por santo que sea,
porgue te pondréa el demonio delante sus imperfecciones; sino imita a Cristo, que es
sumamente perfecto y sumamente santo, y nunca errarés”'®.

Recogiendo su antorcha podemos dar luz y calor a los demas con los res-
plandores en que resplandece nuestra aima gracias a su llama y despertar a tantos
cristianos que, sin vida interior, viven establecidos en una religiosidad superficial,
funcionalista, y sacarlos de su sonambulismo, de ese suefio en que viven como
sensatos racionales, huyendo de la luz y de la locura de la cruz, “forma permanente
de vida para quienes quieran seguir a Jesus”'®".

Una vida escondida, ancha de amor, hecha de nadas y de union con el todo,
siente cémo la verdad de Dios va destilandose en el corazén. Esa luz interna y eter-
na que voy saboreando quisiera compartirla con otros; “con grande ardor busco a
quienes conmigo la deseen, conmigo tengan ansias por ella, conmigo la posean y
conmigo la gocen, haciéndose para mi tanto mas amigos cuanto mas comun sea la
amada para todos”'¢2,

158 G, Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 3, 26, 6", en Obras completas, 448.
%8 G, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 2, 12, 3", en Obras completas, 549.

180 3. Juan de la Cruz, “Dichos de luz y amor, 156", en Obras completas, 169

®1 H, U. von Balthasar, Seriedad con las cosas, 16.

g Agustin, “Soliloquios |, 22", en Obras completas |.
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“En aquellos que se juntan a tratar la verdad, se junta Dios alli para declararla
y confirmarla en ellos, aclarando y confirmando en sus corazones las verdades de
Dios; no quiere Dios que ninguno a solas se crea para si las cosas que tiene por
de Dios”'®. Quiero compartir este “comenzar el camino y via del espiritu”®, que
enseguida se nos hace escarpado, estrecho y cuesta arriba porque estamos “muy
unidos, conglutinados, conformados y ennaturalizados con las pasiones e imperfec-
ciones del hombre viejo™ '8,

Mientras caminamos juntos suplicamos al Sefior que no calle en nuestra vida.
Que nos hable al corazén, que “entretenga nuestra sed con esa gota que de El se
puede gustar en esta vida"'® para que no nos equivoquemos respecto de El. Solo
El puede decirnos quién es. Y algo también quienes tuvieron con El una profunda
amistad. El misterio de la comunién de los santos nos enriquece con la experiencia
del misterio divino que tuvieron todos los amigos de Dios. Nos la ofrecen para com-
partirla con nosotros.

%8 S. Juan de la Cruz, “Subida del Monte Carmelo. L. 2, 22, 11", en Obras completas, 364.
6 G, Juan de la Cruz, “Noche oscura. L. 1, 14, 1°, en Obras completas, 518.

% S, Juan de la Cruz, “Noche oscura, L. 2, 6, 17, en Obras completas, 530.

% S. Juan de la Cruz, “Cantico B. Canc. 1, 6, en Obras completas, 743.
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El proceso de formacion
del cuarto evangelio:
tradicion, memoria y escritura

Rev. Aragon. Teol. 49 (2019) Estela Aldave Medrano

El presente articulo tiene por objetivo presentar de forma breve y accesible
claves para comprender el proceso de formacioén del cuarto evangelio asi como
algunas caracteristicas de esta obra que, formando parte del conjunto de la literatura
del cristianismo naciente, presenta rasgos muy particulares. Dado nuestro principal
propdsito, vamos a adoptar una perspectiva diacrénica, esto es, nos acercaremos
a Juan con una mirada histérica, tanto en lo que respecta a la formacién del texto
como en o concerniente a los grupos joanicos en los que vio la luz. Esto nos va a
permitir poner de relieve que el cuarto evangelio es, en buena medida, resultado de
un largo proceso de recuerdo de la tradicion de JesUs de Nazaret, un proceso crea-
tivo protagonizado por una comunidad creyente que se produjo gracias a factores
como la profundizacion en las Escrituras de Israel y la experiencia comunitaria del
Espiritu-Paraclito. Finalmente, atenderemos al evangelio en su forma final, descri-
biendo algunas de sus caracteristicas literarias mas destacadas.

1. La tradicion de Jesus en el cuarto evangelio

En este primer paso nos disponemos a abordar algunos elementos del cuarto
evangelio que apuntan a una relacién directa con Jesus de Nazaret y con el tiempo
de su ministerio publico. Como sabemos, Juan ha sido considerado desde antiguo
el “evangelio espiritual”, debido fundamentalmente al gran desarrollo teoldgico que
presenta. Este hecho, sin embargo, puede ocultar y hacer olvidar datos y aspectos
significativos que contiene y que pueden estar histéricamente arraigados en el tiempo
del ministerio de Jesus, es decir, en lo que éste hizo y ensefid, en su modo de vida.

Por otra parte, es preciso sefalar que, en realidad, y salvando las debidas dife-
rencias, cada uno de los evangelios tiene algo de “evangelio espiritual”, en tanto que
todos ellos contienen desarrollos cristolégicos surgidos en el periodo post-pascual.
Aunqgue es cierto que Juan parece tener un interés teoldgico mayor, ninguno de los
evangelios tuvo un obijetivo pura y meramente histdrico, al igual que ninguno de los

' Asi el testimonio de Clemente de Alejandria recogido por Eusebio de Cesarea: “En cuanto a
Juan, el Ultimo, sabedor de que lo corporal estaba ya expuesto en los evangelios, estimulado por uno de
sus discipulos e inspirado por el soplo divino del Espiritu, compuso un evangelio espiritual” (HE Vi, 14,1).
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seguidores de JesUs estuvo interesado en él Unicamente desde una perspectiva
histérica. Tanto los que formaron parte de su movimiento como los que mas tarde
escribieron los evangelios estaban motivados, ante todo, por un interés de caracter
religioso. Ademas, hay que tener en cuenta que el hecho de que una obra presente
signos de desarrollos teolégicos méas o menos tardios no justifica negar a priori que
pueda contener, ademas, datos de tipo histérico. De hecho, podemos considerar las
tradiciones joanica y sindpticas como el resultado de la puesta por escrito de even-
tos que fueron recordandose y recogiéndose en la memoria de tradiciones diversas.

Antes de explorar los datos del cuarto evangelio que parecen estar cerca del
ministerio de Jesus de Nazaret, hay un aspecto que es preciso aclarar. Hemos titu-
lado este primer punto “la tradicion de Jesus”, y, seguidamente, el segundo estara
dedicado a la particular memoria de Jesus que hace Juan. Este orden se debe a que
lo que primero acontecié desde el punto de vista histérico fue, légicamente, la vida
de Jesus, que fue recordandose y consignandose por escrito de modos diversos.
Sin embargo, hay que tener en cuenta que también hubo actividad de memoria en
las fases previas a la formacion de esto que llamamos “tradicion de Jesus”, que
paulatinamente fue cristalizando en tradicion escrita. Dicho de otro modo, después
de la Pascua comenzd un proceso de memoria y de recuerdo de episodios y ense-
fianzas de la vida de Jesus, y este proceso no finalizd rapidamente; los datos indican
que prosiguié incluso después de que algunas unidades pequefas de tradicion se
consignaran por escrito. Ademas, ya desde sus inicios la actividad de memoria y de
recuerdo de Jesus estuvo impregnada, en la expresion muy conocida de James D.G.
Dunn, del “impacto” que él generd en sus discipulos durante el tiempo de su minis-
terio plblico?. Esta idea tan valiosa de Dunn pone de relieve que nadie tiene acceso
a la realidad de forma neutral. Con otras palabras, nuestra experiencia cotidiana, y la
experiencia humana en general, estd mediada por multiples factores, como nuestra
propia biografia, nuestras expectativas, necesidades, anhelos, cultura... Todo ello
influyé en la relacién que cada uno de los discipulos tuvo de Jesus, en lo que pensa-
ron sobre él, en lo que posteriormente recordaron y transmitieron.

Teniendo en cuenta lo dicho, vamos a dirigir nuestra mirada a la cuestion de
“la tradicion de Jesus” en Juan, es decir, a los datos consignados por el cuarto evan-
gelio que parecen tener un origen antiguo y pertenecer o, al menos, ser cercanos, a
la historia de Jesus®.

2 James D.G. Dunn, Jesus recordado. El cristianismo en sus comienzos | (Estella: Verbo Divino,
2009), 163-166.

8 Para el tema, cf. Paul N. Anderson, “Why This Study Is Needed, and Why It Is Needed Now”,
en: PN. Anderson - A.A. Just - T. Thatcher (ed.), John, Jesus, and History I. Critical Appraisals of Critical
Views {Leiden - Boston: Brill, 2007) 13-70.
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El primer dato, que en parte puede explicar algunas de las diferencias entre
Juan y los sindpticos, tiene que ver con quiénes son los primeros seguidores de
JesUs segun el cuarto evangelio. La escena de la vocacion de los primeros discipulos
los presenta como discipulos de Juan Bautista que posteriormente se unen a Jesus
(Jn 1,35-37). Por otra parte, no son las dos parejas de hermanos que encontramos
en los sinopticos (Pedro y Andrés, Santiago y Juan; cf. Mc 1,16-20) sino sdlo los dos
primeros, en orden inverso (primero Andrés y después Simén Pedro, quien conoce
a JesUs gracias a la mediacion del primero). Ademas, se mencionan otros, como un
discipulo anénimo, Felipe y Natanael, este Ultimo sélo conocido por Juan. Aungue
de Felipe también tenemos constancia por la tradicién sindptica, la presencia de este
discipulo en Juan es llamativamente mayor (Jn 6,5-7; 12,20-22; 14,8). Otros disci-
pulos importantes en el cuarto evangelio son Nicodemo (sélo conocido por Juan: Jn
3,1-10; 7,60-52; 19,38-42), Tomas (conocido también por los sindpticos, pero con
un protagonismo en Juan mucho mayor: Jn 11,16; 14,5-7; 20,24-29) y el discipulo
amado, conocido Unicamente por Juan (Jn 13,23-26; 18,15-18; 19,25-27; 20,2-10;
21,7.20-24). Estos datos parecen apuntar a que estamos en un circulo particular de
seguidores de Jesus, que hace su propia memoria del Maestro.

El segundo dato es que, de una forma similar a Marcos, en el cuarto evangelio
encontramos en diversos lugares términos hebreos y arameos que, en ocasiones,
van acompanados de su traduccion griega. El hecho de que la obra mantenga juntas
las versiones semiticas y griegas de los vocablos parece apuntar a la intencion de
mantener algunas palabras originales de JesUs o de sus discipulos tal como fueron
transmitidas originalmente dentro de una obra que, finalmente, fue compuesta en
griego. Décadas después, cuando la composicién de los grupos joanicos era mixta,
se necesitod traducirlas a esta Ultima lengua con el fin de que los miembros de habla
griega las comprendieran.

Uno de los términos hebreos que encontramos en Juan es rabbi (también rab-
buni), es decir, maestro (Un 1,38.49; 3,2.26; 4,31; 6,25; 9,2; 11,8; 20,16). El cuarto
evangelio es el que lo utiliza en un mayor nimero de ocasiones?, aunque también
incluye el término griego didaskalos aplicado a Jesus (Jn 3,2; 11,28; 13,13-14). Otro
término es Mesias (messias), y en este caso el cuarto evangelio es una excepcion, ya
que ninguna otra obra del Nuevo Testamento utiliza su forma original sino el término
griego Christos. En los dos casos en los que lo encontramos en Juan (Jn 1,41; 4,25)
la obra explica que significa lo mismo que Cristo. Por Ultimo, en el cuarto evangelio
encontramos diversos nombres de lugares en su lengua original, tales como Betha-
bara (Un 1,28)°, Betzata (Jn 5,2), Siloé (Jn 9,7), Gabbata (Jn 19,13) y Gdlgota (Jn

4 Las frecuencias son 4-3-0-8. Juan incluye también la traduccion griega del término en 1,38y
20,16. En el conjunto de los evangelios rabbuni se utiliza Unicamente en Jn 20,16 y Mc 10,51.
5 Algunos mss. leen, sin embargo, Betania.
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19,17). El conjunto de estos datos apunta, como hemos sefialado mas arriba, a que
el cuarto evangelio es una obra con un considerable arraigo en la historia y tradicion
de JesuUs.

Finalmente, el tercer dato, en parte relacionado con el anterior, es la mencion
que hace el cuarto evangelio de lugares muy precisos de Jerusalén. Uno de estos
lugares es la piscina de Betzatd, de la cual se indica que es un recinto rodeado de
cinco pdrticos vinculado con “ovejas” (tal y como indica el término griego probatikds
que Juan utiliza aqui; cf. Jn 5,1-2). Los resultados de la arqueologia indican que,
efectivamente, hubo dos estanques de agua en una zona cercana a la Puerta de
las Ovejas de Jerusalén. Dicha puerta estaba ubicada en una cafiada que discurria
paralela al torrente Cedron y recibia este nombre porque en ella eran reunidas las
ovejas destinadas a los sacrificios del Templo (Neh 3,1.32; 12,39). El primero de los
estanques hallados por los arquedlogos es de periodo preexilico (Is 7,3; 36,2; 2Re
18,17) y el segundo de periodo helenistico (Eclo 50,3). Ambos estaban excavados
en roca y se alimentaban tanto del agua de la lluvia como también, posiblemen-
te, de corrientes subterraneas. Durante la época helenistica se construyeron cerca
unos bafios. Estos dejaron de utilizarse después de la primera guerra judia (70 d.C.)
pero, curiosamente, durante la segunda revuelta (135 d.C.) se reconstruy6 y mejoro
el edificio, llegandose incluso a construir en su centro un templo dedicado al dios
sanador Serapis/Esculapio. Dado gue los lugares destinados al culto y aquéllos a los
que se les atribuye poderes curativos tienen a persistir a lo largo del tiempo, cabe
preguntarse si ya en el tiempo de Jesus se atribuia a la zona algun tipo de propiedad
sanadora®.

Otro lugar de Jerusalén mencionado por el cuarto evangelio es la piscina de
Siloé (Jn 9,7), situada en la ladera sudoeste de la colina de la ciudad vieja. Sus aguas
procedian de la fuente de Guijén, una vez atravesaban el llamado Tunel de Ezequias
(2Re 20,20; Is 22,11). Este estanque era utilizado de forma habitual para rituales de
purificacion, aunque durante la fiesta de las Tiendas (Sukkot, cf. Jn 7,2) sus aguas
servian para ritos de libaciéon’. Otro lugar de la Ciudad Santa consignado por el
cuarto evangelio es el Portico de Salomén (10,23), situado en el lado este del Templo
y, segun el historiador Flavio Josefo (Bell V,184-185), su nombre se debe a haber sido
edificado por el propio rey Salomén. El pértico era una de las galerias al aire libre que
rodeaban la explanada del Templo y estaba delimitada por columnatas. El lugar era
muy frecuentado por los judios, que solian reunirse en él para escuchar ensefianzas
sobre la Tora®, Curiosamente, en el cuarto evangelio es un contexto en el que Jesus

6  Para los datos arqueoldgicos de la zona, cf. Jean Zumstein, £/ evangelio segtn Juan (1-12) |
(Salamanca: Sigueme, 2016), 232.

7 Zumstein, £l evangelio, 415.

8  Zumstein, El evangelio, 456-457.
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pronuncia uno de sus discursos. Finalmente, Juan hace mencién del torrente Cedron
(18,1), lugar donde se produce el prendimiento de Jesus.

Como ya sefalabamos més arriba, estos datos tienen mucha relevancia y
parecen ser indicios del arraigo histérico del cuarto evangelio. La obra, asi, parece
apuntar a la existencia de un testigo visual de Jesis muy buen conocedor de Jeru-
salén y sus alrededores, responsable de una transmisién temprana de lo visto y oido
del Maestro.

Este aspecto del testigo visual es especialmente significativo en Juan, ya que
es el Unico evangelio que reivindica explicitamente que la obra tiene su origen y
fundamento en alguien que presencié personalmente los acontecimientos®. De este
testigo se habla en dos ocasiones. La primera de ellas es después de narrar la muer-
te en cruz de JesUs. Tras la mencion de los soldados que verifican la muerte de Jesus
y deciden no quebrarle las piernas, detalles exclusivos del cuarto evangelio, uno de
ellos atraviesa su costado, ocasionandole una herida de la que manan sangre y agua
(Jn 19,31-34). A continuacién el texto da cuenta de lo siguiente en Jn 19,35: “El que
lo vio (héorakos) lo atestigua (memartyreken) y su testimonio (martyria) es valido, y
él sabe que dice la verdad, para que también vosotros credis (hina ... pisteysete)”.

Este Ultimo versiculo da al lector informacién muy relevante. En primer lugar,
encuentra en él la reivindicacion de que el conjunto de la obra es fruto de un tes-
timonio visual de los hechos narrados. En segundo lugar, le conduce a otro lugar
de Juan, a saber, la primera conclusion del evangelio que dice lo siguiente: “Jesus
realizb en presencia de los discipulos otras muchas sefiales gue no estan escritas
en este libro. Estas han sido escritas para que creais (hina pisteyséte) que Jesus es
el Cristo, el Hijo de Dios, y para que creyendo (hina pisteyontes) tengéis vida en su
nombre” (Jn 20,30-31). Estos versiculos dan cuenta de lo que ha hecho el evange-
lista y de su objetivo: seleccionar algunas de las acciones llevadas a cabo por Jesus
(semeia, signos) con el fin de conducir a su audiencia a la fe y, como consecuencia
de ella, contribuir a que tenga vida eterna. El evangelio tiene una funcion retorica, es
decir, pretende transmitir un mensaje significativo, persuasivo, transformador, para
la comunidad en la que y para la que se escribe. Por esta razén, la preocupacion
principal del autor no es unicamente ser fiel a la vida de Jesus (como si se tratara de
un bidgrafo o un historiador tal y como los entendemos hoy) sino comprender dicha
vida a la luz de las nuevas circunstancias comunitarias, algunas décadas més tarde.
Por esta razén, el autor del cuarto evangelio va a hacer gran uso de su libertad a
la hora de consignar por escrito la vida de JesUs, ya que su pretension principal es
profundizar en el sentido de la misma.

9 Para este tema, cf. Marida Nicolaci, La salvezza viene dai Giudei. Introduzione agli Scritti gio-
vannei e alle Lettere Cattoliche (Milano: Edizioni San Paolo, 2014), 46-48
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La segunda noticia del testigo visual la tenemos en Jn 21,24. Este versicu-
lo forma parte de la Ultima seccién del evangelio, apareciendo justo después del
didlogo que Jesus Resucitado entabla con Simon Pedro en el que le pregunta tres
veces por el amor (Jn 21,15-17) y predice su proxima muerte (Jn 21,18-19). Pedro,
tomando la palabra, pregunta a Jesus por el destino del Discipulo Amado (“Sefor; y
éste, ¢qué?”, Jn 21,21), a lo que Jesus responde que él Unicamente debe preocu-
parse por su propia fidelidad (“Si quiero que se quede hasta que yo venga, (qué te
importa? Tu, sigueme”, Jn 21,22). El relato joanico detalla a continuacion que éste,
el Discipulo Amado, es €l testigo veraz de “estas cosas™: “Este es el discipulo que
da testimonio (ho martyrén) de estas cosas y que las ha escrito, y nosotros sabemos
gue su testimonio (martyria) es verdadero” (Jn 21,24).

