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PRESENTACION

e gran ayuda para la preparacién al Gran Jubileo
D han sido los libros teolégicos preparados por el

Comité Central del Gran Jubileo y difundidos
por el CELAM en América Latina y el Caribe. El primer
ano el tema fue «Jesucristo, Salvador del Mundo», el
presente afio nos recordé que el «El Espiritu del Sefor
llena la tierra» y para el afio 1999 se ha preparado el
que ahora presentamos y que nos auncia a «Dios, Padre
Misericordioso».

Un afio dedicado a Dios Padre nos brinda una
excelente oportunidad para evangelizar sobre un
aspecto crucial de nuestra fe, desconocido por muchos
y olvidado con frecuencia: Dios es Padre, y en lo més
intimo del corazén del Padre, se encuentra su Mise-
ricordia. Increible como suena, muchos viven afin
temerosos de un dios arbitrario que pareciera ser autor
de las desgracias que nos visitan en la vida. A otros les
parece que dios, si existe, es indiferente a la suerte de
lahumanidad. Y mas de alguno tiene todaviala imagen
de un dios justiciero, castigador y vengativo. Nada més
lejos de toda esa imagineria que el rostro amable del
Dios de Jesucristo.




Este libro, escrito con rigor teoldgico, nos regala
sus mejores paginas al acercanos a este Dios «paciente
y misericordioso» que vela como una madre sobre sus
hijos y sus hijas. Un Dios que tiene «ojos misericor-
diosos» y que nos ha sido dado a conocer por Jesucristo
que es «encarnacién y revelacién de la misericodia del
Padre». Junto a este capitulo, el corazén del libro, desta-
camos también el que estd dedicado ala Virgen Maria,
Madre y «Pacto» de Misericordia. En éste encontra-
remos afirmaciones y oraciones de Padres de la Iglesia
que enriquecerdn teologicamente nuestra devocion

mariana y la predicacién que de ella haremos en el
afio del Padre.

De Ella dice San Bernardo que «Maria se ha he-
cho toda para todos y a todos abre el seno de su
misericordia, a fin de que todos la reciban: el esclavo,
el rescate; el enfermo, la salud; el afligido, el consuelo;
el pecador, el perdén; Dios, la gloria; y con eso -ya que
Ella es sol- no haya nadie que deje de participar de su
calor».

Al presentar estas paginas, invoco la misericordia
del Padre, y también de la Virgen Maria, sobre todos
aquellos que tendremos el privilegio de ofrecer, a
nuestros hermanos y hermanas, el Rostro verdadero
del Dios que nos llena de amor y de consuelo.

+Oscar Andrés Rodriguez Maradiaga
Arzobispo Metropolitano de Tegucigalpa
Presidente del CELAM

Tegucigalpa, septiembre 8 de 1998
Fiesta de la Natividad de Maria
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EL NomBRE DE Dios



B NOMBRE DE DI0S

uién es el hombre? Esta pregunta inquieta al
mundo moderno que ha dado innumerables
respuestas al respecto.

o~

El hombre es un pensador, un artifice, un creador;
pero también es un ser oprimido por condiciona-
mientos econémicos, sociales y sicologicos. Hay quie-
nes lo consideran como un sujeto llamado constante-
mente a superarse asi mismo y recuerdan los resulta-
dos positivos de la historia y de la cultura, suefian con
conquistar las estrellas con la ayuda de la tecnologia y
proyectan un universo de paz y de prosperidad. Otros,
en cambio, observan los horrores que ha cometido en
su larga historia: la explotacién de los débiles, las
guerras, los asesinatos, la esclavitud. El progreso tecno-
16gico ha agravado la crueldad del hombre en relacién
con el préjimo y ha aumentado la contaminacién del
ambiente natural. Subrayan la increible incapacidad
del hombre para explicarse asi mismo, asi como los
deseos de su corazon. Hay estudios que han dedicado
mucho tiempo y energia a buscar la verdad sobre el
hombre y, sin embargo, no logran ponerse de acuerdo.
En el mundo moderno se tiene la impresion de que los
filésofos han renunciado a la expectativa sobre la ver-
dad, considerando cada teoria como una cortina de
humo que cubre los instintos mas fundamentales e
irracionales del ser humano. Este puede tocar las
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DI0S, PADRE MISERICORDIOSO

estrellas con sus manos, pero es incapaz de vivir en
paz en su propia familia. Todos los hombres desean la
felicidad, pero no logran ponerse de acuerdo sobre lo
que ella es, y, sobre todo, parecen incapaces de alcanza-
rla. Vemos al hombre en su gloria y al hombre en su
miseria. Hamlet reconocia que el ser humano era un
ser contradictorio: “qué obra de arte es el hombre, cuan
noble su razén, cuan infinito en sus facultades, en su
forma y en su movimiento, cudn preciso y admirable
en la acci6én, semejante a un angel por su entendimiento
y también semejante a un Dios: la belleza del mundo,
el parangon de los animales y, sin embargo, me pre-
gunto: ;qué serd ésta quinta esencia del polvo?” (Acto

segundo, escena segunda).

El ser humano estd compuesto de gloria y de mi-
seria, de vida y de muerte. ;Sera que su gloria es simple
arrogancia o su miseria un estimulo para superarse
asi mismo?

También Pascal presté su voz al dilema del ser
humano: “;cudl es entonces la quimera del hombre?
iqué novedad, qué monstruo, qué caos, qué sujeto de
contradicciones, qué prodigio! Es el juez de todas las
cosas y un miserable gusano de la tierra; es el depo-
sitario de la verdad y la cloaca de la incertidumbre y
del error; es la gloria y el desecho del universo. ;Quién
logrard desenrollar ésta madeja?” (Pensamientos de
Pascal, Ediciones Paulinas, Milan 1961).

El ser humano necesita una respuesta a sus pre-
guntas sobre el significado de la existencia. Sin ella no
hay esperanza de ponerse de acuerdo hacia una meta
comun y parece excluirse la base de la cooperacién
civilizada. No se logra saber si el pluralismo ideolégico
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es invencible, o si habrd un conflicto interminable o
un grupo ideolégico va a mantener su visién sobre los
otros. Sin la luz de la razén los hombres erraran el
camino en una selva cada vez mas oscura. El hombre
permanece como un misterio para si mismo. Si debe
contar solamente con sus propias fuerzas para
comprenderse, estd condenado a la mayor frustracion.
Su misterio s6lo puede comprenderse a la luz de un
misterio mas grande. Por esto los hombres siempre han
mirado a Dios para responder a las preguntas sobre si
mismo. Las antiguas civilizaciones eran muy cons-
cientes de los limites del hombre y de su incapacidad
pararesolver sus problemasy para realizar sus propias
expectativas. A menudo constataban que atn los
planes mejor proyectados no eran coronados por el
éxito, que grandes imperios cafan destruidos, y que
hasta la mies que ya estaba préxima para la cosecha
podia arruinarse. En la inmensidad del universo el
hombre se hundia en la falta de sentido. El Poeta griego
Homero observaba con amargura y tristeza: “Como
estirpe de hojas, asi son las estirpes de los hombres;
algunas las bota el viento a la tierra, otras, la selva
florecida las alimenta en tiempo de primavera; Asi es
la estirpe de los hombres; una nace, otra se malogra”
(La Iliada, 146-149). En realidad ésta semejanza muestra
cudn insignificante y tragica es la vida humana com-
parada con las hojas. Después que el viento las ha ba-
rrido, la primavera las crea de nuevo; pero el hombre
nace y muere. Y entonces la realidad humana cae en
tierra como hoja barrida por el viento. Sin la nueva
juventud queda la primavera, no hay esperanza de
encontrar en el hombre una respuesta definitiva a las
preguntas que lo turban. Por eso, en vez de observar
la realidad humana inestable y pasajera, los antiguos
miraban hacia lo Divino.
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THOS, PADRE MISERICORDIOSOD

¢”Quién es Dios”? Esa era la pregunta central
sobre el significado de la existencia. Casi todos estaban
de acuerdo que al contrario de lo cambiante y mortal
del hombre, lo Divino fuese inmortal y permanente.

Después de este acuerdo inicial, las diversas
concepciones que la humanidad tenia sobre Io Divino
a menudo estaban en conflicto entre ellas. ;Qué es lo
Divino? Muchos consideraban al universo mismo
como lo divino. Ciertamente con su proceder sin prisa
existia antes que el hombre y daba toda la impresién
de continuar existiendo después que la generacion
presente hubiese retornado al polvo. Pero ;de qué
manera se habia manifestado lo Divino? Algunos
miraban a la naturaleza con su retorno rimado de las
estaciones. Ellas ofrecian estabilidad de base al correr
ordenado de la vida humana. Otros contemplaban las
estrellas y encontraban en el ciclo recurrente de los
astros, la guia del actuar humano. Pero ;cudl seria la
relacién del hombre con lo divino? Seria personal lo
divino, la divinidad ;cuidaria de los hombres? y ya
que los hombres sélo cuentan con la creacién visible
para guiar su mente y su imaginacion, y la creacién
visible es tan ambigua, se difundia al respecto una
variedad de opiniones. Habian fuerzas divinas que
gobernaban el mundo y el hombre debia tenerlas en
cuenta. Procuraba controlarlas o de hacerlas propicias
para que pudieran sostener sus empresas y garantizar
el éxito de las mismas.

Al experimentar que las iniciativas humanas
terminan a menudo en un fracaso, los hombres
comprendieron que no era facil controlar la divinidad.
El universo parecia un campo de batalla donde com-
batian numerosas fuerzas hostiles e incluso el hombre
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se encontraba en su ser mismo lacerado por deseos
conflictivos. A veces estaba movido por una tierna
piedad, a veces por la ira, inmediatamente después por
la pasién y después por el remordimiento. El oro atraia
a algunos, a otros el poder, y a otros el conocimiento.
No siempre el hombre sabia lo que queria, porque las
fuerzas dominantes del universo continuaban su lucha
dentro de si mismo. No es sorprendente, por lo tanto,
que para explicar ésta mezcla de deseos y fuerzas, se
imaginara una multitud de divinidades. Estas susci-
taban sus deseos, asi como luchaban para controlar el
curso externo del acontecer del universo. Y porque
debia propiciar a muchos dioses, el hombre vivia en el
temor de ignorar inadvertidamente a alguno de ellos.
Los grandes poetas épicos, Homero y Virgilio, cantaron
el destino de Troya y sus consecuencias en la cual tantos
seres humanos fueron destruidos porque estaban
implicados en la rivalidad de los dioses. El gran escritor
griego, Esquilo, retrat6 el destino tragico de la familia
de Agamenén, obligado a pagar el precio de una
justicia vindicativa, basada en la medida de llevar
hogazas de pan a varios dioses y diosas, al final de la
guerra de Troya. Euripides cuenta el fin miserable de
Hipélito. En su deseo de servir a la casta diosa
Artemisa, hubo de combatir con Afrodita, 1a diosa del
sexo, que desatd la venganza sobre él y sobre la casa
de su padre. Ademés los paganos se preocupaban
mucho por la oracién que debian dirigir a la divinidad,
con todos sus titulos, para no omitir ninguno, corriendo
el riesgo de no ser escuchados o, peor atin, de suscitar
la ira divina. Jestis conocia algo de la triste suerte de la
humanidad pagana cuando dijo a sus discipulos:
“Cuando oren, no abunden en palabras, como los
paganos, que creen que seran escuchados por sumucha
palabreria”. Por el contrario, le ensefi6 a sus discipulos
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DI0S, PADRE MISERICORDIOSO

a orar con sencillez el “Padrenuestro” (Mt 6,7-13). Para
los cristianos Dios se revela como Padre misericor-
dioso.

1. ¢QUE ES LO QUE HAY EN UN NOMBRE?

Jestis podia instruir a sus discipulos de ésta ma-
nera, porque, como Hebreo, ellos eran depositarios de
una larga tradicién de fe en un tGnico Dios y Sefior.
Cuando Dios llamé a Abram (de Mesopotamia, de Ur
de los Caldeos y Carram), éste dejé su patria, su pa-
rentela y también la casa de su padre, para servir
solamente a Dios. Se abria asi una nueva época en la
historia de la humanidad. Abram estaba destinado a
ser una bendicién para todas las familias de la tierra.
De sus entrafias saldria un pueblo nuevo enteramente
consagrado al Sefor (Gn 11,31-12,5). A cambio de la
fidelidad de Abram, Dios sellaria con él una alianza
prometiéndole un gran destino. Esta nueva relacién
era tan decisiva que Dios cambi6 el nombre de Abram:
“aqui estoy: mi alianza estd contigo y t serds padre
de una multitud de pueblos. No te llamar4s mas Abram
sino Abraham porque serés padre de una multitud de
pueblos” (Gn 17,4s). Aunque Abraham sea una
variante de dialecto del nombre Abram que significa
“el Padre (divino) es exaltado”, su semejanza en
Hebreo con “padre de una muchedumbre o de una
multitud” indica la importancia de la alianza. Al co-
mienzo, el designio de Dios se concentré en los des-
cendientes inmediatos de Abram. El Antiguo Testa-
mento nos narra la historia de las intervenciones de
Dios en favor del pueblo elegido preparandolo para
la revelacién final de si mismo en su Hijo amado:
muchas veces y de muchas formas hablé Dios en el
pasado a nuestros padres por medio de los Profetas.
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En esta etapa final nos ha hablado por medio de su
Hijo a quien nombré heredero de todo, por quien creé
el universo” (Hb 1,1-2). La autorrevelacién divina se
fue dando gradualmente, en el tiempo, pues sélo a
través del tiempo los hombres pueden aprender quién
es Dios y quién ellos mismos estdn llamados a ser.

Para el hombre antiguo el nombre era algo esen-
cial. A cada uno le daba su propia identidad ante los
otros y ante Dios. La asignacién de un nombre solia
tener en cuenta al padre que habia engendrado al hijo.
El nifio no solamente era conocido como “hijo de” o
“hija de” padre, sino que éste transmitia al hijo también
su nombre propio. En el Medio Oriente un rey victo-
rioso imponia a menudo un nuevo nombre a un rey
derrotado para mostrar que éste le pertenecia como
vasallo. Asi cuando Dios cambi6 el nombre de Abram
en Abraham, el de Sarai en Sara, el de Jacob en Israel,
con este gesto indicé que concedia una bendicién o
establecia una relacién especial con ellos. Los tomé bajo
su proteccién y éstos tuvieron que honrarlo como a su
Senor (Gn 17, 5.15; 32,28). Al poner un nombre a los
animales, por orden de Dios, Addn mostré que tenia
poder sobre ellos (Gn 2, 19s). De manera semejante, el
Siervo doliente proclamaba que Dios lo habia llamado
por su nombre desde el seno materno, declarando de
esta manera que Dios lo habia elegido para que le
perteneciese de una manera especial; Dios le habia
asignado una tarea y él se encontraba bajo su
proteccién (Is 49, 1-6). Asi también Jeremias y San Pablo
remontaban su llamada divina al seno materno (Jer
1,5-10; Ga 1,15s). Por su parte, Jestis cambi6 el nombre
de Simén a “Pedro” para indicar la funcién que desa-
rrollaria en la Iglesia (Mt 16, 17-19). De manera
semejante en la Iglesia los nifos reciben su nombre
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DIOS, PADRE MISERICORDIOSO

cuando son bautizados en Cristo, el Dios hecho hombre
para salvarlos y para mostrarles lo que significa que el
hombre sea imagen de Dios. Ellos llegan a ser hijos de
Dios en el Hijo.

2. Los NnomBres DE Dios

También para Dios el nombre tiene gran impor-
tancia. La identidad personal de Dios se expresa con
su nombre. En la antigiiedad se pensaba que el cono-
cimiento del nombre de una persona otorgaba un cierto
poder sobre esa misma persona. Por esta razén,
después de la lucha entre Dios y Jacob se lleg6 al cam-
bio del nombre de “Jacob” por “Israel”, Dios rehusé
revelar su propio nombre (Gn 32,29s; cfr. Jue 13, 17-
19). Los tiempos no estaban maduros, Jacob no estaba
preparado. No es que Dios careciese de un nombre. El
Antiguo Testamento se los atribuia en abundancia. Su
misma multiplicidad revelaba algo del misterio divino.
Un nombre solo, de hecho, no permitia al hombre
identificarlo plenamente. Sin embargo, cada nombre
revelaba algo de la manera como Dios se estaba
gradualmente revelando al hombre. A menudo Dios
era llamado El. En la lengua de los semitas era el
nombre comiin para nombrar a Dios. Podia aplicarse
a cualquiera de los dioses y no distinguia entre uno y
otro. A menudo se le aplicaba otra distincién para
especificar a cual dios se estaban refiriendo. El dios o
la diosa podian ser identificados con la indicacién del
lugar donde el dios aparecia o donde se habia
construido un lugar de culto en su honor (por ejemplo
El-Bethel en Gn 35,7). El dios podia ser identificado
también con la indicacién de quien lo veneraba.
Nuestro Dios era conocido como Dios de Abram, de
Isaacy de Jacob porque se les habia aparecido a ellos y
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ellos lo habfan venerado. Dios era por lo tanto conocido
a través de sus apariciones en la historia y a través del
pueblo de su eleccién.

Probablemente a causa de la falta de determi-
nacién del término El, los israelitas antiguos, que cono-
cian la supremacia de su Dios, quisieron expresar esta
preeminencia con el termino Eloim. Este titulo intro-
ducia un uso gramatical excepcional. Aunque Eloim
sea la forma plural de El es siempre acompafiado por
un verbo en singular. Sin sombra de duda designa al
tinico Dios de Israel, pero la forma plural del sustantivo
sugiere una intensificacién o una absolutizacién de la
divinidad. Algo como “Dios de los Dioses” o “Dios
supremo”. El Dios de Israel no admitia a otros dioses
frente a si (Es, 20, 2s).

En la alianza fundamental con Abram, Dios se
anunciaba a si mismo como El-Shaddai, “Dios omnipo-
tente”. Aunque este nombre los separase de todos los
otros dioses, que son menos poderosos, Dios dijo
enseguida a Moisés que se habia aparecido a los pa-
triarcas como El-Shaddai, “pero con mi nombre de
Sefior no me he manifestado a ellos” (Ex 6,3). Su
realidad intima implica, por lo tanto, un misterio mas
profundo. AsiDios subrayd el significado y 1a novedad
de su autorrevelacién a Moisés en la zarza ardiente.
Aqui por vez primera el Dios de los padres de Abram,
de Isaac y de Jacob se identificaba con un nombre que
no es ni un derivado de una designacién genérica
semitica de la divinidad ni de una caracteristica divina
que sustituye a un nombre. Cuando Moisés pregunté
a Dios cémo se llamaba el Dios de los padres de Israel,
recibi6 la siguiente respuesta: “ Yo soy el que soy... Diras
a los Israelitas: Yo soy me ha enviado a ustedes... El
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DI0S, PADRE MISERICORDIOSO

Sefior, el Dios de vuestros padres, el Dios de Abraham,
el Dios de Isaac, el Dios de Jacob, me ha enviado a
ustedes; este es el titulo con el cual seré recordado de
generacién en generacion” (Ex 3, 14s).

Elnombre de Dios en hebreo se dice YHWH. Eso
expresa la gran santidad de Dios, pero no indica un
Dios totalmente trascendente. Asi la autorrevelacién
de Dios a Moisés estaba claramente unida no sélo a él
como maximo profeta, sino también a las grandes
acciones histéricas con las cuales Dios liber6 a Israel
dela esclavitud de Egipto y lo constituyé como pueblo
especial entre todos los pueblos de la tierra. A través
de Moisés Dios habl6 asi a Israel:

Yo soy el Sefior. Yo le quitaré de encima los duros
trabajos de los egipcios, los libraré de la esclavitud y
los rescataré con brazo extendido y haciendo justicia
solemne. Los adoptaré como pueblo mio y yo seré el
Dios de ustedes; para que sepan que yo soy el Sefor, el
Dios de ustedes, el que les quita de encima las cargas
de los egipcios, los llevaré a la tierra que prometi con
juramento a Abraham, Isaac y Jacob, y se las daré en
posesion. Yo, el Senor (Ex 6, 6-8).

Es innegable que la revelacién del nombre de
Dios era mas que una informacién entre muchas otras.
En su autorrevelacién Dios se constituia un pueblo
como propio, un pueblo llamado a venerarlo y a ser
liberado. Dios no le consentia ninguna neutralidad. Su
eleccion daba origen a la respuesta del hombre. Asi
como la alianza mosaica representaba la plena
realizacién de la alianza sellada con Abraham, la nueva
alianza en la sangre de Nuestro Sefior Jesucristo ha
senalado la realizacién y la superacion de la Antigua
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EL NOMBRE DE DIOS

con la revelacién final de Dios, la constitucién de un
nuevo pueblo y su liberacién del pecado. Escribiendo
al final del Nuevo Testamento, San Juan proclama con
extrema claridad la realidad misteriosa de Dios: “Dios
es amor” (1Jn 4,8.16). Esta nueva designacién no es
una abstraccién que un filésofo podria aplicar a la
esencia divina en la medida en que Dios se ama a si
mismo como sumo Bien. Para San Juan Dios es mas
bien el Padre que existe en relacién eterna con el Hijo
y el Espiritu Santo, y, mds atin, Dios puede ser Amor
s6lo porque Dios es Padre, Hijo y Espiritu Santo. Como
tripersonal, Dios da un nuevo significado al amor y
muestra a los hombres a imagen de quien han sido
creados. En Jestis, Dios se ha revelado como Padre que
ama y desea reconciliar a todos los hombres consigo.
“Padre” no es un nombre inventado por los hombres
para designar de cualquier manera, mediante la
analogia con la generacién humana, el misterio inefable
y creador que esta detras del universo. “Padre” es la
autorrevelacién de Dios en vista de la cual todo el
universo ha sido creado. Como escribié San Pablo:
“doblo las rodillas delante del Padre, del cual toma su
nombre toda paternidad tanto en los cielos como en la
tierra” (Ef 3, 14s). Los hombres han llegado a ser hijos
de Dios s6lo porque Dios es originalmente Padre, y
toda paternidad humana tiene significado solamente
en la medida en que refleja el misterio amoroso del
Origen de todo en el cielo y en la tierra. “Padre” por lo
tanto revela con extrema profundidad quién es Dios y
revela a los hombres su propia vocacién.
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ios es un misterio de amor, amor trinitario. El
D Padre en efecto ama al Hijo en el vinculo del

Espiritu Santo que es el Amor reciproco de los
dos. Este misterio central del cristianismo es la fuente y
el fin de todos los otros misterios y de todo aquello que
tiene vida en la Iglesia. Por esto la tinica manera como
conocemos el misterio de la Trinidad eterna es a través
de la obra de nuestra salvacién realizada por Jesucristo,
el inico Hijo de Dios. Porque nuestra salvacién consiste
en compartir la misma vida de la Trinidad. Lo que ha
sido revelado en la Sagrada Escritura no lo ha sido para
satisfacer nuestra curiosidad intelectual. Ha sido
revelado para nuestra salvacion (2Tm 3, 15s).

El misterio de la Encarnacién ha impregnado la
totalidad de la Trinidad. El Padre envié al Angel
Gabriel a anunciar a Maria el nacimiento de un nino.
El ser4 llamado: “Hijo del Altisimo”. La generacién
humana del “Hijo de Dios” tendra lugar por obra del
Espiritu Santo (Lc 1,26.315.35; Mt 1,18.20; Ga 4.4-6). Al
inicio de la vida ptiblica de Jestis de nuevo se revel6 el
misterio de la Trinidad; esta vez abiertamente a todos.
Después de que Jestis fue bautizado por Juan, el
Espiritu Santo descendi6 sobre El en forma de paloma
y la voz del Padre proclamé: “Este es mi Hijo, mi
predilecto, en el cual tengo mis complacencias” (Mt 3,
16s). Juan Bautista estaba lleno del Espiritu Santo desde
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el seno materno (Lc 1,15) y proclamaba el adveni-
miento de uno que bautizaria en el Espiritu Santo (Lc
3,16; Mc 1,8-11). Por lo tanto, él estaba capacitado para
reconocer al Espiritu Santo que descendia y se detenia
sobre Jestis, y podia dar testimonio que El era el “Hijo
de Dios” (Jn 1,32-34).

La conclusién del ministerio terreno de Jests
corresponde a su comienzo. El Evangelio segin San
Mateo termina con el relato de la misién perpetua de
Jestis confiada a sus discipulos: “Me ha sido dado todo
poder en el cielo y en la tierra. Vayan, pues, y hagan
discipulos a todas las gentes, bautizdndolas en el
nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo, y
ensefidndoles a guardar todo lo que yo os he mandado.
Y he aqui que yo estoy con ustedes todos los dias hasta
el fin del mundo” (28,18-20).

Jestis habia recibido del Padre su autoridad; su
finalidad era revelar el misterio de Dios. Es lo que
afirma con las palabras: “Todo me ha sido dado por el
Padre; nadie conoce al Hijo sino el Padre, y nadie
conoce al Padre sino el Hijo y aquel a quien el Hijo se
lo quiera revelar” (Mt 11,27). Narrandonos las mismas
palabras del Senor, Lucas antecede el siguiente co-
mentario a propdsito de Jestis: “En aquel mismo
instante Jestis exulté en el Espiritu Santo y dijo...” (Lc
10,21). De este modo €l afirmaba que la confesion
publica del Padre por parte de Jests era profesada en
el Espiritu Santo. Padre, Hijo y Espiritu Santo estdn
unidos en la obra de la revelacién y de la redencién.
S6lo bajo la accién del Espiritu los creyentes pueden
confesar a Jestis como Sefior y reconocer en el Hijo el
rostro del Padre misericordioso (1Co 12,3; Jn 14,9). Asi
como la vida ptblica de Jestis comenzé por el bautismo
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de Juan, con una manifestacién del misterio de la
Trinidad, asi también la obra de la salvacién posterior
a la resurreccién contintia en la potencia de Dios uno
y trino. La obra de Jests que consiste en proclamar el
amor del Padre en el poder del Espiritu Santo contintia
en su Iglesia. En ella, a través del bautismo, sus disci-
pulos comunican la vida trinitaria a todos los creyentes.

