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PRESENTACION GENERAL

Presentamos en este volumen las principales intervenciones

pronunciadas por diversos expertos en dos grandes eventos
realizados en los anos 2012 y 2013 con el deseo de tomar parte, desde la
academia, en importantes efemérides en el seno de la Iglesia catdlica en
estas fechas. El primero, el Congreso Internacional de Teologia realizado
en la sede de la Universidad de La Sabana, con el sugestivo titulo de
Materialismos y “materialismo cristiano”. Propuestas y retos en didlogo con
la Teologia. Con este evento se ha querido conmemorar los 110 afos del
nacimiento de san Josemaria Escriva de Balaguer (9 enero 1902) y 10 de
su canonizacion (6 de octubre 1992).

Posteriormente, en 2013 se cumplieron 50 anos de la convocacion del
Concilio Vaticano II (1962) y 20 anos de la publicacion del Catecismo de
la Iglesia Catdlica, como fruto maduro del mismo Concilio. Ante tan
importantes aniversarios, el Santo Padre Benedicto XVI convoc6 un Afio
de la Fe! a lo largo del cual hubo innumerables iniciativas en los ambitos
pastoral, ecuménico y litargico, entre otros.

Era pues una gran oportunidad en este marco del Afio de la Fe, entablar
un didlogo entre la Teologia y otras areas del saber humanistico, que
permitieran abordar y profundizar en el significado de algunas
categorias teoldgicas —mundo, secularidad, santidad, vocacion laical,
progreso temporal, cotidianidad, trabajo— que encuentran en la
doctrina del Concilio Vaticano II un fundamento claro para hablar con
propiedad de “amor cristiano al mundo”.

A este proposito, el Concilio —superando interpretaciones reductivas

—, ha entendido por “mundo” una realidad eminentemente positiva:



la entera familia humana con el conjunto universal de las realidades entre las que esta
vive; [...], teatro de la historia humana, con sus afanes, fracasos y victorias; el mundo que
los cristianos creen fundado y conservado por el amor del Creador, esclavizado bajo la
servidumbre del pecado, pero liberado por Cristo, para que [...] se transforme segtn el
proposito divino y llegue a su consumacion”?.

Por otra parte, los estudiosos han podido constatar que, anos antes del
Concilio, el contenido del mensaje del fundador del Opus Dei ponia de
relieve la centralidad de esas mismas categorias, en clave
eminentemente practica y actual, como puede apreciarse en una homilia
suya pronunciada en 1967 en la Universidad de Navarra (Espafa),
donde afirma: “Es, en medio de las cosas mas materiales de la tierra,
donde debemos santificarnos, sirviendo a Dios y a todos los hombres”.
La homilia fue publicada con el significativo titulo de “Amar al mundo
apasionadamente”.

Creacion, Encarnacion y vida sacramental son aspectos de la
Revelacion cristiana que ponen de relieve la dignidad que Dios mismo
concede a la materia, al cuerpo humano, al tiempo y a la historia. La
misma Sagrada Escritura afirma, en diversos pasajes, el sentido y valor
del mundo y del hombre, por ejemplo, cuando Cristo, dirigiéndose al
Padre, dice: “No te pido que los saques del mundo, sino que los
preserves del mal”?, o cuando pone de manifiesto que el cristiano ha
recibido el mundo por herencia? y, por tanto, tiene la misiéon de
conducirlo a su perfeccién2.

En este contexto era pertinente preguntarse: ;Se puede hablar con
legitimidad de “materialismo cristiano”? ;Desde qué presupuestos y
con qué implicaciones? ;Qué retos y qué compromisos se derivan para
el hombre contempordneo y de qué modo estamos llamados a incidir en

nuestro contexto familiar y social?



Correspondié a los ponentes y panelistas —expertos de diversos
ambitos académicos y profesionales— contribuir a ilustrar estas
cuestiones, desde una reflexion abierta e integradora en didlogo con la
teologia.

El desarrollo de las jornadas del congreso se articulé en torno a tres
marcos o tematicas generales. El primer dia estuvo centrado en el marco
histdrico-filosdfico; al segundo correspondid el marco teoldgico-candnico y
al tercero, compromiso y amor al mundo. Sin embargo, la estructura
formal de este volumen que ahora ve la luz, se ha organizado teniendo
en cuenta la diversidad y heterogeneidad de las contribuciones, que
reflejan la estructura y las dindmica propias de un evento de este
género: conferencias, ponencias, comunicaciones y discursos. El valor
académico, como es comprensible, también es dispar, por lo cual se
determind un orden acorde a la importancia de los temas en relacion
con el titulo general. Vienen, por tanto, en primer lugar, las conferencias
principales, luego las que hemos designado como ponencias, y
finalmente algunas comunicaciones, mas breves.

La primera jornada se abrio con unas palabras del Sefior Rector doctor
Obdulio Velasquez Posada y un saludo a los participantes por parte de
S.ER. monsenor Aldo Cavalli, entonces Nuncio Apostolico de Su
Santidad en Colombia.

A continuacion tuvo lugar la conferencia inaugural a cargo del profesor
doctor Pedro Rodriguez, de la Universidad de Navarra, Pamplona
(Espafia), con el titulo “La expresion ‘materialismo cristiano” en san
Josemaria. Teologia y mensaje”. En palabras del ponente,
“’materialismo cristiano” es una ya célebre expresion de san Josemaria
Escriva”. El sentido de esta primera conferencia es “tratar de ubicar

dicha expresion —materialismo cristiano—, en la obra del fundador del



Opus Dei y posteriormente ofrecer una propuesta acerca de su
significado teoldgico, para abordar finalmente y de manera sintética, el
‘mensaje’ que hay detras de esa paraddjica formulacion”. La clave esta,
segln el profesor Rodriguez, en el texto de una homilia pronunciada en
1967, en la Universidad de Navarra, ante miles de personas que asistian
a la asamblea de amigos de la universidad. En sintesis, se puede decir
que Josemaria Escrivd de Balaguer quiere explicar a los cristianos la
riqueza del “materialismo cristiano”, concentrando positivamente en
estas dos palabras que encierran toda una teologia de la vida ordinaria y
de la secularidad cristiana. Podriamos resumirla en la siguiente “tesis”
formulada por el ponente: “Las realidades mas cotidianas y ordinarias,
arrancando desde la materia misma, son metafisica y teologicamente
valiosas: son el medio y la ocasion de nuestro encuentro continuo con el
Senor”.

La doctora Maria Pia Chirinos, de la Universidad de Piura (Pert) abrio
el marco historico-filosofico del dia con el tema “Materia y
materialismos en el contexto cultural contemporaneo: mas alld de una
dicotomia”. Su exposicion se dirige a demostrar que, a lo largo del
tiempo, muy pocas voces han logrado desligarse de un prejuicio
filosofico acerca de la estructura y composicion material del ser humano.
“La materia —dice la ponente—, ha sido la gran ausente en buena parte
de la filosofia occidental. Eclipsada por el logos en la filosofia antigua y
confundida con coordenadas abstractas o a priori por la filosofia
moderna, entre los siglos XIX y XX “se toma la revancha”: aparecen las
corrientes materialistas de Feuerbach, Marx y Freud”.

Pasa luego a considerar que “ante este recorrido pendular, en las
ultimas décadas del siglo XX se estan desarrollando tesis de especial

espesor antropologico que permiten descubrir el auténtico lugar de la



materia dentro de coordenadas humanistas: la antropologia de la
dependencia (Maclntyre), la Care Ethics (corrientes feministas) o la
filosofia de la vida cotidiana. Después de un breve andlisis, constata que
todas estas corrientes coinciden con tesis vertebrales del mensaje de san
Josemaria, abierto a la trascendencia pero bien arraigado en una vision
integral del hombre y de la mujer y de su llamada a la santidad en
medio del mundo”.

Las conferencias del segundo dia del simposio estuvieron a cargo del
doctor Javier Lépez Diaz y de la doctora Marfa Angeles Vitoria, ambos
profesores de la Pontificia Universidad de la Santa Cruz (Roma). El
primero, bajo el titulo “Cotidianidad y secularidad en la ensefanza de
san Josemaria”, volvié al mensaje espiritual en la ensefianza del santo
analizando teoldgicamente dos términos clave: “secularidad y
cotidianidad”. En el lenguaje comun, “secularidad” es un término que
hace referencia a la religion. La Teologia lo elabora y lo precisa. La
“cotidianidad”, en cambio, no era un concepto teologico hasta época
reciente. Designaba simplemente “lo de cada dia”. Pero en san
Josemaria no es solo esto. Cuando habla de “lo cotidiano” se refiere a
“lo cotidiano de los fieles laicos”, es decir, a las actividades
profesionales, familiares y sociales, y enseiia que son “ambito” y “lugar”
de santificacion y de apostolado; mas aun, son “materia” de
santificacion y de apostolado. La relacion entre los dos términos se
puede expresar provisionalmente del siguiente modo: la “secularidad”
es la caracteristica propia de aquellos fieles para quienes la
“cotidianidad” tiene un significado teoldgico. Estos fieles son los laicos y
también, como se verd, los sacerdotes seculares.