Tanto esta Gltima cita como la anteriormente mencionada sobre el testigo de
la crucifixion son de enorme relevancia. Mientras que en Jn 19,35 no se explicita la
identidad del testigo, en Jn 21,24 se revela como el Discipulo Amado. Esto indica
que este discipulo, que el evangelio mantiene deliberadamente anénimo (su rasgo
principal es “ser amado por Jesus”), ha sido posiblemente el principal transmisor
de la tradicién sobre Jesus que finalmente dio origen al cuarto evangelio. Un testigo
historico, visual, que conocié a Jesus personalmente, que participd de algiin modo
en su misién, que mantuvo viva la memoria de Jesus y, posiblemente, quien dio tam-
bién origen a la comunidad joanica. Estamos en las fases mas iniciales del evangelio;
después, y de esto nos vamos a ocupar a continuacion, esta tradicion original fue
interpretada.

2. La particular memoria de Jesus que hace Juan

En este segundo punto vamos a prestar atencion a la particular memoria que
hace el cuarto evangelio de Jesus, esto es, al proceso de recuerdo de lo acontecido
en el tiempo del ministerio de Jesus y atestiguado por este discipulo anonimo que el
cuarto evangelio llama Discipulo Amado.

El concepto de memoria alude a una actividad de recuerdo muy frecuente
entre los seres humanos: habitualmente recordamos eventos que ocurrieron en el
pasado, un pasado que puede ser mas cercano 0 mas lejano. Los estudios sobre la
memoria social sefialan que el recuerdo es un proceso mediante el cual el pasado
se intenta preservar (con el fin de no relegarlo al olvido) y que al mismo tiempo lo
construye con un determinado fin. Los procesos de memoria colectiva estan muy
vinculados a la identidad de los grupos, ya que los eventos que se recuerdan en ellos
fundamentan la idea de quiénes son. Por otra parte, en los procesos de memoria se
da una interaccién entre el pasado que se recuerda y el presente desde el que se
recuerda, ya que el pasado se recupera con el fin de dar respuesta a necesidades
del propio momento; por esta razén, los recuerdos no se cifien de forma estricta y
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rigurosa a lo que verdaderamente ocurrié sino que se modelan en funcién de las
necesidades cambiantes y son en buena medida el resultado de un proceso de
interpretacion’.

Un aspecto muy importante del cuarto evangelio es contener huellas explicitas
de actividad de memoria. Todos los evangelios, en realidad, son fruto de un proceso
de recuerdo; también, aunque de otro modo, el resto de escritos del Nuevo Testa-
mento. Lo particular en Juan es que lo sefiala expresamente en dos lugares.

El primero de ellos es Jn 2,22, donde después del gesto de Jesus en el Templo
de Jerusalén, se afirma lo siguiente: “Cuando resucitd, pues, de entre los muertos,
se acordaron (emnésthésan) sus discipulos de que habia dicho eso, y creyeron en la
Escritura y en las palabras que habia dicho Jesis”. Algo similar encontramos en Jn
12,16, después de la entrada de Jesus en Jerusalén: “Esto no lo comprendieron sus
discipulos de momento; pero cuando Jesus fue glorificado, cayeron en la cuenta de
(lit. “recordaron”, emnésthésan) que esto estaba escrito sobre él, y que era lo que le
habian hecho”.

Estas citas distinguen claramente dos tiempos: el prepascual por un lado,
esto es, el del ministerio publico de Jesus, vy, por otro, el que se abre tras la Pascua.
El primero de ellos esta marcado por la incomprension vy la dificultad para creer: los
discipulos no alcanzan a entender a JesUs y su fe es deficiente. El segundo es el
periodo de la comprension; en este momento, los discipulos adquieren capacidad
para entender quién es Jesus, y el sentido y alcance de sus actos. Estos detalles nos
ponen en contacto con la actividad de la comunidad postpascual, que rememora la
vida de JesUs y sus ensefianzas, profundiza sobre todo ello y logra una comprension
mas plena de la identidad de su Maestro. En este proceso fueron decisivos dos
factores: el recurso a las Escrituras de Israel, una cuestiéon que abordaremos mas
adelante, y la experiencia comunitaria del Espiritu.

El cuarto evangelio sefiala que una de las funciones del Espiritu va a ser
ensefar y recordar a los discipulos las ensefianzas de Jesls una vez que éste ha
partido donde el Padre: “Pero el Paréclito, el Espiritu Santo, que el Padre enviara
en mi nombre, os lo ensefara todo (diddksei panta) y os recordara (hypomnései)
todo lo que yo os he dicho” (Jn 14,26). Estamos ante un proceso de interpretacion
de la tradicion de JesUs que posiblemente duré varias décadas y que explica el
particular desarrollo teoldgico y cristoldgico del cuarto evangelio. Con otras palabras,
podemos comprender la cristologia alta, esto es, la identificacion que hace Juan de
Jesus con el Hijo enviado por el Padre e, incluso, con el mismo Dios (“Sefior mio y

" Para el tema, cf. Carmen Bernabé, “Las comunidades joanicas: un largo recorrido en dos
generaciones”, en: R. Aguirre (ed.), Asi empezd el cristianismo (Estella: Verbo Divino, 2010) 293-340, pp.
296-299.
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Dios mio”, Jn 20,28) como el resultado de dicho proceso. Como se ha sefialado mas
arriba, durante el mismo fueron importantes tanto el recurso a las Escrituras como la
experiencia del Espiritu. Esto nos sitia en contextos comunitarios, no solo de estudio
y reflexion teoldgica (aunque tampoco los podemos descartar), sino también de cul-
to. Nos referimos a contextos celebrativos en los que los miembros de la comunidad
de Juan (o, al menos, algunos de ellos) experimentaron la posesion del Espiritu,
tuvieron experiencias de tipo revelatorio (esto es, algo que hasta entonces estaba
oculto se muestra con mayor claridad). Estos creyentes joanicos se convirtieron asi
en “personas inspiradas por el Espiritu” y, en virtud de su inspiracion, tuvieron acceso
a ensefianzas o mensajes de Dios o de JesUs resucitado, y desempefaron funciones
como interpretar el pasado, mostrar el plan de Dios, exhortar, animar, consolar''.
Estos aspectos estan en el origen del desarrollo cristolégico tan peculiar de Juan y
explican, por otro lado, la importancia que tiene en el evangelio la figura del Espiritu
Paraclito.

Como hemos sefialado mas arriba, en el proceso de recuerdo creativo
protagonizado por la comunidad postpascual fue también importante el recurso a
las Escrituras'?. Estas Escrituras (graphé, graphds) aparecen mencionadas explici-
tamente en el cuarto evangelio en doce ocasiones, una frecuencia mayor que en
los sindpticos: Jn 2,22; 5,39; 7,38.42; 10,35; 13,18; 17,12; 19,24.28.36.37; 20,9.
La cuestidn de las Escrituras es central en algunos de los didlogos polémicos que
Jesls mantiene con los judios, escenas en las que parece estar en juego la legitima
interpretacion de las mismas (JUn 5,39; 10,34-35). Por otra parte, numerosos textos,
ante todo en el relato de la Pasion, introducen citas directas junto a la expresion:
“para que se cumpliese la Escritura” (Jn 19,24.28.36). Hay que senalar, ademas, que
el cuarto evangelio incluye multiples alusiones de carécter indirecto; entre ellas, la
mencién de los patriarcas (Abraham, Jacob; Jn 4,12; 8,33), de diversas tradiciones
del éxodo (Un 1,14, 6,32) y de los profetas (Jn 12,38).

Estas numerosas alusiones a las Escrituras de Israel revelan a una comunidad
que relee su propia tradicion religiosa, la judia, a la luz de Jesus de Nazaret, muerto
en cruz y resucitado. Las Escrituras contribuyeron a iluminar la fe de los grupos
joanicos, comunidad que recurrié a ellas con el fin de profundizar en la identidad
de Jesus, comprender el sentido de su misién, y el alcance y consecuencias de su
muerte en cruz y resurreccion.

" Para estos aspectos del fendomeno profético en la comunidad jodnica y su relacion con al-
gunos desarrollos cristolégicos del cuarto evangelio, cf. Estela Aldave Medrano, “Liderazgos de mujeres
en los origenes del cristianismo: desplazamientos, retéricas y dinamicas patriarcales. El caso del cuarto
evangelio”, en: M. Vidal i Quintero (ed.), Reforma y reformas en la Iglesia. Miradas criticas de las mujeres
cristianas (Estella: Verbo Divino, 2018) 47-77, esp. pp. 52-55.

2 Rekha M. Chennattu, “Scripture”, en: D. Estes - R. Sheridan (ed.), How John Works (Atlanta:
SBL Press, 2016) 171-186.
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3. La puesta por escrito del evangelio joanico

En ultimo lugar vamos a prestar atencion a la fase en la que el cuarto evangelio
se puso por escrito. Lo primero que hay que decir es que su composicion se llevo
a cabo al menos en dos fases, posiblemente en tres; el conjunto de la obra, en
efecto, presenta huellas de diversos estratos. Una de estas huellas la tenemos en Jn
14,31, donde Jesus da a los discipulos la orden de marchar (“Levantaos, vamonos
de aqui”), pero en realidad no se ponen en movimiento hasta Jn 18,1 (“Dicho esto,
pasoé Jesus con sus discipulos al otro lado del torrente Cedrén, donde habia un huer-
1o, en el que entraron él y sus discipulos”). Estamos ante una tipica aporia joanica
que hace pensar en el complejo proceso de composicion de la obra. Otro indicio lo
constituye el hecho de estar ante un evangelio con dos conclusiones. Un “primer
final” se encuentra en Jn 20,30-31, donde se anuncia el propdsito de la obra, que se
entiende ya finalizada. Sin embargo, el lector se encuentra con la sorpresa de que
el evangelio continla; hay una nueva escena de aparicion del resucitado en el lago
Tiberiades (Jn 21,1-14) y un didlogo entre Simén Pedro y Jesus (Jn 21,15-23). Hay
considerable consenso entre los estudiosos en afirmar que el capitulo 21 es en reali-
dad un apéndice anadido cuando la obra ya estaba acabada; una de las razones de
la adiciéon fue incorporar la autoridad de Simodn Pedro a un escrito que reivindicaba
ante todo la autoridad del Discipulo Amado.

A la luz del contenido del propio evangelio y otros datos del cristianismo
naciente, podemos establecer las siguientes etapas de composicion del cuarto
evangelio. La fase mas antigua seria la del periodo del Discipulo Amado, que arranca
en el tiempo del ministerio de Jesus vy finaliza antes de la revuelta judia del 70 d.C.;
a esta fase pertenece la transmisién mas primitiva de la tradicion de Jesus y quiza
una incipiente cristalizacion escrita. La segunda fase, muy importante, nos coloca en
torno al afio 100 d.C., en la que vio la luz el evangelio con caracteristicas joanicas,
cuyo contenido es el actual salvo los capitulos 15-17 y 21. Finalmente, la ultima eta-
pa estaria situada en torno al afio 110 d.C. y seria el momento en el que se afnadieron
las partes que acabamos de citar.

Aunque el cuarto evangelio presenta caracteristicas diversas a los sindpticos,
comparte con ellos un mismo género de tipo biografico que designamos comun-
mente evangelio y que presenta rasgos similares a las biografias antiguas, que en
el contexto grecorromano se llamaban bios/vita. Estos eran relatos que trataban
de ensalzar al individuo en cuestién y poner de relieve su honor. Compartian una
estructura tripartita: el nacimiento, las principales hazafas y virtudes, y, finalmente, la
muerte. A pesar de sus muchas particularidades, el cuarto evangelio comparte con
los sindpticos el hecho de ser una “biografia” de Jesus, esto es, una obra literaria de
tipo narrativo que da cuenta de su vida porque se considera que Dios se da a cono-
cer a través de ella. Este aspecto es central en la tradicién judeocristiana, en la que
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destaca la experiencia de la revelacion de Dios “en” y “a través” de la historia. Y lo
es, quiza de manera méas destacada en Juan, ya que este evangelio presenta a Jesus
como la Palabra (/6gos) de Dios hecha carne (Jn 1,18) y como el enviado del Padre,
que se identifica totalmente con Aquel que le envia (“En verdad, en verdad os digo: el
Hijo no puede hacer nada por su cuenta, sino lo que ve hacer al Padre: lo que hace
él, eso también lo hace igualmente el Hijo. Porque el Padre quiere al Hijo y le muestra
todo lo que él hace”, Jn 5,19-20). Conociendo a Jesus, insiste Juan, conocemos a
Dios Padre; cumpliendo los mandatos de Jests cumplimos los mandatos de Dios.
La paradoja aqui, que es también la paradoja del Nuevo Testamento, es que este
Dios se revela sobre todo en la muerte de Jesus; en el momento del mayor fracaso
se revela la gloria divina; en la cruz de Jesus, Dios se da a conocer del todo, y se da
a conocer como amor: “Antes de la fiesta de la Pascua, sabiendo JesUs que habia
llegado su hora de pasar de este mundo al Padre, habiendo amado a los suyos que
estaban en el mundo, los amé hasta el extremo” (Jn 13,1).

Una vez sefialadas las fases de composiciéon del cuarto evangelio y el género
literario al que pertenece, vamos a proceder en Ultimo lugar a exponer tres caracte-
risticas literarias.

La primera de ellas es que, aunque en él late una fuerte polémica con el judais-
mo, es una obra judia. Desde el inicio un grupo generalmente designado con el
término comun “judios” (ioudaioi) es adversario de Jesus y le persigue. El conflicto
es muy vivo a lo largo de toda la obra, de modo que en ocasiones diversas Jesus
se ve obligado a huir e, incluso, a permanecer aislado en momentos de especial
peligro (Jn 7,1; 10,39-40; 11,54). El evangelio menciona también “expulsiones de las
sinagogas” (Jn 9,22; 12,42; 16,2; cf. asimismo 9,34), datos que apuntan, no solo ni
principalmente a la polémica que suscitd Jesus entre los suyos, sino a los conflictos
locales con la sinagoga que experimentd la comunidad en la que se escribe el evan-
gelio tanto por su cristologia y teologia como por su estilo de vida. Estamos ante una
contienda intrajudia en la que ambos sectores en conflicto (sinagoga y comunidad
joanica) reivindicaban ser legitimos herederos de la tradicion de Israel.

El caracter judio del cuarto evangelio se percibe, ademas de en el recurso a la
Escritura mencionado mas arriba, en la importancia que otorga la obra a las fiestas
judias. Ademas de la Pascua, se mencionan otras como la fiesta de las tiendas
(Sukkot; Jn 7,2), la fiesta de la dedicacion (Hannuka; Jn 10,22) y una tercera que
aparece innominada (Jn 5,1). Juan, asi, inserta el ministerio de Jesus en el contexto
ritual y festivo del judaismo, y al hacerlo otorga un sentido especifico a la identidad
de Jesus y a la de sus seguidores. Ejemplo de ello lo tenemos en el uso que hace el
cuarto evangelio de la fiesta de Sukkot. En ella se rememoraba el tiempo de Israel en
el desierto tras la salida de Egipto e incluia un rito con agua. El cuarto evangelio, en
el contexto de esta misma fiesta, pone en boca de Jesus las siguientes palabras: “Si
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alguno tiene sed, que venga a mi, y bebera el que cree en mi, como dice la Escritura:
De su seno correran rios de agua viva” (Jn 7,38).

La segunda caracteristica literaria del cuarto evangelio es su recurrente uso de
la analepsis y prolepsis, técnicas que recuerdan algo ya dicho anteriormente (ana-
lepsis) 0 que adelantan un evento que ocurrira después (prolepsis), y que logran que
el lector establezca conexiones entre los diversos lugares del evangelio y mantenga
viva la trama en su memoria'. Se le van recordando o anticipando otros pasajes de la
obra, temas, motivos, modelando asi sus ideas sobre Jesus y generando un impacto
en él. Asi, por ejemplo, el lector conoce desde el comienzo (prolepsis) que el Logos
hecho carne en Jesus de Nazaret va a ser rechazado, va a morir y ser resucitado
(Un 1,11; 2,22). Otro ejemplo, esta vez de analepsis, lo encontramos en Nicodemo,
de quien en Jn 7,50 y 19,39 se recuerda que habia ido anteriormente donde Jesus
siendo de noche, dato que aparece por primera vez en Jn 3,2. Por otra parte, en
Jn 11,2 tenemos una analepsis proléptica, es decir, el recuerdo de un evento que,
en realidad, todavia no ha tenido lugar. Juan menciona, a modo de recuerdo pero
anticipadamente, la uncién de Jesus realizada por Maria de Betania, presuponiendo
una audiencia que conoce el conjunto de la historia.

En dltimo lugar, hacemos mencién de otra caracteristica literaria del cuarto
evangelio: la ironia, a saber, expresion por la que se quiere dar a entender algo dife-
rente a lo que realmente se dice y que suele contener una burla disimulada. En Juan
aparece con frecuencia en el uso metaférico de términos como vida y muerte, luz y
oscuridad, nacimiento, agua, ceguera y vision... Todos ellos se pueden comprender
de modos diversos: de una forma mas evidente (por ejemplo, la vida, la muerte y el
nacimiento en su dimension bioldgica) y de una forma metaforica, profunda, espiri-
tual (la vida como existencia plena, la muerte como vida mermada, la ceguera como
incapacidad para comprender). Los interlocutores de Jesus, la mayor parte de las
veces no logran entender desde el comienzo el uso que él hace de estos términos;
al contrario, salvo en el caso de algunos judios, su comprension va creciendo de
forma paulatina, conforme avanza el didlogo que mantienen con él. El recurso joanico
a la ironia va de la mano con su uso del malentendido, una técnica que, entre otros
aspectos, logra involucrar al lector en un proceso de comprension y transformacion.
El es quien, de manera privilegiada, tiene las claves necesarias para comprender
correctamente la identidad de Jesus desde el inicio, a diferencia de quienes van
encontrandose con él a lo largo del relato: habiendo leido el prélogo, es conocedor
de que en el Logos reside la vida, que el Logos es la vida, que el Logos vence las
tinieblas y da luz, que los creyentes nacen (metaféricamente) de Dios. Asi, puede
detectar rapidamente la incapacidad para comprender de los interlocutores de Jesus

' Para estos recursos literarios, cf. Mark W. G. Stibbe, John's Gospe! (London - New York:
Routledge, 1994, edicion digital 2001), 87-89.105.
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y en qué punto se equivocan vy, al hacerlo, es conducido a lanzarse preguntas a si
mismo, a lo que piensa sobre JesUs, a lo que sabe sobre él y a ir configurando su
propia imagen de JesuUs.

Por tanto, y a modo de conclusién, el cuarto evangelio es una obra cuyas
caracteristicas nos ponen en contacto, tanto con la vida de Jesus y el testimonio de
los discipulos que compartieron con él parte de su ministerio publico, como con la
vida de un sector del cristianismo naciente a lo largo de, aproximadamente, cuatro
décadas. Una obra que es el resultado de un largo proceso de composicion que, a
su vez, revela las caracteristicas de la comunidad en la que vio la luz. Y es, también,
una obra cuyos rasgos literarios pueden contribuir a que sus lectores profundicen
una y otra vez en la identidad de Jesus de Nazaret, el Logos hecho carne, y en las
implicaciones de dicha identidad en su propia existencia.
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El desarrollo de la comunidad:
hechos de los Apdstoles y
Evangelios Sinéopticos

Rev. Aragon. Teol. 49 (2019) Rafael Fleta Soriano

Toda comunidad cristiana necesita un desarrollo y una puesta al dia. Las pri-
meras comunidades cristianas, aun estando mas cerca del hecho original (la vida y
predicacion del Maestro), también sintieron, por diversas circunstancias, esa nece-
sidad. En este articulo se recogen algunos aspectos que las diversas comunidades,
representadas por el libro de los Hechos de los Apdstoles y los Evangelios Sindpti-
COos, consideraron necesarios para seguir avanzando.