Las primeras comunidades cristianas estaban
llenas de vida trinitaria. San Pablo, al final de su se-
gunda Carta a los Corintios escribe: “La gracia del
Sefior Jesucristo, el amor de Dios y la comunién del
Espiritu Santo esté con todos ustedes” (13,13). Con esta
frase conclusiva él resume el tema que se repite en sus
cartas: los cristianos estdn destinados a compartir la
vida de Dios Padre a través de su Hijo, Jesucristo, en el
Espiritu Santo.

1. Dios PADRE EN LA CREACION

Bendito sea el Dios y Padre de Nuestro Sefior
Jesucristo, que nos ha bendecido con toda clase de
bendiciones espirituales en los cielos, en Cristo.
Por cuanto nos ha elegido en El antes de la creacion
del mundo, para ser santos e inmaculados en su
presencia, en el amor; eligiéndonos de antemano
para ser sus hijos adoptivos por medio de Jesucristo,
segtin el beneplicito de su voluntad, para alabanza
de la gloria de su gracia con la que nos bendijo en
el amado. En El tenemos por medio de su sangre
la redencion, el perddn de los pecados, segin la
riqueza de su gracia que ha prodigado sobre no-
sotros en toda sabiduria e inteligencia, ddndonos
a conocer el Misterio de su voluntad segiin el
benévolo designio que en El se propuso de ante-
mano, para realizarlo en la plenitud de los tiempos:
hacer que todo tenga a Cristo por cabeza, lo que
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estd en los cielos y lo que estd en la tierra (Ef 1,3-
10; cfr. Col 1,11-20).

Este texto permite afirmar, sobre todo, que el
Padre al formular su plan de salvacién no estaba solo.
El Hijo estaba siempre con El. Antes de su muerte Jestis
oré: “Y ahora, Padre, glorificame con aquella gloria
que tenia junto a ti antes de que el mundo existiese”
(Jn 17,59). Y también al inicio de su Evangelio Juan
afirma: “En el principio existia la Palabra, y la Palabra
estaba con Dios, y la Palabra era Dios. Ella estaba en el
principio con Dios. Todo se hizo por ella y sin ella no
se hizo nada de cuanto existe” (1,1-3). Del mismo
modo, Pablo ha descrito a Cristo como mediador de la
creacion: “para nosotros existe un sélo Dios, el Padre,
que es principio de todo y fin nuestro, y existe un sélo
Sefior, Jesucristo por quien todo existe y también
nosotros” (1Co 8§, 6).

En el plan de Dios todas las cosas vienen del
Padre a través del Hijo y deben ser reconducidas a
través del Hijo. Hablando de la resurreccién final,
cuando todos los hombres resucitaran en Cristo, San
Pablo escribe:

Pues del mismo modo que en Addn todos mueren,
todos recobrardn la vida por Cristo. Cada uno en
su turno: la primicia es Cristo, después, cuando
E1 vuelva, los cristianos; después vendri el fin,
cuando entregue el reino a Dios Padre y acabe con
todo principado, autoridad y poder. Pues El tiene
que reinar hasta poner a todos sus enemigos bajo
sus pies; el tltimo enemigo en ser destruido es la
muerte. Todo lo ha sometido bajo sus pies: al decir
que todo le estd sometido, es evidente que se excluye
a Aquel gue se le somete. Cuando todo le quede
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sometido, también el Hijo se someterd al que le
someti6 todo y asi Dios serd todo en todos” (1Co
15, 22-28).

La misma mediacién de Cristo se vuelve a tomar
en la Carta a los Colosenses, con la descripcién de la
posicién y del papel de Cristo en la obra de la salvacién:

Eles Imagen de Dios invisible, Primogénito de
toda la creacién, porque en El fueron creadas todas
las cosas, en los cielos y en la tierra, las visibles y
las invisibles: los Tronos, las Dominaciones, los
Principados las Potestades: Todo fue creado por FI
y para EL El existe con anterioridad a todo, y todo
tiene en El su consistencia. El es también la cabeza
del cuerpo, de la Iglesia: El es el Principio, el
Przmogemto de entre los muertos, para que sea EI
el primero en todo, pues Dios tuvo a bien recibir
en El toda la Plenitud y reconciliar por El y para
El todas las cosas, pacificando mediante la sangre
de su cruz, lo que hay en la tierra y en los cielos
(Col 1,15-20).

2. La autoribap pEL PADRE

;Cudl es la relacién que existe entre el Padre y el
Hijo? Claramente uno no es més 0 menos divino que
el otro: ambos son plena y verdaderamente Dios. Sin
embargo,el Padre y el Hijo no se pueden imaginar
como dos personas simplemente idénticas. Hay una
verdadera diversidad dentro de la divinidad. Aunque
algunas representaciones artisticas medievales
presentan a las tres personas de la Trinidad como
figuras idénticas, este intento de subrayar la igualdad
de su divinidad no hacia plena justicia a la diversidad
personal dentro del misterio infinito del amor tri-
nitario.
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San Hilario nos ofrece una gran ayuda en su
discusion del texto muy conocido por el uso que hacian
de éllos arrianos: “El Padre es mas grande que yo” (Jn
14,28). El obispo de Poitiers vio en esta expresién un
significado muy profundo. Seguramente en la
economia de la salvacién, él sostenia, que el Hijo ha
Hlegado a ser menos que el Padre en la medida en que
su naturaleza divina se ha vaciado de la forma divina
asumiendo la forma de esclavo y haciéndose obediente
hasta la muerte. Por esta obediencia el Padre restablecia
al Hijo en la igualdad de la forma y le daba el nombre
por encima de todo otro nombre, haciéndolo de nuevo
Hijo, uno con él en su gloria (Flp 2,6-11). El Padre es
més grande, continda Hilario, por su “autoridad” al
dar el nombre divino al Hijo y al glorificarlo. Asi las
palabras de Jestis: “El Padre y yo somos una sola cosa”
permanecen verdaderas porque Jesus esta en la gloria
del Padre. “El donante es mas grande, pero aquel al
cual le es concedido ser una sola cosa con El no es
menor”. En verdad, Hilario se daba cuenta que lo que
habfa sido realizado y revelado en la economia de la
salvacién, en la encarnacién, muerte, resurreccién y
ascensién del Hijo se aplicaba también a la relacién
eterna del Padre y del Hijo. Dios como Padre tiene una
autoridad mayor; pero esto no hace menor al Hijo. “El
Padre, por lo tanto, es mds grande que el Hijo: y
evidentemente es mas grande el que da todo lo que él
mismo es”. Pero de nuevo el Hijo, que posee la
naturaleza del Padre y su ser por su generacién eterna,
no es menos. “El Padre es mds grande: ve en ésto el
reconocimiento de la autoridad del Padre” (De Trinitate,
IX, 52-56; XI, 12, PL 10, 3254-327B, 407C).

Hilario deriva su argumentacién de la palabra
auctoritas. Este término latino se traduce literalmente
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por “autoridad”. En muchos, hoy, la palabra suscita
resistencia a causa de su uso en la historia reciente. El
iluminismo europeo, por ejemplo, pretendia liberar al
hombre de todas las tutelas e imposiciones de modo
que pudiese ver y decidir auténomamente lo que es
verdadero y lo que es justo hacer. Rechazd, por lo tanto,
todas las fuentes de autoridad fuera del propio “yo”.
Esta orientacién favoreci6 el abandono de todas las
tradiciones y el aislamiento del individuo de la
sociedad. Este estaba llamado a recorrer su propio
camino en el mundo y a dominarlo. Pero el indivi-
dualismo extremo, con el tiempo, dio origen a la
alienacion y, a su vez, provocé el extremo opuesto del
colectivismo totalitario en el cual el individuo encon-
traba su propio significado solamente en el grupo, cuya
unidad era mantenida por la “autoridad” de una
ideologia o de un jefe carismatico. Naturalmente los
excesos y los fracasos de esos regimenes autoritarios,
sean ellos fascistas, socialistas o comunistas, han
confirmado un rechazo del “autoritarismo” en cual-
quier forma; atin mas, hoy algunas ideologias fe-
ministas rechazan toda autoridad o papel paterno de-
finido como paternalista y autoritario.

Vivimos en una edad que ha atacado la nocién
misma de paternidad y se gloria de la propia rebelién
contra la autoridad. Hilario no entendia la autoridad
primero que todo como una imposicién que viene de
afuera del hombre. La auctdritas podia ciertamente ser
entendida en términos de poder o también de derecho
juridico, pero tenia también un significado mucho mas
amplio. Fundamentalmente, en efecto, manifestaba la
cualidad de ser un auctor. Esta palabra latina designa
al “progenitor”, el “padre” o el “antepasado” en el
sentido propio, de aquel que da la existencia a otro,
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hace crecer el bienestar y la prosperidad. Esta palabra
designaba, por lo tanto, algo muy positivo. Como un
buen padre no solamente da a su hijo la vida sino que
lo sostiene en su crecimiento con el propio amor, asi,
para Hilario, la autoridad de los padres sobre los hijos
no era una condicién impuesta, extrafia, sino la au-
toridad del amor. Derivaba de la comunicacién mis-
ma de la naturaleza y del ser del Padre al Hijo. Porque
la verdadera naturaleza de Dios es el amor.

La concepcién de San Hilario debe ayudar a
comprender mejor el misterio central del amor cris-
tiano. Sin duda, la vida interior de Dios no es sélo una
identidad estética en la que las personas divinas estan
congeladas en un estado de inmovilismo. La vida de
Dios es abundante, infinita, desbordante. Sila medida
cristiana es “buena, apretada, y rebosante” (Lc 6, 38), ;no
encontraria esta medida su modelo y su norma en Dios
que es totalmente misericordioso? La vida interior de
Dios es un intercambio infinito dentro de Dios, una
autodonacién continua entre el Padre y el Hijo en el
Espiritu Santo. El Padre da toda su divinidad al Hijo y
éste restituye la misma divinidad al Padre. En este
intercambio reciproco no hay temor de perderse, ni
necesidad de recurrir a la violencia para superar el mal;
el don puede ser y es sin reserva, como el intercambio.

En la infinita libertad de Dios no hay limite en el
dar. Nuestro lenguaje corre el riesgo de llegar a ser
balbuceante al describir la realidad de Dios. En él no
hay distincién real entre “ser” y “tener”. El Padre no
tiene simplemente la divinidad, es la divinidad. EI es
la divinidad que comparte totalmente con el Hijo.
Como anotaba Hilario, el Padre “da todo lo que es El
mismo”. El Concilio de Florencia defini6 Ia comunidad
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de vida entre el Padre, Hijo y Espiritu Santo: “Estas
tres personas son un solo Dios, no tres dioses, porque
de las tres, una sola es la sustancia, una la esencia, una
la naturaleza, una la divinidad, una la inmensidad, una
la eternidad, y todas las cosas son una sola cosa, donde
no se opone la relacién” (DS 1330). El Padre se da tan
enteramente que sélo su ser Padre no es dado; porque
si fuese posible que El abandonase la propia
paternidad no existiria ningtin Hijo para recibir el don
eterno de la divinidad. Podemos ver este misterio
reflejado en el don de los padres a sus hijos. Estos que
dan todo lo que tienen a sus hijos: el propio tiempo, la
propia energia, los propios bienes, la propia atencién,
el propio cuidado. Pero en realidad ellos se estdn dando
a si mismos en la medida en que pueden. Esto es
mayormente visible en la madre que da al hijo vida 'y
cuerpo y, a veces, a imitacién del amor trinitario, sa-
crifica su misma vida para que él pueda venir al
mundo. Recientemente la Iglesia ha reconocido la
validez de esta forma de amor declarando beata a
Juana Beretta Molla que, enferma de un tumor en el
ttero, eligio libremente morir para que su hija pudiese
nacer.

3. EL aurovaciamiento pe Dios

Este intercambio reciproco de vida, de amor y
ser entre las personas de la Santisima Trinidad explica
algunos dificiles textos del Nuevo Testamento. Jesiis,
después de haber descrito como el Buen Pastor que da
la vida por las ovejas, anade: “Por eso me ama el Padre,
porque doy mi vida, para recobrarla de nuevo. Nadie
me la quita, yo la doy voluntariamente. Tengo poder
para darla y poder para recobrarla de nuevo; esa es la
orden que he recibido de mi Padre” (Jn 10,17s).
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Es errado interpretar este texto como si el Padre
amase a Jestis solamente porque ofrece su vida en la
cruz, como si debiese ganarse el amor del Padre. Al
contrario, la revelacién de Jestis en este mundo refleja
que El existe eternamente. Ya en la Trinidad eterna El
dala propia vida enteramente y libremente al Padre, y
-asi es el misterio del amor- ddndose a si mismo retoma
su propia vida de nuevo. Precisamente por esta ex-
periencia Jestis podia decirles a sus discipulos: “el que
quiera salvar su vida, la perder4; pero el que pierda su
vida por mi causa y por la causa del evangelio, ese la
salvard” (Mc 8,35; Jn 12,24-26).

El misterio de la Trinidad hace comprensible
también el misterio de la muerte de Jestis en la cruz.
En el famoso himno de la Carta a los Filipenses, San
Pablo proclama:

Tengan entre ustedes los mismos sentimientos de
Cristo Jests; el cual a pesar de su condicion divina,
10 hizo alarde de ser igual a Dios sino que se vacié
de si y tomo la condicidn de esclavo, haciéndose
semejante a los hombres y mostrindose en figura
humana se humilld, se hizo obediente hasta la
muerte, una muerte en cruz. Por eso, Dios lo exalto
y le concedid un titulo superior a todo titulo para
que ante el nombre de Jesils, toda rodilla se doble,
en el cielo, en la tierra y el abismo; y toda lengua
confiese para gloria de Dios Padre: jJesucristo es
Serior! (Flp 2, 5-11).

El autovaciamiento en la cruz no es algo contrario
o contradictorio con la divinidad de Jestis. Revela, méas
bien, su divinidad porque ésta consiste en el amor que
se entrega plenamente. Ya en la Trinidad eterna Jests
se ha vaciado a si mismo; se ha perdido en el Padre
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para poderse reencontrar y ser plenamente si mismo.
El autovaciamiento sobre la cruz no es otra cosa que la
revelacién en nuestra historia de quién es Dios: el Amor
que se entrega.

Esta comprensién del amor trinitario, en el cual
el Hijo devuelve el propio ser y la propia naturaleza al
Padre como a su origen, explica también por qué Jestis
puede decir: “Vengan a mi, todos los que estan fati-
gados y sobrecargados, y yo les daré descanso. Tomen
sobre ustedes mi yugo y aprendan de mi que soy
manso y humilde de corazon; y hallaran descanso para
sus almas. Porque mi yugo es suave y mi carga ligera”
(Mt 11, 28-30).

Semejante afirmacién era un escdndalo para el
mundo antiguo. Nunca la humildad habia sido consi-
derada como una virtud. Aristételes, el gran filésofo
ateniense, la consideraba hasta un vicio en la medida
en que un hombre no conocia su propia valia (Etica a
Nicémaco 1V, 3, 1125% 19-28). Y, sin embargo, porque
Dios es humilde, Pablo invita a los cristianos a ser hu-
mildes. Naturalmente ésta humildad divina no debe
restringirse a la vida terrena de Jestis. En la medida en
que Jests recibe todo del Padre, sabe que no tiene nada
suyo. Tal como dice San Hilario: “El Hijo no es el autor
de su propio ser, ni no existiendo, fue a la bisqueda de
una propia naturaleza, de un propio nacimiento de la
nada” (De Trinitate, IX, 53, PL 10, 324A). Todo le es dado
como un don. No tiene necesidad de reclamarlo como
propio; debe sélo aceptarlo todo del Padre, con gra-
titud. Esta humildad es la razén misma de su exal-
tacion.
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La Virgen Maria puede demostrar también la
verdad que subyace a la humildad cristiana. Porque
Dios “ha mirado la humillacién de su sierva”, el
espiritu de Maria “exulta en Dios”, su salvador. El Dios
Omnipotente que “ha dispersado a los soberbios de
corazén y ha exaltado a los humildes”, ha hecho
“grandes cosas” en su misericordia. Por lo tanto “de
ahora en adelante todas las generaciones me llamaran
bienaventurada” (Lc 1,47-52). Precisamente porque
sabia que no habia merecido el favor de Dios y no tenia
derecho a su misericordia, Maria debia alegrarse por
ser exaltada. El amor debe ser siempre un don libre.

Si se puede comprender la Trinidad como
misterio de amor que se vacia a si mismo, entonces, es
claralarazén de la “falta de rostro” del Espiritu Santo.
F1 existe como Espiritu comtin del Padre y del Hijo,
Espiritu de Amor. Desea ser anénimo porque no se
preocupa de si mismo sino de unir al Padre y al Hijo.
En cierto sentido, en el Espiritu Santo la divinidad
muestra su perfeccion mas radiante; alcanza el puro
autovaciamiento del anonimato. Por eso, el Espiritu de
Amor es quien caracteriza mejor a la misma Trinidad
que es Amor. Perdiéndose a si mismo en el Padre y en
el Hijo, el Espiritu se encuentra a si mismo en el Padre
y en el Hijo. El no insiste en su derecho a la adoracién
y a la alabanza, ni siquiera sobre su relevancia en la
historia, sino que encuentra su alegria en estar donde
le corresponde, infinitamente perdido en el Padre y
en el Hijo, y mas si mismo, y mas gozoso cuando el
Padre y el Hijo en El se glorifican mutuamente.
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1.

L

EL HOMBRE CREADO A IMAGEN DE Dios

a finalidad de la creacién segin la Carta a los
Efesios (1,4s) evidencia nuestra llamada a ser
hijos en el Hijo. Esta idea central permite

comprender el misterio de la creacién del hombre.
Recordemos la narracién del Libro del Génesis:

Dijo Dios: Hagamos al hombre a nuestra imagen
y semejanza. Que domine sobre los peces del mar
y las aves del cielo, a las bestias, a las fieras salvajes
y a los reptiles que se arrastran por el suelo. Y
creé Dios al hombre a su imagen. A imagen de
Dios lo cred. Varén y mujer los cred. Dios los
bendijo diciéndoles: sean fecundos y multi-
pliguense. llenen la tierra y sométanla. Manden a
los peces del mar, a las aves del cielo y a cuanto
animal viva en la tierra. Dijo Dios: yo les entrego
para que ustedes se alimenten, toda clase de
hierbas, de semilla y toda clase de drboles frutales.
A los animales salvajes, a las aves de los cielos y a
cuanto ser viviente se mueve en la tierra, se los
doy para que coman pasto verde. Y asi fue. Vio
Dios que todo cuanto habia hecho era muy bueno.
Y atardecié y amanecio el dia sexto. Asi fueron
hechos el cielo y la tierra y todo lo que hay en ella.
Y El terminG su trabajo el séptimo dia y descansé
en este dia de todo lo que habia hecho (1,26-2,3).
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El sexto dia indicaba la cumbre de la obra
creadora de Dios; antes que El iniciase el séptimo dia,
el reposo de su trabajo. Con este reposo, Sabbath, el
autor sagrado deseaba subrayar que Dios es Sefior de
su creacién. Esta no consiste en algo perpetuo ni esta
concluida de una vez y para siempre, como si Dios se
retirase del mundo dejandolo andar por su propio
camino. El mundo permanece total y permanen-
temente en dependencia del poder divino. Todo se
mantiene y se realiza en el “reposo” de Dios, después
de la llamada inicial a partir de la nada: El “sostiene
todo con el poder de su palabra” (Hb 1,3; cfr. Sb 11,25).
Como ha dicho Jesiis: “Mi Padre actia siempre y yo
también actao” (Jn 5,17). Comentando estas palabras
de Nuestro Sefior, San Agustin observaba que “si sus
creaturas se sustrajesen de su accion, éstas cesarian de
existir” (De Genesi ad litteram 5, 20, 40, PL 34, 335).

El autor sagrado no deseaba subrayar en primer
lugar la contingencia de la creacién; se referia mas bien
al milagro del origen del hombre y se maravillaba de
su destino. Durante la semana, el hombre tendria que
cuidar la creacién, pero el séptimo dia estaba invitado
a anticipar el pleno sefiorio de Dios, simbolizado en
su “reposo”.

El hombre, por lo tanto, fue creado “a imagen y
semejanza de Dios”. Esto no se dice de ninguna otra
criatura. M4s atn, si es verdad que todas las otras obras
de la creacién son juzgadas por Dios como “buenas”,
al término de cada dia, también es verdad que sélo
después de la creacién del hombre Dios pronuncié6 el
superlativo “muy bueno”. Es sefial de que en el hombre
la creacién habia alcanzado su cumplimiento y Dios
después de esto queria “reposar”. Porque Dios habia

~
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hecho una criatura semejante a El, reflejo de su Creador.
¢En qué consiste ese reflejo o ésta imagen? Es
interesante notar que el autor sagrado al describir el
objeto del cuidado creador de Dios pasa del singular
“hombre” al plural “varén y mujer”. En el proyecto
de Dios la presencia de los dos expresa el cumplimiento
y la plenitud de la raza humana. Ningtin ser humano
existe aisladamente. Si no tuviésemos padres no
existiriamos; si no nos hubiesen amado, alimentado, y
ensefiado a hablar, seriamos incapaces de pensar y
comunicarnos mutuamente. Asi desde el principio del
hombre, varén y mujer, éste existe en comunién
fecunda orientado a una comunicacién ulterior dentro
del misterio del amor creador de Dios.

La nocién de “imagen de Dios” ha tenido inter-
pretaciones diversas a lo largo de la historia de la Igle-
sia. Desde los origenes se propuso una exégesis
cristolégica de la expresién. San Pablo defini6 a Cristo
como “imagen de Dios” e inmediatamente unié esta
imagen a la nueva creacién. “A este Cristo Jesus

proclamamos como Sefior: no nos pregonamos a no-
sotros mismos, servidores de ustedes por Jesus. Ahora

bien, Dios que dijo: “Brille la luz en medio de las
tinieblas”, es el que hizo brillar la luz en nuestros
corazones, para que irradie y dé a conocer la gloria de
Dios como brilla en el rostro de Cristo” (2Co 4,5-6).

De igual manera la Carta a los Colosenses re-
conoce a Cristo como “imagen del Dios invisible, en-
gendrado antes de toda criatura” y recuerda a los
cristianos que se han revestido del hombre “nuevo, que
se renueva, para el pleno conocimiento, a imagen de
su Creador” (Col 1,15; 3,10).
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También el Evangelio de San Juan desarrolla un
tema semejante con un lenguaje ligeramente diverso
cuando identifica a Jestis como el Logos de Dios, divino
desde el principio: creador de todas las cosas, que brillé
como luz en las tinieblas, y se encarné por nuestra
salvacion (1Jn 1-5,14). Como Verbo o Pensamiento del
Padre, Jests refleja claramente y revela la realidad del
Padre. En respuesta a la pregunta de Felipe para
mostrarle al Padre, Jests dice: “Hace tanto tiempo que
estoy con ustedes ;y todavia no me conoces, Felipe? El
que me ha visto a mi ha visto al Padre. ;Cémo puedes
decir muéstranos al Padre? ;No crees que yo estoy en
el Padre y que el Padre estd en mi?” (Jn 14, 9s).

De la misma manera en que San Pablo subraya
que Cristo revela al Dios invisible, San Juan pone en
evidencia el mismo misterio: “A Dios nadie lo ha visto:
pero el Hijo unigénito, que esta en el seno del Padre,
nos lo ha revelado” (Jn 1,18).

La interpretaci6n cristolégica era difusa entre los
Padres. Contra la herejia gnéstica que espiritualizaba
excesivamente al hombre y despreciaba su cuerpo, San
Ireneo y sus sucesores subrayaban que todo el hombre,
el cuerpo y el alma estd hecho a imagen de Dios y a
través de Cristo estd destinado a la resurreccién del
cuerpo para la vida eterna con Dios. El hombre esté
llamado a crecer pasando de la imagen de Dios a la
semejanza con é), o sea, a la plenitud de la estatura de
Cristo que conduce a los hombres hacia el Padre a
través del misterio de su carne glorificada.

Diversos textos de los Padres ayudan a entrar en
ésta Optica: “El hombre es, en efecto, una mezcla de

alma y de carne modelada a la imagen de Dios y
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plasmada por las Manos de Dios, o sea por el Hijo y
por el Espiritu”, alos cuales dijo: “Hagamos al hombre”
- escribird San Ireneo (Adversus Haereses IV, preaef., 4,
PG 7, 958B). También Novaciano (De Trinitate 17. 26,
PL 3,917C-918A, 936 C) y Tertuliano (Adversus Praxean
12, PL 2, 167C-168A) consideran a toda la Santisima
Trinidad en la obra de la creacién. De manera semejante
San Atanasio (Contra Arignos 111, 29, PG 26, 387A) y San
Hilario (De Trinitate IV, 17-20, PL 10, 110-A112-B)
interpretan el designio creador de Dios: “Hagamos al
hombre a nuestra imagen y semejanza” como referido
a la Trinidad.