La profesora Vitoria, por su parte, desarroll6 el tema de la “Dimension

trascendente y humanista de la actividad cientifica; una reflexion



interdisciplinar”. “Es un hecho —afirma en su texto—, que la ciencia se
ha convertido hoy en un factor esencial de la cultura y de la sociedad.
Practicamente todos los aspectos y ambitos de la vida se apoyan en los
resultados y en las conquistas de las ciencias: la comunicacion, las
relaciones internacionales, la politica, la educacién, la economia, la
sanidad, la industria, el comercio. En el dltimo siglo hemos asistido a la
progresiva transformacion de una educaciéon prevalentemente
humanistica a otra casi exclusivamente cientifico-técnica, que ha
marcado profundamente nuestro modo de ver la realidad y, directa o
indirectamente, ha plasmado los estilos de vida y la organizacion
social”. Esta situacion crea indudablemente un gran reto para la
sociedad y para los estudiosos: “superar ese falso dilema, sin renunciar
al desarrollo cientifico-tecnolégico ni a los valores genuinamente
humanos. Un camino que parece proficuo —sugiere la profesora—, es
recuperar seriamente el valor de la actividad cientifica, mostrando su
alcance veritativo, haciendo emerger las dimensiones metafisicas y
humanisticas insitas en ella como algo que intrinsecamente le
pertenece. Se trata, en definitiva, de valorar lo humano en la ciencia, y
no junto con la ciencia y, menos todavia, contra la ciencia”.

Recalca que las dimensiones humanistas de la ciencia que se
desarrollan en la ponencia “manifiestan su apertura a la trascendencia y
su entronque y finalizacion al servicio de la persona humana”. Sugiere
ademas, que “el llamado a ampliar el concepto de razén y sus usos, tan
reiterado por Benedicto XVI, encuentra en la atencion a las dimensiones
epistemoldgicas, antropoldgicas y éticas de la actividad cientifica una de
sus posibles realizaciones”.

Los demas textos que se recogen en estas memorias pertenecen al

género de ponencias o de comunicaciones. Cada una de ellas aporta o



destaca un aspecto interesante desde el cual los materialismos vigentes,
aun teniendo un porcentaje de valor y de verdad, no pueden prevalecer
sobre una perspectiva cristiana de la materia, vision integradora y
trascendente, que unifica los distintos ambitos desde los cuales se
estudia esta cuestion.

Posteriormente, en 2013, ano de particular relevancia para los
cristianos como ya dijimos, y en pleno curso de estos acontecimientos,
el mundo entero vivié con estupor y admiracion la inesperada renuncia
del Papa Benedicto XVI y la no menos sorprendente eleccion del Papa
Francisco al solio de Pedro.

Con ocasion de estas grandes efemérides eclesiales, el Departamento
de Teologia de la Facultad de Filosofia y Ciencias Humanas de la
Universidad de La Sabana realizé la XXVI version del Curso
Internacional de Actualizacion Teoldgica, dedicado a una cuestion de
especial actualidad: “La Evangelizacion hoy, a la luz del Concilio
Vaticano II”. El evento ha sido llamado también Simposio de Teologia.

El objetivo de estas Jornadas fue profundizar, mediante un enfoque
interdisciplinar, en las lineas maestras propuestas por el Concilio —
mision de la Iglesia en el mundo, vocacion universal a la santidad, papel
de los laicos en la Iglesia, dignidad humana y progreso temporal,
libertad religiosa— entre otros, que ofrecen un irrenunciable
fundamento para la Nueva Evangelizacion a la que nos convoca la
Iglesia hoy. “El mensaje cristiano no aparta a los hombres de la tarea de
la construccion del mundo, ni les impulsa a despreocuparse del bien de
sus semejantes, sino que les obliga mas a llevar a cabo esto como un
deber”e.

El evento, que se llevo a cabo los dias 26 y 27 de septiembre de 2013 en

las instalaciones de la Universidad de La Sabana (Colombia), conté con



la participacion de ponentes internacionales como

e S.E.R. monsenor Francisco Gil Hellin: consagrado por SS. Juan
Pablo II Obispo titular de Cizio y Secretario del Pontificio Consejo
para la Familia; Arzobispo de la Arquididcesis de Burgos y
Miembro del Comité de Presidencia del Pontificio Consejo para la

Familia.

e Prof. Dr. José Ramon Villar: profesor ordinario de Teologia
Dogmatica en la Facultad de Teologia, Universidad de Navarra
(Espana).

e Prof. Dra. Pilar Rio: doctora en Teologia, profesora encargada de
Eclesiologia y Sacramentos en la Facultad de Teologia de la

Universidad de la Santa Cruz (Roma).

Catalina Bermudez Merizalde
Coordinadora del Departamento de Teologia

Universidad de La Sabana

1“Alaluz de todo esto, he decidido convocar un Afio de la fe. Comenzara el 11 de octubre de 2012, en el
cincuenta aniversario de la apertura del Concilio Vaticano Il, y terminara en la solemnidad de Jesucristo, Rey
del Universo, el 24 de noviembre de 2013. En la fecha del 11 de octubre de 2012, se celebraran también los
veinte afos de la publicacién del Catecismo de la Iglesia Catdlica, promulgado por mi Predecesor, el beato
Papa Juan Pablo II, con la intencién de ilustrar a todos los fieles la fuerza y belleza de la fe. Este documento,
auténtico fruto del Concilio Vaticano Il, fue querido por el Sinodo Extraordinario de los Obispos de 1985 como
instrumento al servicio de la catequesis, realizandose mediante la colaboracién de todo el Episcopado de la
Iglesia catélica. Y precisamente he convocado la Asamblea General del Sinodo de los Obispos, en el mes de
octubre de 2012, sobre el tema de La nueva evangelizacién para la transmisidn de la fe cristiana. Serd una
buena ocasién para introducir a todo el cuerpo eclesial en un tiempo de especial reflexiéon y
redescubrimiento de la fe”. Benedicto XVI, Carta apostélica, Porta Fidei, 11-X-2011.

2 Const. Past. Gaudium et Spes, nim. 2.
3Jn17,15.

4Cf.Ps.2,7-8.

5 Cf.Rom 8,19-21.

6 Concilio Vaticano II, Const. Past. Gaudium et Spes, sobre la Iglesia en el mundo actual, nim. 34.
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PROLOGO. LA EVANGELIZACION HOY A LA LUZ DEL
CONCILIO VATICANO Il

[ "1 el marco de las celebraciones del Aio de la Fe proclamado para

L conmemorar el 50° aniversario de la convocacion el Concilio
Vaticano II (1962) y los 20 afos de la publicacion del Catecismo de la
Iglesia Catdlica, el Departamento de Teologia de la Facultad de Filosofia
y Ciencias Humanas de la Universidad de La Sabana ha convocado la
version XXVI del Curso Internacional de Actualizacion Teologica,
dedicado a una cuestion de especial actualidad: La Evangelizacion hoy, a
la luz del Concilio Vaticano II.

Estas publicaciones pretenden profundizar en las lineas maestras
propuestas por el Concilio —mision de la Iglesia en el mundo, papel de
los laicos en la Iglesia, dignidad humana y progreso temporal, libertad
religiosa— entre otros, como un irrenunciable fundamento para la
Nueva Evangelizacion a la que nos convoca la Iglesia hoy. “El mensaje
cristiano —leemos en Gaudium et Spes—, no aparta a los hombres de la
tarea de la construccion del mundo, ni les impulsa a despreocuparse del
bien de sus semejantes, sino que les obliga mas a llevar a cabo esto
como un deber”?.

En esta misma linea, el Papa Francisco aludia recientemente a la Iglesia
y a su mision con palabras del Concilio:

(Qué quiere decir ser Pueblo de Dios? ; Como se forma parte de é1? ;Cuadl es su ley, su
mision, su fin? Dios no es propiedad de ningtin pueblo. Més bien es Fl, quien llama a
todos, sin distincion, y en El todos somos uno [...] La misién de este pueblo es llevar al
mundo la esperanza y la salvacion de Dios y ser signo de su amor por todos. Su fin es el
Reino de Dios, que El ya ha comenzado en la Tierra, pero que debe dilatarse hasta su

consumacion, cuando se manifieste Cristo, vida nuestra?.



La reiterada convocaciéon a emprender una nueva Evangelizacion,
proclamada con insistencia por los ultimos pontifices, nos interpela a
todos y exige afrontar con compromiso renovado la tarea que a cada
uno compete en el contexto de la globalizacion y la cultura
contemporaneas.

Superada en buena parte la llamada “crisis del posconcilio”, y situados
en un contexto cultural diferente, marcado por el relativismo y el
pluralismo religioso, que clama, a su vez, por una espiritualidad
difuminada y adaptada a las preferencias personales, el reto que se nos
plantea hoy, mas que nunca, es el de testimoniar publicamente como
los contenidos esenciales de la Fe tienen necesidad de ser confirmados,
comprendidos y profundizados de manera siempre nueva, con el fin de
dar un testimonio coherente en condiciones histéricas distintas a las del
pasado?.