1. El comienzo

Antes que por los evangelios, debemos comenzar por los Hechos de los
Apostoles, pues ahi se relata el desarrollo de la primera comunidad cristiana y qué
les lleva a mantenerse unidos y persistir en el tiempo: un mismo Espiritu.

Para que una comunidad cristiana vaya creciendo, primero habria que
preguntarse:

¢ Qué calidad evangélica tiene esa comunidad?
¢, Como vive el evangelio?
;,Como se fomenta la vida de comunidad?

Porque para la formacion de la comunidad, hace falta algo mas que cristianos
individuales. Para mantener vivas las convicciones, motivaciones y opciones que
fundamentan el compromiso, el testigo individual tiene necesidad de un ambiente en
el que su fe pueda manifestarse y profundizarse.

La comunidad-testigo

En Hechos de los Apodstoles podemos hallar la comunidad-testigo. Encon-
tramos un medio de misién y propagacion del evangelio mediante la intensidad y la
calidad de vida de los creyentes y de las comunidades. Esto no descarta la mision,
entendida en el sentido de una proclamacion directa (kerigma) y clara del evangelio.
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Hechos de los Apéstoles nos habla del testimonio de las comunidades cris-
tianas como tales. Hay pasajes relativos a la vida de la comunidad de Jerusalény su
impacto sobre los “otros™:

“Los creyentes alababan a Dios con alegria y de todo corazon, siendo bien
vistos de todo el pueblo; y dia tras dia, el Sefior iba agregando al grupo a los que se
iban salvando” (Hch 2,47).

“Todos los fieles se reunian en grupo en el pértico de Salomon; los demas no
se atrevian a juntarseles, aungue la gente se hacia lenguas de ellos; méas y mas gente
se adherfa al Sefior por fe, multitud de hombres y mujeres” (Hch 5,13).

Para que pudieran dar testimonio e interpelar a los otros, las comunidades
cristianas tenian que vivir una cierta calidad de existencia evangélica que no ignorara
una serie de preguntas:

¢ Qué es lo que hace a una verdadera comunidad?
¢;,Con qué condiciones pueden los cristianos pretender formar una comunidad?
¢ Qué es lo que define la pertenencia a una comunidad cristiana?

El libro de los Hechos de los Apdstoles nos dara pistas para responder a estas
preguntas.

La vida comunitaria, fundamento de la mision’

“Los que aceptaron sus palabras (discurso de Pedro) se bautizaron, y aquel
dia se les agregaron unos tres mil” (Hch2,41).

Asi termina el relato de Pentecostés. Al abrirse al testimonio de los apostoles,
el nimero de creyentes ha aumentado. Han pasado a formar parte de la comunidad.
Pero,¢,qué tipo de relaciones se dan entre los miembros de la comunidad para que
éste pueda dar tal ejemplo que sus miembros vayan aumentando?

Veremos en primer lugar el tipo de relaciones que se describen en los sumarios.
¢ Qué son los sumarios en los Hechos de los Apdstoles? Lucas intenta presentar, de
una forma coherente, como era la Iglesia de Jerusalén y sintetiza o que cree mas
caracteristico de ella durante los afos a los que se refiere (desde la Resurreccion de
Jesus hasta el afio 60, aproximadamente). Es una vision ideal, ya que la comunidad
de Jerusalén tuvo muchos problemas, pero era un ideal hacia el que habia que
tender.

' Cf. Equipo “CahiersEvangile”, Los Hechos de los Apdstoles, (Cuadernos Biblicos 21), Estella
2012, 172 reimpresion, 30-36.
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Cdémo se cuenta la vida de la comunidad (los sumarios)

En los cinco primeros capitulos del libro encontramos tres sumarios bastante
desarrollados relativos a la vida de la comunidad primitiva de Jerusalén:Hch?2, 42-47;
4,32-35; 5,12-142,

¢, Cémo era fiel la primitiva comunidad segun estos textos para, posterior-
mente, irradiar, dar ejemplo a todos los que la rodeaban?Segun dice Hch2,42, eran
“constantes en escuchar la ensefanza de los apdstoles y en la comunidad de vida,
en la fraccion del pan y en las oraciones™.

1.1. La ensefianza de los apostoles

La podemos llamar, con el lenguaje de hoy, una funcién de coordinacion y
de animacion en la vida corriente de la comunidad. O quiza también, formacion y
conocimiento en la fe.

La predicacion apostdlica no solo esta reservada para fuera de la comunidad,
sino también para ella. La lectura y explicacion de las Escrituras ocupaban un papel
muy importante en las primeras comunidades cristianas. La ensefianza ejercida den-
tro de las comunidades cristianas era algo basico y era ejercida por los apodstoles
COMO grupo, testigos cualificados de la vida y de la ensefianza del Sefior.

1.2. La koinonia
La segunda fidelidad de la comunidad era la koinonia. ¢ Qué quiere decir esto?

Aqui designa la distribucion y puesta en comun de los bienes materiales. Es la
expresion de una vida espiritual de los creyentes, porque en el grupo de los creyen-
tes, “todos pensaban y sentian los mismo” (Hch4,32). La comunién en la fe parece
desembocar naturalmente, en la comunién de los bienes. O, si se quiere, la relacion
vertical de apertura a Dios lleva consigo una relacion horizontal de solidaridad y de
puesta en comun. Asi pues, la fe constituye el fundamento de la unidad comunitaria,
la cual se realiza y se expresa en el doble nivel de la unién de los espiritus y de la
puesta en comun de los bienes.

¢ En qué consiste esta puesta en comun de los bienes? No que lo dieran
todo, sino que lo suyo era de todos porque aportaban a la comunidad sus bienes
materiales para que ninguno de sus miembros pasara necesidad:

2 Cf. J. A Fitzmyer, Los Hechos de los Apéstoles. Heh 1,1-8,40 (Vol ), Salamanca 2003, 363-
372; 424-428; 444-449.

3 Laexplicacién de estos elementos la podemos ver en: Cf.M. Gourgues, Misidn y comunidad.
Hch 1-12, (Cuadernos biblicos 60), Estella 2001, 52 edicion, 41-51.
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“Entre ellos, ninguno pasaba necesidad, ya que los que poseian tierras o casas
las vendian, llevaban el dinero y lo ponian a disposicion de los apdstoles; luego se
distribuia seguiin lo que necesitaba cada uno” (Hch4,34s.).

No dice que todos renunciasen a todas sus rentas, sino que los propietarios
de terrenos y casas, los vendian para ayudar a los otros que estaban necesitados.

1.3. La fraccion del pan

La tercera fidelidad se refiere a la fraccién del pan. Con esta expresion se
designa el banquete eucaristico.Una fraccién del pan realizada el primer dia de la
semana. Lucas considera la celebracion de la eucaristia como un elemento funda-
mental de la vida comunitaria. La eucaristia afianza la relacion entre los miembros de
la comunidad (en relacion con la koinonia), los acerca entre si para sentirse solidarios
y ayudarse mutuamente.

Es tan importante la eucaristia, que Pablo denunciara en 1Cor 11,17-34 el
comportamiento de algunos hermanos que participan de estos banquetes comu-
nitarios, pero entre los que hay divisiones y no son capaces de compartir con los
demads. Asi, la falta de calidad en las relaciones fraternas compromete la verdad de la
eucaristia. Pero Lucas, en Hch 2,42.46, no tiene nada negativo que senalar, porque
todo ocurre en medio del gozo que brota de la unidad y de la fe comun.

1.4. La oracion

“Eran constantes... en las oraciones” (Hch2,42). Es decir, eran constantes
en las plegarias litUrgicas (todavia procedentes del judaismo). Seguian con su ritmo
de oracion segun prescribia el judaismo, ya que ellos también eran judios. Subian
diariamente al templo de Jerusalén.

Esta fidelidad a las horas de la plegaria judia no excluye otros lugares y
momentos de oracion. Incluso es curioso comprobar que ésta se menciona cuando
se van pasando las etapas importantes de la vida y de la mision eclesial: antes
del pentecostés de los judios (Hch1,14); antes del pentecostés de los samaritanos
(Hch8,15); antes del pentecostés de los paganos (10,9)4 antes del envio a la mision
de Pablo y Bernabé (13,3). Es decir, la oracién nunca falta en todos los momentos
importantes de la vida de la Iglesia, como no falté en los momentos mas importantes
de la vida y ministerio de Jesus. Asi, la comunidad expresa y mantiene viva la relacion
con Dios que estéa en el origen de su nacimiento.

4 Respecto a estos tres Pentecostés: Cf. M. Gourgues, Misidn y comunidad..., 17-35.
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Consecuencia de todo lo anterior® es el ejemplo que la comunidad parece
impulsar hacia el exterior. Los tres sumarios hablan de la simpatia que entre las
gentes de Jerusalén tenia la comunidad primitiva:

“Todos estaban impresionados...” (Hch2,43b)

“...se ganaban el favor de todo el pueblo” (Hch2,47b)

“...y todos gozaban de gran estima” (Hch4,33b)

“...El pueblo, sin embargo, los tenia en gran estima” (Hch5,13b)

Lo que mas impacta en la gente es el testimonio y los milagros realizados por
los apdstoles. Pero a esto, hay que afadir el ejemplo y empuje de la propia comuni-
dad, como esta indicado en los sumarios.

¢,De donde viene esta influencia ejercida sobre los “otros” por la comunidad?
Lucas habla del favor de la poblacién al contemplar la unién de la comunidad cristia-
na y de las experiencias positivas que ésta ha tenido. Esta vivencia de los cristianos
(oracion-comunién-compartir) significa gue lo que viven impresiona a los demés y los
llena de admiracion.

Frente al anuncio explicito del evangelio, el kerigma, la proclamacion, es decir,
la mision propiamente dicha, Lucas, en los cinco primeros capitulos del libro de los
Hechos de los Apéstoles, también habla de la misién como atraccién contagiosa que
surge por la calidad con que se vive el evangelio en la comunidad cristiana.

2. El desarrollo

Si la primera comunidad cristiana surgié en Jerusalén, las comunidades que
vengan después, las de los evangelistas (cada evangelista escribe a una comunidad
concreta, con unas caracteristicas especiales y propias), tomaran el relevo. Todas
estaran cortadas por el mismo patrén, es decir, tendran unas caracteristicas comu-
nes que las uniran: la creencia en Jesus muerto y resucitado. El es el Hijo de Dios,
el Salvador, enviado a este mundo para llevarnos hasta Dios. Pero cada una de ellas
tendra su propia originalidad y sus circunstancias.

Aunque también es necesario decir que la visién de todas estas comunidades
es complementaria.Aqui destacaré qué contribuye especialmente en cada una a su
crecimiento.

5 Cf. F. Ramis, Hechos de los Apdstoles, Estella 2009, 69-71.
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2.1. En el evangelio de Marcos

El discipulado y el seguimiento son temas esenciales relacionados con el fun-
cionamiento de la comunidad. La comunidad los ve como temas fundamentales.
Hay que volver la vista hacia el tiempo de Jesus y ver cual fue el comportamiento
de los primeros seguidores de Jesus para seguir o no su ejemplo. El ejemplo de los
discipulos, de los Doce y, sobre todo, de Pedro, va a ser fundamental®.

Marcos cita dos grupos de seguidores de Jesus: los discipulos y los Doce’.
Estan relacionados, pero son separables: del grupo de los discipulos fueron elegidos
los Doce. Los Doce aparecen en la lista de Mc 3,16-19.

a) Discipulos y los Doce®

Estan al servicio del Reino y su tarea principal es conocer a Jesus. El conoci-
miento de Jesus es bésico para los discipulos, y para la comunidad

Los discipulos estan al servicio del Reino y tienen la misma mision que Jesus.
Surgen de la iniciativa de Jesus, que es quien llama (Mc 1,16-20), y esta llamada la
han recibido para seguir un proyecto salvador. Son seguidores de Jesus (Mc 10,32),
por lo que su misién esté al servicio de Reino. Entre ellos forman una nueva fraterni-
dad, ya que lo han dejado todo (Mc 10,28-30) y esta fraternidad es efectiva cuando
cumplen la voluntad de Dios (Mc 3,35) y sirven y comparten.

Marcos expresa también que el conocimiento de Jesus es muy importante.
Todos deben aprender de El, ser testigos de sus palabras y sus obras. Todo esto se
va a imprimir en la comunidad. A ellos se les ha dado a conocer el misterio del Reino
revelado en Jesus (Mc 9,1).

El evangelio comienza sefialando a Jesus como Mesias e Hijo de Dios. Los
discipulos deberan llegar a reconocerio asi, aungue llegan a este conocimiento por
etapas: En Mc 8,29 le llegan a reconocer como Mesias que Dios ha enviado para la
salvacion de Israel y a la segunda (reconocerle como Hijo de Dios) no llegan durante
el ministerio publico de Jesus.

Ante la incomprensién de los discipulos (imagen también de la comunidad) fren-
te al anuncio del futuro de Jesus a través del anuncio de su muerte y resurreccion, éste
tiene que desarrollar unos aspectos éticos para presentar los valores que no llegan a
comprender. Estos valores pasan por la negacién de uno mismo vy la aceptacion de

6  Cf. Comision Episcopal del Clero, Predicar el evangelio de Marcos, Madrid 1987, 205

7 Cf. J. Mateos, Los “Doce” y otros seguidores de Jesus en el evangelio de Marcos, Madrid
1982, 246-255

8 Cf. R. Aguirre-A. Carmona, Evangelios Sindpticos y Hechos de los Apostoles, Estella 1998,
145-147
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la cruz de Jesus (Mc 8,34), la vida matrimonial como una fraternidad (Mc 10, 1-12), el
hacerse nifio como reconocimiento de lo limitados que somos ante Dios, renunciar a
la ambicion y servir dentro de la comunidad (Mc 9,34), dar la justa importancia a los
bienes materiales e, incluso dejarlo en favor del Reino (Mc 10,17-31). Y, finalmente,
renunciar a la propia vida y al deseo de tener y de dominar a los demas®.

b) Los Doce

Dentro de la comunidad, la figura de los Doce es muy importante. Ellos han
sido llamados libremente por Jesus, que es quien ha formado el grupo (Mc 3,13-19).
Han sido los testigos especiales por haber estado al lado de Jesus, aungue a veces
estan solos y llegan a abandonarlo (Mc 14,50). Incluso no llegan a ser testigos de Ia
muerte de Jesus en la cruz (Mc 15,39). Pero tienen una mision especial porque han
sido capacitados y enviados por JesUs para combatir el mal (Mc 6,6b-13). Los doce
representan a todos los discipulos, siendo ejemplo de lo que deben obrar y lo que
deben evitar. Ellos mismos tienen su lado positivo y su lado negativo, como todos
los discipulos.

) El grupo de los tres

Incluso se precisa un grupo mas reducido: Pedro, Santiago y Juan forman un
grupo de testigos de JesUs que aparecen en escenas concretas y tienen experien-
cias especiales. Asisten al a resurreccion de la hija de Jairo (Mc 5,37), estan durante
la transfiguracion de Jesus, escuchando el testimonio del Padre y la prevision de la
muerte y resurreccion de Jesus (Mc 9,2-7) y acompafian a Jesus en el trance de
Getsemani (Mc 14,33).

Pero esto no quiere decir que vayan a comprender todo lo gue ven. De hecho,
no comprenden el sentido de la transfiguracion porque estan pensando en sus ambi-
ciones (Mc 10,35-40), ni son capaces de aguantar en vela con Jesus en Getsemani
(Mc 14,40) y salen corriendo con los deméas cuando detienen a Jesus (Mc 14,50).

Quiz& sea esto una advertencia para los miembros de la comunidad. El ejem-
plo de los discipulos, de los Doce y de los tres méas cercanos debe de servir para
estar siempre alerta, porque si quienes conocian y contemplaban de cerca a Jesus
no llegaron comprender y le fallaron, la comunidad debe de estar siempre alerta para
no fallar en el seguimiento.

2.2. En el evangelio de Mateo

El espiritu de comunidad lo da la pertenencia a la Iglesia. Es el signo de
identidad.

¢  Se percibe confiicto entre JesUs y sus discipulos en el evangelio: D.Rhoads-J. Dewey-D.
Michie, Marcos como relato, Salamanca 2002, 127-136.
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Se considera a Mateo como el evangelio eclesial por dos razones: Es el Unico
en el que aparece la palabra ekklesia, dos veces referida a la comunidad local (Mt
18,17) y una referida a todo el pueblo nuevo de Jesus (Mt 16,18); toda la obra, espe-
cialmente las partes discursivas, transparentan la vida de la Iglesia. Esta presente el
interés por la actualizacion eclesial de lo que Jesus dijo e hizo.

En Mt 16,18, Jesus promete la construccion de su Iglesia®™. Esta surge tras
el rechazo por parte de Israel de Jesus y de todos los enviados. La aceptacion de
JesUs es la primera caracteristica del nuevo pueblo de Dios. Los cinco grandes
discursos de Jesus dibujan el perfil de la vida en la Iglesia':

1. El Sermén del Monte (Mt 5,1-7,29). Jesus proclama el Reino de los Cielos
y sus exigencias. Las Bienaventuranzas, el comportamiento ético se va
desgranando poco a poco. Pertenecer a este Reino tiene unas exigencias
éticas concretas.

2. E discurso de mision (9,35-10,42): la extension del Reino de los Cielos. El
envio para anunciar este Reino es algo imperativo.

3. El discurso en parabolas (13,3b-52): la naturaleza del Reino de los Cielos.
No se explica de forma concreta cémo es este Reino, sino a través de
parabolas: el sembrador, el crecimiento, el tesoro escondido.

4. El discurso eclesial (18,3-34): la comunidad que acepta el Reino de los
Cielos. Hay que cuidar de los “pequefios” y no provocar escandalo. Esta en
juego como tiene que vivir la comunidad que acepta el Reino de los Cielos,
por lo que preocupan las divisiones internas, el pecado, la situacion de los
hermanos débiles.

5. El discurso escatolégico (23,1-25,46): preparados para la venida del Reino
de los Cielos.

La comunidad ha sido reunida (Mt 10,1), instituida (Mt 16.18) y enviada (Mt
28.19-20) por Cristo. Los discursos, por el lugar que ocupan en el cuadro de la
actividad histérica de Jesus, atestiguan que él es la regla viva y Unica del comporta-
miento en los discipulos.La comunidad de JesUs es su Iglesia (Mt 16,18), en la que El
permanece para siempre y que debe continuar su misién. Tiene tres caracteristicas:

1) Jesus esta siempre presente en medio de su comunidad. Gracias a él Dios
esta presente (Mt 1,23; Mt 18,20; Mt 28,20). Mateo subraya la presencia permanente

0 Cf. X. Pikaza, Evangelio de Mateo. De Jesus a la Iglesia, Estella 2017, 580-590.
" Cf. R. Aguirre-A. Carmona, Evangelios Sinopticos..., 199-203
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de Jesus con los suyos, la relacién Jesus-comunidad. Es la fundamentacion cristo-
l6gica de la vida y del ser de la Iglesia.

2) Mateo establece continuidad entre Jesus y la comunidad. Cuando Mateo
describe el envio de los discipulos (cap. 10) sefiala la continuidad entre Jesus y estos
y también los conflictos de Jesus son también los conflictos de los discipulos (caps.
4-7)

3) La Iglesia es una fraternidad que cuenta siempre con la presencia del
Serior. Jesus llama “mis hermanos” a sus discipulos (Mt 28,10). Quienes cumplen
la voluntad del Padre son su nueva familia (Mt 12,46-50). Entre ellos no debe haber
desigualdades, sino que se debe establecer una fraternidad radical (Mt 23,8-10).