2. Dios, PapRE DE ISRAEL

El Antiguo Testamento reconoce a Dios como
Padre, pero tal paternidad jamds se extiende a todos
los hombres. Que éstos sean hijos de Dios no dependen
de su nacimiento, o de su naturaleza, sino de la eleccién
de Dios. Israel es reconocido como Hijo de Dios o su
primoggénito porque Dios lo ha elegido entre todas las
naciones como pueblo de su propiedad. Cuando la
liberacién de la esclavitud de Egipto Dios hizo decir al
faraén: “Dice el Sefior: Israel es mi hijo primogénito.
Yo te habia dicho: deja partir a mi Hijo para que me
sirva” (Ex 4, 22s). Moisés debia recordar también al
pueblo que Dios habia establecido una relacién especial
con él: “;No es El Padre que te ha creado, que te ha
hecho y te ha constituido?” (Dt 32,6; también versiculos
5.18-20).

Los mismos temas fueron repetidos por los
profetas. Oseas reporta el ordculo de Dios: “Cuando
Israel era jovencito, yo lo amé y de Egipto lamé a mi
hijo” (Os 11,1). Jeremias presenta a YHWH que se

43



DIOS, PADRE MISERICORDIOSO

dirige a su pueblo diciendo: “yo soy un padre para
Israel, Efrain es mi primogénito” (Jer 31,9; 3,14.22; cfr.
Ml 1,6). Isaias restablece el vinculo entre eleccién y
accién creadora: “Pero, Senor, tii eres nuestro padre;
nosotros somos la arcilla y-tt aquel que le da forma;
todos nosotros obra de tus manos” (Is 64,7; 63,16). A
veces el pueblo de Israel es tratado como hijo tinico;
otras veces todos los israelitas son considerados “hijos
del Dios vivo” (Os 1,9; Dt 14,1; Is. 1,2; 30; 1.9). Los
ordculos que expresan la paternidad de Dios por
eleccién subrayan ya sea la afectuosa preocupacién de
Dios por su pueblo elegido o bien la responsabilidad
de este tiltimo frente a Dios.

Ademas del pueblo, en su conjunto, también el
rey, que representaba al pueblo ante Dios, era llamado
hijo de Dios. La profecia divina acerca de la posteridad
anunciada a David por Natén, prometia:

Yo he estado contigo en todas tus empresas; he
aniquilado a todos tus enemigos; te haré famoso
con los mds famosos de la tierra; daré un puesto a
mi pueblo Israel: lo plantaré para que viva en él
sin sobresaltos, sin que vuelvan a humillarlo los
malvados como antafio cuando nombré jueces en
mi pueblo, Israel. Te daré paz con tus enemigos y
ademds, el Sefior te comunica que te dard una
dinastia, y cuando hayas llegado al término de tu
vida y descanses con tus antepasados, estableceré
después de ti una descendencia tuya nacida de tus
entrafias y consolidaré tu reino. El edificard un
templo en mi honor y yo consolidaré su trono real
para siempre. Yo seré para él un padre y él serd
para mi un hijo, si se tuerce, lo corregiré con varas
y golpes, como suelen hacerlo los hombres; pero
no le retivaré mi lealtad como se la retiré a Saiil al
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que aparté de mi presencia. Tu casa y tu reino
dudardn para siempre en mi presencia; tu trono
permanecerd por siempre (25am 7; 9-16; cfr. 1 Cr
17, 10-14; 22, 8-10; 28, 6s).

Este concepto de la filiacién divina ahonda sus
raices en el Salmo 2, cantado durante el rito de en-
tronizacion del rey: “Anunciaré el decreto del Sefior.
Fl me ha dicho: Tt eres mi hijo, yo te he engendrado
hoy” (Ga 2,7). Si bien la ceremonia de coronacién
tomaba aparentemente mucho prestado de los ritos
semejantes de los egipcios, el rey de Israel, al contrario
del faraén que era considerado como engendrado
fisicamente por Dios, era escogido por YHWH. Sobre
ésta base se establecian la fidelidad y la confianza de
tal manera que el rey debia dirigirse a YHWH con
confianza en los momentos dificiles: “El me invocara:
Tt eres mi padre, mi Dios, la roca de mi salvacién. Yo
lo constituiré en mi primogénito, el més alto entre los
reyes de la tierra” (Sal 89, 27s).

También varios grupos o individuos del pueblo
de Israel podian ser llamados hijos de Dios. Asillama
el salmista a los justos (Ga 73,15) y Malaquias se dirige
a los sacerdotes definiéndolos hijos de Dios (Mal 1,6;
2,10). En el Libro de la Sabiduria el justo que sigue la
ley de Dios y practica la justicia considera a Dios
precisamente como padre y €l se considera “hijo del
Sefior” (2, 12-18). No obstante la divina filiacién no le
corresponde al hombre por naturaleza o derecho;
depende, en cambio, de la eleccién gratuita por parte
de Dios de un ser humano que ya existe.
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3. Ei testimonio peL Nuevo TESTAMENTO

El Nuevo Testamento refuta de manera sor-
prendente la tesis iluminista de la condicién universal
de filiacién divina de los hombres. Su testimonio re-
conoce un s6lo Hijo de Dios por naturaleza: Jesucristo,
nuestro Sefior. San Juan da testimonio de El como
Logos, como “unigénito del Padre, lleno de gracia y
de verdad” (1,1.14.18). Esta gracia y ésta verdad estdn
reservadas a los creyentes que llegan a ser hijos de Dios
uniéndose a Jestis en la fe y en el amor. “A cuantos... le
han acogido, les ha dado el poder de llegar a ser hijos
de Dios: a los que creen en su nombre, los cuales no
nacen de la sangre ni del deseo de la carne, ni de la
voluntad del hombre sino por Dios han sido
engendrados” (Jn 1,12s). Este versiculo anticipa
claramente el “renacimiento” de lo alto por el agua y
el Espiritu, condicién previa para entrar en el reino de
Dios, a la que Jests se ha referido en el didlogo con
Nicodemo (Jn 3,3-8). De manera semejante San Pablo
escribe que los cristianos reciben “la eleccién de hijos”
a través de Cristo y su santo Espiritu (Rm 8, 15. 23; Ga
4,5; Ef 1,5). Porque con el bautismo han recibido al
Espiritu Santo, el Espiritu comiin del Padre y del Hijo,
y han llegado a ser hijos de Dios. Han sido bautizados
en la muerte de Jestis para resucitar con El a la vida
nueva (Rm 6, 1-11; 8, 14-24; Ga 3, 25-4, 7). No es el
nacimiento natural sino la gracia de Dios en el
bautismo la que los hace hijos de Dios a través de
Jesucristo.

La doctrina paulina y jodnea de la filiacién divina
refleja la enseflanza de Jestis en toda su novedad. Jestis
introduce en el mundo judio de su tiempo una com-
prensién de Dios radicalmente nueva. Mientras la
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piedad hebrea tradicional ponia el acento sobre la
majestad trascendente de Dios y evitaba pronunciar
su nombre, YHWH, para evitar los abusos, Jests se
atreve lamar a Dios Abbd. En el momento de su mayor
dificultad, cuando la salvacion de Dios ha sido
rechazada y Jestis mismo se encuentra frente al rechazo
y la muerte, El se dirige a Dios en el huerto de
Getsemani diciendo: “Abbd, {Padre! Todo es posible para
ti, aleja de mi este caliz. Pero que no se haga lo que yo
quiero, sino lo que quieres ti” (Mc 14,36).

La palabra Abbd es aramea; debemos, por lo
tanto, prestarle particular atencién. El Nuevo Testa-
mento fue escrito en griego, y sin embargo, reporta
algunas expresiones arameas. El arameo era la lengua
corriente de la gente de palestina en tiempo de Jests.
Lo més probable es que Jests y sus discipulos hablasen
habitualmente en arameo ya que muchas expresiones
griegas del Nuevo Testamento muestran una gramdtica
griega aproximativa, pero adquieren perfectamente su
sentido una vez que son reconocidas como traduccio-

nes del arameo. Ademaés algunas palabras arameas
estan simplemente transliteradas en griego. Con toda
probabilidad estas expresiones fueron mantenidas en
el original arameo por su importancia en la teologia y
en la liturgia de la Iglesia de los origenes. Asi, por
ejemplo, el nombre arameo Kephas, dado por Jesiis a
Pedro, manifiesta el papel fundamental de Pedro en la
Iglesia primitiva e indica mas claramente que en
griego, el juego de palabras utilizado por Jesis.
Mientras el nombre propio griego Petros muestra su
vinculo lingiiistico con el sustantivo piedra, la
identidad no es tan clara como en arameo donde la
misma palabra Kephas significa “roca” y ademas el
nombre propio. Andlogamente la comprobacién de la
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invocacién Maranatha, “Ven, Sefior Jestis” (1Co 16,22;
Ap 22,20) manifiesta el ardiente deseo de la primera
Iglesia del retorno de Cristo asi como esta expresado
en la liturgia.

El uso del término Abbd por parte de Jestis tam-
bién fue asumido en la oracién cristiana porque
“ustedes creen que han recibido un espiritu de hijos
adoptivos por medio del cual gritamos: “ Abbd, Padre”
(Rm 8,15; Ga 4,6). Literalmente, Abbd se traduce mejor
como “papaito” o “papd”. Es la expresién usada por
un nifio cuando se dirige a su padre, y puede ser
también la palabra usada por un hijo méas grande, como
signo de intimidad y respeto. Los hebreos de Palestina
tenfan tal conciencia de la trascendencia de Dios que
no se atrevian a dirigirse a Elinvocandolo como Padre,
mucho menos como “Papa”. En la didspora, fuera de
Palestina, donde los hebreos tendian a asimilarse a la
cultura circundante, en la cual algunos se dirigian a
Dios como “Padre”, habia también algunas oraciones
dirigidas a YHWH como “Padre”. Pero, atin en este
caso, no habia nadie que se atraviese a dirigirse a Dios

rd

como “Papa”.

El uso del término “Padre” para indicar a Dios
es atin mas raro en Palestina. La moderna investigacién
biblica ha encontrado un sélo caso en el cual un hebreo
palestino se dirigia a Dios llaméandole “Padre”. Este
texto ha sido descubierto recientemente en un
fragmento de Qumran. Esta comunidad se consideraba
el resto puro, elegido, se habia separado del judaismo
farisaico, llegando a vivir en el desierto. Se puede
discutir largamente sobre si ésta reflejaba la reli-
giosidad habitual palestina. Ademaés, como la comuni-
dad sobrevivié hasta la revuelta hebrea de los afios
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setenta después de Cristo, cuando fue destruida, y la
fecha del fragmento recientemente descubierto no
puede ser establecida con exactitud, es dificil decir si
el uso anticipaba, era contemporaneo, o era subsi-
guiente al de Jests; en realidad, si hubo algtn vinculo
entre Qumran y el primer Cristianismo, que comenz6
igualmente como movimiento de reforma dentro del
judaismo, es también posible que el texto de Qumran
haya imitado la oracién cristiana. En todo caso, no
tenemos testimonio de ningtin hebreo que antes de

Zn”

Jestis se haya dirigido a Dios llamé&ndolo “Papa”.

Jests tenia una relacién tinica, muy intima con
aquel que llamaba “Papd”. Y como el amor se difunde,
Jestis no se apropio ésta relacién. Queria que los demas,
gracias a El, enirasen en una relacion filial con el Padre.
Asi le ensefia a sus discipulos el “Padrenuestro”. Im-
presiona el hecho de que la ensefianza de ésta oracién
revela la relacién tnica de Jests con el Padre asi como
su deseo de comunicarla a los demas. Es en el tinico
caso en la Biblia en el cual la expresién “Padre Nuestro”

es pronunciada por el mismo Jests. En los otros casos,
en cambio, cuando hablaba a los discipulos Jestis

distinguia entre “mi Padre” y “vuestro Padre”. Al pun-
to que, en Juan 20, 17, en el mandato que dio a Maria
Magdalena la mafiana de Pascua, El repite la palabra
“Padre”: “anda a decirle a mis hermanos que voy
donde mi Padre, que es Padre de ustedes, donde mi
Dios que es Dios de ustedes”. Jests era bien consciente
de que su relacién con el Padre no podia establecerse
bajo la misma categoria que la relacién de sus
discipulos con el Padre. En el momento en el cual les
ensefiaba a orar “Padre Nuestro”, El hacia de mediador
en su relacién con Dios. Es claro que Jesiis lamaba a
Dios “Padre” sé6lo cuando instruia a sus discipulos.
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Aquellos que no crefan no eran introducidos en la
misma intimidad con Dios que Jesus ofrecia a los dis-
cipulos creyentes. Como comprendié San Pablo, era
necesario haber recibido el Espiritu de Jests para poder
gritar: “Abb4, Padre”. En tltima instancia, toda la vida
cristiana es condividir la vida de Jesucristo, el Hijo
unico de Dios.

4. CONSECUENCIAS DE SER HUO DE Dios

La eleccién a ser hijo de Dios no autoriza al
cristiano para ser triunfalista o de mirar de arriba abajo
a aquellos que no han llegado a la fe. No sélo ningan
creyente puede gloriarse ante Dios, porque su
salvacién es solamente un regalo de su bondad, (1Co
1,26-31; 4,4), sino que Jestis mismo sélo existe en el
amor por los pecadores. “No he venido para llamar a
los justos, sino a los pecadores” (Mc 2,17). Natural-
mente en esto Jesiis no hace otra cosa que manifestar
la misma actitud de amor que caracteriza a su Padre.
Dirigiéndose alos discipulos Jestis describe el compor-
tamiento del Padre hacia los pecadores no sélo como
uno de correccién sino como uno de paciencia y amor:

Ustedes saben que se dice: ama a tu préjimo y odia
a tu enemigo; peroyo les dzgo amen a sus enengos
y recen por quienes los persiguen. Asf serdn hijos
de su Padre que estd en los cielos. EI hace brillar el
sol sobre malos y buenos, y caer la lluvia sobre
justos y pecadores. Es que si ustedes aman a los
que los aman, ;qué gracia tienen?, ;no actian
también asi los pecadores?, ;qué hay de nuevo si
saludan a sus amigos?, ;no lo hacen también los
que no conocen a Dios? Por lo tanto, sean perfectos
como es perfecto su Padre que estd en el cielo (Mt
5,43-48).
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Mas que considerar a sus discipulos como una
élite que es servida, Jesiis pide que ellos sirvan y
extiendan a otras personas la relacién filial de la cual
han sido hechos participes: “bautizdndolos en el
nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo” (Mt
28,19; 20, 20-28). Los cristianos, ademds, no deben
aferrarse a su condicién de hijos como a una situacién
permanente, estatica. Es una realidad dinadmica que
debe desarrollarse sobre los fundamentos que les han
sido dados. Precisamente como el Reino de Dios esuna
realidad presente y futura que refleja la tensién entre
lo indicativo del amor de Dios y el imperativo de la
respuesta a este amor, asi también la condicién de los
hijos concedida a hombres y mujeres, esta orientada
hacia el futuro. San Pablo escribié a los cristianos de
Roma:

Ustedes no han recibido un espiritu de esclavos
para recaer en el temor, sino el espiritu que los
hace hijos adoptivos, y en todo tiempo llamamos:
"Abbd”, o sea: “Papaito”. El mismo Espiritu le
asegura a nuestro espiritu que somos hijos de Dios.
Y si somos hijos, somos también herederos. Mucha
serd la herencia de Dios y la compartiremos con
Cristo; pues si ahora sufrimos con El, con El
recibiremos la gloria (Rm 8, 15-17).

Aunque el Espiritu de hijos sea un don que ca-
pacita a los creyentes a orar, no es una garantia de sal-
vacién incondicional sino que ellos deben sufrir con
Cristo para participar en su gloria. En otras palabras,
su felicidad debe todavia superar la prueba. A causa
de ésta incertidumbre futura, Pablo, en los versiculos
inmediatamente siguientes, presenta la condicién de
hijos como un don que atin debe ser revelado y dado:
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Estimo que los sufrimientos del tiempo presente
no tienen proporcion con la gloria que se ha de
revelar en nosotros. La humanidad aguarda ex-
pectante a que se revelen los hijos de Dios. La
humanidad fue sometida al fracaso, no de agrado,
sino por imposicion de otro, pero con la esperanza
de que esa humanidad se emanciparia de la
esclavitud de la corrupcidn para obtener la libertad
gloriosa de los hijos de Dios. Sabemos que hasta
ahora la humanidad entera estd gimiendo con
dolores de parto. Y no sdlo ella; también nosotros,
que poseemos las-primicias del Espiritu, gemimos
interiormente aguardando la condicion filial, el
rescate de nuestro cuerpo (Rm 8, 18-23).

La vida cristiana tiene todavia espacio para el
crecimiento en la gracia; la Iglesia esta invitada a crecer
hasta “el estado del hombre perfecto, enla medida que
conviene a la plena madurez de Cristo” que realiza
todo en todos las cosas (Ef 1,22s; 4, 11-16; Col 1,18-20).
Precisamente como Jestis habia ordenado a sus
discipulos a ser perfectos como es perfecto su Padre
en los cielos, animandolos asi a un crecimiento
continuo en el misterio del amor, San Pablo exhortaba
a los cristianos a crecer continuamente como hijos hasta
la plenitud de Cristo. Por otra parte, en su propia vida,
el Apostol con sus sufrimientos engendraba en la fe a
los creyentes de Galacia hasta que Cristo fue formado
en ellos (Ga 4,13s). De la misma manera consideraba a
sus propios sufrimientos como una participacién en
los sufrimientos de Cristo, que proporcionaban la base
para la esperanza de poder ser confirmado en la
muerte de Cristo para alcanzar la resurreccién de entre
los muertos (Flp 3,10s).
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Existe un cierto paralelismo entre la teologia de
la imagen y aquella de la filiacién de Dios. Ambas
presuponen una relacién con Dios que incluye la
tensién entre el presente y el futuro, en el cual el don
presente proporciona el fundamento para la plenitud
futura. Existe sin embargo, una clara diferencia. La
imagen de Dios viene de la creacion y, si bien es dada
en vistas a Cristo, debe ser completada con la
aceptaciéon dela novedad de Cristo en la fe y en el amor;
la filiacién divina, en cambio, implica desde el
principio, una relacién a Cristo en la fe y en el amor.
La primera subraya la continuidad de creacién y
salvacion; la segunda subraya el crecimiento desde los
principios de la redencién hasta ser completada en
Cristo. La fractura en la historia de la salvacién es lo
que caracteriza a todas las religiones histéricas. En el
tiempo ha sucedido algo nuevo que no estaba presente
en la creacién y esto es algo decisivo para el destino
eterno del hombre. Ya que la salvacién supone la
relacién del hombre con Dios, 1o nuevo en la historia
de la salvacion debe llegar también de Dios.
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DI0S, PADRE DE MISERICORDIA

1. LA REVELACION DEL NOMBRE DE Dios, MISERICORDIA
INFINITA ’

1.1. “Es propio de Dios ser misericordioso”

anto Tomds de Aquino hace una afirmacién

lapidaria en la Summa Teolégica: “Es propio de

Dios usar misericordia; y especialmente en esto
se manifiesta su omnipotencia” (cfr. Sth 11, II q. 30, a.
4c). El gran teélogo medieval subraya el hecho de que
la misericordia no expresa solamente una actitud
exterior de Dios, y menos atin de debilidad. Ella es en
cambio un atributo soberano y omnipotente. Dios, ade-
mas de revelarse como ser trascendente, santo, eterno
y omnipotente, se revela también como misericordioso.
AGn mas, su omnipotencia se manifiesta precisamente
en la misericordia: “Oh Dios, que revelas tu omni-
potencia sobre todo con la misericordia y el perdén”,
dice la oracién colecta del domingo XXVI (B) del tiempo
ordinario. El perdén y la misericordia son en efecto un
acto soberano de la omnipotencia de Dios.

Todo eso corresponde a la revelacién del nombre
y de la realidad de Dios desde el Antiguo Testamento.
Dios, en efecto, se manifiesta a Moisés primero como
“Yo soy el que soy” (Ex 3,14), y, por lo tanto, como
presencia providente y omnipotente. A ésta primera
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revelacién del nombre, sigue una segunda que la
completa. Siempre sobre el Sinai, el Sefior, proclama
pasando delante de Moisés, “El Seiior, el Sefor, el Dios
compasivo y clemente, paciente, misericordioso y fiel,
que conserva la misericordia hasta la milésima
generacion, que perdona culpas, delitos y pecados” (Ex
34,6-7). Ademas de omnipotente, Dios es también mise-
ricordioso. Aiin mas, seré esto el nombre divino que
va a ser evocado mds frecuentemente en la historia del
pueblo elegido.

1.2. “Paciente y misericordioso es el Senor”

Las palabras que expresan el contenido miiltiple
de la misericordia son muchas en todas las lenguas:
compasion, piedad, clemencia, caridad, perdén,
indulgencia, benevolencia, benignidad, humildad.
Ademas, en el Antiguo Testamento, la misericordia de
Dios no se expresa solamente con palabras -como, por
ejemplo, hesed (fidelidad) o rahamin, amor (plural de
rehem: seno materno)- sino también con simbolos,
imagenes y actitudes misericordiosas y amorosas de
Dios hacia todas las criaturas, y de manera particular,
hacia su pueblo. En los cantos de oracién, de invocacién
y de accién de gracias el Sefior es celebrado como
“piedad y ternura” (Sal 111,4) y se exalta su nombre
que es misericordia y bondad: “Paciente y miseri-
cordioso es el Sefior, lento a la ira y rico en clemencia.
El Seior es bueno con todos, su ternura se extiende a
todas sus criaturas” (Sal 145,8-9).

El tema de la bondad y la misericordia del Sefor
se recuerda a menudo con leves variaciones: “Sefior,
duefio mio, Dios compasivo y piadoso, paciente,
misericordioso y fiel, vuélvete a mi y ten misericordia,

58



DIOS, PADRE DE MISERICORDIA

da fuerzas a tu siervo, salva al hijo de tu esclava. Dame
una sefal propicia: que la vean mis adversarios y
queden confundidos porque t Sefior me auxilias y
consuelas” (Sal 86,15-17). “El Sefior es compasivo y
clemente, paciente y misericordioso” (Sal 103,8). “Las
grandes misericordias del Sefior (cfr. Sal 119,156), son
exaltadas por el Salmista con viveza y variedad de
imagenes: “como celebra el cielo sobre la tierra, a si
vence su misericordia a sus fieles. Como dista el oriente
del ocaso, asf aleja de nosotros nuestros delitos. Como
un padre se enternece con sus hijos, asi se enternece el
Sefior con sus fieles” (Sal 103,11-13).

La bondad del Sefior que se manifiesta en
acciones concretas de perddn, de curacién, de ayuda,
es casi una “corona” sobre la cabeza del hombre: “El
perdona todas tus culpas y sana todas tus dolencias.
El rescata tu vida de la fosa y te corona con su bondad
y compasién” (Sal 103,3-4). “El Sefior sostiene los que
van a caer y endereza a los que ya se doblan” (Sal
145,14). “El Senor libera los cautivos, el Sefor da vista
a los ciegos, el Sefior endereza a los que ya se doblan,
el Sefior ama a los honrados y trastorna el camino de
los malvados” (Sal 146,7-9). “El Sefior sana los
corazones destrozados y venda sus heridas... El Seiior
tiende su mano a los humildes, pero humilla hasta el
polvo a los impios” (Sal 147,3.6). “El Sefior esta cerca
de los atribulados y salva a los abatidos” (Sal 34, 19).

Por su proteccién y guia el Sefior es comparado
a un buen pastor que conduce con diligencia y premura
a su rebafo hacia los pastos abundantes y frescos: “El
Senor es mi Pastor: nada me falta. En verdes praderas
me hace recostar, me conduce hacia fuentes tranquilas
y repara mis fuerzas; me guia por senderos oportunos,
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como pide su nombre. Aunque camine por cahadas
oscuras, nada temo: T vas conmigo, tu vara y tu
cayado me sosiegan. Me pones delante una mesa frente
a mis adversarios. Me unges con perfume la cabeza y
mi copa reboza. Tu bondad y lealtad me acomparian
todos los dias de mi vida; y habitaré en la casa del Sefior
por dias sin término” (Sal 23, 1-6). “Es, por lo tanto,
comprensible el grito de alegria que da el salmista
cuando exclama: “jBienaventurado el pueblo cuyo Dios
esel Senor!” (Sal 144, 15). “Bendice alma mia al Sefioz,
y no olvides ninguno de sus beneficios” (Sal 103, 2).

1.3. “Lamirada del Seior vela sobre quienes le temen”

La imagen del ojo vigilante, simbolo de la
omnisciencia, de la vigilancia y de la omnipresencia
protectora de Dios, se vuelve una expresién de su
bondad y de su misericordia: “Los ojos del Sehor estan
mirando sus fieles que esperan en su misericordia, para
librar sus vidas de la muerte y darles de comer en
tiempos de hambre” (Sal 33,18-19). “Los ojos del Sefior
estan observando al mundo, sus pupilas vigilan a los
hombres. El Sefor examina a honrados y a malvados,
al que ama la violencia lo aborrece” (Sal 11,4-5).