Sucede hoy con frecuencia —afirmaba el Santo Padre—, que los
cristianos se preocupan mucho por las consecuencias sociales, culturales
y politicas de su compromiso, al mismo tiempo que siguen
considerando la fe como un presupuesto obvio de la vida comdn. De
hecho, este presupuesto no solo no aparece como tal, sino que incluso
con frecuencia es negado. Mientras que en el pasado era posible
reconocer un tejido cultural unitario, ampliamente aceptado en su
referencia al contenido de la fe y a los valores inspirados por ella, hoy no
parece que sea ya asi en vastos sectores de la sociedad, a causa de una
profunda crisis de fe que afecta a muchas personas?.

Se trata de una crisis de caracteristicas muy diferentes a la del siglo
pasado recién terminado el Concilio. En nombre de la libertad y de los
derechos humanos, se llega hoy incluso a combatir directamente a la

Iglesia y la fe de los cristianos. Resulta plenamente actual una



afirmacion atribuida a Chesterton: “Los hombres que inician a combatir
a la Iglesia por amor a la libertad y a la humanidad, acaban por combatir
también la libertad y la humanidad con tal de combatir contra la
Iglesia™.

En aquella misma Carta, el Pontifice ofrecia una indicacion precisa:

... Siento mas que nunca el deber de indicar el Concilio como la gran gracia de la que la
Iglesia se ha beneficiado en el siglo XX. Con el Concilio se nos ha ofrecido una brtjula
segura para orientarnos en el camino del siglo que comienza [...] Yo también deseo
reafirmar con fuerza lo que dije a proposito del Concilio pocos meses después de mi
elecciéon como Sucesor de Pedro: “Si lo leemos y acogemos guiados por una
hermenéutica correcta, puede ser y llegar a ser cada vez mas una gran fuerza para la
renovacion siempre necesaria de la Iglesia”®.

El horizonte evangelizador para la Iglesia del siglo XXI quedaba asi
trazado.

Sin embargo, no se trataba de un gesto aislado. Unos meses antes, el
Papa habia tomado la decision de instituir el Pontificio Consejo para la
Promocién de la Nueva Evangelizacion que se hizo publica la vispera de
la Solemnidad de los santos Pedro y Pablo. Durante la homilia el Santo
Padre manifesto:

He decidido crear un nuevo organismo, en la forma de “Consejo pontificio”, con la tarea
principal de promover una renovada evangelizacién en los paises donde ya reson6 el
primer anuncio de la fe y estan presentes Iglesias de antigua fundacién, pero que estan
viviendo una progresiva secularizacion de la sociedad y una especie de “eclipse del
sentido de Dios”, que constituyen un desafio a encontrar medios adecuados para volver a
proponer la perenne verdad del Evangelio de Cristo’.

El Pontifice, con una intuicién “profética”, propone mirar al futuro con
grandeza de alma, para que no nos encuentre desprevenidos,
indiferentes, sino capaces de una reaccion libre, consecuencia de una fe
vigilante y atenta. En efecto —afirma el presidente de dicho Dicasterio

—, aspira ante todo a hacer reflexionar sobre el presente de la vida de la



Iglesia. El tiempo que vivimos nos exige una mirada llena de realismo
para comprender la responsabilidad que cada uno tiene que asumir®,

El 13 de marzo de 2013, después de la sorprendente renuncia del Papa
Benedicto XVI, tuvo lugar la eleccion del Papa Francisco al solio de
Pedro. Muy pronto tuvimos entre manos su primera enciclica, Lumen
Fidei (13 julio de 2013), elaborada a partir del texto iniciado por su
predecesor.

En ella encontramos indicaciones particularmente valiosas para
proyectar oportunamente la tarea evangelizadora, y numerosas
sugerencias que estan al alcance de todos. De una parte, recuperar la
conexion de la fe con la verdad:

la pregunta por la verdad es una cuestion de memoria, de memoria profunda, pues se
dirige a algo que nos precede y, de este modo, puede conseguir unirnos mas alla de
nuestro “yo” pequeno y limitado. Es la pregunta sobre el origen de todo, a cuya luz se

puede ver la meta y, con eso, también el sentido del camino comun’.
De otra, se hace imprescindible continuar buscando la armonia y el
didlogo entre fe y razon, cuestion ya abordada en profundidad por el

beato Juan Pablo II en su enciclica Fides et Ratio (1998).

El encuentro del mensaje evangélico con el pensamiento filoséfico de la antigliedad —
leemos en Lumen Fidei—, fue un momento decisivo para que el Evangelio llegase a todos
los pueblos, y favoreci6 una fecunda interaccién entre la fe y la razén, que se ha ido

desarrollando a lo largo de los siglos hasta nuestros dias*.

El didlogo que la Iglesia quiere promover con todos no es
intransigente, sino que crece y se hace vivo en la convivencia que

respeta al otro.

El creyente no es arrogante; al contrario, la verdad le hace humilde, sabiendo que, mas
que poseerla €l, es ella la que le abraza y le posee. En lugar de hacernos intolerantes, la
seguridad de la fe nos pone en camino y hace posible el testimonio y el didlogo con

todos®.



En el contexto de este Curso Internacional, resulta de particular interés
la alusion de aquel documento pontificio a la intima relacion entre Fe y
teologia:

Al tratarse de una luz, la fe nos invita a adentrarnos en ella, a explorar cada vez mas los
horizontes que ilumina, para conocer mejor lo que amamos. De este deseo nace la
teologia cristiana [...] La primera consecuencia de esto es que la teologia no consiste solo
en un esfuerzo de la razén por escrutar y conocer, como en las ciencias experimentales.
Dios no se puede reducir a un objeto. El es Sujeto que se deja conocer y se manifiesta en
la relacién de persona a persona. [...] Los grandes doctores y tedlogos medievales han
indicado que la teologia, como ciencia de la fe, es una participacion en el conocimiento
que Dios tiene de si mismo. La teologia, por tanto, no es solamente palabra sobre Dios,
sino ante todo acogida y busqueda de una inteligencia mas profunda de esa palabra que
Dios nos dirige, palabra que Dios pronuncia sobre si mismo, porque es un didlogo eterno

de comunidn, y admite al hombre dentro de este didlogo*.

Con estas premisas, los estudiosos han logrado adentrado en la tarea
de reflexionar y dialogar, no solo ni exclusivamente en las ensefnanzas
del Concilio necesarias para la actualizacion de la fe, sino en el gran reto
de identificar y proponer hoy nuevas estrategias y un nuevo lenguaje
que sepa abrir las inteligencias y los corazones de las nuevas

generaciones, a Cristo y al Evangelio.

1 Conc. Vaticano Il, Const. Past. Gaudium et Spes, sobre la Iglesia en el mundo actual, nim. 34.
2SS Francisco, Audiencia General, miércoles 12 de junio de 2013.

3 Cf. Benedicto XVI, Carta, Porta Fidei, nim. 4.

4 Porta Fidei, nim. 2.

5 Gilbert Keith Chesterton, 1874-1936.

6 Carta Porta Fidei, nim. 5.

2 El nacimiento oficial del nuevo Dicasterio, con la carta Apostélica Ubicumque et semper, corresponde al 21 de
septiembre de 2010, fiesta litrgica de san Mateo apdstol y evangelista.

8 S.E.R. Monsefior Rino Fisichella, Presidente del Pontificio Consejo para la Promocién de la Nueva
Evangelizacién, “Nueva evangelizacién y América Latina”, conferencia a los embajadores de América Latina
ante la Santa Sede, Roma, 21 de junio de 2012.

9 Lumen Fidei, nim. 25.



10 /bid., nim. 32.
11 Ibid., nim. 34.

12 Ibid., nim. 36.



MATERIALISMOS Y “MATERIALISMO CRISTIANO".
PROPUESTAS Y RETOS EN DIALOGO CON LA
TEOLOGIA

L a publicacion de las memorias de este Simposio Internacional de
Teologia es motivo de gran alegria por varias razones:

En primer lugar, el contar con la presencia de una destacada némina
de ponentes de talla internacional y la presencia del Sefior Nuncio
Apostolico de Su Santidad en Colombia, su Excelencia Reverendisima,
Aldo Cavalli, y de nuestro queridisimo Vice Gran Canciller Monsenor
Hernén Salcedo Plazas, quienes con su presencia dan lustre y sefialan la
importancia del evento académico al que aqui se da inicio.

En segundo lugar, porque es una accion concreta que la Universidad de
La Sabana, institucion civil, fundacion sin animo de lucro, hace para
reivindicar el estudio de la teologia como ciencia en el ambito
universitario.