La fraternidad es consustancial a la Iglesia,y esta debe de ser guardada en
toda circunstancia (Mt 18,15).

2.3. En el evangelio de Lucas

Lucas se da cuenta de que su comunidad, con el paso del tiempo, se esta
anquilosando. No tiene los impulsos iniciales. Ha pasado el tiempo y se esta aco-
modando al mundo. La venida del Sefior se ve cada vez mas lejana (han pasado ya
cincuenta anos desde la Ascension de Jesus) y existe la tentacion de acomodarse
a la realidad que la rodea. Lucas tiene que darle el sentido inicial a esta comunidad,
fijlarse en el ejemplo de JesUs y, por esto, en su evangelio tratard una serie de temas,
de forma especial, para revitalizar el espiritu comunitario y conducirlo hacia delante.
Se fijara, especialmente, en la oracion, el buen uso de los bienes materiales y la
necesidad de la misericordia para la vida comunitaria.

a) Oracion'?
Fuerza en la oracion

Cuando Lucas se refiere a las palabras de Jesus, incide en este tema con un
interés siempre nuevo. Es el Unico que habla de la “necesidad de orar siempre sin
desanimarse” (Lc18,1). Lucas no habla de éxtasis, sino de la urgencia de una invoca-
cion que se eleva a lo alto para obtener de Dios, y pronto, los dones absolutamente
necesarios para la vida. Para convencerse de ello, basta ver la secuencia de las dos
parébolas (18,2ss. Parabola del juez y la viuda y del fariseo y publicano).

Y, precisamente, de las parabolas de Lucas surge otro dato caracteristico: la
fuerza de la oracion tal como este evangelista la concibe. El punto de partida sigue

2 Cf. M. Laconi, San Lucas y su Iglesia, Estella 1997, 88-96
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siendo la conversion: las palabras humildes del hijo prodigo a su padre (15,21: son
las palabras de un pecador arrepentido a Dios Padre) y la confesion del publicano en
el templo (18,13) dicen mucho acerca de la espiritualidad que Lucas comunica a su
iglesia, y explican por qué una concepcion tan particular de la oracion.

La oracién para Lucas debe de ser fuerte, insistente, decidida, incluso forzan-
do a Dios a través de una actitud “violenta” {la catequesis de Mateo respecto a la
oracion es mas suave —Mt 6,8-). Dos parébolas indican esto: la del amigo inoportuno
(Lc 11,5-8) y la de la viuda insistente (Lc 18,1-6). En ambos casos la oracion hace
“violencia”, no tiene miedo de ser “importuna” (L.c 11,7), “molesta” (Lc 18,5), con tal
de alcanzar lo que se pide.

Esto lo podemos ver en el comentario a la segunda parabola: "¢No hara
entonces Dios justicia a sus elegidos que claman dia y noche? ¢Les hara esperar?
Yo os digo que les haré justicia inmediatamente...” (Lc 18,7-8). Mientras Marcos y
Mateo emplean menos fuerza, incluso “violencia” para pedir a Dios, Lucas incluso se
refiere a la oracion de los enfermos, los cuales, se diria, piden “a gritos” la curacion a
Jesus (Lc 9,38; 18,38). No tiene comparacion en el Nuevo Testamento.

Jesus y la oracién

A Lucas, a diferencia de los otros evangelistas, le gusta presentar a Jesus en
actitud de oracién: en el momento del bautismo (Lc 3,21), después de la curacion
del leproso (Lc 5,16), la noche anterior a la elecciéon de los Doce (Lc 6,12), en el
momento de la confesion mesianica de Pedro (Lc 9,18), en la transfiguracion (Lc
9,28-29), ante de ensefar a los discipulos la oracién del Padre Nuestro (Lc 11,1).

Lucas presenta su proyecto de oracién centrado en la persona misma de
Jesus. Los momentos de oracién coinciden con los momentos importantes de la
vida de JesUs, cuando se descubren sus relaciones con el Padre y su destino de
muerte y resurreccion, cuando se revela a sus discipulos, los elige... En el plan de
Lucas, es como si la realizacion mesianica de Jesus brotase de estos momentos de
la comunion del Hijo con el Padre. Asi, la oracién aparece como una fuerza dinamica
que se lleva a cabo y obtiene lo que pide.

La oracion cristiana y el don del Espiritu

Lucas considera la oracién como algo muy importante. Lc 11,3 dice: “Pues si
VOSOtros, aun siendo malos, sabéis dar a vuestros hijos cosas buenas, ¢cuanto méas
el Padre celestial dara el Espiritu Santo a los que se lo pidan?”. El evangelista, viene
a definir la oracion cristiana como una invocacién al Padre para obtener el Espiritu
Santo. Y el evangelio tiende a conectar los dos temas: la oracién y el Espiritu.
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En Lucas, Jesus dirige al Padre la oracion de alabanza “alegrandose en el
Espiritu Santo” (10,21). Lucas es también el Unico que recuerda que, en un momento
de oracion, junto al Jordan, el Espiritu “descendid” sobre él (Lc 3,22). Esto parece
anticipar la escena de Pentecostés (Hch 2,1-13).

Hay muchos textos orientados en este evangelio en el sentido de Lc 11,13
(oracién = peticién del Espiritu) y forman la sintesis y la explicacion de toda la teologia
de Lucas sobre la oracién: valentia espiritual que logra arrebatar a Dios, casi por la
fuerza, el don “fuerte” del Espiritu.

b) Bienes materiales™

Lucas pone muchas veces en guardia a su comunidad frente a los bienes
materiales.

Insiste mas en este tema que el resto de los evangelistas y es el Unico que en
términos absolutos trasmite esta exigencia de Jesus: “Del mismo modo, aquel de
VOSOtros que no renuncia a todo lo que tiene, no puede ser discipulo mio” (Lc 14,33).
Estas exigencias que Lucas trae en su evangelio parecen imposibles de cumplir.

Es el unico evangelista que destaca que los cuatro primeros llamados, y el
publicano Levi después de ellos, lo “dejaron todo” (Lc 5,11.28) y la propuesta de
venderlo todo es Lucas el Unico que la dirige asi, tan clara, al rico “importante”, aun-
que de poco valid (Lc 18,22). Lucas se manifiesta muchas veces de forma negativa
respecto al dinero

Tiene un juicio muy duro para los ricos. Recoge en sus parabolas dos figuras
negativas, y estas son de personas ricas: Lc 12, 16-21, el rico “insensato”, preocu-
pado sélo de su dinero y Lc 16, 19-31, el “hombre rico” y el pobre Lazaro.

Lucas es muy radical hablando de los bienes materiales, aunque con los
matices necesarios. El rico recaudador Zaqueo (19,2) se salva porgue renuncia, por
voluntad propia, a parte de sus bienes, mientras que la riqueza es el obstaculo que
el hombre importante tiene para seguir a JesUs (Lc 18,23). Y la primera bienaventu-
ranza (Lc 6,24) es contra los ricos.

El evangelio de los pobres

Lucas opta por los pobres de forma radical. Para ellos esté reservado el Reino
(Lc 6,20), a ellos se dirige la buena noticia (Lc 4,18). La primera bienaventuranza, al
revés que el Mateo, mas que sentido religioso, habla de pobres con simplicidad y
sin matices.

s Cf. M. Laconi, San Lucas..., 45-54
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Distanciamiento evangélico de los bienes y descubrimiento de la fraternidad
cristiana: es una recomendacion a la iglesia. Hay un problema concreto en la iglesia
lucana: es urgente actuar para que los pobres sean socorridos por los hermanos en
la fe mejor provistos econémicamente. En Hch 11,28-30 las iglesias con mas posi-
bilidades ayudan a las méas pobres. Lucas, incluso, idealiza la comunién de bienes,
como hemos visto al principio de articulo (Hch 2,44-45; 4,32-34) y también invita a
la iglesia a reflexionar sobre el comportamiento generoso y fraterno proponiendo una
auténtica fraternidad cristiana.

Posiblemente en el afio 80, mientras muchos miembros de la comunidad
sufrian privaciones por la miseria, otros, los afortunados, no eran sensibles a esta
situacion. La tensién escatologica se habia debilitado y los ideales iniciales de la
comunidad se estaban olvidando.Muchos se fijaban demasiado en los bienes terre-
nos. Al prevalecer el individualismo, se era menos sensible a los problemas de los
hermanos.

Lucas quiere llamar la atencién de sus lectores recordando que este com-
portamiento no es digno de una comunidad que sigue a Jesusy quiere imponer una
minima circulacion de bienes, de forma libre y espontanea, dentro de las iglesias para
ayudar a los mas necesitados.

El distanciamiento de los bienes, Lucas lo ve como un acto de amor hacia
los hermanos necesitados. La renuncia por amor y por bondad (la limosna) es signo
escatoldgico de la presencia del Reino.

¢) La misericordia'

Lucas tiene gran audacia en sus denuncias. Habla de los “pecadores”, y los
sitGa dentro de la iglesia. Después de muchos afios de historia, la Iglesia también
se descubre pecadora. Lucas es realista y ve la fragilidad humana y la dificultad
para ser fiel al evangelio. Por ello no tiene actitudes condenatorias e implacables
contra los pecadores. Denuncia las situaciones, pero sin causar traumas, lo hace
con delicadeza, utilizando la misericordia. No desanima a la comunidad ante estas
situaciones de pecado, sino que quiere dar seguridad por medio de la fe. Como
Jesus fue misericordioso, asi también los miembros de la comunidad.

Es en sus parabolas donde Jesus interpreta de forma mas bella para nosotros
el mensaje de la misericordia del Padre. No habla de la misericordia en abstracto
y, mas que dar definiciones sobre ella, la cuenta en parabolas. ;Qué parabolas?
Dentro de las parabolas de la misericordia destaca el capitulo 15 de Lucas. Su fondo

4 Cf. P. Fraile, Entrafias de misericordia. Jesus, ternura de Dios, Boadilla del Monte 2015, 93-
104
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es la compasion de Cristo por los pecadores, explicada en tres parabolas (la oveja
perdida, la moneda perdida y el hijo prodigo)'.

No todas las parabolas de JesUs tratan sobre la misericordia, ni ésta es
comunicada sélo en parabolas. Ahora, las parabolas de la misericordia merecen
un espacio aparte: la exhortacion a ser misericordiosos como es misericordioso el
Padre. Pero, ¢por qué en parabolas? Las parabolas de Jesus, incluyendo las de la
misericordia, estan conectadas a la vida y la interpretan. Las parabolas interpretan la
vida de cada uno y la cuestionan.

En las parabolas de Jesus esta la vida real reflejada: la de su relacion con Dios
y con los pecadores. Por eso los personajes de las parabolas son anénimos y los
ambientes imprecisos. Cualquier oyente esta implicado en las parabolas de Jesus y
se refleja en ellas y ellas le obligan a pensar en si mismo y en sus relaciones diarias.

Una perspectiva de futuro

Este breve recorrido por Hechos de los Apostoles y Evangelios Sindpticos
puede servir para reflexionar sobre las comunidades cristianas. Desde un comienzo
quiza expuesto de forma demasiado idealiza, aunque a la vez, ideal para llegar a
ser cumplido (Hechos de los Apostoles), hasta la necesidad de cada comunidad
concreta (Evangelios Sindpticos) de volver a repensar los comienzos vy, fijandose en
aspectos concretos de la vida de Jesus, relanzar la comunidad hacia el futuro.

% Cf. J. A. Fitzmyer, El Evangelio segun Lucas lll. Traduccion y comentario. Capitulos 8,22-
18,74, Madrid 1987, 645-690
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Acerca de la felicidad
(en Zubiri y Aranguren)

Rev. Aragon. Teol. 49 (2019) Carmen Herrando

Nadie puede llamarse feliz fuera de la verdad
Séneca (De vita beata)

«La felicidad es cierta actividad del alma dirigida por la virtud perfecta»': asi
define Aristételes la felicidad en su Ftica a Nicémaco. Y toda la tradicion que tras
el filbsofo ha venido estudiando la ética -y dentro de ella el tema de la felicidad- ha
sido muy rica, precisamente por lo que liga a las personas con esta «actividad del
alma», que es, al decir de Julian Marias, el «<imposible necesario»?, cierto ideal al que
aspiramos por fuerza, por una fuerza mayor.

Utdpica e ineludible, la felicidad nos atrae a todos, nos cuestiona a todos,
y nos apela desde distintos frentes, aunque a veces 10 haga con ecos inaudibles.
Pero su llamada no proviene de horizontes inescrutables ni de regiones lejanisimas,
sino que brota con delicadeza de la raiz de realidad misma, es decir, de aguello que
somos, de la relacion con quienes nos rodean, de los lugares por los que transcurre
nuestra vida... Asi lo dicen los sabios, empezando por el mismo Aristételes, quien
cuando apunta a esa realidad trascendente que habita a los seres hurmanos, invita
a éstos a no dejar de ahondar en ella, a sabiendas de que cada cual ha de vivir «su
propia vida»®, porgue, naturalmente, no podria vivir otra. Esta invitacion a vivir la vida
de uno encierra una complejidad grande, que consiste nada menos que en la tarea
moral que cada persona ha de llevar a cabo. Y en ese meollo del vivir es donde juega
sus cartas la felicidad.

La fuente de la felicidad no puede ser otra que lo real, la realidad de la propia
vida, porque sdélo en ella puede el hombre hallar su particular geniecillo, el daimon
gue alienta la palabra griega «eudaimonia» —que es como se dice «felicidad» en la
lengua de Platdn y Aristoteles—, esa fortuna o «buena estrella» que tanto anhelamos.
En esta intima vinculaciéon de la felicidad con lo real insisten sabios y moralistas de
todos los tiempos, entre los que nos vamos a fijar en Xavier Zubiri (1898-1983) y en
su discipulo José Luis Lépez Aranguren (1909-1996). Siguiendo las ensefianzas de
estos filbsofos contemporaneos, vamos a tratar de sondear el quid de la felicidad,

T ARISTOTELES, Moral a Nicémaco, Libro |, capitulo XI, Espasa-Calpe, Madrid, 1995, p. 92.

2 MARIAS, J., Tratado de lo mejor. La moral y las formas de vida, Alianza Editorial, Madrid,
1996, p. 167.

3 ARISTOTELES, Moral a Nicémaco, op. cit., p. 406.




56  ACERCA DE LA FELICIDAD (EN ZUBIRI Y ARANGUREN)

teniendo en cuenta como punto de partida este arraigo inexorable en el humus de lo
real, porque la felicidad se gesta y se desarrolla entre los hombres y entre las cosas,
en el seno de la realidad misma.

El hombre como Inteligencia sentiente

Para Xavier Zubiri, el ser humano es un «animal de realidades», esto es, alguien
que vive entre las cosas y que llega a comprenderse como un ser real en medio de
una realidad mucho mas amplia. Esto es asi porque es propio del hombre afrontar el
mundo como real, y no como una serie de estimulos a los que tiene que hacer frente,
gue es como lo abordan los animales. Y es que, porque difieren esencialmente uno
del otro, se da una manera radicalmente distinta de abordar su entorno por parte del
hombre y por parte del animal. La clave esta en la inteligencia, particularidad especi-
fica de la vida humana. Porque es inteligente, el hombre es capaz de sentir o real de
las cosas. ¢, Qué se quiere decir con esto? Zubiri denomina «impresion de realidad» a
este sentir, a este saber que todo lo que rodea al hombre, pero también él mismo y
sus semejantes, son realidades en una realidad méas amplia. «La aprehension de rea-
lidad —escribe— es el acto formal de la inteligencia. Por tanto, impresion de realidad
es lo propio de una inteligencia en impresién. Y como la impresiéon es un momento
formal de la sensibilidad, resulta que impresién de realidad es el acto aprehensor de
una inteligencia sentiente»*. Si el animal recibe de su entorno nada méas que esti-
mulos puntuales a los que se «ajusta», el hombre vive una experiencia radicalmente
distinta, al ser capaz de reconocer realidad en aquello que le envuelve. Merced a la
inteligencia, dotada asimismo de una particular sensibilidad, el ser humano reconoce
gue las cosas son «por ellas mismas», que tienen algo eminentemente propio, a lo
que el filésofo designara como «de suyo»: «Las cosas, en la aprehension, —escribe
Zubiri- no nos estan simplemente presentes, sino que nos estan presentes como
algo “de suyo”»°. Y en esto viene a consistir la realidad. Para Zubiri, pues, «realidad»
no designa un objeto, sino la manera como el objeto «queda» en el afrontamiento
humano con él, un «quedar» —dira el fildbsofo—~ que, por lo pronto, es mera actualidad.

El ser humano se enfrenta, asi, a las cosas como realidades, mientras que
el animal sdlo percibe estimulos que le afectan, sin ser capaz de reconocer el «de
suyo» o realidad particular de la que esos estimulos emanan. La realidad no es sino
apertura a eso que las cosas son «de suyo», esto es, por ellas mismas. El animal es
objetivista —dice Zubiri—, y serd més perfecto como animal cuanto mas objetivista
sea. Pero jamas serd ni el mas insignificante realista. EI hombre, sin embargo, es
«animal de realidades»®, porque se sitla entre las cosas sabiéndose realidad en

4 ZUBIRI, X., Sobre el hombre, Alianza Editorial, Fundacion X. Zubiri, Madrid, 1986, p. 35.
Ibid., p. 24.
§  Ibid., p. 40.
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medio de una realidad mayor. Y al aprehender las cosas como reales, al aprehender
también los estimulos como reales, queda instalado en la realidad de todo lo que es
real; a este campo de la realidad es a lo que Zubiri denomina mundo. He aqui otra
de las diferencias esenciales entre el existir del animal y la vida del hombre: que éste
es capaz de percibir el mundo, y también de crearse un mundo, su mundo, gracias
a que es un ser inteligente; mientras que el animal, durante toda su vida, no hara
més que responder a estimulos y ajustar a ellos unas respuestas que, vistas desde
fuera, son faciles de prever. En cambio, las respuestas del hombre a su mundo son
impredecibles y pueden resultar incontables.

Para Aranguren, la «inteligencia», tal como la considera su maestro Zubiri,
«[significa) pura y simplemente que el hombre, para subsistir biolégicamente, nece-
sita “hacerse cargo” de la situacion, habérselas (concepto de “habitud”) con las
cosas -y consigo mismo- como “realidad”, y no meramente como estimulos. La
inteligencia es, pues, primariamente version a la realidad en cuanto realidad»”. Y
también recalca esta idea zubiriana de que el medio cobra para el hombre caracter
de mundo. Es la realidad la que produce tal milagro, porque gracias a la inteligencia
gue permite reconocer la realidad como tal, otorga el hombre a cada cosa no sélo su
entidad particular, sino también el fondo de misterio que la hace cercana y lejana, a
un tiempo. Y el ser humano se abre asi no solo al mundo, sino a muchos mundos, y
es capaz de construirse un mundo —-su mundo—, una y mil veces.

El hombre, un ser religado.