' No obstante las infidelidades y las apostasias del
pueblo, Dios permanece fiel a su promesa. Asi el Sefior
expresa su misericordia por boca del profeta Ezequiel:
“No obstante, me compadeci de ellos y dejé de pensar
en quitarles la vida y acabar con ellos en el desierto”
(Ez 20,17). “

Protegido por el ojo misericordioso del Sefior,
también el hombre vuelve su mirada hacia El para

invocar su proteccién y salvacién. Es un intercambio
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de miradas entre el hijo y el padre: “Mis ojos estdn
fijos en el Sefior, pues El sacard mis pies de la red.
Vuélvete a mi y ten piedad, que estoy solo y afligido”
(Sal 25,15-16). "Sernor, a ti se vuelven mis 0jos, en ti me
refugio, no me dejes indefenso” (Sal 141,8). “Los ojos
de todos te estan aguardando: T4 les das la comida en
el tiempo oportuno; Ta abres la mano y sacias de
favores a todo viviente” (Sal 145,15-16).

Por la disponibilidad del Sefior a ayudar, a per-
donar y a la misericordia, el salmista no se cansa de
cantar que la misericordia del Sefior es eterna: “Yo te
daré gracias de todo corazén, Dios mio, duefio mio,
honraré siempre tu nombre, por tu insigne mise-
ricordia conmigo, porque libraste mi vida del Abismo
profundo” (Sal 86,12-13). “Sefor, porque es bueno,
porque es eterna tu misericordia. Que lo diga la casa
de Israel: es eterna su misericordia. Que lo diga Aarén:
és eterna su misericordia. Que lo digan los que temen
al Senor: es eterna su misericordia” (Sal 118,1-4. 29).
Un salmo completo, el 136, relee la obra de Dios en la
creacion, en la eleccién y en la proteccién del pueblo a
la luz de su bondad misericordiosa, que asi llega a ser
como el refran de toda aclamacién: “Alabad al Sefior
porque es bueno: porque es eterna su misericordia...”
(Sal 136,1-26). En verdad, el que cree en el Sefor se
encuentra completamente sumergido en su abrazo
paterno tanto que Dios llega a ser su refugio: “me es-
trechas por detras y delante, apoyas sobre mi la palma
de tu mano” (Sal 139,5); “T1 eres mi refugio, Ti1 me
libras del peligro, cuando grito jsocorro!, Ta me
infundes anhelos de esperanza” (Sal 32,7). “Simi padre
0 mi madre me abandonaran, me acogera el Sefior”

(Sal 27,11).
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1.4. “Como una madre consuela a un hijo, asi te
consolaré yo”

La presencia dulce y consoladora del Sefior en el
Antiguo Testamento se expresa también con imagenes
de ternura materna. Canta el salmista: “tranquila y en
silencio he mantenido a mi alma como un nifio en los
brazos de su madre. Como un nifno en los brazos de su
madre, como un nifio sostengo mi deseo” (Sal 131,2).
Su esperanza en el Sefior es tan grande y total que se
puede comparar a la serenidad y a la tranquilidad de
un nifo en los brazos de su madre. Aqui se habla de
un nifo en los brazos, que ya ha crecido, que no nece-
sita ya de la leche materna. Es un nifio que camina solo,
que reconoce a su propia madre y que se refugia con
serenidad y alegria entre sus brazos. Para el profeta
Isaias, Dios es més indulgente y comprensivo que las
mismas madres de la tierra: “Pero, ;puede una mujer
olvidarse del nifio que cria, o dejar de querer al nifio
de sus entrafias? Pues bien, aunque alguna lo olvidase,
jyo nunca me olvidaria de ti!” (Is 49, 15). Dios tiene
una delicadeza materna con los propios hijos que estan
afligidos y los consuela: “Como una madre consuela a
un hijo, asi yo los consolaré” (Is 66, 13). También Oseas
asimila el comportamiento de Dios hacia el pueblo con
el de un padre afectuoso frente al propio hijito:
“Cuando Israel era nifio, yo lo amé, y de Egipto llamé
a mi hijo... Yo le ensefié a andar a Efrain, sujetdndolo
de los brazos, pero ellos no entendieron que era yo
quien los cuidaba. Yo los trataba con gestos de ternura,
como si fueran personas. Era para ellos como quien
les saca el bozal del hocico y les ofrece en la mano el
alimento [...] Mi corazén se conmueve y se remueve
en mis entranas” (Os 11, 1-8).
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Aunque se habla de Dios Padre, las imagenes
usadas por el Profeta son aquellas tipicas de una madre
presurosa que cuida a sus hijos méds pequefios: les
ensefia a caminar tendiéndoles ]a mano, les ayuda para
después ponerlos sobre las rodillas, se inclina para
darles de comer. Dios usa con su pueblo la misma
pedagogia de amor que toda mama usa con sus hijos.

Para Isaias, es como si el pueblo hubiese sido en-
gendrado y alimentado por Dios desde el seno ma-
terno: “Esciichenme, gentes de Jacob, todos los sobre-
vivientes de la familia de Israel, ustedes a quienes he
llevado en mis brazos desde su nacimiento y de quienes
me he preocupado desde el seno materno” (Is 46,3). Y
todavia atin: “asf les habla Yahvé, su Creador, el que
los formé desde el seno materno y el que los socorre”
(Is 22, 24). Aunque el “seno materno” del cual se habla
en este pasaje es el de las madres terrenas, las
afirmaciones expresan la continua providencia y
misericordia de Dios para con sus criaturas. Por eso
dice el salmista: “Desde el seno de mi madre me apoyo

en ti, y t me adoptaste al nacer” (Sal 71, 6). “Pues, tit
Sefor, formaste mis entrafias, me escogiste en el seno

de mi madre” (Sal 138, 13).

En otro contexto, mas que una madre, Dios se
compara a una partera que apoya con dulzura al
neonato sobre el pecho de la madre: “Me has sacado
del vientre de mi madre, me has confiado a sus senos
maternales” (Sal 22, 10). En la Biblia se aplica a Dios el
término rehem (seno, lugar del cuidado, de la defensa
y del crecimiento de la vida en su brotar). Esta altima
palabra, con la imagen del seno materno, subraya casi
lo fisico de la misericordia de Dios que es un amor
“visceral”, un sentimiento profundo, espontaneo,
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intimo, hecho de ternura, comprensién, compasion,
indulgencia y perdén, que une alamadre a los propios
hijos (cfr., por ejemplo, el texto ya citado de Isaias 49,1
5y de Ex 34, 6-7).

Ademas de los simbolos y las metaforas
antro-pomorficas, la idea de la misericordia divina es
expre-sada también con simbolos inspirados en la
naturaleza. Dios es llamado sol (Sal 84, 11), roca (Dt
32, 15), fuego (Dt 4, 24). Su proteccién es comparada a
las alas de las dguilas: “Como un aguila alimenta sus
polluelos, y revolotea sobre ellos, asi El extendi6 sus
alas, y los tomé y los llevé sobre sus plumas” (Dt 32,
11). De aqui tal vez derive la expresidén usada en
algunos salmos: “Me refugio a las sombras de tus alas”
(Sal 57, 2); 60, 5; 63, 8; 91, 4; cfr. también Ex 19, 4). A
Dios también se le concede -no con la frecuencia que
tal vez se podria esperar-, el titulo de padre del pueblo
(cfr. por ejemplo, Ex 4, 22-23; Dt 1, 31; 14, 1; 32, 5-6.10-
11.18; Jer 2, 27), y el de esposo fiel y amoroso (cfr. por
ejemplo, Is 5, 1-7; Ex 16 y 23). Y como padre y esposo
é] tiene sentimientos maternos de ternura, de bondad
y de misericordia.

Como se ha mencionado anteriormente, el An-
tiguo Testamento no da mucha relevancia al nombre
de “padre”, sobre todo en los primeros libros de la
Biblia. Eso debido a la voluntad de los escritores sa-
grados por mantener la originalidad de la concepcién
monoteista que no admite, como en la cultura cananea,
vinculos generacionales y de sangre entre la divinidad
y el pueblo. El Dios de Israel no es el Dios Padre,
progenitor mitico-biolégico del pueblo. En el Antiguo
Testamento el titulo “Padre” referido a Dios expresa
sobre todo el poder creador, la proteccién, la autoridad,
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el sustentamiento de la vida de parte de Dios. Es un
enérgico llamado a la bondad, al mismo tiempo pa-
terno y materno que Dios como creador y providente
demuestra frente al pueblo en caso de necesidad.

2.  JEsUs, ENCARNACION Y REVELACION DE LA MISERICORDIA
DEL PADRE

Si el Antiguo Testamento expresa la misericordia
divina con una multiplicidad de palabras, actitudes y
semejanzas, el Nuevo Testamento concentra la
manifestacién de la misericordia de Dios en la persona
y en la obra de Jesucristo: “En diversas ocasiones y
bajo diferentes formas, Dios hablé a nuestros padres,
por medio de los profetas, hasta que, en estos dias que
son los iiltimos, nos hablé a nosotros por medio de su
Hijo” (Hb 1,1-2). Dice Juan Pablo II: “Cristo confiere a
toda la tradicién veterotestamentaria de la misericordia
divina un significado definitivo. No solamente habla
de ella y la explica con el uso de semejanzas y de
parébolas sino que, sobre todo, El mismo la encarna y
la personifica. El mismo es, en cierto sentido, la
misericordia” (DM n. 2). La encarnacién del Verbo es
no s6lo obra de la caridad de Dios (cfr. In 3,16), sino
también méxima revelacioén de la misericordia divina
que se ha personificado.

Jesucristo, “el Hijo unigénito que est4 en el seno
del Padre” (cfr. Jn 1,18), “imagen visible del Dios
invisible” (cfr. Col 1,15), es en su persona, en sus
palabras, en sus acciones, en sus actitudes el rostro
misericordioso del Padre “rico en misericordia” (cfr.
Ef 2, 4). Toda su vida, desde el nacimiento hasta la re-
surreccién, es la narracién mas completa de la
misericordia de Dios Trinidad. El ve, habla, acttia, cura,
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movido por la piedad y la misericordia hacia los
innumerables necesitados, desheredados y enfermos
de toda clase y lugar que acuden a El: ciegos, sordos,
paraliticos, pecadores, pobres, nifios, mujeres, ex-
tranjeros, endemoniados, leprosos, enemigos. A los dis-
cipulos de Juan que le preguntan si él era el Mesias,
Jestis responde refiriéndose a las obras de misericordia:
“los ciegos ven, los cojos andan, los leprosos quedan
limpios, los sordos oyen, los muertos resucitan, a los
pobres se les anuncia la buena noticia” (Lc 7,22). Vi-
visima son las parabolas de la misericordia narradas
por él para anunciar la bondad divina: aquella de la
oveja perdida y reencontrada, de la moneda perdida
y recuperada, del hijo descarriado y vuelto a los brazos
abiertos de un padre bueno lleno de piedad (cfr. Lc
15).

En el Evangelio de San Mateo, respondiendo
Jestis a las criticas de los fariseos repite dos veces una
afirmacién incisiva del profeta Oseas: “Misericordia
quiero, no sacrificio” (Os 6,6). La primera vez, después
de haber llamado a Mateo, el publicano, dice a los
fariseos: “Vayan y aprendan qué significa: misericordia
quiero y no sacrificios” (Mt 9,13). La segunda vez,
siempre respondiendo a los fariseos que criticaban a
los discipulos por haber cosechado las espigas en dia
de sdbado para quitarse el hambre, repite: “si ustedes
hubieren comprendido qué cosa significa: misericordia
quiero y no sacrificio, no habrfan condenado a ninguna
persona inocente” (Mt 12,7).

El misterio pascual de la muerte y resurreccién
de Jestis es el vértice de la revelacion de la misericordia
divina: es el ofrecimiento del Hijo al Padre mise-
ricordioso en el abrazo de amor del Espiritu Santo. Es

66



DIOS, PADRE DE MISERICORDIA

por amor que el Padre envia su Hijo al mundo. Es por
amor que Cristo se ofrece al Padre por la redencién de
la humanidad pecadora: “Nadie tiene mayor amor que
el que da la vida por sus amigos” (Jn 15,13). Es por
amor que Cristo resucitado da a su Iglesia al Espiritu
Santo: “reciban al Espiritu Santo; a quien le perdonen
los pecados, le seran perdonados, y a quienes los re-
tengan, les quedaran retenidos” (Jn 20, 22-23). El altimo
gesto de Cristo resucitado fue entregar a sus discipulos
del poder divino de perdonar los pecados. Creer en
Dios es creer en la misericordia y “el Cristo pascual es
la encarnacién definitiva de la misericordia, su signo
viviente (vivens signum): histérico-salvifico y al mismo
tiempo escatolégico” (DM n. 8).

Toda la existencia de Jesis, Hijo de Dios encar-
nado, esté tan llena de bondad y de misericordia, que
San Juan, el testigo verdadero (cfr. 3Jn 12), define a
Dios con una sola palabra: “agape” (amor, caridad: 1Jn
4,8.16). Con esto se lleva a cumplimiento la revelacién
del Antiguo Testamento del nombre de Dios: “Dios es
el que es” (cf. Ex 3,14); “Aquel que es piadoso y mi-
sericordioso” (cfr. Ex 34,6); “Dios es amor; el que per-
manece en el amor permanece en Dios y Dios en él”

(1Jn 4,16).

Si el amor es la naturaleza de Dios, también la
criatura, imagen semejantisima de Dios, esta llamada
a hacer misericordia: “sean misericordiosos como es
misericordioso su Padre celestial” (Lc 6,36). Se trata
de adquirir la perfeccién de la caridad del Padre: “Sean
perfectos como perfecto es vuestro Padre celestial” (Mt
5,48), “El es el Padre misericordioso y Dios de todo
consuelo, que nos consuela en cualquier tribulacién,
para que nosotros, en virtud del consuelo que reci-
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bimos de Dios, podamos consolar a los que pasan
cualquier tribulacion” (cfr. 2Co 1,3-4). Asi ha hecho
Jestis, que ha llegado a ser “un sumo sacerdote mise-
ricordioso y fiel en las cosas que se refieren a Dios,
para expiar los pecados del pueblo” (Hb 2,17). Por esto
la misericordia es la bienaventuranza del discipulo de
Cristo: “Bienaventurados los misericordiosos porque
encontrardn misericordia” (Mt 5,7).

3. La PARABOLA DE LA MISERICORDIA

El misterio de Dios “narrado” por Jesiis (cfr. Jn
1,18) es el misterio de Dios Padre: “He dado a conocer
tu nombre a los hombres” (Jn 17,6). El Evangelio de
Juan es el Evangelio de la revelacién del nombre de
Dios, como Padre, pero también como Hijo y Espiritu
Santo. Es la revelacién del nombre de Dios como
comunion trinitaria. En el Nuevo Testamento Dios,
Padre de Jesucristo (203 veces) y Padre de los creyentes
(63 veces), es un Padre amorosisimo y compasivo,
como el Padre de la conocida parabola de Lc 15,11-32.
Esta es una péagina memorable de la bondad de Dios,
reflejada en la compasién y en la ternura de un padre
terreno. Se trata de un drama en dos actos. El primero
habla de la miseria del hombre. En nuestro caso, de la
partida del hijo menor y de la mezquindad del hijo
mayor. El segundo, de la misericordia gratuita y sin
limites de Dios, que perdona al primero y comprende
al segundo. Miseria y misericordia. No delito y castigo,
sino delito y misericordia.

En ésta pardbola el hijo menor aparece insa-
tisfecho, angustiado. Quiere cambiar de vida, quiere
irse; y de hecho se aleja de la casa paterna, para hacer
la experiencia de la independencia, del amor, de la
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libertad, de la propia autorrealizacion. Esta situacién
es una especie de fotografia de un dato coman a toda
existencia humana. Llega el momento en que nos
sentimos cansados y prisioneros de una determinada
situacién y queremos cambiar. Hay periodos en que
nos sentimos circundados sélo por la indiferencia y la
soledad. Pero, en realidad, no es asi. Queda el amory
la espera del Padre. Queda el retorno a la casa paterna.
Dios es la esperanza del hombre angustiado. Dios
devuelve la confianza en la vida a los hijos insa-
tisfechos. Dios los abraza. Dios es nuestra esperanza.

Pero también nosotros somos la esperanza de
Dios. Porque Dios no desespera jamas de nuestra
conversién y de nuestro regreso. Si es verdad que en
ésta parabola estd la cédula de identidad de Dios,
también es verdad que ésta propone la cédula de
identidad del hombre nuevo del Nuevo Testamento:
un hombre que estando en crisis o en peligro es
ayudado, es salvado, nunca juzgado ni condenado.

La parabola consta de sélo 20 versiculos con tres
personajes: el hijo menor rebelde e impaciente, amante
de la aventura; el padre misericordioso, paciente e
infinitamente magninimo; el hijo mayor, laborioso y
fiel, pero también mezquino, celoso, egoista. El per-
sonaje clave de la pardbola es evidentemente el padre,
que espera contra toda esperanza al hijo perdido. Es
la imagen de Dios Padre, que no discrimina y no se
cansa jamas de esperar el retorno de los hijos extra-
viados, desde el momento en que, como dice Jestis, el
Padre celestial “hace salir el sol sobre los malos y los
buenos, y hace llover sobre justos e injustos” (Mt 5,45).

Esta parabola toca el corazén de cada hombre,
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desde hace dos mil afios, restituyéndole los latidos de
ternura, haciéndolo pasar del egoismo a la entrega, de
la cerrazén a la generosidad. Es la parabola -que segtin
Charles Péguy- “ha permanecido hendida en el co-
razén del impio como un clavo de ternura”. Nosotros
podemos resistirnos a la verdad, podemos resistirnos
ala belleza, pero nos caemos rendidos ante la ternura,
ante la acogida que perdona generosamente, ante esta
maravillosa floracion del amor gratuito.

Rainer Maria Rilke veia en la parébola del hijo
prédigo el drama del hombre que no queria ser amado.
Saliendo de la casa del Padre, se sale de la casa del
amor, a la cual, sin embargo, debe necesariamente
regresar, porque todo corazon, antes o después, retorna
a la fuente de la caridad.

Dios Padre en ésta parabola tiene el gesto afligido
del que sufre por el hijo que se ha alejado, por la oveja
que se ha extraviado, por el caminante asaltado y
herido que yace moribundo junto al camino. Es la
parabola en que vemos la profundidad del corazén
misericordioso de Dios, y también las profundidades
del corazdn de sus hijos, que tocan las puertas de la
casa paterna. Es la historia no de uno, sino de dos
hermanos prédigos: el primero que huye del Padre; el
segundo, que no acepta la compasion y el perdén del
Padre. Paraddjicamente, al fin de la parabola, el hijo
pecador se vuelve un ejemplo a imitar, mientras que el
hijo “fiel” se vuelve el ejemplo que hay que evitar. El
primero se hace amable, el segundo detestable. Y sin
embargo, Dios contintia amando. Ama al prédigo
porque regresa, ama al mayor para que también él
efectiie la conversién del corazén. El oficio de Dios es
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amar. S6lo Dios puede amar en ese modo, porque s6lo
Dios es definido como “amor” (1Jn 4,8.16).

Sobre este punto el cristianismo de los primeros
siglos cumpli6 una intensa obra de inculturacién de la
fe, purificando corrientes significativas del pensa-
miento greco-latino de concepciones profundamente
anticristianas. Platén, Aristételes y, sobre todos, los
estoicos tendian a considerar la misericordia, la piedad
y la compasién como sentimentalismos inttiles. La
misericordia para Aristételes no era virtud sino
debilidad de ancianos y de nifios y, para los estoicos,
una enfermedad del alma. Los Padres se opusieron a
esta vision, acogiendo los puntos ofrecidos, por
ejemplo por Cicerdn, el cual, rechazando como absurda
la concepcidn estoica de la misericordia, la consideraba
un indicador de sabiduria, de moralidad y de bondad.

4. “Dios TIENE 0JOS MISERICORDIOSOS”

Se puede afirmar con razén que en la actualidad,
mientras existen teologias de la liberacién o teologias
de la inculturacién, no existe una teologia de la
misericordia. La explicacion tal vez hay que buscarla
en una cierta mentalidad contemporanea, que “parece
oponerse al Dios de la misericordia y tiende, més bien,
amarginar dela vida y a erradicar del corazén humano
hasta la idea de la misericordia” (DM n. 2).

No obstante no faltan telogos que han pro-
fundizado de manera original el tema de la mise-
ricordia. Afirmaba, por ejemplo, en los afios 50, el
exegeta R. Garrigou-Lagrange: “En los Salmos hay tres
palabras que siempre van juntas: la miseria del hombre,
que invoca la misericordia divina para la gloria
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divina”. Y asi continuaba: “La misericordia divina es
como la raiz, el principio de todas las obras de Dios,
ella las compenetra con su fuerza y las domina. Con
su titulo de fuente primera de todos los dones, es la
que mas influye; por esto supera a la justicia que esté
en segundo lugar y que le esta subordinada”. La obra
decisiva del Padre, por lo tanto, es la misericordia. En
ella se encierra el misterio del amor que lleva hasta el
perdén. Esto nos llama a todos a una existencia nueva:
la de los verdaderos hijos de Dios.
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a muerte y resurreccién de Jesucristo son el

fundamento inconmovible de la fe cristiana. El

misterio pascual no es una teoria filoséfica ni una
experiencia al alcance de todos los hombres, ni la pro-
yeccién de las esperanzas humanas en una existencia
mejor. Es un hecho atestiguado por testigos elegidos
por Dios, preparados para tal efecto con una invitacién
a compartir la vida y el ministerio de Jestis (Hch 1,8.21s;
10,39-42; 13,31). Nuestra tinica via de acceso a este hecho
histérico es precisamente el testimonio de aquellos que
han proclamado la hermosa noticia de la salvacién,
anunciando el amor que ha derrotado al pecado y a la
muerte, en la muerte y resurreccién de Jesucristo. La
revelacién y la salvacién realizadas por El tienen
continuamente necesidad de la mediacién de 1a historia.
Si bien toda reflexion teologica estd ligada a este hecho,
que es la plena revelacién de Dios al hombre, ésta
contiene una inteligibilidad humana que puede expre-
sarse en palabras. Porque si Jestis “ha sido llevado a la
muerte por nuestros pecados”, ha sido también “resu-
citado por nuestra justificacién” (Rm 4,35). Para evitar
que la revelacién definitiva manifestada enla cruz y en
la resurreccion, fuese hecha vana, Dios debia incluir en
el evento de la resurreccién alguna comprensién de la
misma por parte de los discipulos. Ellos estaban llama-
dos a aceptar libremente a Jestis resucitado y a predicar
su muerte y resurreccién para la fe de los demaés.
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La Escritura da testimonio del primado de la
resurreccion. Aparte de la Virgen su Madre, todos los
discipulos de Jestis lo habian traicionado, renegado y
abandonado. Estos esperaban un reino mesidnico
glorioso en el que habrian gozado de posiciones de
autoridad, gobernando sobre los demas (Mc 10,35-45).
Muchas veces Jests les habia dicho que el “Hijo del
hombre... no ha venido para ser servido, sino a servir
y dar su propia vida en rescate por muchos” (Mc 10.45).
No obstante, la desilusién de las expectativas de
grandeza les impidi6 identificar al Hijo del hombre
sufriente con Jests, a quien Pedro habia reconocido
como el Mesias esperado desde tantos afos, destinado
a establecer el reino de justicia de Dios sobre la tierra
(cfr. Mc 8,27-33). Como muestra el relato de la
Transfiguracién, Pedro pretendia albergar la gloria en
las tiendas sin tener que llegar a la cruz. La voz del
Padre, sin embargo, ubicé a Pedro en la realidad de la
cruz con el mandato “esctichenlo” (Mc 9,2-13 con
referencia a 8,34-9, 1; Lc 9,31s). La cruz tomé por
sorpresa a los discipulos y a sus expectativas dema-
siado humanas. Cristo resucitado aparecié a hombres
de esperanzas fallidas, a gente atemorizada sin fe, a
traidores sin amor, llaméandolos a la fe.

1. LA LLAMADA EVANGELICA AL ARREPENTIMIENTO

El inicio del Evangelio de Marcos resume breve-
mente el mensaje de Jesiis: “El tiempo se ha cumplido
y el reino de Dios esta cerca; conviértanse y crean en el
Evangelio” (1,15). Vale la pena notar que en el texto
original el tiempo de los verbos “cumplir” y “est4 cer-
ca” es un perfecto griego. Este tiempo no indica simple-
mente una accién pasada, sino una accién que tiene
consecuencias en el presente; por ejemplo, el uso del
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perfecto griego en la frase: “Le he golpeado un o0jo”
implicaria la consecuencia de aquella accién: el ojo
negro. El resultado del cumplimiento del tiempo y de
la cercania del reino estd dado por el segundo mandato:
“conviértanse y crean en el Evangelio”. Con esta
tensidn entre el indicativo y el imperativo, Jestis queria
decir que la iniciativa de Dios que irrumpe en la
historia estaba ya obteniendo una respuesta de la
libertad humana, o sea, el arrepentimiento y la fe. El
primado de la intervencién divina no cancela, por lo
tanto, la libre eleccién de la persona, sino que la invita
a actuar.