Sobre este particular quisiera detenerme algunos minutos para
recordar que con ocasion de la apertura del ano académico 2012 me
dirigi a la comunidad universitaria, profesores y estudiantes con el
proposito de resaltar un aspecto relevante en las notas propias de esta,
la Universidad de La Sabana: su identidad cristiana en la tarea de la
btsqueda de la Verdad.

Se ha dicho por un importante sector académico que la nota propia de
la universidad contemporanea es esta: “La universidad esta en crisis” y
agregamos nosotros que su crisis es una crisis de identidad.

La crisis de la universidad no estd en la financiacion, su infraestructura

o su competitividad. Me refiero a una crisis mas honda y profunda,



reflejo del tiempo que vivimos. La universidad contemporanea tiene una
crisis en su identidad. La crisis de identidad de la institucion
universitaria se refleja en la Mision misma que muchas de ellas
autoproclaman. Se habla de universidad para el trabajo, la universidad
como factor de desarrollo econdmico, la universidad para las soluciones
politicas, la universidad en y para el mercado, para la competitividad,
etc.

Todas esas “misiones” (con mintscula y entrecomillas) que nuestro
tiempo ha enfatizado de la universidad estdn ahogando la MISION
propia a la naturaleza Universitaria: buscar, descubrir, comunicar y
conservar la verdad.

La universidad contemporanea es hija de su tiempo. Una sociedad es
lo que es su universidad. La pérdida del verdadero sentido y posibilidad
de conocer la verdad es uno de los dramas mas fuertes de nuestro
tiempo. La crisis de identidad de la universidad se soluciona desde
dentro de la misma. A la universidad no la salvaran las reformas legales,
ni siquiera los aumentos en sus presupuestos, sino el volver a ser lo que
es y para ello debe alentarse la cultura de la libertad.

Nuestra universidad da respuesta a todos estos retos con su
permanente proceso de profundizacion en su mision e identidad. Las
notas distintivas de la Universidad de La Sabana nos ponen en los
estandares de alta calidad con la renovada Acreditacion Institucional y la
de todos sus programas acreditables y en esto no nos distinguimos de
las mejores universidades de nuestro pais. Estamos entre los mejores y
tenemos una clara politica de alta calidad académica.

Por otro lado, caracteriza nuestra universidad su identidad cristiana. Y,
precisamente, la identidad cristiana de nuestra universidad la hace

particularmente dotada:



para hacer frente a los retos de toda universidad: la basqueda de la verdad, la sintesis del
conocimiento, el servicio a la personay a la sociedad. ;Qué aporta la inspiracion
cristiana? Un nuevo interlocutor para la razén: la fe. Hay personas que consideran la fe
cristiana y sus consecuencias morales como barreras, limitaciones, que impiden el
desplegarse de la investigacion y los avances cientificos. Sabemos que no es asi. La
respuesta que cualquier cristiano informado podria dar a ese planteamiento es que no
hay contradiccion posible entre conocimiento cientifico y fe porque Dios es la Verdad de
la que toda verdad procede.

Si damos un paso mas podemos afirmar que la identidad cristiana ha
de manifestarse en la docencia y en la produccién cientifica de la
Universidad. No puede estar presente solo como una declaracién de
intenciones, tiene que encarnarse en las personas y luego en el aula, en
las investigaciones y en las publicaciones.

La tarea va mucho mas alld del mero asegurar que no hay nada
contrario a la fe o poco ortodoxo en lo que ensenamos. Supone que la
docencia que impartimos responde a una vision cristiana del mundo, de
la sociedad, del hombre. Y tenemos que forjarla previamente nosotros.
Esto no es una opcion, es una necesidad, porque no existe la ciencia
aséptica. Logicamente, la especializacion ha hecho que se desarrollen
areas de conocimiento diferentes, con sus herramientas, sus lenguajes,
sus métodos. Pero si somos universitarios no podemos perder la vision
global, la relacion entre las ciencias, y si somos universitarios cristianos
no podemos ignorar las implicaciones de nuestra fe.

En su conjunto, la universidad debe aspirar a lograr “la unidad esencial
de la busqueda del conocimiento frente a la fragmentacion que surge
cuando la razén se aparta de la de la verdad” (Benedicto XVI). Y asi
descubrimos que una universidad cristiana no solo es posible, sino que
es necesaria: hay una aportacion que debemos hacer, tenemos una

mision. Esto cambia también radicalmente la percepcion de la identidad



cristiana en la universidad: no solo tenemos derecho a estar entre
nuestros iguales, como uno mas, sino que tenemos algo especifico que

aportar:

e Concretamente, la docencia debe abordar los grandes temas que
son clave para cada carrera y en los que distintas ciencias y fe se
encuentran. Para eso se requiere conocer su fundamentacion
antropoldgica y pensarlos desde la fe. Por referirme solo a una
area: tenemos que saber qué dice y qué no dice la fe cristiana y
déonde estan los debates en cuestiones como la dignidad del
embrion humano, la evolucion y creacion, mente y cerebro, etc.,

con un acercamiento interdisciplinario.

e De otro lado, nuestra docencia debe abordar también las
implicaciones éticas y practicas del conocimiento. “La verdad se
dirige al individuo en su totalidad, invitindonos a responder con
todo nuestro ser. Verdad significa mas que conocimiento: conocer
la verdad nos lleva a descubrir el bien” (Benedicto XVI). La verdad
compromete. Lo propio de la Universidad es formar personas
comprometidas, con convicciones, que sepan emplear el
conocimiento en construir un mundo mas solidario, porque les
hemos proporcionado conocimiento sobre qué significa un
mundo mas justo. Si solo les damos conocimientos técnicos,
dardn respuestas técnicas. Si les formamos de modo que
adquieran un conocimiento bien fundamentado y coherente —no
mera informacion—, que les capacite para comprender mejor el
mundo y la sociedad, de una forma respetuosa con la persona
humana eso les permitird ser “catalizadores de cambio”, cambios

que sean asi, dignos del hombre, abiertos a la trascendencia.



En otras palabras: no podemos formar médicos que no se hayan
preguntado por el sentido de la muerte y el sufrimiento, economistas a
los que no preocupe la pobreza, periodistas que no se cuestionen la
verdad, abogados que desconozcan el fundamento de los derechos

humanos, psicologos que desconozcan el alma humana, etc.

e La universidad debe proporcionar a los alumnos la oportunidad
de conocer la fe cristiana o profundizar en ella. Una universidad
de inspiracion cristiana, que respete siempre la libertad de las
conciencias, tiene que ser un lugar en el que los alumnos
encuentren a Cristo o profundicen en su mensaje si ya lo conocen,
no solo por coherencia, sino como un aspecto especialmente
adecuado a la formacién universitaria. Es decir, no solo con la
atencion pastoral de capellanes, etc., sino también desde la
formacion intelectual, desde el estudio, recuperando el papel de la
razén y su capacidad de hacerse las dltimas preguntas, las que
hacen referencia al sentido, las que requieren la luz adicional de la
fe.

La invitacion que hacemos a la comunidad académica es hacer eco de
la Carta apostdlica Porta fidei, del 11 de octubre de 2011, en la que el
Santo Padre Benedicto XVI ha proclamado un Afo de la fe, que
comenzo el 11 de octubre de 2012, en el quincuagésimo aniversario de
la apertura del Concilio Ecuménico Vaticano II, y concluyé el 24 de
noviembre de 2013.

Nuestra invitacion se rige por tres principios o maximas

fundamentales: maxima transparencia, maxima amplitud y maxima

libertad.



Maxima transparencia, porque la universidad no quiere ni puede
ocultar nada. La identidad cristiana que sefala nuestro Proyecto
Educativo invita claramente a que nuestro profesor universitario sea
capaz de hacer una sintesis personal, apropiada, de fe y razon de modo
que no solo con su conocimiento, sino sobre todo con su ejemplo de
maestro, sea un transformador de vidas.

Maxima apertura, porque en el didlogo de fe y razén no debe haber
temas vedados. Porque la universitas studiorum no excluye el verdadero
conocimiento ni rehitye ningtn tema. Y, como lo acabamos de senalar,
superando la limitacion impuesta por la razéon a lo que es
empiricamente verificable.

Maxima libertad. S. Josemaria Escriva, inspirador de esta universidad,
decia que en el orden natural el don mayor que el Creador ha dado a la
criatura humana es la libertad, y que en el orden sobrenatural es la
gracia, como participacion de la vida divina en nosotros. Esta verdad
basica alimenta la auténtica libertad académica. La Academia es
modeladora de cultura. La universidad, Alma Mater Studiorum, alumbra
los procesos culturales. No puede, por tanto, renegar nunca de su
compromiso con la libertad y con la verdad. Si lo hiciera estaria
negandose a si misma. La cultura de la libertad exige la libertad de la
cultura. Y ambas se nutren del empeno sincero y continuado por
descubrir la verdad.