Estas consideraciones nos introducen en la nocién de religacion, un concepto
clave en el pensamiento de Zubiri, que se desprende de la realidad misma. El ser
humano, la persona, es inteligencia sentiente, y se caracteriza por este aprehender
las cosas como reales, mientras las capta con su particular sensibilidad. Y es que
el hombre se halla como arrojado en lo real, entre las cosas, de manera que, COmMo
observa Zubiri, en este estar arrojado es donde cobra el arrojo, el valor para existir.
Su constitutiva indigencia, su no ser nada si no es con las cosas y por las cosas, es
consecuencia de este estar arrojado en el mundo. Y en un plano profundo, en el que
se alumbran las preguntas ultimas, va cobrando vigor la pregunta por la existencia y
por el sentido de la misma... Porque, en efecto, el hombre se encuentra «implantado»
en la existencia, arraigado en el ser. Y dird Zubiri que la persona es el ser del hombre,
que «esa unidad, radical e incomunicable, que es la persona, se realiza a si misma
mediante la complejidad del vivir»8, Esta concepcién del hombre como persona, y
como alguien que se realiza «con» las cosas y, naturalmente, con sus semejantes,

7 ARANGUREN, J. L. L., Ftica, vol. 2 de sus Obras completas, Trotta, Madrid, 1994 p. 207.
8 ZUBIRI, X., Naturaleza, historia, Dios, Alianza Editorial y Soc. de Estudios y Publicaciones,
Madrid, 1987, p. 426.
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gracias a la constitutiva indigencia de su ser; este hallarse «implantado» en la vida,
ligado a ella de raiz y requiriendo constantemente la fuerza de «estar haciéndose»;
este tener que vivir, y tener que vivir ademas la vida de uno, la propia, es lo que
entrafa en el pensamiento de Zubiri el profundo y dilatado concepto de religacion.

Religacion no es sino esta version de la persona a la realidad, el hecho, com-
plejo y sencillo a la vez, de estar volcado permanentemente en lo real, sin poder
hacer otra cosa, porque es algo constitutivo de la persona y porque en ello consiste
vivir conscientemente, plenamente. Por la realidad se le hace patente al hombre
lo que Zubiri llama «fundamentalidad» de la existencia humana, entendiendo por
fundamento aquello que es, al mismo tiempo, raiz y apoyo. Y la fundamentalidad de
la existencia consiste en «existir con», es decir, con las cosas, con los demas, con
nosotros mismos... De manera que este «con» sélo al ser mismo del hombre puede
pertenecer. Pero la existencia humana no sélo est4 implantada entre las cosas, sino
también -y, sobre todo— vinculada a la realidad, ligada a ella desde su raiz mas
honda. La religacion es una dimension formalmente constitutiva de la existencia del
hombre. Y pertenece -no hay que perderlo de vista- a su propio ser personal, a la
naturaleza personalizada del ser humano.

Parecen abstractas estas ideas de Zubiri, pero en su remision a lo real no plan-
tean otra cosa que la necesidad de hacer frente a lo que somos y a lo que nos rodea.
Y facimente nos devuelven al pensamiento de Séneca, muy en la linea del propio
Aristoteles, cuando nos recuerdan ambos fa centralidad de este movernos entre las
cosas y este tener que basarnos en la riqueza y multiplicidad de lo real, porque es
de ahi de donde hemos de extraer la felicidad y el sentido de nuestra vida. «La vida
feliz —escribe Séneca- es, por tanto, la que esta conforme con su naturaleza»®, es
decir, la que acepta el orden de las cosas y se atiene a lo real, que es la postura
del sabio estoico y la de tantos sabios gue en el mundo han sido. La referencia a la
realidad, expresada en el caso de Séneca como «Naturaleza», era ya muy principal
en el mundo antiguo.

Pero en lo que insiste Zubiri con su nocién de religacion es en la importancia
de reconocer la realidad como algo con existencia propia, como algo que es por si
mismo, es decir, que posee esa cualidad de lo real que consiste en ser «de suyo».
Sélo afrontando lo real con este reconocimiento de realidad que proporciona la inte-
ligencia, es posible una vida en plenitud. Y en ese afrontamiento de lo real, vivido
desde el vinculo mas recondito, hallaremos también la felicidad anhelada (anhelada
igualmente como una realidad de nuestra vida). Sirvan estas palabras de Zubiri de
colofén a esta reflexion sobre la implantacion radical del hombre en la realidad y en

9 SENECA, Sobre la Felicidad, Alianza, Madrid, 2010 (version y comentarios de Julidn Marias),
p. 50.




ACERCA DE LA FELICIDAD (EN ZUBIRI Y ARANGUREN) 59

el mundo: «Este hacer que haya existencia no se nos patentiza en una simple obli-
gacion de ser. La presunta obligacién es consecuencia de algo mas radical: estamos
obligados a existir porque, previamente, estamos religados a lo que nos hace existir.
Este vinculo ontolégico del ser humano es “religacion”»1°,

La realidad buena

Es en la realidad donde nos encontramos con la felicidad, ese clasico inte-
grante de la vida moral, al que todo hombre aspira, como empieza diciendo Séneca
en su De vita beata, un tratado sobre la felicidad. Sin embargo, el filésofo estoico
no deja de reconocer que lograr la felicidad es muy dificil porque «se aleja uno tanto
mas de ella cuanto méas afanosamente la busque»''. Y ésta es la experiencia certera
de los hombres y mujeres de todos los tiempos. ¢Ddénde estd, entonces, la clave de
la felicidad? ;Como se podra tener acceso a ella desde este deseo profundo que a
todo ser humano habita?

Empecemos considerando algo tan evidente -y real- como que el ser huma-
no, en cada instante de su vida, siempre se halla en una o en otra situacion: «El
hombre —dira Aranguren— esta siempre en una situacion, el estar en situacion es una
estructura constitutivamente humana»'2. Pero es que, ademas, tiene que resolver la
situaciéon en la que se encuentra para pasar a otra, porque es caracteristico en él
no poder permanecer en la misma situacion de forma indefinida. En virtud de esta
manera de ser, toda situacién humana es de por si cambiante, pasajera e insoste-
nible, y durante toda la vida esta resolviendo el hombre situaciéon tras situacion, y
haciéndose asi cargo de la realidad que le rodea desde la realidad que es él mismo.
«El hombre inexorablemente tiene que resolver esa situacion en una o en otra forma,
y al resolverla perfila la figura de lo que él es 0 de lo que va a ser en realidad», afirma
Zubiri'®,

Solventando situaciones —afrontando lo real, en definitiva- va disenando el
ser humano su propia vida, desde la indeterminacion que precede a cada situacion
y desde la irrealidad que le permite hacerse cargo de cada situaciéon real. Porque a
las decisiones y a las tomas de postura, a cada eleccién, antecede la vacilacion, la
indeterminacion, el no saber... Y asi se va perfilando no tanto el ser hombre, que ya
en este enfrentarse con la realidad consiste, sino el como ser persona de manera
real y efectiva. De este modo, el hombre va realizando una perfectio, que es la forma
plenaria de realidad humana, la apropiacién ultima de nuestra realidad «mejor», la

0 ZUBIRI, X., Naturaleza, historia, Dios, op. cit., p. 428.
" SENECA, op. cit., pp. 41-42.

2 ARANGUREN, J. L. L., Etica, op. cit., pp. 319-320.
8 ZUBIRI, X., Sobre el hombre, op. cit., 390.
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obra del hombre en si mismo, como expresa Aranguren'. Se trata, en definitiva, de
llevar a cabo la tarea ética de realizar y construir la propia vida, que tiene encomenda-
da todo ser humano. Un quehacer particularisimo, porque es tarea personal y labor
moral por excelencia. Y en esto mismo consiste la felicidad. Pero, como recordara
Séneca, no hay «recetas» ni férmulas, pues no es cuestidn de «seguir como ovejas el
rebafo de los que nos preceden, yendo asi, no a donde hay que ir, sino a donde se
var'5, sino que cada cual ha de vivir su vida, y encontrar en su realidad y en su mundo
la felicidad que la caracterice, esto es, la felicidad propia, la suya.

«La forma concreta como el hombre esta proyectado a si mismo como animal
de realidades, en tanto que fuente de posibilidades, y desde la cual la realidad le
ofrece sus posibilidades, es lo que debe llamarse felicidad, beatitud»'8, escribe Zubi-
ri. Segun Zubiri, la felicidad esta intimamente ligada a comprender la realidad como
fuente de posibilidades, que es una de las formas en que se presenta la realidad a
ojos de los hombres. La felicidad comienza en esta apertura a lo real, que define al
hombre en cuanto hombre. Pero inmediatamente se especifica en las posibilidades
concretas y efectivas que depara a la persona cada situacion. Para decirlo con pala-
bras de Aranguren, «la tendencia constitutiva del hombre a la felicidad, considerada
asi, en concreto, consiste nada mas que en la aspiracion a salir de cada situacion de
la mejor manera posible; es decir, a la “per-feccion” de cada situacion»'’. Se trata,
pues, de elegir en cada momento la posibilidad que resulte mas perfeccionadora de
la propia vida.

El hombre, sumergido en la realidad, se encuentra con la riqueza de lo real,
gue se muestra en multiples posibilidades; y ha de elegir entre ellas para ir asi dando
forma y fondo a su vida. Y en esta elecciéon inexorable, necesaria, radica su vida
moral. Ligado a la realidad, el ser humano lo esta también a la necesidad de elegir
entre esas posibilidades que la propia realidad le brinda. En la libertad, expresion
real de la moralidad inherente a todo ser humano, se gesta la ligazén del hombre
con lo real, al no quedarle mas remedio que tener que optar entre el conjunto de
posibilidades que la realidad le ofrece. Y es asi como el ser humano va resolviendo
situaciones en la vida, mejor o peor. Sin embargo, como hace ver Zubiri, de entre
todas las posibilidades que se le presentan, siempre esta el hombre ligado a una, y
ésta es precisamente la felicidad. Porque no deja de ser cierto que «todos los hom-
bres quieren vivir felices», tal como expresa Séneca al inicio de su De vita beata, por
mas que cada cual haya de dar un rostro particular y distinto a la felicidad elegida.

4 ARANGUREN, J. L. L., Etica, op. cit., p. 323.
s SENECA, op. cit., p. 43.

6 ZUBIRI, X. Sobre el hombre, op. cit., p. 391.
17 ARANGUREN, J. L. L., Etica, op. cit., p. 324.
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La felicidad forma parte de la vida moral, como posibilidad de posibilidades,
como posibilidad a la que siempre estd amarrado el ser humano. Pero no deja de
ser un asunto dificil, porque la gran cuestién que sigue sin despejarse es la de cémo
llegar a ser feliz puntualmente ;,Cémo habra de concretarse en cada caso la felici-
dad, si la indeterminacion preside la vida humana, se quiera o no, y el hombre ha de
resolver primero cada situacion en la que se encuentra? Si Zubiri halla en la realidad
la clave, como se viene diciendo, ha de indagar algo més en esa realidad que es el
referente inmediato. Y lo que encuentra en ella es un elemento central en esta su
perspectiva, al que se acogera con fuerza, como sustentador de estos pensamientos
en tormno a la vida humana: la bondad de la realidad misma, esto es, la equiparacién
de lo real con el bien, donde hallamos claros ecos de la tradicion filosdfica de Occi-
dente: «La realidad en tanto que apropiable por el hombre —escribe Zubiri-, eso es
lo que constituye formalmente el bien»'®, Y especificandolo un poco mas, subrayara
mas adelante: «He ahi lo que es el bien. Es algo constitutivamente moral, “la realidad
en tanto que apropiable” por lo que tiene de contenido, y por lo que tiene de real. Y
ahi esté la implicacion entre el llamado bien general y el bien en particular»'®.

«La felicidad —sigue escribiendo Zubiri- se define en cada uno de los actos
de la vida, y lo que llamamos felicidad definitiva de los actos de la vida, a lo largo de
la vida, no es otra cosa sino la felicidad en secuencia. Pero solamente hay felicidad
en secuencia, si la felicidad en cada acto puede estar radicalmente absorbida en la
felicidad del acto siguiente»?0. Hay dos dimensiones en todo acto vital: por una parte,
todo acto vital es «definitorio», pero por otra, mientras el hombre siga viviendo, nunca
un acto vital puede ser «definitivo». Y Zubiri afirma lo siguiente: «Soélo hay felicidad si
lo definitorio de un acto es capaz de ser elevado a definitivo»?!, es decir, si se asume
en profundidad la responsabilidad sobre cada acto ejecutado, si se es capaz de dar
razones de él, aun cuando resultase equivoco. Ademas, si, volviendo al concepto de
situacion, cada posibilidad se constituye en tal posibilidad precisamente en aras de
una situacion concreta porque en dicha situacion confluyen la realidad que de por si
es el hombre vy la realidad en la que esta inmerso, vy, por otra parte, llamamos bien
a una posibilidad apropiada por parte del hombre, aplicando esta Ultima definicion
a la posibilidad, nos encontramos con que «la posibilidad radical que el hombre
tiene constitutivamente apropiada y que, por consiguiente, es la posibilidad de todas
las posibilidades, es justo la felicidad»??. En esto radica la razén de que la felicidad

' ZUBIRI, X., Sobre el hombre, op. cit., p. 381.

' bid., p. 385.

2 Jbid., p., 392.

2t Ibid., p., pp. 392-393. No quiere decirse que un acto vital se convierta por ello en definitivo,
en el sentido estricto del término —lo que contradiria lo afirmado en la nota anterior—, sino que la dimension
«definitoria» de todo acto adquiera visos de definitiva, es decir, que tienda a prolongarse y a elevarse por
encima de sus propios limites, pero de una manera mas bien ideal.

2 Ibid., p. 393.
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constituya el bien ultimo del ser humano: en que el hombre esté «sobre si», y al estar
sobre si y ser, por tanto, él mismo «realizable» en infinitas posibilidades, se apropia
de si mismo, y en esta su apropiacion o aduefiamiento de si consiste su felicidad, la
posibilidad a la que siempre esta ligado, la posibilidad de las posibilidades.

Las concepciones que sobre la vida y el hombre presentan las filosofias de
Zubiri y Aranguren descansan en el seno de una realidad buena donde discurren las
vidas de los seres humanos, no exentas por ello de dramatismo y de dolor, como
bien supieron ver ambos pensadores y queda plasmado en otros lugares de sus
obras; pero esto seria otro capitulo. Nos cefiiremos aqui a la estructura moral del
ser humano, en relacién con su vida feliz. Y como el hombre ha de elegir entre
las posibilidades que una realidad bondadosa le ofrece, resulta necesaria la vida
moral y posible la vida feliz. Todo se juega en la responsabilidad del ejercicio de las
opciones cotidianas y en la justificaciéon de cada una de esas elecciones, es decir,
en la ejercitaciéon de la moralidad, que no consiste sino en desentrafar los porqués
de lo que uno elige.

Vida moral y felicidad se encuentran, asi, estrechamente ligadas, porque el
hombre tiene que elegir —«esta embarcado», como dirfa Pascal-; y porque su propia
manera de ser le hace elegir siempre, con la mirada puesta en la felicidad, por dispa-
res que sean las ideas de felicidad que se conciban y las elecciones reales que lieven
a cabo las diversas personas en este su aspirar a ser felices.

El poder de la felicidad

El hombre se convierte, asi, en su propio bien. Aqui precisamente se funda el
caracter de posibilidad absoluta que tiene la felicidad: el hombre, o quiera o no, tiene
apropiada la posibilidad de ser feliz, esta ligado a ella, aunque sin perder de vista que
la felicidad hay que elegirla, y elegir ademas el modo concreto de realizarla. De ahi su
caracter moral. Y al elegir su felicidad, el ser humano se hace a si mismo, esto es, da
forma y vida a su vocacién, que es la tarea moral por excelencia.

La felicidad se presenta, asi, como un ideal, mas entendiéndolo de muy dife-
rente manera de como lo hace Kant. No es que el hombre sea un ser que esté
polarizado hacia un ideal, explica Zubiri, sino mas bien lo contrario: «el hombre es
una realidad que para poder ser realmente lo que es esta antepuesta a si misma en
forma de ideal»®; y todo ello en virtud de este ser realizable del hombre, por el cual
él mismo es su propio bien y él mismo constituye su felicidad.

% bid., p. 393.
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La realidad es buena por ser apropiable, y la propia realidad del hombre, en
tanto que apropiable plenamente, es pura posibilidad; y en tanto que apropiable es,
como se ha visto, moral. Y como la felicidad no puede dejar de ser moral, no cabe
disyuntiva entre ser feliz y ser moral, al menos en esta concepcién del pensamiento
de Zubiri. Al ser la felicidad algo que el hombre tiene que apropiarse, y no algo que
le otorgue, sin mas, su propia naturaleza, el ser humano adquiere desde sus propias
raices la moralidad que le hara un ser feliz. La felicidad, ademas, por la propia capaci-
dad de realizarse que tienen los seres humanos, gracias a que el hombre esta sobre
si mismo y es él mismo su propio bien, es no sélo posibilidad, sino la posibilidad de
todas las posibilidades; se convierte asi en referente absoluto de las demas posibili-
dades, y por eso estas uUltimas adquieren un signo en relacién a dicho referente. Este
signo puede ser diverso, y ahi es donde se funda la diferencia entre el bien y el mal.
En este sentido, se puede afirmar que la diferencia entre el bien y el mal se inscribe
formalmente por la referencia al bien supremo del hombre, que es la felicidad. Y en
relacion a ésta, el bien y el mal serian como dos grandes pendientes de un Unico
bien: la felicidad, como si de las dos vertientes de un tejado trazado «a dos aguas»
se tratase. «Cuando hablamos de bienes y de males, es en tanto que posibilidades
positivas 0 negativas de una sola posibilidad real y efectivamente apropiada, que es
la felicidad», afirma Zubiri?.

Para san Agustin, el mal viene a ser una desproporcién, una privacién de
bien, y asi entendido soélo tendria caracter negativo, desde el punto de vista ontold-
gico. Pero a Zubiri le parece insuficiente la tesis agustiniana, pues piensa que el mal
tiene una «materialidad» ciertamente mas firme que la mera privacion de bien. En
relacion con esto, al seguir indagando en la realidad de la felicidad, Zubiri atribuye
especificamente cierto «poder» a la felicidad. «Como el hombre es constitutivamente
una realidad que busca su felicidad por condicion fisica —escribe—, y la felicidad es
esencialmente moral, y es el bien absoluto dentro de la linea humana, la posibilidad
de todas las posibilidades precisamente porque es la Unica posibilidad a la que el
hombre tiene siempre radicalmente apropiada, resulta que la felicidad es el poder
que el hombre tiene velis nolis en su propia realidad. La felicidad como poder. Y
precisamente porque la felicidad es un poder absoluto, no puede decirse que la
tendencia a la felicidad sea una tendencia meramente natural»?.

La felicidad queda, asi, como arbitro de las posibilidades humanas, porque
todas ellas penden del poder de la felicidad, y lo hacen con caracter positivo en las
dos dimensiones, en las dos aguas del tejado, para seguir con la imagen anterior.
«Las posibilidades positivas, las que convergen con la felicidad —escribe Zubiri-,
cobran del poder de la felicidad ese caracter positivo, y las que se oponen cobran

2 Ibid., p. 396.
*  Ibid., p. 398.
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asimismo del poder de la felicidad su caracter aversivo»?. Zubiri proclama la estric-
ta positividad de la realidad del bien y, a diferencia de san Agustin, también de la
realidad del mal. Porque ambos penden de un poder absoluto —el de la felicidad-;
tanto lo benéfico como lo maléfico tienen poder, y ese tener poder es en orden a la
felicidad de la que estan suspendidos. En virtud del poder absoluto de la felicidad,
cuya raiz se ancla en el estar el hombre proyectado sobre si mismo, el ser humano
se apropia por entero su problematica felicidad, y por eso es «la Unica realidad sobre
la tierra que tiene ante si misma la inexorable posibilidad de ser constitutivamente
infeliz»?”. Porque —escribira Zubiri méas adelante— «el hombre es el Unico animal que
por no poder dejar de estar apropiandose el bien como felicidad, tiene la radical
posibilidad de estar suspenso entre felicidad y (sic) infelicidad»*®. Asi se encuentran
las personas con la problematicidad de la felicidad, pues se trata, como estamos
viendo, de algo constitutivamente indeterminado.