La palabra griega normalmente traducida con
“arrepiéntanse” (metanoiete) significa literalmente
“cambia de idea” o “cambiar de corazén”. Jesas invita-
ba a los hombres a caminar en una nueva direccién, a
cambiar radicalmente su vida en la medida en la cual
todo cambio de idea y de corazén debe manifestarse
en decisiones concretas, en la “obra digna de la
conversion” (cfr. Lc 3,8). Repetidamente Jestis ha
pedido la conversién a sus oyentes (Mt 11,20s; 12,41;
Lc 13,3.5; 15, 7.10). Este cambio en la direccién de la
propia vida que estaba unido a la fe: “crean en el Evan-
gelio”. El objeto de la fe estaba constituido tanto por
Jestis como por sus palabras (Mc 8, 38; In 2, 11. 22s; 3,
15.18; 4, 39.41. 50) en la medida en que una persona se
manifiesta en sus palabras y las palabras revelan a la
persona. La Palabra era conocida a través de sus
palabras, aunque su plena realidad personal no podia
ser abarcada completamente en las palabras (Jn 21,25).
Aunque el contenido de su mensaje fuese el Reino de
Dios, no habia separacién entre Jestis y su mensaje. En
El, el tinico que no tiene pecado, tomaba cuerpo y se
manifestaba el signo del amor de Dios. El era el punto
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focal de la conversién, la piedra angular de la auten-
ticidad: “No se turbe el corazén de ustedes. Si tienen
fe en Dios crean también en mi... Nadie va al Padre si
no es por de mi” (Jn 14,1. 6).

2. EL DRAMA DEL PECADO

2.1. La Justicia de Dios

La comprensién catodlica del pecado original,
basandose en las ensenanzas del Génesis y de San
Pablo, absuelve a Dios de toda responsabilidad por el
mal presente en el mundo. Dios es justo y debe ser
considerado justo en todo lo que realiza. Esta
explicacién, sin embargo, parece contrastar con el
retrato de un Dios que condena a todos los hombres
en Adéan aun antes que éstos cometan un pecado
personal. ;Puede ser justo un Dios asi?

Sin duda, nos encontramos ante un dilema. Los
pecados tienen consecuencias, y no podemos aislar a
los hombres entre si sin destruir su naturaleza, porque
éstos se encuentran, por nacimiento, en una solidaridad
natural del uno con el otro. Todos son afectados por
los pecados de los demaés, especialmente por los pe-
cados de los propios progenitores. En consecuencia,
los nifos son inevitablemente condenados desde el
nacimiento. Un semejante escenario parece muy injusto
a la mentalidad moderna.

El rechazo de Dios, sin embargo, no resuelve de
ninguna manera, los problemas. Si no hay una vida
después de la muerte con un Dios omnisciente,
omnipotente, que considera a cada uno segin sus
propios méritos, la justicia seria una simple palabra
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sin contenido. Si no hay mas que este mundo y en él
no se encuentra la justicia, ésta no existiria en ninguna
parte. El rechazo de Dios por parte del ateismo
moderno no ha mejorado el dilema del hombre pero
lo ha hecho ingobernable. Sin Dios no hay esperanza
de justicia para un mundo transpasado de injusticia y
de falta de amor. Nilos mejores jueces pueden imponer
el derecho sobre la tierra. El concepto de justicia tiende
a cambiar segiin los hombres, y estos se forman su
opinién tomando generalmente como punto de partida
las ofensas que directamente han experimentado. Una
vez que se ha cometido un pecado y se le ha impuesto
la pena, quien ha sido castigado puede percibirla no
como justicia, sino como una venganza rencorosa.
Entonces surge una nueva peticién de castigo y de
restablecimiento de la justicia.

En la Orestea, el escritor tragico griego Esquilo,
describi6 la condicién del hombre como una cadena
inextinguible de pecado, castigo, y represalia, que
destruia la casa de Atreo a través de sucesivas gene-

raciones porque el restablecimiento del derecho de una
parte era sentido por la otra como una injusticia. Esta
persuasién llevaba después a un contra restable-
cimiento del derecho considerado injusticia por la
primera. El ciclo de los castigos parecia infinito. Cada
uno, en sus intentos de castigo, reclamaba la justicia
para si e interpretaba la accion de la otra parte como
criminalidad ilegal. No habia, entonces, camino para
salir del dilema de los pretendidos conflictos hasta que
Esquilo introdujo un poder divino, la Diosa Atenea,
para establecer en Atenas el tribunal del Aeré6fago. Este
tribunal debia resolver las pretensiones contrastantes
que amenazaban con lacerar el tejido de la sociedad
ateniense. Proclamando la absolucién en caso de
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peticién acusatoria y defensiva igualmente validas, 1a
diosa logré establecer una suerte de paz en la casa de
Atreo. Sin embargo, la historia de Atenas, demostraria
que cualquier tribunal confiado en sus manos, de jueces
humanos caeria presa de divisiones y conflictos. Los
abogados ajustaban su valoracién de los casos a las
necesidades de sus clientes. Cuando la semejanza del
caso a la ley era ventajosa para el cliente, enfatizaban
la analogia. Cuando tenian necesidad de lo contrario,
subrayaban como el caso presente era diferente de la
intencién de la ley y de los casos precedentes. La gente
al final perdi6 confianza en esta manipulacién sofista
de Ia justicia. A menudo los hombres reclaman soli-
daridad cuando tienen determinada necesidad y
después, cambiadas las circunstancias, cambian su
posicién, subrayando la autonomia de tal manera que
muchos, como Platén, se desesperaban de encontrar
una justicia humana perfecta sobre esta tierra. Esquilo
habia percibido la necesidad de una intervencién
divina misericordiosa para resolver los dilemas de la
justicia, pero la corte meramente humana del Aeré6fago
no estaba en disposicién de cumplir una tarea divina.
Alguien debia romper la cadena del pecado que pide
castigo y de la ofensa que pide venganza.

2.2. La intervencion de Dios

El sentido de justicia del hombre no es la medida
de la realidad. Dios no estd atado a aquella nocién de
justicia que se expresa en el proverbio “dar pan por
hogaza”, como si los hombres y Dios fuesen iguales,
ambos sometidos a una nocién de la justicia. No hay
norma de justicia aparte o sobre Dios. Dios es por
naturaleza justo y su justicia, ensefia la Escritura, es
justificante; eso significa, que ama a los pecadores y
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los justifica gratuitamente. En la medida enla cual Dios
es amor y la justicia es una sola cosa con Dios, ella debe
comprenderse a partir de su amor.

Dios no esta vinculado por el orden presente de
la creacién. Aunque no tenga ninguna obligacion de
salvar al hombre de los pecados, en su amor eligi6
arrancarlo de una cadena devastadora del pecado.
Aunque el hombre haya rechazado el amor, Dios jamaés
ha rechazado al hombre. San Ireneo hace notar que,
autn al expulsar al hombre del paraiso terrenal, Dios
mostré su amor sustituyendo las hojas de la higuera,
que se cefifan rudamente a la piel del hombre, por los
vestidos mds suaves y protectores confeccionados con
piel de animal (Gn 3,21). El mismo alejamiento del
arbol de la vida (Gn 3,22-24) fue considerado una
bendicién “para que el hombre no permaneciese para
siempre transgresor... y el mal no fuese eterno ni
incurable” (Adversus Haeresses 111, 23, 5s, PG 7, 963 A-
964 A; traduccién italiana “Ireneo de Leén, conira las
herejias y otros escritos”, Jaca Book, Milano 1979, pp.
292-293). Naturalmente un signo todavia mayor del
amor de Dios fue la promesa de mandar a uno de la
descendencia de Eva que aplastaria la cabeza de la
serpiente (Gn 3, 15). Esta promesa miraba hacia
adelante, hacia Jesucristo, el Gnico salvador de la
humanidad.

Jesucristo se hizo pecado por amor a nosotros.
Asi lo escribe San Pablo: “Por Cristo les suplicamos:
Déjense reconciliar con Dios. Al que no supo de pecado
por nosotros lo traté como a un pecador, para que
nosotros por medio suyo, fuésemos inocentes ante
Dios” (2Co 5, 21; Ga 3,13). Los puntos opuestos mas
extremos habian sido unificados: el amor mas santo
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que es el de Dios, se unia a la humanidad pecadora;
Jestis entraba libremente en el mundo para morir por
nosotros. El mismo apdstol es quien afirma: “cuando
todavia éramos invélidos, a su tiempo, Cristo murid
por los malvados. Por un inocente, quiz4 muriera
alguien; por una buena, quizas alguien se arriesgara a
morir. Pues bien, Dios nos mostr6 su amor en que
siendo atin pecadores, Cristo muri6 por nosotros. Con
mayor razon, ahora que su sangre nos ha hecho justos,
nos libraremos por El de la condena” (Rm 5,6-9).
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SALVACIGN, RECONCIIAION Y PENITENCIA

del pecado el hombre con sus propias fuerzas

no habria podido alcanzar ninguna seguridad
acerca del amor ni del significado de su propia vida.
Era necesario que Dios interviniera con la encarnacién
de su Hijo para garantizar al hombre que el amor es
verdaderamente mas fuerte que el pecado. En su re-
surreccién Cristo revel6 el amor que triunfa sobre la
muerte. El Verbo de Dios ha pronunciado una palabra
de amor comprensible para todo. Esta palabra, sin
embargo, crea lo que anuncia. El profeta Isafas describe
la eficacia de la Palabra de Dios en estos términos:
“Como descienden la lluvia y 1a nieve de los cielos y no
vuelven all, sino que empapan la tierra, la fecundan y
la hacen germinar, para que de simiente al sembrador
y pan para comer, asi serd mi Palabra, la que salga de
mi boca, que no tornard a mi de vacio, sin que haya
realizado lo que me plugo y haya cumplido aquello a
que la envié” (Is 55,10s).

Como se ha visto en el capitulo anterior, después

Una vez que se le dirige la Palabra de Dios, el
hombre queda entre la espada y la pared. Debe
responder. El amor, o engendra amor o es ocasién de
rechazo. El anuncio de parte de Jesus, del Reino de
Dios que se realiza en su persona, es para el hombre
una invitacién y un desafio. Aceptar a Jestis quiere
decir compartir su vida y seguirlo hasta la cruz. Es decir
amarlo hasta la muerte.
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Estar unidos en el amor a Jests significa vivir
por su amor, compartir su vida de amor, que ha vencido
alamuerte y al pecado: “no vivo yo, sino que es Cristo
quien vive en mi; la vida que vivo al presente en la
carne, la vivo en la fe en el Hijo de Dios, que me amé'y
se entreg0 a si mismo por mi” (Ga 2,20).

1. EL SACRAMENTO DE LA PENITENCIA

El bautismo es una consagracién completa al
Dios que se ha dado al hombre. Lamentablemente los
creyentes pecan después del bautismo. Este hecho esta
atestiguado a menudo en el Nuevo Testamento.
Ademés de predecir las tribulaciones del fin de los
tiempos y el engafio padecido por muchos, a causa de
los falsos profetas (Mc 13,5s.21 s), Jesiis previé una
conducta pecaminosa entre los “hermanos”. Mientras
los hermanos estén divididos, su relacion con Dios esta
turbada: “Si, pues, al momento de presentar tu ofrenda
en el altar te acuerdas que un hermano tuyo tiene algo
contra ti, deja tu ofrenda delante del altar, y vete
primero a reconciliarte con tu hermano; luego vuelves
y presentas tu ofrenda” (Mt 5,23s). La reconciliacién
no sélo tiene en cuenta la reparaciéon de las ofensas
por parte de los individuos. La comunidad de la Iglesia
esta interesada en el proceso de reconciliacién cuando
los hermanos no logran ponerse de acuerdo: “si tu
hermano llega a pecar, vete y repréndele, a solas ti
con él. Si te escucha, habras ganado a tu hermano. Si
no te escucha, toma todavia contigo uno o dos, para
que todo el asunto quede zanjado por la palabra de
dos o tres testigos. Si los desoye a ellos, disele a la
comunidad; y si hasta a la comunidad desoye, sea para
ti como el gentil y el publicano. Yo les aseguro: todo lo
que ustedes aten en la tierra quedara atado en el cielo,

86



SALVACION, RECONCIUACION Y PENITENGA

y todo lo que desaten en la tierra quedara desatado en
el cielo” (Mt 18,15-18; Lc17, 3).

También la Iglesia de los primeros tiempos, como
se ve, estaba herida por los pecados de sus miembros.
Las cartas apostélicas estan plagadas de exhortaciones
para evitar el pecado, para practicar la virtud y
conservar la fe contra los falsos maestros. El Apoca-
lipsis recoge las cartas dirigidas a varias Iglesias con
la peticién de arrepentimiento (2, 2-7. 13-3, 6. 15-22).
También los jefes de las Iglesias locales podian pecar
(3Jn 9-12) y San Pablo recuerda haber reprochado a
Pedro no vivir en conformidad al Evangelio por el
hecho que rehusaba comer junto a los cristianos no
hebreos que no seguian la ley mosaica (Ga 2,11-21).
Andlogamente, retornando a Corinto, Pablo temia en-
contrar “discordias, envidias, dudas, disputas, calum-
nias, murmuraciones, insolencia, desorden” debido a
que “muchos... no se han convertido de la impureza,
de la fornicacién y del libertinaje” cometidas en el
pasado” (2Co 12, 20s). Dentro de la Iglesia se levant6
la oposicion de parte de maestros heréticos y los
oyentes tenian el “prurito de oir cualquier cosa” (2Tm
2,1-7; 4, 3s. 14-16). Los ricos eran preferidos alos pobres
(St 2, 1-7). Muchos se habrian alejado de la fe (1Tm 4,
1-3) y se hubo de establecer normas para regular la
conducta de las viudas y para juzgar las acusaciones
contra los presbiteros de la Iglesia (1Tm 5,3-22).

2. La IGLESIA SUPERA EL PECADO EN LA PENITENCIA

Naturalmente, el cristiano no combate nunca
solo. La salvacién no es jaméas una cuestion privada
entre él y Dios. En virtud de la venida de Jesucristo en
la historia, sobre el creyente ha sido establecida una
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norma de amor que supera su experiencia privada. Y
ya que esta siempre unido a esa norma, es un miembro
del cuerpo de Cristo en todo momento. La Iglesia
proporciona e interpreta la norma de amor a la cual
estd unido el cristiano. Esta no es solamente una regla
externa. Cualquier cosa que haga un cristiano afecta a
todos los demaés: “Si un miembro sufre, todos los miem-
bros sufren con él; y si un miembro es honrado, todos
los miembros se alegran con é1” (1Co 12,26). La Iglesia
entera es afectada por el pecado postbautismal y por
el arrepentimiento de sus miembros. Tal como las
acciones virtuosas contribuyen para edificar el Cuerpo
de Cristo, el pecado contribuye a herirlo; y asi como
en el paraiso terrenal el pecado dafié la imagen de Dios
y a Dios mismo, asi hoy el pecado ofende a la Iglesia.

La penitencia es un acto eclesial. La reparacion
debida por el pecado no incluye sélo la relacién
individual con Dios; la reparacién también se debe a
la Iglesia que ha sido herida. Asi como la Iglesia
sostiene a sus miembros, sufriendo por sus pecados,
asi el individuo pecador en su conversién debe reparar
laherida que ha infringido a la Iglesia. Jestis ha dado a
la Iglesia el poder de las llaves de tal manera que lo
que ella ata o desata sobre la tierra es considerado ata-
do o desatado también en el cielo. La Iglesia esta in-
timamente comprometida en la conversién de los cris-
tianos bautizados, pero pecadores. Mas alla de las
heridas internas que deben ser curadas, ella posee un
orden externo que contribuye a la edificacién de los
creyentes.

Como mediadora de la paz de Cristo, la Iglesia
celebra el sacramento de la penitencia para la purifi-

cacion y la salvacién de sus miembros pecadores. A
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través de su ministerio los creyentes encuentran el
perdon y el amor misericordioso de Cristo. La con-
versién asume una forma concreta porque los cris-
tianos reconocen que la salvacion les llega, no de su
interior, sino de la mediacién histérica de Cristo que
da verdad, gracia y amor. La Iglesia impone penitencias
que deben ser cumplidas después del pecado no sélo
para hacerle comprender la gravedad y apoyar al peni-
tente en la purificacién de su vida, sino también para
indicar que el pecado tiene consecuencias duraderas
para el Cuerpo herido de Cristo. Por esto, la penitencia
consiste muchas veces en oraciones y buenas obras que
“daran satisfaccién” por el mal cometido y se reflejaran
sobre el bienestar de toda la Iglesia.

El Sacramento de la Penitencia ha asumido varias
formas en el curso de la historia. En los siglos recientes
la atencién se ha puesto sobre la confesién privada.
Aunque los elementos comunitarios sean reducidos,
en esta forma del sacramento, ellos permanecen
presentes en la persona del sacerdote que representa a

laIglesia y a Cristo. A partir del Concilio Vaticano II se
han introducido variaciones litrgicas para acentuar

mas claramente los aspectos comunitarios del sacra-
mento. Excepto en emergencias, claramente definidas,
las celebraciones litargicas comunitarias de la peni-
tencia no exhoneran de la obligacién de la confesién
individual dentro de la celebracién.

Para que el ministro de la Iglesia pueda conceder
el perdén, en nombre de Cristo, el penitente debe re-
conocer claramente la responsabilidad de todos los
pecados graves con el firme propdsito de ponerle
remedio. El penitente debe someter sus propios
pecados y su propio arrepentimiento a la Iglesia, de
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manera que la autenticidad de su conversion pueda
ser reconocida y reforzada en forma ptblica. El ne-
cesario reconocimiento de responsabilidad por los pe-
cados personales debilita gravemente si se omite la
confesién personal de los pecados.

Las normas de la Iglesia requieren que todo caté-
lico que ha cometido un pecado grave, vaya a confe-
sarse al menos una vez al afio. Naturalmente el pecador
debe recurrir a la confesién, apenas sea posible, des-
pués del pecado. El pecado mortal no sélo priva al alma
de la gracia y, en caso de muerte, entregaria al pecador
a la condenacién, sino que también impide que el cre-
yente reciba a Cristo en la Eucaristia y participe ple-
namente en la vida de la Iglesia.

3. PECADO Y SENTIDO DE CULPA

El sentido del pecado, reforzado por la confesion,
no debe confundirse con un sentido morboso de culpa.
El sentido auténtico del pecado crece en proporcién
con nuestra voluntad de aceptar la salvacién de Cristo,
de reconocer que “la sangre de Cristo, nos purifica de
todo pecado” (1Jn 1,7). Cuanto mas es el sentido del
pecado en el cristiano, mayor es su gratitud por el
perdén. Por aquel perdén vive en la alegria, porque
solamente el don divino puede purificarlo del pecado.
Con este sentido acrecentado de alegria, y con esta
gratitud renovada, el cristiano llega a profesar un amor
mas profundo por Dios que lo ha salvado. De las raices
de este amor més profundo brota la humildad, el
reconocimiento que por si s6lo jamés habria debido
tener derecho al don del amor.

El mundo moderno estd a menudo oprimido por
la culpa. Asi lo testimonia la literatura, el arte y hasta
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la misma psicologia. Esto es comprensible en tanto el
sentido de culpa proviene del rechazo del amor.

El afio dedicado a la reflexién sobre Dios Padre
hace brotar la importancia de una catequesis sobre el
sentido del pecado y de la misericordia de Dios. Juan
Pablo II lo dice claramente en la Tertio Millennio
Adveniente: “En este tercer afio el sentido del “camino
hacia el Padre” deberd impulsar a todos a emprender,
en la adhesién a Cristo Redentor del hombre, un ca-
mino de auténtica conversién, que comprende tanto
un aspecto “negativo” de liberacion del pecado, como
un aspecto “positivo” de eleccién del bien, expresado
en los valores éticos contenidos en la ley natural,
confirmada y profundizada por el Evangelio. Este es
el contexto apto para el redescubrimiento y la com-
prensién de celebracién del Sacramento de la Peni-
tencia en su significado més profundo” (TMA 50).

En este afio, por lo tanto, serd importante hacer
crecer en nuestra existencia cristiana una apertura a la
acogida de la gracia del perdén.

Dios es Padre y en su presencia no esta permitido
ningtin sentido de culpa que nos recluya en nosotros
mismos y en la soledad de la angustia. Ante un padre
que ama de esa manera se descubre, en cambio, hasta
qué punto debemos ser capaces de amar sin dejar
ventaja al egoismo.

Tal como se ha visto en la parébola de la mise-
ricordia, Dios toma la iniciativa de salir a nuestro en-
cuentro. A nosotros nos toca por lo tanto, “entrar en
nosotros mismos”, reconocer el pecado y decidirnos a
regresar por el camino que conduce hacia la casa del
Padre.
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criatura preservada de toda mancha de pecado

por pura misericordia de Dios. Al respecto M.D.
Philippe afirmaba: “La misericordia la envuelve desde
el punto de partida, totalmente y completamente; toda
su vida no cesa de recibir con plenitud la misericordia
de Dios. Esta misericordia esta destinada a introducirla
en el amor, pero con un matiz especial porque, cuando
el amor de Dios es comunicado a una criatura, toma
necesariamente la forma de un amor de misericordia
[...] Si comprendemos como Maria, obra maestra de esta
misericordia, tendremos en cierto modo la llave para
penetrar y vivir todas las misericordias del Padre”.

E n la tradicién catélica, Maria es la inmaculada, la

La eleccién de Maria por parte del Padre se
fundamenta sobre la extrema gratuidad de su amor
paterno, que la hace “liena de gracia” (cfr. Lc 1,28). El
Padre ha volcado en ella la plenitud de su misericordia,
en vistas a su maternidad mesidnica. Maria ha sido
llena de gracia a priori, en cuanto elegida para ser
madre del Hijo de Dios encarnado. La plenitud de
gracia es indice de su santidad, de su consagracién por
parte de Dios, de su misién.

El Fiat y el Magnificat son la respuesta de Maria a
la misericordia del Padre. En el Magnificat Maria canta:
“El poderoso ha hecho obras grandes en mi y su
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nombre es Santo: su misericordia se extiende de
generacién en generacién sobre aquellos que le temen
... Ha socorrido a Israel, su siervo, recordandose de su
misericordia” (Lc 1,50.54).

Comentando el Magnificat, Lutero subraya la
humildad de la Bienaventurada Virgen Maria frente a
Dios Padre y le pone en su boca estas palabras: “[El
Sefior] ha visto que soy una pequena sierva de nada...
Sélo por su misericordia El ha querido mirar a una
persona tan despreciable, tan despreciada; El habria
podido encontrar una virgen menos despreciada, una
sabia, rica, poderosa... Dios, mi salvador, me ha mirado
por pura gracia; a mi, la despreciada” (WA 45 p. 105,
7-106).

También Etienne Binet, uno de los mariélogos
maés conocidos del siglo XVII, hace pronunciar a Maria
palabras de alabanza a la misericordia de Dios: “Dios
viendo mi humildad, o, més bien mi bajeza, lleno de
compasién, me ha llenado de todos sus favores; y se
ha complacido de tener todo en quien era nada, y la
inmensidad de su misericordia en la inmensidad de
mis miserias. Mas me colma de gracia, mas entro en
mi nada y confieso ingenuamente mi indignidad y
debilidad. Por esto todas las generaciones me pro-
clamaran bienaventurada. No es por motivo de mis
cualidades personales, oh no; de mi en efecto no tengo
mas que yo, que es bien poca cosa; pero se me dird
bienaventurada porque he recibido de la caridad
infinita de mi Dios un mundo de misericordia”.

El tema del Magnificat es fundamentalmente el
del amor del Padre hacia los humildes y los pobres.

Por esto Dios ha elegido por su designio salvifico una
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virgen pobre y humilde. Y Maria, con el Magnificat, se
vuelve un signo de la misericordia del Padre hacia toda
la humanidad. El Magnificat es el canto de la mujer
fuerte, que reivindica los derechos de Dios y que hace
ver el nuevo orden que se instaurara con la venida del
reino.

Maria se vuelve la profetisa de la misericordia
del Padre y también su icono: en efecto, ella conoce
como ningn otro el misterio de la misericordia que
alcanza su cumbre en el calvario. La Virgen que en la
Navidad ha llegado a ser Madre de Jestis, permitiendo
que se encarnase la misericordia de Dios, en el Calvario
llega a ser Madre de la Iglesia, dilatando sus entrafias
de misericordia hacia todos sus hijos: también por esto
la misericordia del Sefior se extendera de generacién
en generacién asumiendo en Maria una connotacién
doblemente materna y concreta.

1. MariA, MADRE DE MISERICORDIA

Es por lo tanto a partir del dato escrituristico que
la Iglesia se ha encomendado, con confianza, a la
proteccion misericordiosa de Maria. Tenemos la
invocacion de fines del Tercer Siglo: “bajo tu amparo,
nos acogemos”. En el primer milenio encontramos
numerosos testimonios acerca de la clemencia, la
bondad y la misericordia de Maria. Parece que haya
sido Santiago de Saoug (+ 521) el primero en atribuira
Maria el titulo de “Madre de la misericordia”, titulo
que después serd difundido en Occidente sobre todo
en el medioevo latino, como lo demuestra la oracién
mariana de la Salve Regina (siglo X). Romano el
Melddico (primera mitad del siglo VI) canta en un him-
no suyo que “al Misericordioso conviene una madre
misericordiosa”.
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En la vida de Maria, de Maximo el Confesor
(+662), publicada s6lo en 1986, dice a propésito de los
tltimos anos de la Santisima Virgen: “su misericordia
no era solamente por los parientes y los conocidos, sino
también por los extrafios y los enemigos, porque era
verdaderamente la Madre de la misericordia, la Madre
del Misericordioso..., la madre de aquel que por no-
sotros se encarnd y fue crucificado, para difundir su
misericordia sobre nosotros, enemigos y rebeldes”.

En algunas oraciones marianas de Andrés de
Creta (+740) se dice: “Con ojos misericordiosos mira
mi alma pecadora: yo de las obras no tengo salvacién,
oh Seiora inmaculada”. “Después de haber regado,
oh Piadosa, con el rio de tu misericordia mi alma hecha
arida por los pecados, hazme fecundo en la virtud”.
“Alivia con la riqueza de tu misericordia mi alma hecha
miserable por el pecado, oh Madre de Dios”. José
Studita (+832), hermano del més conocido Teodoro, en
una oda a Maria ora: “Como Madre misericordiosa de
Dios cura las almas y los cuerpos que estan gravemente
enfermos por las pasiones y por el pecado. Tt en efecto
has engendrado a Cristo, el méximo médico de los
cuerpos y de las almas, y fuente inagotable de vida”.