Finalmente, quiero agradecer al Departamento de Teologia de nuestra
Facultad de Filosofia y Ciencias Humanas por el trabajo arduo y bien
hecho de la preparacion de este Simposio Internacional, y en particular
a la profesora doctora Catalina Bermidez Merizalde, al Decano
profesor, doctor Bogdan Piotrowsky, y a los conferencistas

internacionales por haber aceptado la invitacion para este evento



académico, que por su actualidad y altura académica tienen asegurados

prometedores frutos de difusion del Evangelio.
Obdulio Veldsquez Posada

Rector, Universidad de La Sabana



CONFERENCIAS



LA EXPRESION “MATERIALISMO CRISTIANO” EN
SAN JOSEMARIA. TEOLOGIA Y MENSAJE

Pedro Rodriguez

Universidad de Navarra, Espana

“Materialismo cristiano” es una ya célebre expresion de san Josemaria
Escriva de Balaguer. Entiendo que el sentido de esta primera conferencia
es dar razon de cémo y por qué nuestro Simposio tiene el
planteamiento que se refleja en el programa.

El titulo de mi intervencién pide, como ven Vds., que trate de ubicar
esa expresion en la obra de san Josemaria y que haga después mi
propuesta acerca de su significado teoldgico para abordar finalmente y
de manera sintética, el “mensaje” que hay detras de esa paradodjica

formulacion.

a) Ubicacion

La expresion se encuentra en la homilia pronunciada el 8 de octubre de
1967 en el campus de la Universidad de Navarra. La homilia ha sido
objeto de numerosos estudios, a los que remito a Vds. Pero hablando en
la Universidad de la Sabana, hay que citar, al menos, el articulo titulado
“La materia es capaz de espiritu: hacia un materialismo cristiano”, que
el actual Vice Gran-Canciller de la Universidad, monsenor Hernan
Salcedo Plazas, public6 en Pensamiento y Cultura, 1998. Y, ademas, ya
tienen en las librerfas la edicion critico-historica del libro Conversaciones
con monsefior Josemaria Escrivd de Balaguer, que como Vds. saben incluia
al final el texto de la homilia. En la edicion critico-histérica, dirigida por

el Prof. ]J. L. Illanes, pueden encontrar toda la bibliografia que deseen.



Pero vayamos ya al pasaje de la homilia que podriamos calificar de
“normativo” para nuestro tema (nn. 114a-e-115a). Leo:

114a Lo he ensefiado constantemente con palabras de la Escritura Santa: el mundo no es
malo, porque ha salido de las manos de Dios, porque es criatura suya, porque Yaveh lo
mird y vio que era bueno (Gen 1, 7ss). Somos los hombres los que lo hacemos malo y
feo, con nuestros pecados y nuestras infidelidades. No lo dudéis, hijos mios: cualquier
modo de evasion de las honestas realidades diarias es para vosotros, hombres y mujeres

del mundo, cosa opuesta a la voluntad de Dios.

b Por el contrario, debéis comprender ahora —con una nueva claridad— que Dios os llama
a servirle en y desde las tareas civiles, materiales, seculares de la vida humana: en un
laboratorio, en el quir6fano de un hospital, en el cuartel, en la catedra universitaria, en la
fabrica, en el taller, en el campo, en el hogar de familia y en todo el inmenso panorama
del trabajo, Dios nos espera cada dia. Sabedlo bien: hay un algo santo, divino, escondido

en las situaciones mds comunes, que toca a cada uno de vosotros descubrir.

¢ Yo solia decir a aquellos universitarios y a aquellos obreros que venian junto a mi por
los afos treinta, que tenian que saber materializar la vida espiritual. Queria apartarlos asi
de la tentacion, tan frecuente entonces y ahora, de llevar como una doble vida: la vida
interior, la vida de relacién con Dios, de una parte; y de otra, distinta y separada, la vida

familiar, profesional y social, plena de pequenas realidades terrenas.

d jQue no, hijos mios! Que no puede haber una doble vida, que no podemos ser como
esquizofrénicos, si queremos ser cristianos: que hay una tnica vida, hecha de carne y
espiritu, y ésa es la que tiene que ser -en el alma y en el cuerpo- santa y llena de Dios: a

ese Dios invisible, lo encontramos en las cosas mas visibles y materiales.

e No hay otro camino, hijos mios: o sabemos encontrar en nuestra vida ordinaria al
Sefior, o no lo encontraremos nunca. Por eso puedo deciros que necesita nuestra época
devolver -a la materia y a las situaciones que parecen mas vulgares- su noble y original
sentido, ponerlas al servicio del Reino de Dios, espiritualizarlas, haciendo de ellas medio

y ocasion de nuestro encuentro continuo con Jesucristo.

115a El auténtico sentido cristiano -que profesa la resurreccion de toda carne- se
enfrento6 siempre, como es 16gico, con la desencarnacion, sin temor a ser juzgado de
materialismo. Es licito, por tanto, hablar de un materialismo cristiano, que se opone

audazmente a los materialismos cerrados al espiritu.



“Materialismo cristiano”. Se trata, en efecto, de una paradoja, de lo que
es bien consciente el predicador, que la escribe en cursiva. Pero es, sobre
todo, una férmula provocativa y sorprendente, quiza por eso la figura
retorica mas exacta para calificar esta expresion seria el oximoron, que
consiste en usar dos palabras de significado opuesto en una sola
expresion, que genera un tercer concepto que contempla de manera
mas enérgica el enfrentamiento de los términos acoplados.

Nada, en efecto, hay a primera vista mas antitético y auto-excluyente
que estos dos términos: “cristianismo” y “materialismo”, que sin
embargo el Fundador del Opus Dei retine y acopla, al decirnos que es
licito hablar de un “materialismo cristiano, que se opone audazmente a
los materialismos cerrados al espiritu” (n. 115).

El Prof. J. M. Garrido Gallardo dice que asi se logra “hacer del discurso
no un mero indicador transparente hacia la cosa significada o referente,
sino un medio opaco que recabe atencidn por si mismo y condicione en
un sentido preciso la interpretacion del mensaje que propone al lector”
(voz Retorica, en GER, 20, pp. 178-182). Me parece esto muy exacto
aplicado a nuestro caso y en el contexto de toda la homilia. No se puede
usar si no es explicandola profundamente, que es lo que hizo san
Josemaria en la homilia. Y san Josemaria la dejo explicada de una vez
por todas.

La homilia del campus es el hogar hermenéutico de esta expresion, y
desde entonces, la expresion se hizo inolvidable para los que la
escucharon o la leyeron. Mas todavia, fue considerada por muchos
como la sintesis del mensaje de la homilia. Sobre todo en el ambito de
cultura francesa. La conocida revista de Paris La Table Ronde publico
inmediatamente (noviembre 1967) la homilia bajo ese titulo: Le

matérialisme chrétien. Los editores de la revista se fijaron en esa



expresion de la homilia, porque creyeron captar en ella el sentido total
de su mensaje. Asi lo dicen expresamente en una nota de redaccion que
antecede al texto (p. 229). El horizonte espiritual y la antropologia
implicita en esta expresion es, sin duda, de una gran trascendencia:
Josemaria Escrivd de Balaguer —es lo que sin duda quisieron subrayar
los editores de Paris— estaria proponiendo una manera de entender la
relacion del hombre con Dios que, arrancando de lo mas material (el
Verbo se hizo carne) y expresandose a través de la materia de este
mundo, se levanta hasta Dios. Se podria decir que, a una época que
glorifica lo material y lo meramente empirico y profesa el materialismo
para rechazar asi el Cristianismo, Josemaria Escriva de Balaguer quiere
proponerle, desde ese horizonte y en esa clave, precisamente el misterio
de Cristo y de la vida cristiana en el mundo.

Quizd por esto, la formula “materialismo cristiano” sélo la us6 san
Josemaria en la homilia del campus, como subraya Cornelio Fabro en su
obra El temple de un Padre de la Iglesia (Rialp, Madrid 2002). Es, por
decirlo al modo de los lingtiistas, un hapax: es decir, una palabra que
aparece solo una vez en una obra o en un autor. La expresion habitual
de san Josemaria sobre la materia, segin vemos en la propia homilia,
era “materializar la vida espiritual”, que tiene también un algo de
oximoron, —como reconoce Cornelio Fabro: “una atrevida e insolita,
pero eficaz expresion”—, pero a la que ya estdbamos acostumbrados en
el Opus Dei desde los anos treinta del pasado siglo (ver Amigos de Dios,
nn. 65y 254), como dice san Josemaria en este mismo parrafo.

Es interesante saber que la expresion “materialismo cristiano”, que
comentamos, es practicamente desconocida en la literatura teoldgica y
espiritual hasta la homilia del campus. Tratando de encontrar paralelos y

precedentes, he dado con un interesante texto de Jean Daniélou,



tedlogo conciliar que seria nombrado Cardenal por el Papa Pablo VI. Se
encuentra en su libro Mithes paiens, mystere chrétien, una investigacion
filosofico-patristica sobre el tema publicado unos meses antes en
Fayard, Paris 1966. Quiero darles noticia porque es un buen telén de
fondo de lo que venimos diciendo.