¢ Como ser feliz, entonces? Aranguren, siguiendo a Zubiri, halla en esa inde-
terminacién una pequefia luz, que concebira y actuara a través de lo que denomina
«sobredeterminacion». Explica las cosas de la siguiente manera: sobre esta incer-
tidumbre que tanto hace sufrir y dudar ante la complejidad de la existencia, y esa
suerte de indefension que el hombre vive ante la realidad, existe una orientacion
esencial que viene a ser una suerte de mano misteriosa. Hay algo providente que se
esconde en todo ese desarrolio eminentemente rico y complejo del vivir; y no es sino
el proceso mismo que se esta intentando describir, esto es, el propio sendero moral
del ser humano. Aranguren barrunta que se da cierta finalidad en el desarrollo de la
moralidad humana, moralidad que, como se ha visto, descubre su razéon de ser en
la libertad. La respuesta a la cuestién de la felicidad es, asi, su vinculacion estrecha
con la moralidad, con la riqueza inmensa que alberga la realidad moral del hombre;
se trata de una honda vision, positiva y edificante, de la responsabilidad que el ser
humano ha de asumir en cada instante de su vida.

Asi es como se fragua la felicidad, a partir de la indeterminacion que preside
la vida humana; desde ella va abriéndose camino, a base de tanteos y decisiones, y
llega asi a encarnarse en la misma vida. Y todo, merced a una sobredeterminacion,
una suerte de providencia que quiere que las cosas sean asi, para facilitar al hombre
el uso de su libertad conforme al bien.

Hemos dicho que el hombre se mueve siempre dentro del ambito del
bien y le es imposible salir de él. Pero en esta afirmacion hay que subrayar
dos palabras a la vez: «dentro» y «se mueve». EI hombre esté en el bien

% Ipid.
7 Ipid., p. 399.
% Ibid.
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y, sin embargo, no reposa en €&l y ni siquiera consigue alcanzarlo plenaria-
mente. Hay, como se ha dicho, una esencial ambigledad en la relacion
del hombre al bien. Lo busca estando siempre en él y, al mismo tiempo,
paraddjicamente, sin encontrarlo nunca. Y advirtamos que esto acontece
no sélo en el caso de la defeccion moral, sino también en la via de la
perfeccion, porque, como hemos visto, la indeterminacién esta inscrita en
la esencia misma del hombre. El hombre tiene que definir la figura de si
mismo a través de la blusqueda incesante, el tanteo de posibilidades, la
alteracion de los proyectos; a través de la inseguridad y la exposicién al
error moral.

Y justamente en esto consiste el pasaje de la indeterminacion o sobre-
determinacion a la determinacion, el transito del querer el bien al querer
este o el otro bien. ;Cémo acontece esta libre particularizacion del bien?
Por un lado, mediante la inteligencia [...] Pero la volicion y la inteligencia
son las dos vertientes del «poseerse», el cual se monta sobre la «fuerza de
voluntad»; es decir, sobre las tendencias, sobre los movimientos sensitivos,
sobre las pasiones y también sobre los habitos. La inteligencia entiende y
la voluntad prefiere sobre las tendencias sensitivas, inclinandolas, refrenan-
dolas, sofocandolas, o, al revés, dandoles rienda suelta.?®

Esta sobredeterminacion que Aranguren sitlia englobando a la indeterminacion
esta relacionada de raiz con la capacidad humana del estar sobre siy con la nece-
sidad que tiene el ser humano de «querer», a través de bienes determinados, el bien
supremo que es la felicidad. La felicidad es la posibilidad de todas las posibilidades.
Pero el hombre ha de establecer las posibilidades que va a apropiarse, ha de fijar la
figura concreta que toma la felicidad en él, esto es, su propio bien; se trata, pues,
de la determinacion de los bienes —posibilidades apropiadas— dentro del bien que es
la realidad, como fuente y posibilidad de dichas apropiaciones. La felicidad humana
consiste en que cada persona esta abierta a la perfeccion de su propia realidad;
pero esto ha de concretarse en la resoluciéon de cada situacién vital, realizando asi
el pequefio milagro de pasar de la indeterminacion a la determinacion, aunque solo
sea por unos instantes. La sobredeterminacion a la que Aranguren se refiere consiste
en el proceso mismo que se esta describiendo, y equivale a considerar y a vivir la
realidad moral que es el ser humano, en la hondura que tal vivencia supone. En la
vivencia de esta realidad moral es donde se va perfilando el caracter moral de cada
persona, y donde cobra cuerpo y color la felicidad, esa posibilidad que el hombre
siempre tiene apropiada. «Lo bueno —dira Zubiri- es la realidad en cuanto apropiable,
y el bien, mi propia realidad en tanto que apropiada como felicidad»%.

2% ARANGUREN, J. L. L., Etica, op. cit., pp. 330-331.
30 ZUBIRI, X., Sobre el hombre, op. cit., p. 402.
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En su Etica, describe Aranguren las «tres determinaciones primeras y principa-
les de la felicidad», a saber, el placer, la virtud vy la teoria o contemplacion®'. En lo que
al placer se refiere, nuestro autor se acoge a la teoria aristotélica sobre el mismo, lo
mas profundo que se ha escrito acerca de esta materia, en su opinién. Rechazando
las disyuntivas platonicas, Aristdteles no separa el placer del bien y de la felicidad, y
une lo bueno y lo deleitable. El placer resulta asi inseparable de la vida. Tras analizar
otras posturas que tienen su raiz en Aristételes, como las de santo Tomés o Zubiri,
Aranguren afirma que no hay felicidad sin placer, que delectacion y fruicion forman
parte de la estructura moral «felicitante» del hombre. La felicidad como virtud es un
tema que también rastrea Aranguren en la filosofia aristotélica, pero considera que el
estagirita no deja de colocar la vida mas elevada y la felicidad en la theoria, a pesar
de que en sus escritos se ocupe de las virtudes y de los actos humanos. Aristoteles
hace consistir la felicidad en eupraxia, es decir, en buena conducta y buena fortuna,
conjuntamente. «El hombre esté ligado a la felicidad, tiende por naturaleza a ser
feliz», afirma Aranguren, y afade: «la virtud por la virtud, sin apetito, sin fruicion, sin
amor, es contra naturam»®. Finalmente, tanto para Aristételes como para Platon, la
felicidad consiste en theoria, en contemplacion. Aranguren comprende que la con-
templacion, en el sentido de speculatio que le daban los griegos —la teoria como
culminacion de la filosofia—, es dificimente aceptable por el hombre de su tiempo.
Si Aristoteles sostenia que es mayor el placer de los que contemplan que el placer
de los gue buscan, el hombre de hoy diria con Lessing, probablemente, todo lo
contrario; al menos, asi lo cree Aranguren. Pero la expresion «contemplacion» puede
referirse asimismo a un bien mas que humano, segun apuntara también el propio
Aristoteles, a algo que esta més alla de la filosofia. En este Gltimo sentido, si que dira
Aranguren que la felicidad consiste en contemplatio. Mas no se trata ya de un bien
al que el hombre acceda por si solo, y por ello no pertenece ya al terreno de la ética.
«Pero la mision de la ética no consiste en conducir al hombre a ella, lo que es impo-
sible —escribe Aranguren refiriéndose a la contemplacion-—, sino en dejarlo disponible
para el acceso a un nuevo reino en el que ella le serd, tal vez, dada»*. Se hace aqui
mencién de la dimensién religiosa, a la que, en el planteamiento de Aranguren, no
deja de abrirse la ética.

En Aranguren, como en Zubiri, la realizacion de la felicidad se hace posible a
través de la busqueda de la perfeccion, que el hombre ha de llevar a cabo, como
se ha visto, sabiéndose realidad en la realidad, entre las cosas y entre los demas
seres humanos: «Nos hacemos éticamente a nosotros mismos —agere- haciendo
—facere— las cosas de nuestra vocacion mundana y ayudando a hacerse éticamente

3 ARANGUREN, J. L. L., Etica, op. cit., p. 332.
2 Ibid,, p. 340.
% Ibid., p. 342.
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a los demas»®. Pero el autor advierte de que nada tiene que ver esta perfecciéon con
la auto-realizacion, tan buscada hoy de forma larvadamente egoista -y a veces, al
contrario, exaltando incluso tal posicion egolatra-, y menos aln con el perfeccionis-
mo o el esteticismo de la perfeccién, que vienen a resultar algo parejo en el terreno
de la ética. Aranguren y Zubiri no entienden tal perfeccidbn mas gue en relacion con
el deber, porque los deberes penden de la estructura misma de las posibilidades, al
albergar algunas de ellas una suerte de poder que se aduefa del ser humano por su
condicion de ser moral; este poder es el que hace a dichas posibilidades especial-
mente merecedoras de ser apropiadas, con vistas a lograr una vida feliz.

El deber est4, asi, suspendido de la misma felicidad, y la vida feliz queda inti-
mamente ligada a la realizacién del éthos, caracter personal o personalidad moral de
cada persona, que se ira tejiendo y elaborando a través de la propia vida, al hilo del
tiempo, acto tras acto, desde el gesto mas insignificante hasta el mas trascendente y
heroico. En el vivir cotidiano, en lo concreto de cada accion, en la respuesta puntual
a cada situacion de su vida, se encuentra el hombre con una responsabilidad inhe-
rente a su estructura moral. Y en cada situacion esta presente en toda su integridad
la figura de la felicidad que se va trazando para si mismo cada ser humano. Tal es la
unidad de la estructura moral del hombre, en la que tanto insisten Zubiri y Aranguren,
y que toma cuerpo en la vocacion personal, la particular llamada vital o razén de ser
de cada persona; a través de ella, los dos fildsofos pretenden liegar a aquello a lo
gue su maestro comun, José Ortega y Gasset, solia referirse como el «prodigioso
fendémeno de la felicidad».

3 Ibid., p. 346.
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1. INTRODUCCION.

Con objeto de verificar los pasos que se van dando en la participacion eclesial
de la mujer, quiero empezar desde el principio, desde el mismo Jesus de Nazaret,
que es quien mas debe decirnos al respecto. La dignidad y la libertad de sus hijos
son varias de las luchas que El mantuvo. Por eso, su mensaje respecto a las mujeres
es tan importante y tan actual a la vez. Posteriormente, elijo el texto que me ha
resultado muy interesante porgue trata de temas diversos que analizan las funciones
de las mujeres en la Iglesia, de Ana Maria Vega Gutiérrez, catedratica de Derecho
Eclesiastico del Estado en la Universidad de la Rioja

2. JESUS Y SU RELACION CON LAS MUJERES.!

Jesls de Nazaret critico todo lo que oprimia al ser humano; por lo tanto,
también criticé el plano de desigualdad de su tiempo respecto a la mujer. Su critica
hacia los sistemas de opresion estuvo encaminada a revalorizar y liberar a la mujer
devolviéndola su dignidad. Jesus tenia una especial relacion con las mujeres. Desde
el comienzo iguald, hasta donde la tradicion se lo permitid, los derechos basicos de
éstas con los de los hombres. Ellas fueron los primeros testigos de su resurreccion
y las primeras en recibir la llama del Espiritu Santo, lo que les concede una funcion
fundamental.

Las mujeres fueron tan importantes en el desempefio de la mision como lo
fueron los apostoles; sin embargo, podemos comprobar que los pocos documentos
que nos han llegado al respecto estan matizados por la sociedad patriarcal de su
tiempo. De tal manera que, a duras penas se puede comprobar la tradicion que
conocid a las mujeres como diaconisas (Febe).

Hoy, que todo avanza a gran velocidad y que los tiempos son nuevos, existen
distintas posturas respecto a las funciones eclesiales de la mujer. Veamos la opinion
de los ultimos Papas. Veamos como todos ellos son defensores de la intervencion de
fa mujer, pero con distintas puntualizaciones.

3. APORTACIONES INTERRELACIONADAS DE LOS PAPAS DEL CAMBIO DE
MILENIO.

En términos juridicos, las mujeres tienen el camino abierto. Aungue ya dice
Bafiares que “esta abierto el camino para la ejecucion en el terreno de los derechos,
y queda casi todo por hacer en el campo de las capacidades.” Si esto se cumple,

' Johannes Neumann, La situacién de la mujer en la Iglesia catdlica actual, en http: // www.
seleccionesdeteologia.net/selecciones/llib/vol17/65/065_neumann.pdf, 6-8.
2 J.|. Banares, La consideracion de la mujer en el ordenamiento candnico, <<lus canonicum>>,
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vamos a ver qué opinion tienen al respecto los Papas del cambio de milenio, Juan
Pablo Il, el Papa emérito, Benedicto XVI, y el actual Papa Francisco. Hay que tener
en cuenta que, cada uno de ellos, es deudor de su tiempo; por ello, no es facil
establecer comparaciones.

Juan Pablo 1l (nacido en Wadowice, Polonia, 18 de mayo de 1920-Ciudad
del Vaticano, 2 de abril de 2005) fue el papa 264 de la Iglesia catdlica y soberano de
la Ciudad del Vaticano desde el 16 de octubre de 1978 hasta su muerte en 2005.
Fue canonizado en 2014, durante el pontificado de Francisco. Luché contra dos
tendencias opuestas: las libertades modernas vy las dictaduras. Por ese motivo, su
centro de atencion se mantuvo en la reivindicacién de los derechos humanos y de
la libertad politica, generando asi una préspera doctrina social de la Iglesia. Pero
Wojtyla se reconocia, sobre todo, heredero, administrador e intérprete de la doctrina
del CVII. Y éste es el apoyo que prestd a la Iglesia junto a Ratzinger (nacido en
Marktl am Inn, Baviera, Alemania, el 16 de abril de 1927. Actualmente Papa emérito)
tedlogo riguroso y l6gico, cuyo legado ha sido mas de pensamiento que de accion.
Como Papa, Benedicto XVI tuvo que luchar contra la pedofilia reduciendo a mas de
400 sacerdotes al estado laical entre el 2011 y el 2012 e intermedié en el didlogo
ecumeénico. A pesar de todo ello es un hombre humilde y prudente que ha sido capaz
de crear la institucidon de los eventuales Papas eméritos, tal y como es reconocido
por el propio Papa Francisco.?

A través del propio modo de conduccion de la Iglesia y de sus escritos pode-
mos apreciar que, entre los pontificados de Juan Pablo II, Benedicto XVl y el actual
Papa Francisco (nacido en Buenos Aires el 17 de diciembre de 1936) hay una linea
de continuidad en varios aspectos, aunque cada uno los aborde de diferente modo.
Entre ellos, en lo referente a la participacion de la mujer en la Iglesia. Para comprender
mejor el pensamiento del actual Papa, Francisco, procedo a destacar cinco de sus
caracteristicas definitorias que me parecen claves a la hora de entender su postura
hacia las funciones de las mujeres en la Iglesia: 1.- Francisco presenta ciertas carac-
teristicas que lo hacen un Papa especial; por ejemplo, es el primer Papa religioso,
tras 181 anos, y el primer Papa jesuita de la historia. Por otro lado, desarrollé una
intensa labor en Sudamérica, poblacion estrechamente agitada tanto politica como
teoldgicamente por intelectuales y guerrillas. Pertenece a un pueblo (Argentina) que,
aunqgue se sabe catolico, presenta muchas debilidades que todavia deben ser sana-
das por el Evangelio. Algunas de ellas han dafiado la imagen y la dignidad de la mujer:
la violencia doméstica, el alcoholismo, el machismo, la supersticién, la brujeria.* En

XXVI, 51, 1986, 264.

3 Entrevista al Papa Francisco en La Vanguardia, 16-06-2014, en http://www.lavanguardia.
com/internacional/20140612/54408951579/entrevista-papa-francisco.html#ixzz34cxRQtmO.

4 Francisco, Exhortacion apostdlica Evangelii Gaudium, sobre el anuncio del Evangelio en el
mundo actual, 69, 24-11-2013.




72 PARTICIPACION DE LAS MUJERES EN LOS OFICIOS ECLESIALES

base a su deseo de lucha contra estas situaciones propone la promocién humana
de las mujeres como una “verdad implicita en la fe cristoldgica”. Y, para ello, sigue
el hilo conductor de Benedicto XVI. 2.- Francisco rechaza enérgicamente todo tipo
de autorreferencia eclesial. En lo mas intimo de su pensamiento cree que el cristiano
debe estar inserto en el contexto en el que vive y sobre el que actla. Para Francisco,
hay dos arquetipos de Iglesia: tenemos la Iglesia evangelizadora que sale de si, y por
la cual apuesta, y tenemos la Iglesia mundana que vive en si, de si'y para si, que es la
que condena, ya que no guarda fidelidad al mandato del Sefior de predicar hasta el
fin del mundo, de dirigirse a las periferias existenciales del ser humano: al pecado, a
la injusticia, al dolor, a la miseria..., no solo a las geogréficas 3.- Francisco es un Papa
que reclama que sus pastores tienen que oler a oveja. Esta es una preciosa imagen
de la unidad entre el pastor y su rebafo, en el gue todos se cuidan; el pastor debe
dar ejemplo de fraternidad y a la vez de diligencia. Respecto a los Papas anteriores,
Francisco presenta la novedad del gusto por la comunidad. No le gusta vivir solo,
necesita de la presencia de otros a los que escuchar y ayudar. Ese es uno de los
motivos que le llevaron a la eleccién de vivir en Sta. Marta. En este sentido, Gonzalez
de Cardedal elabora una comparativa entre Ratzinger y Bergoglio indicando que “si a
Ratzinger le preocupan, sobre todo, la verdad y la santidad de la inteligencia, a Ber-
goglio le preocupa, sobre todo, la santidad de la accién. Si para Ratzinger estan en el
centro los universales de la razon, de la fe, de la humanidad, para Bergoglio estan en
el centro los universales del corazdn, del sentimiento y de la misericordia respecto de
cada hombre concreto.”® De aqui nace la invitacion de Francisco a que los sacerdotes
“huelan a oveja”. En este deseo, recuerda a los obispos su papel de pastores que
deben rehuir todo carrerismo eclesidstico.® Tras estas recomendaciones, Francisco
deja claro su deseo de que la Iglesia transforme sus estructuras para que se convierta
en mas misionera y pase de ser “reguladora de la fe” a “transmisora y facilitadora
de la fe.”4.- Apoyado en estos deseos, el Papa propone una nueva pedagogia en el
gobierno de la Iglesia. Es sabido que Juan Pablo Il ya acentud la colegialidad a traves
del Sinodo de los Obispos, consultas al Colegio Cardenalicio, visitas ad limina’ con
los Obispos, etc. Y el deseo de Papa Francisco es seguir actuando en esa linea, pero
acentuando cada vez mas las consultas externas a otros expertos en la materia, lo
cual precisa que los Consistorios sean mas participativos y que estén representados
por todos los fieles: no sélo los clérigos, sino también por los religiosos y los laicos.
5.- Bergoglio es un Papa “anticlericalista”. Con esta postura se comprende mejor su

5 0. Gonzélez de Cardedal, “De Ratzinger a Bergoglio, los vuelos en la Iglesia” en £/ cronista del
estado social y democratico de derecho, 2014, 14.

&  Papa Francisco. Discurso dirigido a los obispos de nuevo nombramiento, organizado por la
Congregacion para las iglesias orientales, el 19-09-2013.