También Fozio (+¢.897) en una oda ora: “Oh,
Reina del mundo, buena, suplica al Gnico rico en mi-
sericordia, que se ha encarnado de tu purisima sangre,
que tenga piedad de mi que he llegado a ser presa de
maldades sin ntimero. Poseyendo tu gran simpatia,
entrafnas misericordiosisimas, y bondad que supera
todo pensamiento, demuséstralas, oh Inmaculada, en
mi favor y dame el perdén de mis transgresiones sin
nimero” (TMPM I, p.865).
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Juan Kyriotis, lamado el Geémetra (+ fin del
siglo X), en una homilia sobre la dormicién de Maria,
presenta una verdadera sintesis de nuestra tematica:
“Se que la Madre del Misericordioso no puede carecer
de misericordia. Lo prueban, mientras todavia estaba
en la vida, su amor por los pobres, la hospitalidad, las
intercesiones, las curaciones del alma y del cuerpo para
quien tenia necesidad; ahora que ha sido asunta, lo
prueban los milagros piuiblicos y privados, en todo
lugar, de todo tipo, superiores a toda palabra, més nu-
merosos que la arena; y todavia lo prueban, porque
son bienes superiores y mas sublimes, las conversiones
y las continuas reconciliaciones de los pecadores, el
camino y la custodia de los justos, y para decir todo en
una sola palabra, la salvacién y la divinizacién,
comunitaria y personal, de la raza que le estd empa-
rentada. De tal manera... aquel que ama inmensamente
a los hombres se hace todavia mas misericordioso,
aquél que ha elegido a ésta por motivo del amor se
nutre por los hombres, y la ha constituido no sélo
Madre misericordiosa sino también mediadora y
reconciliadora frente a El: de tal manera que nuestro
Abogado ante el Padre tiene hacia nosotros una
propensién y un afecto connatural e irrevocable por
otro motivo, recibiendo continuamente la stplica y
teniendo cerca de si otro abogado, la Virgen, que
incesantemente aplaca su justa colera y hace llegar a
todos en abundancia su misericordia y sus premuras”.

También en Occidente, Maria es lamada muy
pronto “Madre de la misericordia”. Asi la proclaman
en el siglo VIII Pablo Didcono Varnefrido (+c.799) en
una homilia sobre la Asuncién: “Y, como se dice, la
Madre de la misericordia, es para nosotros toda mise-
ricordia; sabe compadecer las debilidades humanas,
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porque conoce bien la materia de que estamos hechos.
Precisamente por esto ella no cesa jamas de interceder
por nosotros ante su hijo” (8 TMPMIII, p. 755).

En la vida de Ot6n de Cluny (+942/3) se lee de
un joven ladrén, que él habfa admitido a la vida mo-
nacal que, tres dias antes de morir, tuvo una visién de
Maria que se le manifesté como “la Madre de la
misericordia”. Este titulo también se encuentra también
en Fulberto de Chartres (+1028).

En una oracién de un Oficio Parvo de Santa Maria
del siglo XI se dice: “Santa Maria, misericordiosisima
entre las criaturas misericordiosas, santisima entre las
santas, intercede por nosotros. Reciba por su inter-
medio, oh Virgen, nuestras stiplicas aquel que, nacido
de ti por nosotros, reina ahora en los cielos: su mise-
ricordioso amor cancele nuestros pecados”.

Segtin San Bernardo (+1153), si tenemos temor
de recurrir a la misericordia del Padre, nos podemos
dirigir a Jesucristo, llegado a ser carne nuestra y her-
mano nuestro “misericordioso”. Y si también a Jestis
tememos por su majestad divina, debemos recurrir a
Maria, nuestra madre y abogada misericordiosa, la cual
escucha a sus hijos, como el Padre escucha al Hijo.

Teéfanes de Nicea (*1381) dice de Maria: “Ella es
en verdad y sin alguna ficcién la misericordia divina,
desde el momento en que ella esta llena de la bondad,
de la misericordia y del amor subsistente [...]. Ella es el
vaso capaz de contener esta bondad en toda su plenitud
[.-.]. Porque ella tiene entrafias de misericordia divina”.
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En las Glorias de Maria, San Alfonso (+1787)
subraya la misericordia de Maria y sobre todo su
mirada y sus ojos maternos vueltos hacia todos. En el
comentario a la Salve Regina el Santo pone en boca de
Maria la siguiente afirmacién: “Yo soy llamada por
todos la Madre de la misericordia y en verdad la mise-
ricordia de Dios hacia los hombres me ha hecho tan
misericordiosa hacia ellos; por lo tanto, serd miserable,
y miserable para siempre en la otra vida, el que en ésta,
pudiendo recurrir a mi, que soy tan piadosa con todos
y que deseo ayudarles tanto a los pecadores, miserable
si no recurre y se condena”.

Comentando la invocacién “Vuelve a nosotros
esos tus ojos misericordiosos”, San Alfonso llama a
Maria la madre que es “toda ojos, para venir sobre
nosotros miserables sobre ésta tierra”. Reporta también
un dicho de Ricardo de San Lorenzo por el cual si los
ojos de Dios estin dirigidos hacia los justos (cfr. Sal
33,16), los de Maria estdn dirigidos hacia los justos y
hacia los pecadores: “Porque los ojos de Maria son ojos
de madre, y la madre no sélo mira a su nifio para que
no caiga, sino méas atin porque caido lo vaya a
levantar”. Y, afiade: “escribi6é San Bernardo que Maria
se ha hecho para todos y a todos abre el seno de su
misericordia, a fin de que todos la reciban: el esclavo,
el rescate, el enfermo, 1a salud, el afligido, el consuelo,
el pecador, el perdén, Dios la gloria; y con eso no haya,
ya que ella es sol, quien deje de participar de su calor”.

2. Maria, “PACTO DE MISERICORDIA”

En laIglesia de Etiopia, conocida por su intensa
devocién mariana, hay una antiquisima y difundida
tradicién acerca de la existencia de un Pacto de Miseri-
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cordia (Kidana Meherat) entre Jesiis y su Madre a favor
de los pecadores. Invocando el nombre de Maria y
celebrando su memoria los pecadores serian liberados
de toda culpa. Este pacto ha llegado a ser también un
nombre de la Bienaventurada Virgen y es considerado
como el novisimo “Tercer Testamento” de la economia
divina. La fiesta del Kidana Meherat es celebrada el 16
Yakatit (correspondiente a nuestro 10 de febrero) y
conmemorada el 16 de cada mes. El relato, que nos ha
llegado en varias redacciones, habla de Maria que un
dia fue transportada por los angeles al paraiso para
contemplar la gloria de los redimidos y después al
infierno donde estaban castigados los pecadores: ella
se entristecié mucho por la suerte de éstos tltimos y
rogaba incesantemente por ellos. El 16 del mes de
Yakatit, mientras estaba en el Gélgota orando, su Hijo
Jestis se le apareci6 y le pregunté si podia escuchar
algo de sus deseos: “;Qué haré por ti, Madre mia? ;Y
qué deseo tuyo quieres que yo realice?”. Y respondié
nuestra Sefora [...]: “A quien celebra mi conmemo-
racién; a quien edifica iglesias en mi nombre; al que
viste alos desnudos; al que visita los enfermos y da de
comer a los hambrientos y da de beber a los sedientos;
al que conforta a los adoloridos y alegra a los que
lloran; al que escribe mis alabanzas; al que ha dado mi
nombre a su hijo 0 a su hija; al que ha cantado canticos
en mi nombre y en todas mis fiestas: T4, Sefior, concé-
deles la bellisima alegria que ojo jamas vio ni oido es-
cuchg, y que la mente humana no se puede imaginar!
Yo te ruego y te suplico, Oh Seiior, por todos aquellos
que creen en mi: salvalos, Sefior, del Sheol, recordandote
del hambre, de la sed, y de toda la pena que yo he
sufrido por ti y junto a ti”. Le respondi6 Nuestro Sefior
Jesucristo: “sea como ta has dicho, yo cumpliré por ti
todos tus deseos. ; Acaso no me he hecho hombre pre-
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cisamente para esto? Yo te juro por mi cabeza que este
Pacto mio no serd nunca desmentido”.

LaIglesia de Etiopia acostumbra también alabar
a Maria mediante un género literario llamado Salamta
(plural de Salma, “salve”), que a menudo forma una
especie de letania, que alaban las diversas partes del
cuerpo de la Bienaventurada Virgen, como la cabeza,
el cuello, los brazos. Una de estas invocaciones dice:
“Salam a tus ojos, que cuelgan como dos lamparas de
un habil artesano sobre la torre de tu cuerpo. Oh
Maria, tii eres la fuente de misericordia y de clemencia!
Salvame por tu palabra y librame de la destruccién,
porque sin tu ayuda ninguno se puede salvar”.

3. LA CELEBRACION ARTISTICA

La misericordia de Maria, ademas de la liturgia
como en su lugar més significativo, fue celebrada tam-
bién en el arte, oriental y occidental. Teniendo presente
el significado no tanto estético y ornamental del icono
oriental, cuanto su profundo contenido litargico y
teoldgico, recordamos aqui el tipo de icono llamado
en ruso “Pokrov” (velo, manto, proteccidn), que indica
la proteccién materna de Maria sobre la ciudad de sus
hijos. Es una fiesta que la Iglesia rusa celebra desde el
principio del Siglo XII el primero de octubre para
conmemorar la mediacién materna de Maria,
simbolizada por el mismo mafdrion como proteccién
de la ciudad y sobre cuantos se dirigen a ella (cfr. RM
n. 33).

En relacién a un icono de la “Proteccion de
Maria”, de la escuela de Novgorod del siglo XV, donde
la figura alcanza el méximo de la perfeccién artistica,
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Trubeckoj escribia: “Vemos algo més que una humildad
recogida bajo el manto de Maria: aqui se verifica como
una fusién espiritual entre el mundo y los santos bajo
él recogidos; como si toda esta cosecha de santos con
vestiduras de distintos colores constituyese el manto
viviente de la Virgen, consagrado por miles de ojos
interiormente ardientes que brillan como puntos de
fuego[...]. A ella, simétricamente, tiende de todas par-
tes el movimijento de tantos ojos y manos [...]. Es la
simetria de un inspirado arco iris en torno a la Reina
de los cielos”.

En un texto de la fiesta littirgica del 1o. de octubre
se ora asi: “Oh santisima Sefiora, Virgen Madre de Dios,
ctibrenos con tu admirable manto, protegiendo al
pueblo de todo mal. De hecho el admirable Andrés te
vio hoy mientras oraba en la iglesia de Blacherne.
También hoy, oh Sefiora Nuestra, mdndanos tu copiosa
misericordia”.

En el icono del tipo “Eleotisa”, Maria es repre-
sentada como Madre de la misericordia y de la ternura.
Elicono subraya el afecto profundo que une el Hijoa la
Madre. El “Eleotisa” es una variante del “Brefokratotisa”
(la Virgen “que sostiene al nifio”) y deja transparentar
sobre el rostro de Maria sentimientos de ternura
maternal. Su cabeza ligeramente inclinada hacia el Hijo
muestra una actitud de proteccién. La primera apa-
ricién de esta imagen en Constantinopla se remonta a
los siglos XI y XII, cuando se tiene noticia de la exis-
tencia de al menos dos iglesias dedicadas a la “ Panaghia
Eleotisa” . En general es raro encontrar en los iconos la
inscripcién “Eleotisa” . El nombre, en efecto, le es dado
por diversidad de variantes, de las cuales la mas
conocida es la “Glykofilodisa”. En este icono Maria
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abraza y estrecha con ternura materna al Nifo Jestis.
Se subraya el afecto que une a la Madre con el Hijo y
su gran confianza: el nifio apoya su mejilla sobre la de
la Madre y parece que le diera un beso.

Pertenece a estos tipos de iconos también la
célebre “Vladimirskaia” (Virgen de Vladimir), recor-
dada también por el Papa en la Redemptoris Missio (n.
33). Este icono, que es celebrado littirgicamente con
diversas motivaciones al menos tres veces al afio (21
de mayo, 23 de junio y 26 de agosto), es una versién
artisticamente muy lograda de la “Glykofilotisa”, con
algtin detalle también de la “Odigitria” . Maria, en efec-
to, sostiene con la derecha al nifio, que mejilla a mejilla
la abraza y la mira con ternura. La Virgen, sin embargo,
que tiene la cabeza inclinada como sefal de proteccién,
tiene los ojos también dirigidos hacia adelante y con la
mano izquierda indica a los fieles a su Hijo divino.
Restaurada después de la revolucién de octubre y sin
la “riza” -el revestimiento dorado que esta adornado
con piedras preciosas, verdadera obra de arte de

orfebreria-, el icono ha revelado todo su esplendor
artistico y espiritual. Es uno de los vértices de la

iconografia mariana bizantina: “Es tal vez el icono
mariano mas bello y mas querido para los rusos, entre
los que han acompanado toda su historia”.

En el Oficio del 26 de agosto se recurre a la pro-
teccién misericordiosa de Maria: “Hoy, luminosa y
bella, la gloriosa ciudad de Mosct acoge como aurora
tu icono milagroso, Oh Soberana. A ella recurrimos y
suplicantes la invocamos: “Oh maravillosa Reina,
Madre de Dios, ora a Cristo, nuestro Dios en ti encarna-
do, para que conserve libres de insidias esta ciudad y
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todas las ciudades y regiones cristianas, y para que
salve Misericordioso nuestras almas”.

También en el arte occidental son conocidas las
telas dela Virgen de la Misericordia, caracterizada por
el manto abierto de Maria, que protege a sus fieles.
Gregorio de Tours difundié en occidente la leyenda
del nifio hebreo salvado de las llamas por el manto de
Maria. El mismo contenido esta expresado sustancial-
mente por las imédgenes de las Pieta y del Corazén
Inmaculado de Maria. Hay incluso quien ha encon-
trado, hasta en el juicio universal de Miguel Angel,
una alusién muy significativa a la misericordia de
Maria, que atempera la atmésfera severa que parece
reinar en la capilla sixtina.

La mirada sobre Maria nos lleva a lo que Juan
Pablo II ha escrito al respecto pensando en el Afio de-
dicado a Dios Padre: “en este amplio programa, Maria
Santisima, hija predilecta del Padre, se presenta ante
la mirada de los creyentes como ejemplo perfecto de
amor, tanto a Dios como al préjimo. Como ella misma
lo afirma en el céntico del Magnificat, grandes cosas
ha hecho en ella el Todopoderoso, cuyo nombre es
Santo (cfr. Lc 1,49). El Padre ha elegido a Maria para
una misién Gnica en la historia de la salvacién: ser
Madre del mismo Salvador. La Virgen respondié a la
llamada de Dios con una disponibilidad plena: “He
aqui la esclava del Sefior” (Lc 1,38). Su maternidad
iniciada en Nazareth y vivida en plenitud en Jerusalén
junto a la Cruz, se sentiran este afio como afectuosa e
insistente invitacién a todos los hijos de Dios, para que
vuelvan a la casa del Padre escuchando su voz materna:
“Haced lo que Cristo os diga” (cfr. Jn 2,5)” (TMA 54).
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es necesario insertar ahora un capitulo dedicado

al tema de la caridad. Escribe el Pontifice en la
Tertio Millennio Adveniente: “Sera oportuno, especial-
mente en este afio, poner en relieve la virtud teologal
de la caridad, recordando la sintética y plena afirmacién
de la primera carta de Juan: “Dios es Amor” (4, 8.16).
La caridad, en su doble faceta de amor a Dios y a los
hermanos, es la sintesis de la vida moral del creyente.
Ella tiene en Dios su fuente y su meta” (TMA 50).

Prosiguiendo con las indicaciones de Juan Pablo II

Es bueno, por lo tanto, que en estas paginas
reflexionemos sobre el tema de la caridad.

El amor es el principio y el fin de los caminos
que conducen a Dios. Como proclama la Escritura, Dios
es amor; es el Padre que engendra eternamente a su
Hijo en el vinculo del Amor personal que es el Espiritu
Santo. El mundo fue creado para que las criaturas libres
fuesen introducidas en la comunién del amor trinitario.
Ni siquiera el pecado destruy6 el plan de Dios, mas
bien, lo intensificé. Dios ha mostrado hasta qué punto
quiere empenarse por sus criaturas: hasta la cruz.
Aunque pertenezca a la naturaleza del amor vaciarse
a si mismo por la persona amada, el pecado ha in-
ducido a Dios a manifestar la plena extensién de este
autovaciamiento. El amor no es sélo el éxtasis de
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alegria que une al que ama con el amado. El amor es
también el sacrificio doloroso en que se experimenta
la profundidad del abandono de si y del rechazo. Jestis
en la cruz no experimenté solamente el odio de los
enemigos, sino también el abandono y la traicién de
los propios amigos. Més terrible todavia fue el sentido
de desolacion ante el Padre: “Dios mio, Dios mio, jpor
qué me has abandonado?” (Mc 15, 34; Sal 22, 1). El
plan divino de la salvacién, encarnado por Jests, que
buscaba unir a Dios y al hombre aparentemente se
estaba yendo a la ruina. Todo lo que Jesiis habia
proclamado todo aquello por lo cual habia vivido, era
un fracaso. Dios era rechazado precisamente por
aquellos hombres a los cuales estaba ofreciendo su
vida.

Jestis no se desesperé nunca. Conocia desde
dentro el amor infinito de su Padre. Atin mas, ese amor
constitufa su ser mismo y su identidad personal. El
eray es en todo momento el Hijo del Padre, y no puede
sino dar testimonio de su amor. Hasta el versiculo del
salmo que Jesus cit6 en la cruz para expresar su propia
angustia era una palabra inspirada por Dios, puesta
en la boca del salmista en previsién de la cruz. Jests
sabia que ese grito constitufa sélo el comienzo del
salmo. En sus labios, se transforma en oracién de
grandisima confianza en Dios y seguridad de libe-
racién. Asi, ante la muerte y la aparente victoria del
pecado, Jests contaba con el amor infinito y la preo-
cupacién de su Padre: “Padre, en tus manos enco-
miendo mi espiritu” (Lc 23,46). Y El mismo pro-
nunciaba la palabra de la victoria: “jtodo estd cum-
plido!” (Jn 19,30).

i10



1A CARIDAD

Por la muerte de Jests en la cruz, el plan de Dios
ha llegado a su pleno cumplimiento. La santidad y la
majestad de Dios parecen infinitamente distantes de
la figura atormentada, despedazada sobre la cruz, la
“maldicién” que moria bajo la Ley de Dios dirigida
contra el pecado (Ga 3,13). Lo que sélo podia unir el
rechazo absoluto a la gloria trascendiente de Dios era
el amor, Dios mismo. Ain mas, la misma fuerza del
contraste entre lo que los hombres esperan a propésito
de la santidad de Dios y el abandono de la cruz, hace
que el amor de Dios brille con fuerza atin mayor. Nada
se sustrae a la fuerza del amor de Dios, ningtin pecador
puede considerarse abandonado por El después de que
el Hijo ha llegado a hacerse “pecado” por su amor (2Co
5,21).

El autovaciamiento de Dios sobre la cruz era la
victoria de Dios. El Hijo se vaciaba a si mismo en su
humanidad para ser colmado por el Padre, un reflejo
en el reino del pecado de aquello que sucede en toda
la eternidad. La resurreccién es la manifestacion de la
total penetracién del amor de Dios en la naturaleza
humana de Jesiis. Su cuerpo ha sido glorificado y desde
entonces existe en la Iglesia. Este es el gran don de Dios
a la humanidad. Ella representa la concretizacién del
amor, el plegarse de Dios a la condicion de nuestra
libertad de manera que podamos aceptar su amor. La
Iglesia, ademas, revela la iniciativa de Dios en favor
nuestro. La Iglesia, que existe antes que nosotros,
anuncia y hace presente al amor crucificado y resu-
citado de Dios para que podamos corresponderle
aceptdndolo y dejando que invada nuestras vidas.
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1.

EL PRIMADO DEL AMOR

El amor es un misterio central del Cristianismo.
Pero no es s6lo un misterio representado objetiva-
mente, expuesto ante espectadores pasivos. El amor
divino quiere ser comunicado al corazén del hombre
para animarlo. Es la fuerza que da a la Iglesia su vida
y su estructura. La Iglesia de Corinto estaba sacudida
internamente por litigios sobre el prestigio y el rango
que los cristianos se atribuian sobre la base de los
carismas recibidos. A éstos San Pablo les recuerda lo
esencial de la vida cristiana en el famoso capitulo del

himno del amor:
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Aungue hablara las lenguas de los hombres y de
los dngeles, si no tengo caridad, soy como bronce
que suena o cimbalo que retifie. Aunque tuviera el
don de profecia, y conociera todos los misterios y
todas las ciencias; aunque tuviera plenitud de fe
como para trasladar montafias, si no tengo caridad,
nada soy. Aunque repartiera todos mis bienes, y
entregara mi cuerpo a las llamas, si no tengo
caridad, de nada me aprovecha. La caridad es pa-
ciente, es servicial; la caridad no es envidiosa, no
es jactanciosa, no se engrie; es decorosa; no busca
su interés, no se irrita; no toma en cuenta el mal;
no se alegra de la injusticia, se alegra con la verdad.
Todo lo excusa. Todo lo cree, todo lo espera, todo lo
soporta. La caridad no acaba nunca. Desaparecerin
las profecias. Cesardn las lenguas. Desaparecerd
la ciencia. Porque parcial es nuestra ciencia y
parcial nuestra profecia. Cuando venga lo perfecto,
desaparecerd lo parcial. Cuando yo era nifio,
hablaba como nitio, pensaba como nifio, razonaba
como nifio. Al hacerme hombre, dejé todas las cosas
de nifio. Ahora vemos como en un espejo, el enig-
ma. Entonces veremos cara a cara. Ahora conozco



de un modo parcial, pero entonces conoceré como
soy conocido. Ahora subsisten la fe, la esperanza
vy la caridad, estas tres. Pero la mayor de todas ellas
es la “caridad” (1Co 13,1-13).

Es facil reconocer en este capitulo de San Pablo
el espiritu de las bienaventuranzas predicadas por
Nuestro Sefor. Dichas afirmaciones estan al principio
del mensaje de Jesiis, en el Evangelio de Mateo, y
describen el espiritu que debe gobernar en el Reino de
Dios. jCuén distinto a la sabiduria mundana es el ani-
mo de Jesucristo! Jests alaba y considera benditos a
los pobres de espiritu, a los afligidos, a los humildes, a
aquellos que tienen hambre y sed de justicia, a los mise-
ricordiosos, a los puros de corazoén, a los que trabajan
por la paz, a los que son perseguidos por la justicia
(Mt 5,3-10). La base de su predicacién no era la sabi-
duria humana normal, que en el mejor de los casos es
ambigua y en el peor aconseja sacar las ventajas méas
inmediatas de este mundo. Jestis, mas bien, se opone a
la sabiduria del mundo porque su fuente de expe-
riencia trascendia este mundo. Se conocia a si mismo
y al Padre, y desde este conocimiento experiencial
podia juzgar cuidadosamente al mundo. Relativizaba
las exigencias de éste porque conocia la fuerza creadora
del amor de Dios. El amor volcado por Dios en el cora-
z6én del hombre debe resistir al egofsmo y restablecer
los valores queridos por Dios. La Iglesia de los disci-
pulos de Jestis es obviamente el lugar privilegiado don-
de el espiritu del reino debe gobernar. Es inevitable
que surja un conflicto entre la Iglesia y el mundo. El
Espiritu de Jesiis anima la Iglesia, pero el mundo tiene
criterios diferentes.
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2. LAs VIRTUDES TEOLOGALES

La vida cristiana no tiene otro sentido y ni otra
finalidad que el amor. Esta estructurada por las tres
virtudes teologales: la fe, la esperanza y el amor. Cuan-
do todo el resto pasa, como escribe San Pablo, éstas
permanecen sélidas, pero la méas grande es el amor.
En el fondo, fe y esperanza estin contenidas en el amor.
La fe cristiana afirma frente al pecado y a la muerte
que el amor es mas fuerte que la muerte y el pecado.
Su confianza se basa en el conocimiento del hecho de
la resurreccidn de Jests. Todos los dogmas de la Iglesia
se apuntan a sostener la verdad de este hecho reco-
nociendo la estructura y las implicaciones del amor
encarnado, crucificado y resucitado. El amor no es una
sensacion indefinida ni una genérica benevolencia
filantrépica. Para amar es necesario una estructura de-
finida que la mente humana puede comprender. El
mensaje cristiano muestra una profunda unidad
radical en el amor de Dios: El Amor que se ha hecho
hombre es el Amor que estd todavia presente en la
Iglesia bajo la especie del pan y del vino.

La esperanza cristiana, por su parte, confia en la
victoria final del amor en los individuos y en la historia.
Lo que hace tan dificiles la esperanza y la fe, es el
panorama tan diverso que el mundo nos presenta; éste
no ha sido todavia transformado en signo transparente
del amor de Dios. Pero, si el Amor confesado por la fe
es auténtico, debe transformar el mundo y a los
hombres que lo habitan. El amor manifiesta la omnipo-
tencia de Dios, porque llama a los hombres a aban-
donarlo todo por amor. Sélo la humildad de Dios ante
la libertad y su paciencia ante el pecado del hombre,
han retardado la universalizacién de la victoria de la
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manana de Pascua. Dios quiere que la libertad del
hombre se convierta, a imagen de su Hijo, y coopere
con su plan de salvacién. Al fin del tiempo, sin embar-
go, la victoria del Amor estard garantizada y, se
manifestara en toda su potencia. La omnipotencia del
Amor alcanzara la victoria.