Explica Daniélou que en el mundo actual (1966) muchos ateos y
agnosticos, inmersos en la investigacion de la materia por medio de la
ciencia, y en la utilizacion de la materia por medio de la técnica, piensan
que el cristianismo pertenece a un universo extrafio al de sus propias
preocupaciones, porque los cristianos estan del lado del espiritu y no
del de la materia. Habria segun ellos una especie de ruptura entre el
cristianismo y mundo moderno. Pero esa ruptura, segiin el Cardenal, no
se da de ninguna manera en el auténtico cristianismo, sino en la falsa
imagen del cristianismo que ofrecen ciertas corrientes teoldgicas y

culturales.

Porque en realidad —y esta la frase que nos interesa— el cristiano no es mas
espiritualista que materialista; y quiza seria necesario subrayar que existe un
materialismo cristiano, no en el sentido de que para el cristiano todas las cosas se
reducirian a la materia, con lo que se caeria en el error exactamente contrario al de
privilegiar exclusivamente al espiritu, sino en el sentido de que en la materia hay algo que
es perfectamente valido, una de las expresiones de la creacién de Dios, de manera que, a
través de la materia podemos captar algo de Dios, de la misma manera que a través del

espiritu.

Como ven Vds., lo que busca Daniélou con esa expresion es explicar a
los agndsticos, en contexto metafisico-teoldgico, que no pueden
descalificar al Cristianismo como si éste despreciara la materia y la
técnica. En cambio, lo que va a hacer Josemaria Escriva de Balaguer en
su homilia es explicar a los cristianos la riqueza del “materialismo

cristiano”, concentrando positivamente, en estas dos palabras, toda una



teologia espiritual de la vida ordinaria y de la secularidad cristiana. Lo
llama asi —”materialismo cristiano”—, dirda Gérard Philips (en
Ephemerides Theologicae Lovanienses 1968), “para que los tedlogos sepan
que tienen que ocuparse de la vida ordinaria de los cristianos”.

b) Significado teolégico

Pasemos, pues, a examinar brevemente esa teologia espiritual que
propone Josemaria Escriva de Balaguer a proposito del “materialismo
cristiano”. Podriamos sintetizarla en la siguiente “tesis”:

Las realidades mas cotidianas y ordinarias, arrancando desde la materia misma, son
metafisica y teoldgicamente valiosas: son el medio y la ocasién de nuestro encuentro
continuo con el Sefior.

En efecto, San Josemaria se propone mostrar, positivamente, lo que los
espiritualismos ignoran o niegan: el valor de la materia. El discurso
sobre el “materialismo cristiano” se inicia en las ultimas lineas del n.
113: “Es, en medio de las cosas mas materiales de la tierra, donde
debemos santificarnos, sirviendo a Dios y a todos los hombres”.

Aqui encontramos por vez primera en la homilia la palabra “materia”,
que reaparecera después abundantemente. Ahora la idea central es que
esa vida ordinaria, de la que venia hablando en los parrafos precedentes,
comprende en su seno también las realidades materiales y solo se acaba
de entender desde la estimacion positiva de la materia. Esa positiva
estimacion es el presupuesto metafisico y antropologico de la teologia
de la secularidad de la vida cristiana en el mundo que el Gran Canciller
explico en el campus de Navarra. No puede, pues, extranarnos la
desusada intensidad con que, dentro de la brevedad de la homilia, se
detuvo a tratar este punto. Siguiendo su habitual manera de afrontar el

tema, fundamentod su tesis en el relato biblico de la Creacion del mundo



en su realidad material y espiritual: “Yaveh lo miré y vio que era bueno”
(n. 114a). El hombre esta hecho de materia y espiritu y Dios lo ha
puesto a vivir en medio de las realidades materiales.

En este contexto aparece un término y un concepto
—"desencarnacion”— que ilumina la intencionalidad de todo el
discurso. En realidad es otra manera de nombrar a los falsos
espiritualismos. Lo que monsenor Josemaria Escrivd de Balaguer tiene
contra estas antropologias no es, claro estd, su estimacion positiva de la
realidades espirituales, sino su tendencia monista a la hora de mirar al
hombre. Con sus propias palabras:

“El auténtico sentido cristiano —que profesa la resurrecciéon de toda carne— se enfrento
siempre, como es logico, con la desencarnacion, sin temor a ser juzgado de
materialismo” (n. 115a).

“Desencarnacion”: esta es la palabra y éste es el concepto. Pongan
atencion Vds.: desde este enfoque de la vida, perfeccion del hombre,
union con Dios, santidad, etc. vendrian entendidas como “superacion”
de la carne, del cuerpo, de la materia y de lo que esa realidad material
comporta. Josemaria Escriva de Balaguer afirmé en el campus de Navarra
todo lo contrario. Es este, para él, podriamos decir, sirviéndonos de una
vieja expresion, articulus stantis et cadentis hominis christiani; es decir,
algo que, si se da, se mantiene firme la existencia cristiana; si no se da, el
cristianismo del hombre cristiano se derrumba. La “desencarnacion”
deforma, es cierto, toda concepcion cristiana del hombre, pero en lo
relativo a teologia cristiana de la secularidad no es ya que la dificulte,
sino que elimina radicalmente todo posible acceso a ella. De ahi la
formula paraddjica y pedagogica que centra nuestro Simposio:

“Es licito, por tanto, hablar de un materialismo cristiano, que se opone audazmente a los

materialismos cerrados al espiritu” (n. 115a).



Ya se ve lo que esto significa para Josemaria Escriva de Balaguer: una
afirmacion de la doctrina biblica y patristica tradicional —el hombre
compuesto de alma y cuerpo, de espiritu y materia—, pero poniendo
argumentativamente el acento en la realidad material, ignorada o
negada por los espiritualismos. Materia, pues, abierta al espiritu, en
contraste con las diversas formas de materialismo monista, que
denunci6 la Const. Gaudium et Spes, y que San Josemaria llama aqui “los
materialismos cerrados al espiritu”.

Toda la intentio docendi de la homilia, como vemos, gira en torno a la
expresion “materialismo cristiano”. Procede esta doctrina de la
ensenanza de San Pablo acerca del hombre, abundantemente citada en
la homilia, pero que tendra un momento especialmente revelador un
poco después cuando san Josemaria, hablando del amor humano, diga a
los fieles:

La oracion contemplativa surgira en vosotros cada vez que meditéis en esta realidad
impresionante: algo tan material como mi cuerpo ha sido elegido por el Espiritu Santo
para establecer su morada..., ya no me pertenezco..., mi cuerpo y mi alma —mi ser entero
— son de Dios... (n. 121e)

Este pasaje ilumina nuestro tema. Como en San Pablo, la homilia del
campus considera al hombre en su totalidad, pero arrancando desde
abajo, desde lo mas humilde, desde el cuerpo, desde lo material, que no
se “yuxtapone” al espiritu, sino que es —el cuerpo, y no sélo el espiritu
— “templo del Espiritu Santo”.

El tema de la “materia” es tan central en la homilia que nuestro Gran
Canciller estim6 que debia ofrecer a los fieles una fundamentacién no
solo “teoldgica” —desde el Génesis, como vimos—, sino sobre todo
cristoldgica. Lo que él esta proponiendo a los fieles, viene a decirnos, es
pura coherencia con la lex incarnationis que preside la economia de la

gracia. Pero no se detiene en la Cristologia propiamente tal, que da por



conocida, sino que avanza hacia los signos sacramentales que la
manifiestan, “huellas de la Encarnacion del Verbo, como afirmaron los
antiguos” (n. 115b), lo que le permite considerar de nuevo el sentido de
la Eucaristia.

(Qué son los sacramentos [...] sino la mas clara manifestacion de este camino, que Dios
ha elegido para santificarnos y llevarnos al Cielo? ;No veis que cada sacramento es el
amor de Dios, con toda su fuerza creadora y redentora, que se nos da sirviéndose de
medios materiales? ;Qué es esta Eucaristia —ya inminente— sino el Cuerpo y la Sangre
adorables de nuestro Redentor, que se nos ofrece a través de la humilde materia de este
mundo —vino y pan—, a través de los elementos de la naturaleza, cultivados por el hombre,
como el dltimo Concilio Ecuménico (GS 38) ha querido recordar? (n. 115b)

Cristo, pues, al hacerse hombre, mas atn, como dice San Juan, al
hacerse carne; y como consecuencia, toda la economia sacramental, que
asume la materia al servicio de la Redencién; Cristo y la economia
divina, digo, revelan y fundamentan, segiin san Josemaria Escriva de
Balaguer, la doctrina de la secularidad cristiana. De ahi que el Gran
Canciller de la Universidad manifestara ante los fieles una sorprendente

tarea, de la que ellos eran responsables:

Por eso puedo deciros que necesita nuestra época devolver —a la materia y a las
situaciones que parecen mas vulgares— su noble y original sentido, ponerlas al servicio
del Reino de Dios, espiritualizarlas, haciendo de ellas medio y ocasién de nuestro
encuentro continuo con Jesucristo. (n. 114e)

En esta inesperada mision se funden los dos planos de la economia
divina: el originario de la Creacién y el nuevo plano de la Redencién por
Jesucristo.