7 Lavisita ad limina apostolorum es aquella que todos los Obispos diocesanos deben realizar a
los templos de S. Pedro y de S. Pablo, con el objeto de informar al Papa, cada cierto tiempo, del estado
en gue se encuentra la didcesis que gobiernan.
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forma de pensar hacia el papel de la mujer en la Iglesia. Cuando la perspectiva eclesial
es excesivamente clerical, se ignora la funcién de los laicos y se desaprovecha su
potencialidad evangelizadora. El Papa califica el clericalismo como uno de los males
de la Iglesia que tiene duras consecuencias respecto a la comprension del papel de
la mujer en la Iglesia. Y explica asi esas consecuencias: Por un lado, si el clericalismo
identifica el orden con el poder, eso le impide concebir el gobierno como una actitud
de servicio, actitud que es requerida por la teologia feminista que reclama el sacer-
docio de la mujer como la manifestacién de igualdad y promocion de ésta dentro de
la Iglesia. Pero no hay que confundir funcién con dignidad ni con santidad porque,
aunqgue el sacerdocio ministerial es utilizado por Jesucristo como medio para servir
al pueblo, la gran dignidad para todos viene del Bautismo al que, el que lo desee,
puede acceder. La autoridad del ordenado deviene de su potestad de administrar el
sacramento de la Eucaristia. Por otro lado, la ordenacion sacerdotal de las mujeres
supondria cierta dosis de subordinacion, lo que ya fue percibido por algunas feminis-
tas catdlicas, quienes terminaron por deponer sus demandas iniciales.

Por lo tanto, Francisco afirma que nada cambia ni puede cambiar, respecto
a la posicion de la Iglesia en relacién a la ordenacion sacerdotal de las mujeres.
Esta afirmacion ya la dej6é zanjada también Juan Pablo I8 y exige un asentimiento
de los fieles, pero solo en base a la Tradicion. Ambos afirman que esta decision no
es discutible. “A fin de tutelar la naturaleza y la validez del sacramento del orden,
cualquier fiel que atente conferir el orden sagrado a una mujer, asi como la mujer que
atente recibir el orden sagrado, incurre en la excomunion latae sententiae reservada
a la Sede Apostdlica.” Anadida a esta consecuencia, otra es la confusion entre la
concepcion de servicio de la mujer en la Iglesia, por la de servidumbre. Asi, el Papa
clarifica que “No se puede entender una lglesia sin mujeres, pero mujeres activas
en la Iglesia, con su estilo, que llevan adelante... En la Iglesia, se debe pensar en la
mujer desde este punto de vista: de decisiones arriesgadas, pero como mujeres.”'°

Nuestro actual Papa esta actualizado en sus ideas, pero es también de gran
interés conocer qué respuestas han dado los Papas del cambio de milenio frente al
tema de las laicas en la Iglesia,

4. RESPUESTAS DE LOS PAPAS ANTE LAS DIFERENCIAS DE GENERO Y LA
PARTICIPACION LAICAL ECLESIAL.

Con objeto de responder a las cuestiones creadas ante los distintos desafios
que se presentan, el Magisterio utiliza dos lineas teméticas diferentes que apuntan

&  Papa Juan Pablo ll, Carta apostdlica OS, (Ordenatio Sacerdotalis) 22-05-1994.

° AA VW, Decreto de la Congregacion para la Doctrina de la fe, de 19-12-2007; AAS 100, 403;
Codigo de canones de las Iglesias Orientales, canon 1423.

©  Entrevista al Papa Francisco en la Revista La Civilta Cattolica, 3, 2013.
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a la condicién de la mujer: 1.- La vinculacidn entre los elementos antropologicos
y teoldgicos de la dignidad personal de la mujer y sus consecuencias en la moral
sexual y matrimonial y 2.- Su participacion en la vida y misién de la Iglesia a través,
y a pesar, del rechazo de su ordenacién sacerdotal y a través de la clarificaciéon de
los carismas, ministerios, oficios y encargos solicitados. La primera ha sido la mas
elaborada porque ha estado empujada, en cierto modo, por el feminismo; pero el
Papa cree que ya ha llegado la hora de comenzar a profundizar mas, tambiéen, en la
segunda. A pesar de todo, si volvemos la vista hacia atras en el tiempo, podemos
apreciar que, en los siglos XIX y principios del XX, no existen casi reivindicaciones
de igualdad en dignidad y derechos en el Magisterio, segun la cultura del momento
en la que se vive, con cierto exceso, la exégesis paulina de sumision de la mujer al
hombre y que considera que no es prioritaria la emancipacion de la mujer. Asi mismo,
considera que la igualdad entre marido y mujer es algo antinatural.

4.1.- Veamos las diferentes opiniones de los Magisterios Papales: Tenemos
presente a Juan XXIII (1881-1963), que fue el primer Papa que no utilizé el término
“subordinacién” de la mujer al marido, sino que habld de la vocacion maternal de la
muijer e insistid en la igualdad de derechos de ésta respecto al hombre, tanto en lo
publico como en lo privado.'" Vivié e intuyd las consecuencias del primer feminismo
e impulsé la celebracion del CVII para responder a las cuestiones gque la modernidad,
gue ya iniciaba, comenzaba a reclamar a la Iglesia. Con su Enciclica, nombrada a pie
de péagina, Juan XXIll realizé un cambio fundamental, al no querer ver limitadas las
funciones de la mujer a la vida doméstica.?

4.2.- Por otro lado, el CVIl (1962-1965) fue revolucionario y profético en
su magisterio sobre el laicado. Supuso un paradigma para la Iglesia, armonizo la
radicalidad de la condicion de la mujer y valord su especificidad.'Se elabord una
nueva eclesiologia en la que no se hizo distincién alguna entre los términos de “fiel”
y “laico”, hecho que quedd plasmado, sobre todo, en el mensaje final del CVII:'* el
primer reconocimiento formal del papel de las muijeres tanto en la Iglesia como en la
sociedad.

4.3.- En relacion a Pablo VI (1897-1978), resulta interesante resaltar que
tuvo la habilidad de establecer una Comisién que pretendia estudiar los problemas
creados respecto de la “promocién de la dignidad y de la responsabilidad de las
mujeres.”’s Son afos convulsos en los que se consiguen algunos “logros”, como

" Juan XX, Enciclica Pacem in Terris, 41.

12 Johannes Neumann, La situacion de la mujer en la Iglesia catdlica actual, en http://www.
seleccionesdeteologia.net/selecciones/llib/vol17/65/065_neumann.pdf

8 GS 60; Juan Ignacio Bafiares, La consideracion de la mujer en el ordenamiento candnico, lus
canonicum, ISSN 0021-325 X, Vol. 26 n° 51, 1986, 250-252.

4 CVI, Mensaje del concilio a las mujeres, 8-12-1965, 13-14.

®  AAS 65 (1973), 284 ss.
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la legalizacion de los anticonceptivos y el reconocimiento del derecho al aborto en
EE UU. El Papa afronta todo esto volcandolo en su enciclica Humanae Vitae de
1968. El 15 de octubre de 1976, la Congregacion para la doctrina de la fe publica la
declaracion Inter insigniores, a través de la cual la Congregacién para la Doctrina de
la Fe se siente en el deber de recordar que la Iglesia, por fidelidad al ejemplo de su
Sefior, no se considera autorizada a admitir a las mujeres a la ordenacion sacerdotal,
y cree oportuno, en el momento presente, explicar esta postura de la Iglesia, que
posiblemente sea dolorosa, pero cuyo valor positivo aparecera a la larga, dado que
podria ayudar a profundizar mas la misién respectiva del hombre y de la mujer. Pablo
VI comunico al grupo de estudios “Iglesia y mujer” que las mujeres no podian ser
ordenadas porque Cristo no las €ligié para desempefiar puestos consagrados, sino
unicamente como colaboradoras.

4.4.- En este entreacto, es de destacar la enorme sensibilidad de Juan Pablo
11 (1920-2005), quien afronta de cara el tema de la mujer dentro y fuera de la Iglesia
a través de dos razones: la primera, se basa en la importancia que otorga al papel
y misién de los laicos en la Iglesia y, la segunda, y no menos importante, por su
propia biografia. El Papa analiza en cada uno de sus documentos la urgencia y la
necesidad de defender y promover la dignidad de la mujer y, por lo tanto, su igualdad
con el hombre. '® Su mayor aportacion se basa en los fundamentos antropolégi-
cos y teologicos de las condiciones masculina y femenina que el Papa considera
importantes para entender, y a la vez, poder defender la presencia activa de la mujer
en la sociedad y también en la Iglesia. En este sentido, su principal aportacion es
su Carta Mulieris Dignitatem (1988), a la que el Papa Francisco ha definido como
un documento histérico, dedicado totalmente al tema de la mujer. Este documento
conoce la luz cuando todavia “se tolera” el matrimonio, que no es una amenaza para
la autonomia de la mujer y que no debe limitar sus posibilidades personales ante el
lazo de la maternidad. Todavia nos encontramos ante un feminismo moderado de las
llamadas “mujeres de carrera”. Un comentario importante que surge del magisterio
de Juan Pablo Il es que consideré las reivindicaciones que las mujeres exigian. Por
un lado, se encontrdé con un feminismo contrario a la subordinacion de la mujer y
que, por ello, luchaba a favor de la igualdad y de la lucha por el poder. Por otro, vivid
la tendencia feminista que reclamaba que las diferencias sexuales estaban basadas
en los condicionamientos de la historia y de la cultura del momento, de manera que,
aungue el género era fundamental para esa emancipacion que solicitaba la muijer, el
sexo se minimizaba de tal forma que la mujer quedaba liberada del determinismo de
la biologia. Es decir, que no se nace mujer, sino que es el tiempo y las circunstancias
que la rodean las que hacen mujer a la persona. Las consecuencias que emanaron
de este tipo de feminismo fueron descritas por Ratzinger del siguiente modo: Estas

' Juan Pablo lI,Exhortacién apostélica Familiaris Consortio (22-11-1981); AAS 74, Carta apos-
tolica Mulieris Dignitatem y otros.
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situaciones “tienen una implicacion mas inmediata y nefasta en la estructura de la
familia... Refuerzan la idea de que la liberacién de la mujer exige una critica a las
Sagradas Escrituras, que transmitian una concepcion patriarcal de Dios, alimenta-
da por una cultura esencialmente machista. Esta tendencia consideraria irrelevante
el hecho de que el Hijo de Dios haya asumido la naturaleza humana en su forma
masculina.”"” El Papa parte de la antropologia biblica sobre sexualidad y amor huma-
no y la divide en tres fases claramente establecidas: 4.4.1) Los designios creadores
de Dios. 4-4-2) La ruptura introducida por el pecado original. 4.4.3) La superacion de
las consecuencias de esa ruptura, a través de la redencion. Juan Pablo Il retrocede,
en su interpretacion, hasta el origen de la creacién e interpreta de nuevo el Génesis
de manera que Eva ya no es la tentadora, sino la pareja de Adan. El Papa coloca
asi a los dos al mismo nivel. Para el Papa es la Palabra de Dios la que permite el
descubrimiento del fundamento antropoldgico de la dignidad de la mujer.®

4.4.1.- Asi, establece los siguientes presupuestos que evalian la digni-
dad de la mujer vy su mision en el mundo:

A) Dios crea al hombre y la mujer con la misma dignidad humana como
personas y también con su propia especificidad como hombre y como
muijer. Asi, este presupuesto permite tratar a los seres humanos como de
iguales en la diversidad. Juan Pablo Il tiene el acierto de comprobar que
la supuesta inferioridad moral y espiritual gue se pretendia hacia la mujer
y que le impedia tomar sus propias decisiones, obligandola de alguna
manera a someterse al marido, es totalmente diferente de la interpretacion
anterior. El Papa aporta una exégesis relacionada con la lectura de la carta
a los Efesios mucho mas adaptada y acorde con la antropologia biblica:
“Esa sumision ha de entenderse y realizarse de un modo nuevo: como una
“sumisién reciproca en el temor de Cristo” (Ef 5, 21), de modo que en la
relacion marido-mujer la “sumision” no es unilateral, sino reciproca.”®

B) El genio de la mujer la hace complementaria en su diversidad con
el hombre. El Papa subraya esta caracteristica de la mujer relacionandola
con la necesidad del vardn de estar en relacién con alguien que tenga
su mismo nivel y con una especial amistad.?’Aqui, el Magisterio destaca
dos aspectos del talante femenino: Por un lado, la mujer es la guardiana
de la “humanidad” del ser humano, porque su misién particular esta en el

7 J. Ratzinger, Carta a los Obispos de la Iglesia Catdlica sobre la colaboracion del hombre y la
mujer en la Iglesia y el mundo, 31-05-2004, n° 3.

8 J. Pablo ll, Carta a las mujeres, n° 7, 29-6-1995.

' Juan Pablo ll, Carta apostolica Mullieris dignitatem, 6.

20 Juan Pablo Il, Exhortacion apostélica Farniliaris Consortio, 25.
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orden del amor.2'Asi, adelanta el entonces cardenal Bergoglio (hoy el Papa
Francisco) que, “Si todas esas riquezas no se integran, una comunidad
religiosa no soélo se transforma en una sociedad machista sino también
en una sociedad austera, dura y mal sacralizada.”?? Por otro lado, esta
su maternidad. El Papa defiende la idea de que el papel de la mujer es la
apertura hacia una nueva persona.?® A diferencia de esta interpretacion,
tanto Juan Pablo Il como Benedicto XVI elaboran su interpretacion con el
fin de evitar los reduccionismos biolégicos que se han ido produciendo a
lo largo de la historia. Estas primeras interpretaciones supusieron un lastre
en el desarrollo autonémico de la mujer, dado que interpretaban que la
maternidad era su unico destino, sin ser algo a lo que pudieran optar libre
y conscientemente.

C) La diferencia vital entre ambos sexos esté orientada hacia la comu-
nion en la entrega reciproca. Segun el Gén 2, 4-25 el hombre precisa una
ayuda que sea adecuada; pero esa adecuacion, aqui, no significa un papel
subalterno de inferioridad o de instrumentalizacién, sino de ayuda en la
reciprocidad

4.4.2.- La ruptura que el ser humano introdujo en el mundo por el peca-
do original. La ruptura que el hombre hace con Dios implica otras tres
rupturas: Para comenzar, en su mismo yo; siguiendo en la misma linea, en
la relacion entre el hombre y la muijer y, finalmente, entre el ser humano vy la
creacion. De ese modo, a partir del pecado, la relacién entre el hombre y la
mujer se convierte en una relacion de dominio-sumision respectivamente.

4.4.3.- La redencion de Cristo hacia el hombre superd dicha ruptura y
restaurd el orden quebrado. Y ello también en referencia a los derechos
y dignidad de la mujer. Es preciso romper la logica del pecado y asumir,
sobre todo en la Iglesia, que “el machismo es una consecuencia del pecado
original que no puede bendecirse desde pulpitos, confesionarios o aulas.
Es una herida de la naturaleza humana convertida en cultura.”?* Vega esta
de acuerdo con Azcuy cuando dice que “Cuando el machismo penetra
en las estructuras, ya no hay espacio para la dignidad, la participacion
y las relaciones de reciprocidad en el amor y en el cuidado mutuo; por
€s0, no basta la conversién del corazén, sino que también se necesita
una transformacion de las estructuras. Como respuesta a la situaciéon de

2 Juan Pabilo I, Carta apostdlica Mullieris dignitatem, 30.
22 J. Bergoglio y A. Skorka, Sobre el cielo y /a tierra, Ed. Sudamericana, Argentina, 2010.
2 Juan Pablo ll, Carta apostolica Mullieris dignitatem, 18.

2 Ana Maria Vega, “La participacién de la mujer en la Iglesia, uno de los desafios mas impor-

tantes para la Iglesia en este siglo XXI”, en WWW.almudi.org.
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desigualdad y violencia que viven muchas muijeres, es imprescindible plan-
tear una antropologia inclusiva fundada en la fe cristoldgica.”® Una de las
aportaciones mas valiosas de este magisterio ha sido la de elaborar una
exégesis mas acorde con el designio originario del Creador a través de la
cual se pueden denunciar, sin ambivalencias, los abusos que se han venido
cometiendo hacia algunas mujeres. La imagen reforzada de los conyuges
aparece en el canon 1135 del CIC del 83.

4.5.- Benedicto XVI (1927- ) comienza a destacar en la sombra de las dos
décadas de servicio fiel a Juan Pablo Il. Algunas de sus intervenciones estan rela-
cionadas con la critica al gender % y otros reduccionismos antropolégicos. El Papa
alude a que “El gender se reduce, en definitiva, a la autoemancipacién del hombre de
la creacion y del Creador™?’ creyendo que, con ello, puede lograr la mayor felicidad.
Estas son las corrientes sociales que tratan de confundir lo aportado por la naturale-
za en torno al sexo, con una construccién de tipo cultural. Por lo tanto, se impugna
la dualidad del ser humano, arrastrando con ello a la familia y a la procreacion en
la creencia de que tener hijos es un derecho adquirido. Frente a este desglose de
situaciones amenazantes, el Papa hace una propuesta: elaborar una investigacion
antropoldgica basada en la tradicién cristiana, que incorpore los progresos de la
ciencia y las nuevas sensibilidades de la cultura. Una ecologia del ser humano que
tenga presente a Dios. Ahadido a esto, el Papa insta también a un discernimiento
cristiano que permita la cooperacién con el desarrollo y promocion humanos.

Una vez vistos los pensamientos de los Papas sobre las diferencias en cuanto
al género, veremos qué puede aportar la mujer tanto a la sociedad como a la Iglesia
en esa diferencia de género que enriquece la unidad de la humanidad.

5. QUE APORTA EL TALANTE FEMENINO A LA SOCIEDAD Y A LA IGLESIA.

Somos conscientes de que la Iglesia, con el paso del tiempo y los signos
gue el mismo va mostrando, debe enfrentarse a muchos y variados desafios. Uno
de ellos es el que concierne a la participacion de las mujeres en el desempeno de
algunas funciones eclesiales.?® Este es uno de los temas importantes que ha tomado
de la mano el Papa Francisco, quien asume claramente las verdades del depdsito de
la Fe, la Tradicion y el Magisterio para ir abriendo puertas.

% V. R. Azcuy, “El Evangelio, carta fundamental de la dignidad de las mujeres”, en L Osservatore
Romano, 1-11-2014.

% |deologia reduccionista en base al género antropologico.

27 Benedicto XVI, Discurso a la curia romana, 21-12-2012.

% Ana Maria Vega Gutiérrez, O. C.
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Si volvemos la mirada hacia la tradiciéon protestante, podemos observar cémo
las mujeres pueden acceder con mayor frecuencia a las funciones pastorales. Este,
podria ser uno de los motivos que producen un cierto grado de inseguridad ante la
cuestion femenina. Sin embargo, no es bueno focalizarse en ello con exclusividad,
porgue se produciria un reduccionismo empobrecedor que puede oscurecer el papel
de la mujer en la Iglesia, todavia en ciernes. Ha llegado el momento en el que hay
que superar ciertas mentalidades que son ajenas al mensaje del Evangelio y que
oscurecen el papel de los laicos en la Iglesia en general, y de la mujer en particular.
Basado en esas mentalidades, S. Juan Pablo Il no dudé en calificar como problemas
postconciliares “los relativos a los ministerios y servicios eclesiales confiados o por
confiar a los fieles laicos y el referente al puesto y el papel de la mujer, tanto en la
lglesia como en la sociedad.”®

Los tres ultimos Papas coinciden en afirmar que “El Magisterio pontificio del
nuevo milenio invita a las mujeres a ser las promotoras de un nuevo feminismo que
sepa reconocer y expresar el verdadero espiritu en todas las manifestaciones de la
convivencia ciudadana, trabajando por la superaciéon de toda forma de discrimina-
cion, de violencia y de explotacion.”® Por Io tanto, se trataran algunos datos que nos
permitan adentrarnos en las distintas funciones de la mujer y los laicos, en general,
en la lglesia.