La fe es vacia y la esperanza vana, si el creyente
no hace experiencia de la caridad enla Iglesia de Cristo.
Entre el hecho pasado, que eslabase dela fe, y el cum-
plimiento futuro de la esperanza, la Iglesia debe esfor-
zarse para servir como puente. Solamente si se ex-
perimenta la caridad en el presente, en la Iglesia, la fe
encuentra ojos para ver e interpretar correctamente el
hecho pasado y el valor para sostener la lucha de la
esperanza contra las apariencias de este mundo.

3. EL MISTERIO DE AMOR

El amor es el misterio mas grande del mundo.
Todos los hombres quieren ser amados y saber que su
vida tiene sentido. Todos creen que saben qué cosa es
el amor, porque en cierto modo han sido amados por
sus padres o por otros. Atin en el peor de los casos el
amor ha sido tal vez anunciado por su ausencia, como
un bien deseado de todo corazén. Pero, no obstante el
aparente conocimiento universal del amor, éste
permanece en el misterio porque su don esta sustraido
al control de la persona humana. La razén no puede
niimponer que el amor sea dado ni explicarlo una vez
que ha sido dado. Ninguna persona que sea objeto del
amor puede encontrar una justificacién al hecho de
recibir una dedicacién total, un compromiso en el que
quien ama garantiza ser fiel hasta el punto de preferir
al amado a si mismo hasta la muerte.
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Todos los hombres buscan el amot, y sin embargpo,
el don del amor es siempre més que aquello que
esperaban. En su sentido pleno implica una parti-
cipacién en la vida misma de Dios, una infinitud de
autodonacién al amado. Ningiin deseo o esperanza del
hombre puede permanecer incompleta cuando Dios
se entrega a si mismo en el amor. Los hombres sélo
deben abrirse al amor y dejar que éste penetre ain mas
profundamente en su corazén. Al fin los justificados
serdn tomados sin reservas en el misterio del Amor
sin limites y se les dara la fuerza de responder sin re-
servas, vacidndose completamente a si mismos para
encontrarse plenamente en Dios.

4. TENTACIONES CONTRA EL AMOR

El misterio de la caridad en tltimo término expli-
cara todas las cosas en el cielo y en la tierra, éste pro-
yecta una luz més que suficiente para guiarnos a través
de los meandros oscuros de esta vida. El amor cautiva
ciertamente a todos, y sus promesas eternas serfan
irresistibles si no fuese por todos los sufrimientos de
la vida. No sélo la muerte amenaza a todo lo que so-
mos, que tenemos y consideramos querido, sino
también un estudio empirico, sociolégico, del compor-
tamiento humano, dificilmente podria demostrar que
el amor autosacrificial es el motivo primero del actuar
humano. Y es atin mas dificil desde el momento en
que los sociélogos tienden a reducir las motivaciones
humanas al minimo comiin denominador y buscan las
razones del comportamiento en la tensién humana
fundamental hacia el placer, el poseer y el poder. Con
tanto sufrimiento en el mundo, y cuando también las
mejores intenciones y los mejores proyectos se ven
frustrados, ;cémo pueden los hombres estar seguros
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de que el amor es el significado de la existencia y que
un Dios amoroso se preocupa de ellos? Frente a la
ausencia de amor que caracteriza su experiencia, en
un mundo en el cual el hombre es lobo para el hombre,
en el cual los seres humanos se manipulan reciproca-
mente, hay quienes o rechazan la existencia de Dios, o
afirman que Fl es irrelevante para la solucién de los
problemas del hombre sobre la tierra.

5. EL SIGNIFICADO CRISTIANO DEL SUFRIMIENTO

Para un cristiano el dolor y la angustia de la exis-
tencia, no derivan simplemente de la finitud. La
creacion es buena y Dios crea seres infinitos. El limite
proporciona seguramente la posibilidad del sufri-
miento. Tener un cuerpo quiere decir poder tropezar.
Ser un espiritu limitado incluye la posibilidad del re-
chazo por parte de los otros o, al contrario, de un mal
uso personal de la libertad con las consecuencias que
de ello se derivan. Impedir todas las posibilidades de
sufrimiento querria decir abolir la finitud y hacer del
hombre un Dios, o0 sea, ceder a la tentacién original
del Edén y procurar lo imposible. Sin embargo, la
posibilidad del sufrimiento no es de suyo mal. Un
mundo sin la posibilidad del sufrimiento seria abso-
lutamente aburrido, seria un mundo sin desafios y sin
realizaciones. Los caballeros crecerian oxidados y
coléricos, sin dragones de los cuales salvar a las jévenes
en peligro. Por otro lado, es necesario que los dragones
incluyan peligros auténticos. El amor desea donarse a
si mismo y realizar algo que sea un don parala persona
amada. Ya que el grado de “sufrimiento” presente en
cualquier empresa estd determinado también por el
modo en el cual éste es percibido, los “sufrimientos”
del Edén habrian sido relativamente menores. Los
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golpes recibidos en una partida de fatbol o de rugby
apenas se sienten en el entusiasmo de la lucha por el
propio equipo. Atin mas, al dia siguiente, las magulla-
duras se pueden exhibir como signo de orgullo.

El horror del sufrimiento gratuito y sin sentido
ha entrado en el mundo sélo con el pecado que ha
destruido la natural unidad entre los seres humanos y
que ha transformado al mundo, en la mejor de las
hipétesis, en signo ambiguo del amor de Dios. Desde
entonces el hombre se ha encontrado combatiendo
contra otro hombre, como homo homini lupus, y se han
oscurecido las razones para sacrificarse. Todo y todos
han llegado a ser una amenaza para el individuo, para
sus logros, para su existencia. Sin embargo, el cristiano
sabe que cada uno debe sufrir por los demas. Es
imposible separarse de los propios hermanos y her-
manas en Adan, y todo intento que apunte en esta
direccién tiene la sola consecuencia de aumentar el mal,
la falta de amor en el mundo. Para el cristiano el
sufrimiento es un misterio aiin més que para el noble
budista, el cual pospone la iluminacién personal y las
bienaventuranzas para mostrarse compasivo,
compartir los sufrimientos de los demés y dejar que
sus deseos se aplaquen. El cristiano sabe que los deseos
- pueden ser buenos en la medida en la que surjan de la
creacién; mientras que la concupiscencia puede
imprimirle una orientacién equivocada. Mas atn, el
cristiano ve en el sufrimiento una invitacién positiva a
unirse a Cristo y a contribuir a la salvacion del mundo.
El amor une al amado, con el deseo de compartir su
suerte. ;Habra una madre que, ante al sufrimiento de
su hijo, prefiera quedarse contemplando en vez de
sufrir con y por é1? ;Cuénto maés, por lo tanto, deberia
ser ésta la actitud ante Dios que ha sufrido por nuestros
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pecados? Si Jests ha sufrido por el cristiano, el cristiano
¢no deberia el cristiano desear compartir los su-
frimientos de Jestis? La Escritura asegura que lo puede
y que de hecho comparto sus sufrimientos.

Predicar el evangelio en el mundo hostil, incluye
casi necesariamente el sufrimiento. Jestis preanuncio:
“Si me han perseguido a mi, los perseguirdn también
a ustedes”. Ningtn discipulo es més grande que su
maestro (Jn 15,20; 13, 16; Mt 10,24s). El precio de la
gloria con Cristo es el sufrimiento con Cristo (Rm 8,17;
2Tm 2,11s; Hch 14,22). La comunién (koinonia) esta-
blecida y manifestada con la mayor claridad en la Eu-
caristia, incluye una participacién a los sufrimientos
de Cristo (Flp 3,10; 1P 4,13). En efecto “abundan los
sufrimientos de Cristo en nosotros” escribe San Pablo
(2Co 1,5). El apéstol soporta mucho sufrimiento, “la
muerte de Jestis” por amor de los cristianos, y a su vez
participa de su sufrimiento (2Co 1,6s; 4,8-12; Ef 3,13).
Y agrega Pablo: “me alegro por los padecimientos que
soporto por ustedes, y completo en mi carne lo que
falta a las tribulaciones de Cristo, en favor de su cuerpo,
que es la Iglesia” (Col 1,24). No es que falte algo a la
eficacia de la muerte redentora de Cristo. Mas bien la
palabra utilizada para indicar “aquello que falta”
(histerémata) es constantemente usada por Pablo en
oposicién a “aquello que sobreabunda” (perisseuma)
(1Tes 3,10; 1Co 8,8; 12,24; 2Co0 8,14; 9, 12; Flp 4,11s). No
hay oposicién definitiva entre los sufrimientos de Jestis
y los nuestros. Tal como el indicativo de la accién de
Dios no destruye sino que funda el imperativo dirigido
a nosotros, tal como la omnipotencia divina no anula
libertad humana, sino que la refuerza, como tal in-
finitud de Dios no impide les existencia a los seres
finitos, sino que los crea, asilos sufrimientos de Cristo
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ponen el fundamento del significado del sufrimiento
humano. Unido a Cristo en el amor, el creyente sufre
por los otros, por todos los pecadores a los cuales esta
unido a través de Adan, como por todos los justificados
en el cuerpo de Cristo. Porque todo lo que cada miem-
bro del cuerpo de Cristo hace y sufre, afecta a todos
los otros miembros (1Co 12,26). A través del sufri-
miento el amor se purifica y crece. De esta manera no
sélo el miembro individual que acepte esponténea-
mente el propio sufrimiento en unién con Cristo crece
en la gracia, sino que contribuye también al aumento
y a la eficacia del amor en la Iglesia que es el instru-
mento de salvacién para todos. De esta manera
también aquello que, a primera vista, parece mas
contrario a la voluntad de Dios, como es el sufrimiento,
es asumido en el plano de Dios y hasta capacitado para
alabarlo.

Para los cristianos no hay nada en su expe-
riencia que pueda alejarlos de Dios (Rm 8, 35-39). Todo,
sufrimiento o alegria, puede servir para crecer en el
amor y construir el cuerpo de Cristo. (Ef 2,22s; 4,16;
Col 2,19). Asi, a través de la cruz, lo inservible del
sufrimiento se transforma en el oro dela graciay dela
gloria, y el orden natural, a través de la gracia, alcanza
en mayor medida el destino de unién con Dios que
originalmente estaba preparado para ElL La naturaleza
y libertad, asi como la naturaleza y la gracia no deben
enfrentarse mutuamente. La segunda presupone a la
primera, y la primera es corregida, conservada y
elevada mas all4 de si misma por la segunda.

6. EL amor pE Dios Y EL AMOR DEL PROJIMO

Si el amor es el principio y la conclusién de los
caminos del Sefior, el amor debe ser el inicio y la
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conclusién de los caminos del hombre. Porque, hacién-
dose hombre, Dios ha unido el destino del hombre al
suyo propio, dando al hombre una parte en su vida de
amor infinito. De ahora en adelante, tanto en la tierra
como en el cielo, nadie puede amar a Dios sin amar al
hombre, suimagen; ni amar al hombre sin amar a Dios.
La Primera Carta de Juan establece esta verdad de un
modo inequivoco:

Queridos, amémonos unos a otros, ya que el amor
es de Dios, y todo el que ama ha nacido de Dios y
conoce a Dios. Quien no ama no ha conocido a
Dios, porque Dios es amor. En ésto se manifesto el
amor que Dios nos tiene: Dios mandé a su Hijo
iinico para que vivamos por medio de EL En ésto
consiste el amor: no en que nosotros hayamos
amado a Dios, sino en que El nos amé y nos envié
a su Hijo como propiciacién por nuestros pecados.
Queridos, si Dios nos amé de esta manera, también
nosotros debemos amarnos unos a otros. A Dios
nadie lo ha visto nunca. Si nos amamos unos a
otros, Dios permanece en nosotros y su amor ha
llegado en nosotros a su plenitud (1Jn 4, 7-12).

San Juan escribia esta exhortacion a los cristianos
que participaban en la vida de Cristo. En la familia de
la Iglesia, los hermanos y las hermanas de Jesiis deben
amarse los unos a los otros, porque el Dios del amor
habita en ellos. En efecto, habita en ellos en la medida
en que se aman reciprocamente, ya que el amor de Dios
y el amor de los hermanos estan estrictamente ligados.
Una relacién anédloga puede ser aplicada a los no
cristianos. San Pablo lo incluia en el circulo del amor
cristiano: “Asi que, mientras tengamos oportunidad,
hagamos el bien a todos, pero especialmente a nuestros
hermanos en la fe” (Ga 6,10). Enla medida en que Dios
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quiere que todos los hombres se salven y lleguen al
conocimiento de la verdad (1Tm 2, 4), su amor se
extiende a ellos, y los cristianos tienen la obligacién de
difundir la verdad sobre Jestis con la palabra y el
testimonio de vida (Mt 28,19s; Lc 24, 47s; Hch 1,8).

El amor que proviene de Cristo y el amor del
cristiano que responde, no son sensaciones vagas. Estos
incluyen el empefio definitivo y manifiestan una
estructura de base que puede ser reconocida y que se
realiza en la Iglesia, cuerpo de Cristo. S6lo en este
centro los hombres encuentran la fuerza para la entrega
total a Dios y en favor de las necesidades de los her-
manos. Esta verdad queda demostrada, de la manera
mas incuestionable, en el caso de la Virgen Maria, que
consagré su propia vida a su Hijo y por esta razon la
Iglesia ve en ella la forma perfecta de su propia reali-
zacion.
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do dejar a sus discipulos. Ella marca el punto de

llegada de un largo camino que ha llevado
progresivamente a comprender, bajo la sabia guia de
Jests, la relacién coherente que los bautizados deben
tener con Dios. Es para todos los cristianos una oracién
sagrada, no sélo porque ha salido de los labios mismos
de Jests, sino sobre todo, porque El ha querido que en
ella quedase manifiesta la ongmahdad de la fe en El
Jests es el camino necesario para acceder a Dios y
mediante El, que es el Hijo, también nosotros estamos
habilitados para dirigirnos a Dios llamandolo Padre.

] .E 1 Padrenuestro es la oracién que Jests ha queri-

Con razén el Catecismo de la Iglesia Catdlica
termina con la explicacién del Padrenuestro. El sig-
nificado es claro: el contenido central de la fe y toda la
ensefanza de la Iglesia se condensan en la oracioén que
Jesiis ha enseiiado a sus discipulos. También nosotros,
recitando cada dia esta oracién, es como si profesa-
semos la sintesis de todo el Evangelio; en ella, de hecho,
reconocemos la revelacién de Jests y afirmamos creer
en su amor que no conoce 0caso.

El texto littrgico més difundido del Padrenuestro
-aquel que nosotros normalmente utilizamos- retoma
la formulacién propuesta por el Evangelio de Mateo
(Mt 6, 9-13) que encontramos inserto en el gran
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discurso de la montafia (Mt 5-7). Para una comprension
de la férmula se impone sobre todo la atencién al
contexto, después al texto que la expresa, y finalmente,
a las implicaciones que contiene y que estan desarro-
lladas en otros lugares, siempre en el &mbito de Mateo.

El contexto del Padrenuestro es el sermén de la
montafa. Y ya ésto es un hecho significativo. El dis-
curso es un programa relativamente completo de la
practica cristiana, basada sobre las bienaventuranzas
iniciales (Mt 5,3-11). Estas representan los juicios de
valor que Jestis da sobre las opciones fundamentales
del hombre, sobre los aspectos mas o menos véalidos
de su vida. A lo largo de tres capitulos, estas opciones
de fondo son después desarrolladas, detalladas,
aplicadas a diversas situaciones. Entre las situaciones
concretas objeto de una aplicacién mas puntual,
encontramos la oracién tipicamente cristiana. Ella no
tendrd aquella actitud extrovertida, horizontal, que a.
veces constituia una degeneracién de la oracién judia
-y no soélo judia- del tiempo. Jests insiste en que la
oracién es dirigida al “Padre que ve en lo escondido”
(Mt 6,6). La oracién cristiana aparece como un didlogo
marcado por una intensa intimidad filial, que se desa-
rrolla entre el cristiano y Dios. Precisamente porque
es un didlogo entre dos personas, se comprende al
vuelo. No es necesario multiplicar las palabras, como
-se dice explicitamente- “hacen los paganos” (Mt 6,7).
Habia probablemente en la comunidad eclesial de
Mateo una tendencia a la verborrea, que debia refle-
jarse también en la oracién. En cambio, la relacién del
cristiano con el Padre es descarnada, esencial, pro-
funda. En este contexto especifico viene citado el
Padrenuestro. El contexto lo califica como una oracién
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exquisitamente cristiana, que parte del corazén del
hombre y tiende a alcanzar, por asi decirlo, el corazén
de Dios. Con aquella esencialidad, aquella profun-
didad, aquella apertura no siempre conceptualizable
que caracteriza la relacién madura con el Padre. Vea-
mos ahora més de cerca cémo se articula la oracién
caracteristica del cristiano. La presentacién de lo que
ha sido llamado la férmula del Padrenuestro la encon-
tramos en Mateo (6,9-13 y Lucas (11,2-4).

1. Pabpre NUESTRO QUE ESTAS EN LOS CIELOS

Comenzamos nuestro andlisis de Mateo. La
oracion cristiana se dirige a Dios llaméndolo “Padre”.
En el ambiente de Jesiis y de los primeros discipulos al
término tiene, sobre todo, una resonancia de caracter
social. El Padre es aquel que, con sentido de respon-
sabilidad y de premura, organiza la vida familiar y
provee a los individuos de aquello que tienen nece-
sidad (cfr. Mt 13,52). Toda la familia gravita sobre el
padre, sobre su laboriosidad, sobre su capacidad, sobre
su valor, sobre su sabidurfa. Se la dirige a Dios, por lo
tanto, sintiéndose en familia, juntos, en la conciencia
de que EI como Padre, se preocupa de nosotros y lo
hace de una manera adecuada.

Junto a la fenomenologia que coloca al padre en
el &mbito colectivo de la familia, hay que subrayar la
relacién estrictamente intersubjetiva. El padre, es
también aquel que comprende, aquel que educa como
persona, aquel que conoce al hijo y hacia el cual el hijo
tiene una confianza total. La figura del padre, enten-
dida en esta doble dimensidn, se refiere a Dios. El
cristiano, por lo tanto, llamando a Dios Padre, se siente
unido a El con este vinculo familiar y, ademas, se siente
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amado y comprendido hasta el fondo. Dios es de ver-
dad el “Padre tuyo que ve en lo secreto” (Mt 6,6).

De estos dos aspectos se subraya el colectivo: se
dice Padre Nuestro, con una referencia a la dimensién
socio-familiar que los cristianos estan asumiendo. Hay
también una referencia a ciertas tendencias centrifugas
propias de la comunidad de Mateo. En todo caso se
enfatiza el hecho que los cristianos se encuentran
viviendo juntos, no solamente como un agregado
social, sino en virtud de un hilo que los une atrave-
sando sus valores més intimos y personales. El Padre
que “ve en lo secreto” es también el Padre que unita-
riamente ve a todos.

Dios pensado y sentido en las categorias de
padre, del cual se tiene experiencia sobre la tierra,
permanece en su nivel trascendente. La trascendencia
no disminuye su paternidad. Al contrario: podriamos
agregar que Dios multiplica su divinidad por su
paternidad y su paternidad por la divinidad: que tiene
asi un Dios infinitamente Padre y un Padre que es tal
al infinito. Todo ésto esta indicado en la expresién “que
estas en los cielos”. Los “cielos”, -podriamos decir
también el “cielo” en singular- significa el nivel propio
de Dios, subrayando su realidad inalcanzable. Es
también un llamado a evitar cualquier trivializacién:
en el acercamiento a Dios como Padre, se corre el riesgo
no tanto de sentirlo cercano, demasiado vecino -ésto
no ocurre jamas- sino de considerarlo, por asi decirlo,
en un formato reducido, proyectando en Dios las
categorias de la experiencia -inevitablemente limitada-
de la paternidad terrena. Mateo advierte este riesgo y
se pone en guardia, cuando contrapone el nivel del
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hombre al nivel de aquel que, con una expresién que
le es tipica denomina “el padre celestial”.

2. SANTIFICADO SEA TU NOMBRE

La primera peticién dirigida al Padre celestial,
se refiere a su nombre: se pide que sea santificado. Una
precisién podra aclarar inmediatamente la linea de esta
peticion. En el ambiente cultural biblico el nombre
significa la persona y jamés se puede reducir a una
pura denominacién. La imposicién, el cambio del
nombre, indican, un cambio del sujeto, una calificacién
en orden a una misién que cumplir, una capacidad
nueva que le es conferida. El nombre que manifiesta y
expresa lo que es la persona, sélo se comprende si se
piensa en el &mbito de la persona misma. Pidiendo al
Padre que su nombre sea santificado, le pedimos, por
consiguiente, que El mismo, precisamente como per-
sona, sea santificado.

En este punto se plantea el problema del
significado de “santificacién”. El campo seméantico al
cual el término pertenece, se refiere estrictamente a la
divinidad: indica lo que es propio, tipico de Dios. Surge
entonces la pregunta, ;como se puede pensar una
santificacion respecto a Dios? El riesgo de un discurso
que gire en el vacio, o que sea, sin mas, privado de
sentido, ha sugerido la alternativa de interpretar la
santificacién no en el sentido de una caracterizacién
ontolégica atribuible a Dios, sino en el sentido de un
reconocimiento. En este caso podriamos decir que “tu
nombre”, que “ti1 mismo” seas reconocido como santo:
es una inferpretacién difusa. Pero el verbo “santificar”
no implica jamas en el uso biblico una relacién sola-
mente cognoscitiva que desemboque en un recono-
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cimiento. Se refiere a una accién: usado en forma activa
“santificar” significa ser santo, ser afin a Dios; usado
en forma pasiva subraya el efecto de esta homoge-
nizacién con respecto a Dios ya producida y realizada.
Retorna entonces el problema que aparece como
camino sin salida: ;cémo es posible una santificacién
del Santo, una divinizacién de Dios? Un conocido texto
de Ezequiel nos proporciona la base para la respuesta:
“Yo santificaré mi gran nombre profanado entre las
naciones, profanado ahi por ustedes. Y las naciones
sabran que yo soy Yahvé -oraculo del Sefor Yahvé-
cuando Yo, por medio de ustedes, manifieste mi
santidad a la vista de ellos” (Ez 36, 23).

El texto de Ezequiel, puesto en referencia al con-
tacto escrito entre Mateo y todo el Antiguo Testamento,
resulta iluminador. La santificacién de la cual se habla
es real y estd referida, en paralelismo, en primer lugar
al nombre de Dios que habla y, después, a Dios mismo
como sujeto. Este se actualiza no por medio de algo
anadido, impensable, a la santidad de Dios, sino
mediante una participacién de esta santidad al pueblo.
Segtin esta interpretacién, se le pide a Dios Padre que
su santidad se realice y se difunda en su gran familia
cristiana.

3. VENGA A NOSOTROS TU REINO

La siguiente peticién se refiere al reino de Dios,
reino del Padre que esta en los cielos. Para comprender
esta expresion es necesario remontarse a la linea
teolégica-biblica, que se refiere al reino que ya encon-
tramos en el Antiguo Testamento y después concluye
en el Nuevo. El “reino de Dios” no se limita al dominio
que corresponde a Dios sobre toda la creacién, sino
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implica una serie de iniciativas que se refieren a Dios
y al hombre y que podemos sintetizar de la siguiente
manera:

Se tiene ante todo un movimiento descendente:
Dios sale en cierto sentido de su inaccesibilidad y se
hace encontrar por el hombre gracias a su iniciativa.
Es el acuerdo entre Dios y el hombre, las “alianzas”,
como ha sido tipicamente llamada, que implica una
propuesta bilateral: Dios se comprometera a favor del
hombre, pero a éste le pide, en contrapartida, observar
los mandamientos. En este punto surge un movimiento
ascendente: el hombre sale de su nivel profano y se
atreve a ir al encuentro de Dios en una actitud de reci-
procidad disponible. Basdndose en la oferta que Dios
le hace, el hombre da su si. El encuentro de las dos
lineas, descendente y ascendente, determina la
situacién nueva que implicara una participacién adhe-
rente y cercana entre Dios y el hombre, casi una
simbiosis: esta nueva realidad se llama reino y tiene
sus inicios en el Antiguo Testamento, al menos co-
menzando por la alianza del Sinai. Por lo que toca al
Nuevo Testamento, en la linea descendente, Dios que
se ha revelado como Padre, ofrece al hombre la riqueza
de Cristo y, en la linea ascendente, el hombre, basin-
dose en esta nueva oferta mejorada, se abre comple-
tamente a ella mediante el si de la fe. La nueva situa-
cién, que asi se determina, es el reino de Dios en la
acepcion tipica del Nuevo Testamento.

Como se ve, hay un desarrollo, un paso del
Antiguo al Nuevo Testamento. Pero una vez alcanzado
el nivel del Nuevo Testamento hay un impulso
posterior: el “reino” comportard la presencia de Cristo
siempre mas compenetrado en todala realidad creada,
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en los hombres y en las cosas, y, mediante Cristo, una
Ppresencia siempre mas cercana por parte de Dios. El
altimo término de este movimiento sera la meta esca-
tolégica, en la cual, como recuerda Pablo, Dios ser
“todo en todo” (1Co 15, 28). El reino visto en esta fase
conclusiva pertenece al futuro, es estrictamente esca-
tolégico.