De esta formula procede, como habran observado Vds., la tesis que les
estoy comentando; porque “materia”, en el lenguaje de nuestra homilia,
es un término utilizado para nombrar, desde su dimensién mas

humilde, toda la gama de lo “ordinario”, la totalidad de lo “corriente”,



que debe ser santificada y llevada hasta Dios. Es, en efecto, un lenguaje
que desde sus bases metafisicas se abre e incluye las realidades
antropologicas. De ahi que las formulas sean normalmente
enumerativas: “Dios os llama a servirle en y desde las tareas civiles,
materiales, seculares de la vida humana” (n. 114a), “a ese Dios invisible,
lo encontramos en las cosas mas visibles y materiales” (n. 114c), hay que
devolver “a la materia y a las situaciones que parecen mas vulgares su
noble y original sentido” (n. 114e). En resumen: la posicion metafisica y
teologica de la “materia”, en el discurso de Josemaria Escriva de
Balaguer, es esta: comparte con el espiritu un mismo destino —el
destino del hombre— y su dignidad —la dignidad de la materia—
radica precisamente en su relacion con el espiritu, en su capacidad de
servir al espiritu y de ser penetrada por él, encontrando en ese servicio
su plenitud. Benedicto XVI, en la Homilia Pascual de este afio 2012, ha
explicado Creacion y nueva Creacion, empezando por la Gen [, 3:

El que Dios haya creado la luz significa que la materia prima del mundo es buena, el ser
es bueno en si mismo. Y el mal no proviene del ser, que es creado por Dios, sino que
existe solo en virtud de la negacion. Es el “no”.

La tarea de recuperar el “noble y original sentido” de las realidades
materiales viene descrita por el Fundador del Opus Dei precisamente
con esta expresion: “espiritualizarlas”; no, ciertamente, en el sentido de
los espiritualismos, que se avergiienzan de lo material, sino en este otro
bien preciso: hacerlas participar con el espiritu en el destino del hombre.
O lo que es lo mismo en términos soteriologicos: hacer “de ellas medio
y ocasion de nuestro encuentro continuo con Jesucristo” (n. 114e).

Como vemos, San Josemaria tenia siempre en el fondo de su
exposicion esa gran ley de la economia salvifica, que podriamos

formular asi: en la vida cristiana, todo es, a la vez, don y tarea, indicativo



e imperativo, regalo divino y responsabilidad humana. El aspecto
“tarea” es el formalmente subrayado en el parrafo que acabo de
transcribir. Pero ese imperativo es posible y tiene sentido porque la
realidad misma que buscamos nos ha sido dada por Dios: en la
economia de la gracia, el imperativo se basa siempre en el indicativo.
Dicho de otra manera: la tarea de buscar a Cristo solo es posible porque
El, graciosamente, se nos ha dado y se nos da: “Yo estaré con vosotros
hasta la consumacion de los siglos” (Mt 26, 28). Volviendo a nuestro
discurso: el esfuerzo que San Josemaria nos pide para hacer de la
materia “medio y ocasion” del encuentro con Cristo se basa en que el
Senor jesta allil: “en todo el inmenso panorama del trabajo, Dios nos
espera cada dia” (n. 114b).

El don y la tarea se recubren hermosamente en esta formula: “hay un
algo santo, divino, escondido en las situaciones mas comunes, que toca
a cada uno de vosotros descubrir” (n. 114b). Y en esta otra: “Os aseguro,
hijos mios, que cuando un cristiano desempefia con amor lo mas
intrascendente de las acciones diarias, aquello rebosa de la
trascendencia de Dios” (n. 116b).

c) El sentido de un mensaje

La doctrina que Josemaria Escriva de Balaguer expuso en el campus de la
Universidad de Navarra —como él mismo dijo— esta “en el nucleo
mismo del espiritu del Opus Dei” (n. 116a). Por tanto, no era nueva: era
la que venia predicando desde el 2 de octubre de 1928, cuando el Sefior
le hizo “ver” la Obra. En aquel octubre de 1967 la vuelve a exponer para

que los oyentes la comprendan —dijo— “con una nueva claridad” (n.
114b).



Juan Pablo II lo subray6 (7 de octubre de 2002) con ocasion de la

canonizacion de nuestro primer Gran Canciller:

San Josemaria fue elegido por el Sefior para anunciar la llamada universal a la santidad y
para indicar que la vida cotidiana, las actividades comunes, son camino de santificacion.
De él se podria decir que fue el santo de lo ordinario.

Eso es, efectivamente, lo que predic6 San Josemaria en el campus de
Pamplona. Doctrina, esta, por lo demas, no solo originaria, sino
constantemente ensenada, como aparece subrayado en la alusion al
“repetido martilleo” con que habia explicado siempre “que la vocacion
cristiana consiste en hacer endecasilabos de la prosa de cada dia” (n.
116b). Esto es evidentemente asi. Pero Josemaria Escrivd de Balaguer
nunca entendié ese mensaje espiritual, que Dios le inspird con fuerza
imborrable, como una especie de aerolito que se incrusta inmévil en la
tierra, sino como una semilla que crece fecundada por la gracia de Dios.
Por eso, el mensaje del 2 de octubre del 28 fue profundizado por el
Fundador a lo largo de toda su vida. Y ahond6 en ese mensaje a través
de las luces ulteriores —con frecuencia de caracter extraordinario— que
Dios le concedid, y de manera més ordinaria, a través de una constante
reflexion sobre el mensaje mismo en el contexto de su experiencia
cotidiana: los acontecimientos de la vida de la Iglesia y de la Obra y, en
general, de la historia humana le brindaban la materia indispensable
para el ejercicio de su responsabilidad, también de su responsabilidad
ante el tesoro que Dios habia puesto en sus manos.

Cuando Josemaria Escriva de Balaguer predico al aire libre en
Pamplona, estaba recién acabado el Concilio Vaticano II. La
Constitucion Lumen Gentium habia proclamado, con una solemnidad sin
precedentes, la llamada universal a la santidad; por su parte, la

Constitucion Gaudium et Spes habia subrayado la bondad originaria del



mundo y el valor del trabajo humano a la hora de comprender las
relaciones del mundo con la Iglesia. Dos temas, el de ambas
Constituciones conciliares, que estaban ya en el centro del mensaje del 2
de octubre de 1928 y que en los afios que siguen a la fundacién del
Opus Dei apenas si eran comprendidos por unos pocos. Este era el
contexto eclesial inmediato de nuestra homilia. Nétenlo Vds.: lo que en
los anos treinta y cuarenta del pasado siglo —entonces no tan lejanos—
habia provocado sospechas, incomprensiones, e incluso acusaciones de
desviacion doctrinal y herejia, era ahora doctrina conciliar. A mi parecer,
este respaldo del Concilio Vaticano II y la relectura de Gaudium et Spes
ayudan a comprender el lenguaje y el estilo argumentativo con que el
Fundador del Opus Dei abordé en esta ocasion la tematica tantas veces
predicada. Ese respaldo, como acabamos de ver, le permitia expresarse
con un lenguaje teoldgicamente incisivo, casi polémico —
i”materialismo cristiano”!—, que subraya las antitesis y le confiere una
fuerza pedagogica extraordinaria: la doctrina quedara firmemente
grabada en los oyentes.

Por otra parte, aquel octubre de 1967 estd a un paso ya del evento
cultural conocido como “mayo del 68”7, en el que se juntaron un camulo
de utopias y de desencantos. El curso académico 1967-68 fue un curso
inolvidable. En el orden de la vida eclesial estan ya dandose, de manera
creciente, las manifestaciones de una interpretacion secularista —asi la
llamé Pablo VI— del Concilio Vaticano II, con la tremenda crisis que
provocé: primero, en el ambito de las Ordenes y Congregaciones
religiosas y, desde ahi, en el clero secular; derivadamente, en la vida del
entero Pueblo de Dios. Fue el oratoriano Louis Bouyer (La
descomposicion del Catolicismo, Barcelona 1970) el que diagnostico, a mi

entender de forma certera, esta secuencia. Era la época en que resonaba



en los ambitos eclesiasticos de toda Europa la teologia anglosajona de la
secularizacion. Era la época en que el Honest to God de John A.T.
Robinson (1964; Barcelona, 1967) divulgaba esta radical secularizacion
del Cristianismo —que tanto impacto tuvo en el clero y en los
seminarios—, y en que la revista Time (8-IV-1966) dedicaba su Cover
Story a la “teologia de la muerte de Dios”. Fra esta, a la vez, la época del
dominio marxista en las universidades europeas y del didlogo con el
marxismo como unico horizonte intelectual digno de los cristianos...
Aqui en América tenian Vds. las primeras expresiones de la teologia de
la liberacion —que ha estudiado con tanto rigor el chileno Ibanez
Langlois—, algunas de las cuales se inscriben en ese clima dialogico.