5.1. NECESITAMOS PROFUNDIZAR EN EL PAPEL Y EL CARISMA DE LA MUJER
EN LA IGLESIA.

Es necesario ya que, en la Iglesia, pasemos del reconocimiento a la realizacion
préactica del trabajo que desempefa la mujer. En este sentido, el Papa Francisco
coge el testigo de Del Portillo y esta de acuerdo en arrogarse que, en el seno de la
Iglesia, se ha ido asumiendo poco a poco la discriminacion que, de hecho, sufren
algunas mujeres, discriminacion que “responde a una resistencia a que la mujer
ocupe plenamente el puesto que en el desarrollo de la Iglesia le compete. Muchas
veces de modo inconsciente, otras veces con apoyo en falsas razones, y todo ello
con la mejor intencién.”! El Papa considera que la funcién de la mujer esta reflejada
en Maria, y que, no por no poder ejercer el sacerdocio es menos que el varén. De
hecho, en la concepcién de los catdlicos, la virgen es vista como superior a los
apostoles y, cuando hablamos de Iglesia, lo hacemos en femenino. Maria es la Madre
de la Iglesia. Podria decirse que Francisco convierte las virtudes del genio femenino
en la inspiracion que la reforma de la Iglesia necesita sobre sus propias actitudes.

2 Juan Pablo I, Cfl_ 2.

30 Juan Pablo ll, Evangelium Vitae, 99; Benedicto XVI en un Discurso ante los XX afios de Mulie-
ris dignitatis, 9-2-2008; Francisco, Discurso a los participantes en el Congreso Nacional del centro italiano
femenino, 25-1-2014.

3t A. Del Portillo, Fieles y laicos en la Iglesia, Ed. Universidad de Navarra, Pamplona, 1969, 279.
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En este sentido, ignorar la perspectiva femenina es un gran empobrecimiento. Por
ello, Francisco desea que las mujeres estén también en los lugares eclesiales en los
que se toman decisiones importantes. Cuando la colaboracion en el gobierno y los
ministerios esta fundamentada en el sacramento del bautismo y, por lo tanto, en el
sacerdocio comun de los bautizados, se amplian las posibilidades y se minimizan las
diferencias entre los hombres y las mujeres. De este clarificador principio de igualdad
(208 del CIC) se derivan las siguientes consecuencias juridicas: 1.- No es mas per-
sona el ministro ordenado que el laico; 2.- La situacion juridica es tan respetable en
unos como en otros; 3.- Todos los fieles tienen los mismos derechos fundamentales,
sin importar raza, condicién, sexo, rito, lengua o nacionalidad; 4.- A todos los fieles
se les debe el mismo trato, aungue no idéntico.

5.2. COMO PARTICIPAN LOS LAICOS EN LA MISION Y GOBIERNO DE LA IGLESIA.

Los sacerdotes tienen la obligacién de reconocer la participacion en los mune-
ray, cuando las necesidades lo requieran, pueden confiar a los fieles laicos algunas
tareas para las que no precisan estar ordenados. Aunque la tarea de los laicos con-
siste en sustituir al sacerdote en momentos muy concretos, eso no es un derecho
laical, sino que aqui estamos hablando de capacidades. No todos estan capacitados
para todo pero pueden ayudar en mucho, aunque, “si bien es verdad que el laico no
puede sustituir al pastor en los ministerios que requieren el sacramento del orden,
tampoco el presbitero puede sustituir a los laicos en los &mbitos donde estos son
mas competentes que ellos.”® De hecho la mujer, en virtud de su participacion en el
sacerdocio comun, puede participar también en la vida de la Iglesia sin ningun tipo de
discriminacion, tanto en consultas como en la elaboracion de decisiones,* en Sino-
dos diocesanos y en concilios particulares. Segin W. Kasper, deben ser asociadas a
la preparacion de los documentos pastorales y de las iniciativas misioneras y deben
ser reconocidas como cooperadoras de la misién de la Iglesia en la familia, en la
profesion y en la comunidad civil.** Como apoyo a estas innovadoras propuestas, el
Papa Francisco ha instituido el Consejo Consultivo de Cardenales con el objetivo de
proyectar una constitucion que sustituya a la constitucion apostdlica Pastor Bonus,
sobre la curia romana, que reconoce la adscripcién de los laicos a los dicasterios no
solo como consultores, sino también como miembros. A pesar de este “reconoci-
miento”, la participacion de los laicos esta cercenada por dos restricciones: 1.- Solo
los cardenales y obispos son miembros de las congregaciones y 2.- La resolucion
de los asuntos del dicasterio esta reservada a los ordenados. Estas restricciones,
contradictorias con el reconocimiento que la constitucién hace sobre las funciones
laicales, ponen en evidencia la necesidad de superar las indecisiones sobre la par-

32 Juan Pablo Il, Audiencia general del 13-7- 1994 n° 2.
% Entrevista al cardenal Walter Kasper, publicada en Awenire, 2-3-2014.
¥ ibid.
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ticipacion de los laicos en la mision de la Iglesia. Habria que tomar otras decisiones
mas acertadas al respecto que encajasen, dicho sea de paso, en la tradicién del CIC.

Basado en esa exclusion que se ha ido manteniendo a lo largo de la historia,
en la actualidad, el canon 968 del CIC establece que sélo un hombre bautizado
puede recibir ordenacion vélida. No obstante, la mayor parte de los estudiosos estan
de acuerdo en afirmar que no existen motivos teolégicos, dogmaticos, psicolégicos
ni politicos justificables para la exclusién de las mujeres en las funciones oficiales
teclégicas y pastorales. Ademas, afiadido a esto, muchos fieles laicos estan de
acuerdo en la admision de la mujer al diaconado, cuyos requisitos para su acceso
deberian ser los mismos para ambos sexos, lo cual supondria un enriquecimiento
para la Iglesia.

En base a las necesidades que presentan los signos de los tiempos y en base
a la reivindicacion de las mujeres por lograr de una vez sus derechos y deberes a
la igualdad de funciones que los hombres realizan, el Sinodo aleman solicita del
Papa: 1.- Que no se reserve con exclusividad el nombramiento de lectores y acélitos
sélo para los hombres. 2.- Que las prescripciones del CIC respeten la igualdad y
los derechos de la mujer. 3.- Que se estudie la posibilidad del diaconado femenino
basandose en los conocimientos teolégicos actuales y, a la vista de la situacion
pastoral actual, autorizar dicha ordenacion.

Estas vias que se han descrito son las que esta explorando el Papa Francisco,
cuyo Unico criterio para evaluar las capacidades de los candidatos deberian ser la
preparacion, la competencia y el espiritu de servicio. En esto coincide con Kasper
cuando afirma que “esto es lo que podria ayudar a sanar el clericalismo y el carre-
rismo en la Curia, que son vicios terribles.”® Podemos observar también el com-
promiso del Papa Francisco al haber nombrado a siete expertos laicos de diversas
nacionalidades, con competencia financiera y de reconocida profesionalidad, en el
nuevo Consejo de Economia, como miembros de pleno derecho y derecho al voto y
al reforzar la presencia de cinco tedlogas, dos de las cuales son religiosas y las tres
restantes laicas, en la Comision Teoldgica Internacional, hasta llegar al 16% de la
composicion de dicha Comision.

6. CONCLUSIONES.

El pensamiento y actuacion de JesUs de Nazaret con las mujeres es claro.
Por un lado, les devuelve la dignidad que socialmente habian perdido vy, por otro,
cuenta con ellas como si de varones se tratase. Debido al paternalismo existente en
la sociedad, los de Jesus fueron puntos de vista y de trato que no eran faciles de

% ibid.
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mantener. Asi, la mujer quedo relegada a un segundo puesto y no se le reconocieron
muchos de los derechos que hoy dia se consideran basicos.

En este sentido, los Papas de cambio de milenio han abogado por la defensa
del papel de la mujer tanto en lo social como en lo religioso. Cada Papa aporta un
poco més al pensamiento del anterior, aunque todos ellos se mantienen en la linea
de que es muy buena la participacién de la mujer en las funciones eclesiésticas que
estan disponibles para ella, pero no en otras que son “propias” de los varones, aun-
que ninguna de ellas necesite de una ordenacion. También todos ellos se mantienen
la linea de que no es posible la ordenacién sacerdotal de las mujeres, aunque en
este sentido Francisco abre una puerta, luchando contra muchos detractores, a un
posible diaconado.

Observamos que son muchas las funciones que los laicos, entre ellos las
mujeres, pueden ejercer al servicio de la Iglesia, pero todavia se reclama que puedan
estar en 6rganos decisorios. El tiempo v la historia ird marcando la linea respecto a
esto.
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SIGLAS Y ABREVIATURAS.
AAVWV  Autores varios

AAS  PABLO VI, Enciclica Sacerdotalis coelibatus, sobre el celibato sacerdotal (24
de junio): AAS (1967).

CiL. Exhortacion apostélica postsinodal Christifideles laici de Juan Pablo I,
30-12-88.

CiC Cddigo de derecho candnico
CVII Concilio Vaticano |l

GS Constitucion pastoral sobre la Iglesia en el mundo actual. Gaudium et Spes,
7-12-865. CVII.

lbid.  En el mismo lugar.
D ldem. Lo mismo

TF Teologia Fundamental.
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Antologia Poética del final (IV)

Rev. Aragon. Teol. 49 (2019) Andrés Ortiz Osés

Inicidbamos esta antologia poética del final en el niimero 46 de nuestra revista
y, afortunadamente, Andrés sigue con nosotros con las caracteristicas propias de
quien, enamorado de la vida, quiere seguir en ella y con ella, como esas parejas que
nunca pensaran en separarse porque la felicidad rutinaria que disfrutan desborda,
con creces, las dificultades que acompafan la convivencia.

En sus versos nos ha ido dejando la ligera humareda que se eleva de su
hoguera vital, versada en afnos de experiencia y, por eso, no necesitada de grandes
columnas de humo sino del aroma que los fuegos maduros y asentados, curtidos
en la brasa mas que en la llama, emanan y contagian impregnando la ropa y el
ambiente. Nos ha abierto los ojos a esa etapa en que vejez y enfermedad se hacen
interrogante y oracion, blasfemia y rezo (como en Job), impotencia y clamor, porque
siempre habra un corazon que “escuche el clamor de mi pueblo”, siempre sufriente
en el Egipto de la vida, siempre expectante de una tierra en el desierto del dolor,
siempre anhelando un horizonte prometido en el futuro.

Estos poemas y bastantes mas nos los ha hecho llegar, después, en un precio-
so libro “Poética senti-mental”, editado por la editorial “Sapere aude” (Oviedo 2018),
en el que esta insertado un CD con las poesias, que canta el musico-compositor
vasco Gontzal Mendibil. Unos versos del propio cantor resumen, de maravilla, el
contar de Andrés. Son estos:

Contando tu lo que yo canto,
Cantando yo lo que tu cuentas.
Lo que cuentas suscita el canto,

El canto amoroso de vida y llanto.
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NOCHE CLARA
(Hay en mi algo extrafio que me extrana: AOO).

Era una noche clara
de claridad difusa
de caridad infusa
de infinita ternura
de estupor enjugado.
Era una noche clara y no dormia
dormitaba mi aima entre arreboles
se ablandaba mi cuerpo entre algodones
se blandia mi espiritu en destellos.

Era una noche clara y yo callaba
estando aun mi casa alborotada
me despertaba el gozo
me despertaba el aura
me atormentaba el viento
me atormentaba el cielo.

Me deslicé en silencio
me deslizaron dentro
donde la llama ardia
de amor incombustible
de amor incorruptible.

Era una noche clara
de amores insuflada
subi por la espesura
premura inusitada
hasta alcanzar la cima
de la montana alada.
Alli busqué refugio
alli encontré cobijo
alli comi comida
alli bebi bebida
allil repuse el cuerpo
alli desposeé el ama.

Era una noche clara
de infinita nostalgia
alumbrada por fuego
inconsdtil y libre
aireada de aromas
incendiada de amores.
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Trasfiguré mi espiritu
aquella mansién pura
trasfiguré mi cuerpo
aquella hermosura
trasfiguréd mi aima
aquella diafania.

Alli me suspendia
alli me mantenia
inconsciente y despierto
mi amor asi crecia
contemplando el Amor
reclinado en su pecho
abrasado en su lecho.
El amante y amado
configuraban uno
uno vy otro diverso
uno y otro lo mismo
uno y otro misterio.

Era la noche clara
del amante y la amada
el uno en el otro incorporado
el uno en el otro ensimismado.
Era una noche clara
tan clara que aclarbme
el sentido de vida
y €l sentido de muerte:
ambas tienen por suerte
el amor que es perenne
el amor inmanente
que es amor trascendente.
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CREANCIA

(Creer es querer
y por tanto crear).

Como en bruma morada te diluyes y envuelves
como en gran catarata te viertes y conviertes
como en aire envolvente te vistes y desvistes.

Soy yo el que no te encuentro
porgue estas mar adentro
soy yo el que piso tierra
tl eres extraterrestre
soy yo el que no te cuento
porgue no eres un cuento
soy yo el que te recuento
aunque no eres un numero.

Yo soy quien te recuerdo porque eres un numen
un numen que es un daimon encaramado a un duende
un duende que es imago encarnada en un trasgo
un trasgo que es un trasto encarnado en un elfo
un elfo que es un eros encaramado a un soplo.

Un soplo de aire fresco
que pulula en mis sienes
un copo de éter puro
que refresca mi frente
un signo indefinido
que se define en simbolo
un simbolo propicio
para decir el alma
un simbolo apropiado
para apropiar el mundo
un mundo tatuado
por el amor celeste.

Yo soy el propio transfuga del amor anunciado
del amor denunciado del amor renunciado
un transfuga abrumado por el humo que esparce
como incienso sagrado como vaho escanciado.
El humo que fumiga el cuerpo tumefacto
el humo que distiende el alma entumecida
un humo que despierta el espiritu alado.
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He perdido ya el tiempo
en un espacio frigido
he aprendido a amar
al borde del abismo
he avistado el buen duende
en la Ultima suerte.

Menos mal que he sabido menos mal que he sufrido
menos mal que he sentido menos mal que he querido.
Mejor querer que ser herido y malquerido
mejor creer que ser creido y descreido.

Pues creer es querer que la creencia quiera
y querer es creer que la querencia crea
ya que el que cree quiere y el que quiere crea.
Creencia es pues guerencia y ambas dicen creancia
por eso el Dios de la creencia quiere y crea
es el Dios creador que ama y procrea.

(Al vivo recuerdo de Miguel de Unamuno).
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HOMO PATIENS

La vida dice oscilacion
mi vida es un vaivén
inextricable.
Muri6 el padre
y aparecio la madre
murié la madre y reaparecieron
los hermanos
se dispersaron los hermanos
de sangre roja
y surgieron los hermanos
de tinta azul
desaparecieron los padres putativos
los maestros
y aparecieron los hijos putativos
condiscipulos.
Se eclipsé la amistad femenina
adolescente
y resurgio la amistad juvenil
de la fratria
se oscurecio la inteleccion
a la espafnola
y amanecio la inteleccion
europeista
me falté la tierra de Aragdn y emergio
el mar de Euskalerria
en ida y vuelta tan benefactora.

He tenido una vida liberada
aungue no precisamente libertina
y al final he sido cogido por el toro
de la vejez enferma
cuya embestida aguanto con cierto
temple e incierta templanza.
He escrito libros sutiles
e inspirados
en una lengua romantico barroca
pero el lector abulico expira
las sutilezas herméticas hermesianas
hermeneuticas.
He amado y desamado mas he vivido
solo
aungue sea un solitario acompafnado
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de mi mismo y los mios que son
tan suyos como yo mismo.
He querido mediar y remediarlo
todo
pero todos y todo se enfrentan
sin remedio
no entiendo casi nada
lo que me permite indagar en casi
todo
sobre todo no entiendo la humanidad
y su inhumanidad histérica
e histérica
y tampoco acabo de entender
la divinidad de un Dios extrafio
y cuasi demonico
asi gue estoy dejado de la mano del hombre
y de Dios.

Sin embargo he seguido mi conciencia
y aqui soy fuerte
he proseguido mi corazdon
y aqui soy feliz
he moldeado mi destino
y aqui soy yo mismo.

Me he realizado en la existencia
ahora me desrealizo hacia la dexistencia
deconstruyéndome en plena decadencia

apostando por una implicacién

de todo lo vivido y desvivido
asumiendo el trayecto antropoldgico
los avatares filosdficos y las cuitas
existenciales reales o simbdlicas
la critica matriarcal frente al patriarcalismo
y la critica fratriarcal frente al deshumanismo
desguazador del hombre en su mecano.

Oscilo pues entre todos los contrarios
tratando de contraerlos contractarlos
dualécticamente
asumiendo la demonia de mi propia alma
pasando asi por estrambdético
una demonia que redne lo divino
y lo diablesco
la trascendencia y la inmanencia
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lo celeste y el inframundo
la vida con la muerte:
en radical ambivalencia abierta
en radical ambigledad transfuga
en un vaivén de rosas y de espinas
en la frontera como una encrucijada.
Cruce de caminos caminados
por el hombre transelnte y transitivo
homo transiens
estacion de transito y de paso
de la pasion humana:
homo patiens
el hombre transido de amor
extemporaneo
el que perdi6 la vida y vencio
en la muerte
el divino paciente como Jesus el Cristo
y el humano impaciente como Jesus
el hombre.
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SEMINARIO DE SAN CARLOS

Cuadratura del circulo
del pozo
flanqueado por las cuatro palmeras
inmutables
y el claustro ensimismado
coronado mudéjar.
En lo alto la torre puntiaguda
de la iglesia barroca que se yergue
sobre la antigua Sinagoga del viejo barrio
judio.
Me adentro en tus pasillos amplios
largos
subiendo y bajando la bella escalinata
de evocacion mozarabe
recorrida por Vicente de Padl y José Pignatelli
Escriva de Balaguer y Baltasar Gracian
maestro de aforistas menores como yo mismo
que recorro tus estancias y escancio
tu destino.
Doblegado por el peso y el poso
de los anos
rememoro con los viejos cofrades
tu historia cultural y jesuitica
carlista y clerical
con un toque liberal de libertad
holgada.
De los oscuros sétanos a la azotea
alada
donde azota un aire en movimiento
denominado cierzo
me muevo cComo pajaro en jaula
acristalada y sin barrotes
me demoro entre tus bibliotecas
como un bonzo
visito la capilla medieval
y tu iglesia dorada abigarrada
hasta acabar rumiando en tu ingente
comedor
enmarcado de azules azulegjos.
Recalo en mi pequefa celda
uterina
a descansar tras tanto trasiego de siglos
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y de siglas
y finalmente asciendo al gran Saloon
con sus cuadros vetustos
me asomo a sus ventanas y entreveo
centro y periferia
la Plaza de Espafia y el Pilar
junto al Ebro.
Aqui vine de joven profesor
y de aqui marcharé como viejo profeso
camino de lo eterno ya incoado.
He vivido entre tus oquedades
he dormido bajo tus aleros
ahora espiro mis penultimos suspiros
terrenales
inmerso entre los huecos de tu espacio
inmenso
y de tu tiempo condensado y sobrio
Seminario de san Carlos Borromeo.

(Para nuestro arzobispo Vicente Jiménez).