Volvamos ahora a nuestro texto. Cuando el
cristiano pide que “venga” el reino del Padre, se inserta
en este desarrollo hacia adelante. Lo que pide es una
presencia mayor de la riqueza de Cristo entre los
hombres, en su vida, en sus estructuras, en el mundo
en el que ellos habitan. La peticién se refiere tanto a
Dios como al hombre, precisamente porque Dios se ha
querido implicar con el hombre mediante la oferta que
le hace.

4. HAGASE TU VOLUNTAD

Otra peticion que hacemos al Padre tiene que ver
con la realizacién de su voluntad. La voluntad del
Padre se entiende en sentido objetivo: se trata de todo
aquello que Dios ha pensado para el hombre: tanto los
mandamientos como todas las indicaciones que invo-
lucran al hombre de la palabra de Dios encarnada en
Cristo e interpretada por el Espiritu. Ademds, dado
que Dios creador de todo, organiza también el movi-
miento de la historia, y hace todo en funcién del hom-
bre, podemos decir que un mensaje que expresa una
voluntad suya se encuentra también en la historia de
los individuos. Hacer la voluntad de Dios implica una
plena docilidad efectiva respecto a este amplio abanico
que la manifiesta.
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La peticién al Padre de hacer su voluntad no es
una resignacién pasiva, implica una complicidad
cordial: el cristiano toma conciencia de que lo mejor
de si esta precisamente en aquello que Dios le propone.
De esto deriva el deseo -no hay oracién verdadera sin
deseo- de hacer su voluntad. Esta concepcién implica
por una parte a Dios mismo que ama al hombre, lo
proyecta y desea ardientemente su plena realizacién;
por otra parte, implica al hombre que reconoce con
alegria que Dios Padre lo sigue en todo momento, que
lo cuida y que le manifiesta su voluntad en razén del
amor que tiene por €l. De esta constelacion deriva, para
el cristiano, el ideal de una ejecucién adecuada, una
realizacién que partiendo del nivel del hombre alcance
el nivel propio de Dios y que lleve hacia la tierra, que
es la zona propia del hombre, la totalidad del cielo,
que es la zona de Dios. En este sentido es necesario
que la voluntad de Dios se realice sobre la tierra, pero
aportidndole un nivel 6ptimo de perfeccién trascen-
dente, un algo de Dios, una relacién con el cielo.

5. DANOS HOY NUESTRO PAN DE CADA DIA

La peticion del pan: “danos hoy nuesiro pan de
cada dia”, esta al centro de las siete peticiones de la
formulacién de Mateo. Es también la que aparece como
mas caracteristica del cristiano que se dirige a Dios
como Padre: es propio del padre dar el pan a los hijos.
En efecto, la peticién del pan reconduce al cuadro de
vida familiar en que se coloca la figura del padre. El
pan, en el ambiente cultural de la Biblia es, al mismo
tiempo, realidad concreta y simbolo. En el lenguaje
realista, el pan indica el alimento bésico de la vida.
Dios Padre, preocupandose por el desarrollo dela vida
del hombre en lo concreto de su historia, toma a pecho
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el alimento que lo hace posible. Esta consideracion es
aqui reinterpretada desde la 6ptica familiar. El
alimento que se pide a Dios ya no es la hierba, como
en el Génesis (cfr. Gn 1, 29), sino el pan, el alimento
hecho por el hombre para el hombre; que se comparte
en familia por los miembros de la misma. Dirigiéndose
entonces a Dios especificamente como padre, el
cristiano, presionando sobre la paternidad familiar de
Dios, le pide aquel alimento que necesita para vivir.

Pero el pan es también simbolo. Evoca, como tal,
todo aquello que se necesita para una vida en el espacio
y en el tiempo, todo aquello que hace que la vida
familiar sea, no sélo posible, sino también agradable.
Seré el vestuario, la habitacién, y todo aquel contorno
que, aunque sea secundario respecto al alimento,
contribuye a que la vida pueda ser vivida con sere-
nidad y dignidad.

El pan se pide hoy y para hoy. Hay una doble
insistencia sobre lo cotidiano. Y es significativa: se
supone que Dios, como Padre, acompana con una pre-
mura digna de su Persona y de sus hijos, la vida que se
lleva a cabo en el espacio y en el tiempo: la premura
del Padre seguird entonces a los hijos siempre y en
cualquier lugar, sin la minima discontinuidad. Y preci-
samente esta relacién viva, constantemente, simultdnea
con el Padre lleva a los hijos a pedir en cada momento,
en cada ocasién, en cada lugar aquello que es necesario
y atil para su existencia. Los hijos no buscan amasar
un tesoro sobre la tierra, ni siquiera procuran proveerse
contra las circunstancias imprevistas del futuro. El
cristiano sabe vivir dia por dia, porque sabe que dia
por dia el Padre lo sigue, lo ama, lo guia y lo protege.
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Finalmente el cuadro familiar en que se coloca
esta peticién, implica la totalidad de la familia. El pan
que pedimos es “nuestro”, no es “mio”: es el pan de
todos, que alcanza para todos. Lo pedimos los unos
por los otros. El espiritu de familia que sugiere la figura
biblica de la paternidad, como hemos subrayado
muchas veces, implica también una reciprocidad ho-
rizontal entre los hermanos cristianos. Ellos deben
sentirse juntos hijos del Padre. Esta toma de conciencia
les llevara entonces a una actitud que refleje, en su
reciprocidad, aquella actitud vertical que el Padre tiene
para con ellos.

6. PERDONA NUESTRAS OFENSAS

Los cristianos son conscientes que tienen frente
a Dios Padre “deudas” que saldar. Es una imagen
simbolica para expresar una realidad triste: se trata de
aquel vacio, de aquella insuficiencia fangosa que
también los cristianos pueden poner de manifiesto en
el &mbito de su existencia con sus opciones equivo-
cadas, los “pecados”.

El hombre se debe aquello que Dios le da. Un
vacio respecto al contexto de la realidad-valor pensada
por Dios se vuelve, en consecuencia, una deuda -segin
la imagen simbélica- que el hombre contrae ante todo
consigo mismo. Pero asi como Dios es Padre y Padre al
infinito, por una apropiacién de amor, considera como
propio el mal que el hombre realiza un dafo propio.
Este proceso de apropiacién en el amor asume
contornos mas precisos cuando, por ejemplo, se habla
de alianzas, de mandamientos, de leyes provenientes
de Dios que son expresién de su voluntad de amor.
Dios Padre toma al hombre en serio y quiere ser toma-
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do en serio por el hombre. Por lo tanto, lo que Dios
pide al hombre -siempre en ventaja del hombre- no se
realiza, se forma un vacio que alcanza al mismo Dios,
se produce una fractura en la intersubjetividad. Dios-
Padre viene entonces al encuentro del hombre
superando las fracturas y colmando estos vacios. Sinos
atenemos a la metéfora usada, Dios ordena las deudas
y quiere que el hombre se lo pida para que tome con-
ciencia de lo que est en juego.

Hemos visto como la relacién con Dios Padre se
realiza en lo concreto de una familia. El cristiano tiene
junto a si a hijos de Dios que son sus hermanos. Y asi
como la actitud de Dios hacia el individuo es ejemplar,
el cristiano debera llevar a su relacién horizontal
aquello que recibe en la relacién vertical. Por con-
siguiente, aquellos “vacios” que se abren en las rela-
ciones reciprocas, las fracturas, todo aquello que resulta
de un compromiso no mantenido, todo lo que
constituye una laguna, una falta de bondad, de aten-
cién, de ayuda, de amor, en relacién de los unos con
los otros, constituye una lista de “deudas” horizon-
tales que deben ser resueltas asi como se quiere saldar
las “deudas” en lo referente a Dios. De otra manera
permanece bloqueado el flujo de bondad que sale de
Dios y quiere atravesar a los hombre para regresar a
Dios.

Cuando se trata del plano horizontal, el hombre
se mueve en campo propio, impotente para colmar los
vacios que lo alejan de Dios, o para “pagar sus deudas”
con El, el cristiano puede hacerlo en bien de las otras
personas que se encuentran a su mismo nivel. Y debera
hacerlo. Hay una exigencia de “familia” por parte de
Dios Padre, que quiere ser imitada a ultranza en esta
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bondad constructiva. Por consiguiente, para poder
invocar a Dios como Padre el cristiano debera dar
previamente una mano a sus hermanos. Se podria decir
que Dios rechaza ser invocado fuera de ese ambito
colectivo de familia y rechaza al que pretendiese alcan-
zarlo sélo, excluyendo a los demés. Haciendo positiva-
mente por los otros aquello que desearia para si, por
otra parte, ordenando, remediando, las deudas contrai-
das, y reconstruyendo tenazmente todas las malfor-
maciones que acontecen en la relacién horizontal, el

cristiano podra estar seguro de ser acogido por el
Padre.

7. No Nos DEJES CAER EN TENTACION, MAS LIBRANOS DEL
MAL

Las dltimas dos peticiones del Padrenuestro,
siguen refiriendo al misterio del pecado, considerado
en aquellos elementos que facilmente lo condicionan:
la tentacién y el maligno.

El concepto biblico de tentacién es muy singular.
Maiés que un concepto en sentido estricto, es un
conglomerado de conceptos. La tentacién existe
cuando ciertos valores antes realizados, individual o
colectivamente, son sometidos a una presion. Puede
tratarse de una presién individual, de una presién
colectiva, de una presién momentédnea o prolongada.

La ejemplificacién mas clara es el camino en el
desierto que separa la salida de Egipto de la entrada
en la tierra prometida. Son los cuarenta afios de la
“tentacién en el desierto” (Sal 94,8). Los valores de la
alianza, propuestos y aceptados por el pueblo, sufren
una mualtiple presion: la cotidianidad, la falta de
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acontecimientos clamorosos, la maduracién subte-
rranea del pueblo de Dios que se amalgama gradual-
mente y aprende a ser libre, la presién del malestar. La
tentacién puede tener un resultado positivo. De ella
puede derivar una consolidacién de los valores
precedentes como fruto de la prueba experimentada.
Asi, por ejemplo, el primer libro de los Macabeos
subraya que Abraham precisamente en la “tentacién
fue encontrado fiel” (1Mac 2,52; cfr. Si 27,5.7). Sin
embargo, dada la debilidad del hombre, la tentacién
puede tener un desenlace negativo: si la presién de la
prueba excede la capacidad de aguante de parte del
hombre, la tentacién se vuelve la ocasion irreversible
y causa.de una eleccién equivocada (cfr. Mt 26,41; Mc
14,38; Lc 22,40.46). La tentacién-prueba se suma al
misterio del mal con el cual el hombre esta siempre en
contacto. El misterio del mal implica también el
misterio de su debilidad incoherente. Se pide entonces
a Dios Padre una intervencién: que nos evite entrar en
las arenas movedizas de aquellas tentaciones cuyo
éxito seria negativo.

~ La experiencia del pueblo de Dios en el desierto
sugiere otra interpretacién posible, mas coherente con
la terminologia usada -“tentacién” - que en griego tiene
un significado activo. Més que la tentacion padecida,
indicaria una tentacion protagonizada. Muchas veces,
en el &mbito de la experiencia del desierto, el pueblo
es inducido a “tentar” a Dios, a ponerlo a prueba (cfr.
Ex17,27; Dt 6,16; 9,22; Sal 94,8). Es una actitud negativa
porque se contrapone al abandono confiado y sin
reservas que merece el cuidado de Dios respecto de
los suyos. Pero es sobre todo una falta de filialidad:
significa desconfiar, pretendiendo una garantia que
tranquilice al hombre en el &mbito de lo humano.
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Si la tentacién pone de suyo en contacto con el
misterio del mal, éste recibe un aumento y una
explicitacién cuando el mal se personifica en el “malig-
no”: se trata de lo demoniaco, de Satands. La experien-
cia que el cristiano ha realizado tanto en sus obser-
vaciones personales, como escuchando el Antiguo
Testamento, le indica que existe una red compleja de
insidias, de negatividad que, concretizdndose en su
historia, tienden a envolverlo. El cristiano sabe perfec-
tamente que hay en él puntos débiles, que podrian ser
presa de lo demoniaco y le es dificil hasta darse cuenta
del alcance de este mal. Esta situacién -que podria
desembocar en una tensién dramaética- no debe incidir
sobre la serenidad de fondo propia de los hijos de Dios.
Dios Padre ha superado el mal de la historia desde el
principio y lo ha vencido a través de la muerte de
Cristo. Puede entonces defender adecuadamente a sus
hijos, no sélo poniéndolos en guardia, sino arran-
candolos de hecho de ser presa del “maligno”.

Esta dltima peticién constituye, en el fondo, una
llamada al realismo de la situacién precaria del
cristiano. Este no puede hacerse ilusiones. No puede
creer, aunque sea verdaderamente hijo de Dios, que
ya ha alcanzado un nivel de seguridad que supere
cualquier riesgo. Estd mas bien siempre en viaje. Y
entonces pide al Padre que cuide su camino, que
también lo libere de si mismo, de aquellas zonas de
ataque del “maligno” de las que se sabe y se siente
portador.

Notemos, finalmente, cémo cualquiera de los dos
sentidos en que entendamos “tentacién”, también se
le confian a Dios en la oracién los temores del hombre,
el riesgo de hacer el mal y hasta de no fiarse de EL No
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se insiste en un voluntarismo que estimule al hombre,
sino que se pide a Dios aun aquello que deberia derivar
del hombre. El misterio del mal, 1o ha hecho consciente
de su debilidad y fragilidad que puede hacer fracasar
hasta sus compromisos de fondo, el cristiano también
confia a Dios estas eventualidades negativas. No se
cierra en su corto circuito, sino que se lanza con valor
en los brazos de su Padre.

8. - EL PADRENUESTRO SINTESIS DEL EVANGELIO

) Después de haber analizado la formulacién del
Padrenuestro en Mateo, nos preguntamos si se pueden
encontrar, siempre en el contexto de Mateo, resonancias
respecto a la tematica que emerge de las peticiones
individuales. La respuesta es sorprendentemente
positiva: las resonancias y los desarrollos se multi-
plican. Elegimos algunos ejemplos.

Ante todo algo subrayado referente a la expre-
sién “Padre Nuestro que estas en los cielos” que recuer-
da a la otra, “Padre celestial”. Como hemos mencio-
nado, el término “celestial” dirigido a Dios y explici-
tamente a Dios como Padre es tipico de Mateo. De las
siete veces que encontramos “celestial”, referidas al
Padre, dos se refieren a Jestis: “mi Padre celestial” (Mt
15,13; 18-45); cinco las dice Jesiis de los cristianos:
“vuestro Padre celestial” (5,48; 6,14; 6,26.32; 23,9).
Cuando los cristianos acogen el mensaje de Jestis, y en
la medida en que lo hacen, hay como un paso de Jests
hacia ellos. Y una vez que “mi Padre celestial”, ha
llegado a ser “vuestro Padre celestial”, los cristianos
estardn en condiciones de decir “Padre Nuestro que
estas en los cielos”.
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Encontramos, entonces, desarrollado -aunque
implicitamente- el concepto de una participacién enla
“santidad” de Dios, expresada en la peticiéndela san-
tificacién del “nombre”. Cuando Jests insiste en-que
los hombres tengan las mismas actitudes del Padre
celestial, 0 sea que sepan amar como El, perdonar como
El, actuar como El actta, de acuerdo con lo que El es,
estd haciendo un llamado a la realidad trascendente
propia de Dios, a su santidad. Es posible -por ejemplo-
hacer la bondad que hace el Padre celestial, porque,
como hijos que se le asemejan desde dentro, parti-
cipamos radicalmente de su santidad (cfr. Mt 5,48). -

En lo que se refiere a la peticién de la venida del
reino, encontramos en Mateo un desarrollo més amplio
si lo confrontamos con los otros evangelistas. El reino
de Dios -que Mateo llama 33 veces “reino de los cielos”,
dos veces “reino del Padre” (13,43; 26,29)- toma cuerpo
enla Iglesia, que emerge cuando los hombres escuchan
la oferta de Cristo hecha por el Padre. De esta situacién
se esbozan las realidades, el desarrollo en el tiempo, el
final escatolégico. Caracteristicas son “las pardbolas
del reino” (cfr. Mt 13,1-51; cfr. 13,11) donde el “reino
de los cielos”, el reino del Padre, es visto en su devenir,
con el desarrollo tipico destacado més arriba.

El llamado a realizar la voluntad de Dios de la
mejor manera posible, estd sugerido sobre todo por el
contexto del Sermén de la Montaiia en que esta inserta
la formulacién del Padrenuestro. Esta contiene una
documentacién amplia y detallada, de aquello que es
la voluntad, o de lo que podriamos llamar las ambiciones
de Dios Padre en referencia a sus hijos los hombres. La
peticién de poner en practica plenamente la voluntad
de Dios coincide en pleno con la sugerencia, clarisima
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aunque implicita, que cuanto esta indicado en el ser-
moén de la montaiia, desde las bienaventuranzas que
lo introducen a la aceptacion actual de la palabra de
Dios con que concluye, sea comprendido y llevado a
la practica. Todo esto lo encontramos confirmado y
desarrollado en la insistencia, tipica de Mateo, sobre
la voluntad del Padre: es una voluntad presurosa que
no quiere que ninguno de los pequefios se pierda (Mt
18,14), requieren una actuacién concreta mas alla de
la palabrerfa (Mt 7,21), produce un vinculo estrechi-
simo con Jesas (Mt 12,50). Es precisamente Jesus el que
lleva al maximo, para siy para los hombres, el cumpli-
miento de la voluntad del Padre cuando, en Getsemani,
le dice: “hdgase tu voluntad” (Mt 26,42).

La peticién del pan cotidiano -en el sentido
amplio que hemos ilustrado- encuentra en Mateo una
continuidad y una explicacién cuando viene subrayada
la exigencia de un confiarse totalmente a Dios en lo
que se refiere al alimento y al vestido, realizado dia a
dia, precisamente en la cotidianidad: “Basta a cada dia
su propio afan” (Mt 6,34).

La peticién de una remisién de las “deudas”
directamente proporcional a aquella practicada por el
cristiano hacia los propios “deudores”, se encuentra
reflejada en la exigencia de acoger, de perdonar, de
ejercer misericordia, y es particularmente subrayada
por Mateo. El texto més comprometedor es la pardbola
de los dos deudores (Mt 18,21-35). La bondad del
patrén que “compadecido” (Mt 18,27) condona una
deuda inmensa, si el servidor que debe comprender y
valorar adecuadamente, lo debera conducir, a su vez,
a ser bondadoso y misericordioso en un plano hori-
zontal en que las deudas son inmensamente maés leves.
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Las palabras de Jestis son cortantes: “asi mi Padre
celestial 1o hara con ustedes si no perdonan de corazén
cada uno al propio hermano (Mt 18,35). Jesiis pide-una
apertura incondicional a la voluntad del Padre. No se
trata de una apertura ni una acogida pasiva. Labondad
infinita del Padre debe ser personalizada, reinter-
pretada y hecha propia por quien quiera ser verdade-
ramerte hijo de Dios.

La peticion de no caer en tentacion, presenta en
el episodio de Jestis un encuentro de los puntos criticos
sobre los que debe recaer la presién activa de lo
demoniaco. El es “tentado” de una ventaja propia la
capacidad de hacer milagros. Es precisamente cuestién
de pan, del pan que es necesario para la vida. Jesiis,
después del ayuno, siente la necesidad de este pan, de
este alimento, pero se confia completamente en manos
de Dios. Por ser el auténtico Hijo de Dios, va a poner
esta capacidad al servicio de los otros (cfr. Mt 4,2-4).
Muchas tentaciones se refieren a la exigencia del pan
cotidiano, girando en torno a la necesidad que el
hombre tiene de alimento, de los elementos indis-
pensables -0 que él considera tales- para su vida.
Debera trabajar y ponerse a actuar: pero sobre todo
debera tener presente la exigencia primaria de buscar
el “reino de Dios y su justicia” (Mt 6,33). El “resto”,
incluido el pan, le serd dado por afadidura. Bastard
con que el cristiano lo pida.

Un segundo sector sobre el cual presiona la
tentacion es la confianza en Dios. La sugerencia del
maligno a Jestis es sintomatica: hay una palabra
empefiativa de Dios que Jests podria forzar a su favor
(Mt 4,5-6). Este tipo de tentacién se realiza mediante
un amasijo de razonamientos con los cuales el hombre
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tiende a encerrar aquello que pertenece a Dios -su
existencia, su palabra, sus intervenciones, su provi-
dencia- en el circuito de sus razonamientos. Si Dios
existe, no puede permitir ésto. Es una tentacién insi-
diosa, de la cual sélo se sale renovando la confianza
incondicional en Dios, cuyos caminos no son los del
hombre. El hombre deber4 evitar “tentar a Dios” (Mt
4,7). Es lo que se pide en el Padrenuestro, segiin una
de las dos interpretaciones propuestas.

El tercer sector es el més evidente: a Jesus se le
hace la propuesta de un reino terreno. Es la tentacién
de una valorizacién absoluta, en circuito cerrado, de
aquello que es contingente, sensible, material. En
general: es una tentacién inevitable, que también podré
ser qtil. El cristiano, manteniéndose -como Jestis- en
permanente didlogo con el Padre celestial, y hablandole
también de sus tentaciones, evitard aquel riesgo de
aislamiento, de un contacto entrecortado, en el que
cayeron los discipulos en Getsemani, no obstante la
advertencia de Jesus.

La liberacién del “maligno” -la dltima peticién
presentada al Padre- adquiere un relieve tipico en el
admbito del Evangelio de Mateo, que usa el término
con una frecuencia que lo caracteriza. La ventaja més
bien amplia de las atribuciones, presenta una articu-
lacién unitaria: hay una raiz de la malignidad consti-
tuida por lo demoniaco (Mt 5,37; 13,19) que tiende a
germinar en el corazén de aquellos que acogen la pre-
sién y que, en consecuencia, se llaman: “hijos del ma-
ligno” (Mt 13,38).

Haciéndose protagonistas activos de malignidad
(Mt 9,4), los hombres que pertenecen a lo demoniaco
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constituyen una “generacién maligna” (Mt 12,39),
saben decir “toda maldad” (Mt 5,11). La onda torpe
de la maldad tiende a alcanzar también a los cristianos,
los cuales se deberan defender con decisién (cfr. Mt
6,23; 13,19). Hay, en una palabra, todo un contexto
organizado de “maldad” -lo opuesto de la bondad de
Dios: (cfr. Mt 20,15) que, partiendo de lo demoniaco,
tiende a enredar a los hombres. S6lo el contacto con el
Padre que hace al cristiano un hijo semejante a si mismo
puede evitar ser cercenado.

Los ejemplos de resonancia del Padrenuestro en
el Evangelio podrian continuar. Los que hemos men-
cionado son suficientes como para hacernos palpar un
hecho importante. El Padrenuestro se ramifica, pene-
trando un poco por todas partes en el Evangelio de
Mateo. Ademds de haberse sintetizado en un esquema
y de ser recitada en la liturgia, la “férmula”, ha existido
difundida la vivencia polivalente de la comunidad
mateana.

Se comprende mas facilmente entonces que el
Padrenuestro sea la “sintesis del Evangelio”. Todo cre-
yente con esta oracién invoca la misericordia del Padre
sabiendo que éste es el verdadero y genuino rostro que
Jestis ha revelado. En resumen, con la oracion del
Padrenuestro cada uno descubre siempre mas profun-
damente quién es y a qué estd llamando: revelando el
rostro de Dios como Padre, Jestis ensefa a todos los
hombres a recomponer en si mismos su figura paterna.
Esta habla del amor que perdona, de estar atentos ante
cada exigencia, de consuelo y asistencia en todo; en
una palabra, de cercania perenne de Dios que daacada
uno la verdadera vida nueva que no conoce ocaso.
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NOTA

En las pdginas precedentes nos hemos servido ampliamente del comentario
a la oracién del Padrenuestro de Ugo Vanni. Nos ha parecido, de hecho, gue
este comentario era muy indicado para nuestro texto que quiere ser una
ayuda a la catequesis en preparacién al GRAN JUBILEO DEL ANO 2000.
Aprovechamos la ocasion para agradecer al autor.

“Cudn benigno ha sido el Sefior,

rico de bondad y misericordia hacia nosotros.
Ha querido que nosotros ordsemos delante de
Dios invocindolo como a un padre,

y como Cristo es su Hijo, asi también nosotros
somos llamados hijos suyos.

Ninguno de nosotros, se habria atrevido a decir
esta palabra en la oracion,

si EI no nos lo hubiese concedido.

Debemos recordar, hermanos queridos, y saber
que si llamamos a Dios Padre,

debemos también vivir como sus hijos para
que, como nosotros nos alegramos de tenerlo
como Padre,

ast El se complazca de tenernos como hijos.
Vivamos como templos de Dios,

para que a todos quede claro que El habita en
nosotros;



nuestras acciones no sean contrarias al
espiritu.

Una vez llegados a ser espirituales y celestes,
debemos pensar y actuar en consecuencia.

El mismo Dios Sefior ha dicho:

“Honraré a aquellos que me honren

y despreciaré a aquellos que me desprecian”.
También el bienaventurado Apdstol ha escrito
en su carta:

“No pertenezcdis mds a vosotros,

porque habéis sido comprados a un precio muy
caro.

Glorificad, por lo tanto, y llevad a Dios en
vuestro cuerpo”.

San Cipriano, De Dominica oratione, n. 11.
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