Si traigo a colacion estos recuerdos histéricos, es porque son el
contexto del “materialismo cristiano” que oimos proponer aquella
manana de octubre y, sin ellos no se sitia bien el humus cultural y
teologico de aquel mensaje. Monsenor Josemaria Escriva de Balaguer de
Balaguer, predicando en su Universidad y en contra de lo que podria
esperarse, no situd dialécticamente su homilia “frente a” esas falsas
teologias de la secularizacion, sino que su palabra se movio criticamente
—vya lo he apuntado— frente a posiciones de signo opuesto: en
concreto, frente a una “tradicional” deformacion de lo cristiano que
podriamos calificar de clerical, sacralizante y falsamente piadosa. Fue
desde esta posicion dialéctica como San Josemaria anunci6 la novedad
del Evangelio. Ofreci6é en aquella memorable ocasion no un ataque al
secularismo sino una profunda Optica cristiana para la comprension de
la secularidad. Perspectiva, ésta, llena de amor y fidelidad a la Iglesia,
que superaba radicalmente, sin nombrarlos, tirando por elevacién, los

planteamientos de una falsa secularizacion.



d) 50 afos después

Han pasado casi 50 anos desde aquel evento. Las circunstancias
contextuales a las que acabo de aludir, que bajo otros aspectos han
sufrido tan profundos cambios en estos ocho lustros, no han hecho sino
redoblar, a veces de manera devastadora, la presion secularista sobre las
propuestas y los valores cristianos. Las graves consecuencias en el orden
de la cultura, de la familia, de la vida social y, en general, a la hora del
respeto a la vida humana bien las conocen Vds., que las sufren en su
carne y en la de sus seres mas queridos. Por eso parece inevitable esta
pregunta: ;Como habria planteado hoy San Josemaria la homilia del
campus? ;Se habria dejado impresionar ante el oleaje “globalizante” de
la descristianizacion? ;Habria, en consecuencia, “reconsiderado” su
“estrategia”, buscando ahora no tanto la plena insercion de los
cristianos en el mundo sino “espacios sagrados” en los que pudiera
ejercerse el “derecho de asilo” y hacer desde alli “incursiones” al mundo
comun?

Ya se dan cuenta de que, en rigor, estoy planteando un futurible y por
tanto algo que en sentido propio no tiene respuesta. Cada uno puede
hacerse su composicion de lugar. Yo, personalmente, les diré lo que
pienso. Y lo que pienso es que San Josemaria no hubiera tocado una
coma en el texto de su homilia, que por algo la trajo escrita de la primera
palabra hasta la ultima. Toda la investigacion y el estudio del
pensamiento de Josemaria Escriva de Balaguer que, como les decia a
Vds., se ha multiplicado con ocasiéon de elevacion a los altares y de la
publicacion de sus obras completas, ve en esta homilia un texto
profético para el mundo de este tercer milenio, el mundo del Duc in
altum.



Pero hay algo que me parece de la maxima importancia en nuestro
andlisis y que querria yo saber explicar. Se trata de lo siguiente: la
homilia del “materialismo cristiano”, en su datacion historica (1967),
presupone la catequesis cristiana dada y recibida. Quiero decir que el
discurso teoldgico-espiritual de San Josemaria apuntaba —en aquella
ocasion— a fundar la secularidad de la vida cristiana ordinaria partiendo
de la base de que su auditorio tenia asumidos los conceptos radicales de
la identidad cristiana. Por eso, no se ve en la necesidad de hablar del
Bautismo, fuente de la identidad del hombre en la Iglesia y, por tanto,
de la vida que ha de ser vivida en esa secularidad que Josemaria Escriva
de Balaguer quiere hacer comprender. Y es que el Bautismo, los dones
de la gracia, los sacramentos: todas estas realidades constitutivas del ser
de la Iglesia y de lo cristiano son el presupuesto, continuamente
subyacente en la homilia, de todo el discurso sobre la secularidad propia
de los fieles cristianos corrientes dentro de la secularidad general de la
Iglesia. La manera que el Fundador del Opus Dei tiene de hacer gravitar
en el campus estas realidades fundantes es, como hemos visto, el marco
eucaristico en que se mueve la homilia. La Eucaristia, que es —como él
mismo dijo— el centro y la raiz de todo en la Iglesia y en el cristiano, es
el permanente punto de referencia de todas las reflexiones que en este
texto se contienen.

Esto que digo es importante para comprender la doctrina sobre la
“unidad de vida” que se nos ofrece en la homilia. La unificacién de la
vida del cristiano sélo puede venir, como es obvio, desde esa identidad
cristiana de que hablamos: es decir, desde la “vida nueva” que el
Bautismo y la gracia ponen en nuestras almas, de la nueva criatura en
Cristo, de la filiacion divina del cristiano, que, hijo de Dios en el Hijo,

busca en todo momento el cumplimiento de la voluntad del Padre.



Aqui, precisamente, es donde engrana el momento secular de la “unidad
de vida” que el Fundador del Opus Dei ha descrito en su homilia:
porque el cristiano que vive el “mundo comun”, solo desde su condicion
de hijo de Dios —buscador de la voluntad del Padre— podra descubrir
ese algo santo y divino que estd escondido en las situaciones mas
comunes de la vida ordinaria.

La demolicion de los fundamentos de la vida cristiana a la que
propende en gran medida la cultura contemporanea hace que hoy haya
mucha gente que se declara —al menos en las encuestas— cristiana,
catolica, y que carece de formacion basica en materia de fe. Esto es
fundamental a la hora de utilizar la “homilia del campus”. Sin la vida de
Cristo en el alma, el mundo “material” se hace opaco e impenetrable.
Dicho positivamente y con la palabra misma de san Josemaria: “Cuando
un cristiano desempena con amor lo mas intrascendente de las acciones
diarias, aquello rebosa de la trascendencia de Dios” (n. 116b). Pero sélo
desde Cristo y la vida de la gracia se desempena con amor lo pequeno y
el mundo comun se convierte en una “epifania” de Dios.

En definitiva, para entender el “materialismo cristiano” y la secularidad
cristiana de la vida ordinaria hay que tener fe en Jesucristo y querer vivir
con arreglo a esa fe. Ese es el clima y el trasfondo de la homilia del
campus. Por eso, los hombres y las mujeres de fe que viven en medio del
mundo tienen como primera exigencia —de esa fe y de esa posicion
secular— hablar en los distintos ambientes del Dios que se hace
hombre, carne: hablar de Jesucristo, de su perdon y de su misericordia,
de sus sacramentos. Es un deber que, en estos primeros anos del tercer
milenio, no podemos posponer y mucho menos olvidar.

El texto de la homilia del campus, con sus andlisis y sus propuestas,

leido hoy, muestra en efecto la extraordinaria vigencia de aquellos



planteamientos. Hoy la presion a la que el oleaje secularista somete a la
vida cristiana hace emerger, también en su maxima tension, el temple
humano y el formato espiritual que Dios quiere dar —y por tanto exige
— a las mujeres y a los hombres de los que habla Josemaria Escriva de
Balaguer. La homilia del campus se movia, anticipadamente, en el clima
del “Non abbiate paura!” de Cristo Resucitado, que haria emblematico
Juan Pablo II y que ha de envolver la nueva evangelizaciéon a la que
hemos sido convocados por Benedicto XVI.

Precisamente en la canonizacion de Josemaria Escriva (6-X-2002), el
beato Juan Pablo II se servia de la homilia del campus para subrayar este
rasgo fundamental. Decia el Santo Padre que el empeno de san
Josemaria era que

[...] la vida de relacién con Dios, y la vida familiar, profesional, social, hecha de pequenas
realidades terrenas, no estuvieran separadas, sino que constituyeran una tnica existencia
“santa y llena de Dios”. “A ese Dios invisible —escribié— lo encontramos en las cosas
mas visibles y materiales”. (Conversaciones con monsefior Escrivd de Balaguer, 114)

El “materialismo cristiano” de san Josemaria Escriva de Balaguer tiene
una riqueza de contenidos que apenas he podido enmarcar. Termino mi
intervencién con la seguridad de que mis colegas, en el Simposio que
ahora comienza, pondran plenamente de manifiesto el sentido de aquel

mensaje.

1 Esta conferencia recoge y desarrolla, en clave de “materialismo cristiano”, ideas de mi estudio Una vida santa
en medio de la realidad secular, apéndice analitico al libro san JosemaRria Escriva b BALAGUER, Amar al mundo
apasionadamente, prélogo de monsefior Javier EcHevarria, publicado en Ed. Rialp, (Madrid 2007), en
Universidad Monteavila (Caracas 2007, en Ed. Minos IIl Milenio (México 2008) y en Quadrante (Sao Paulo,
2010).



COTIDIANIDAD Y SECULARIDAD EN LA ENSENANZA
DE SAN JOSEMARIA

Javier Lopez Diaz

Pontificia Universidad de la Santa Cruz, Roma

Introduccion

E'l titulo contiene dos términos clave en la ensefanza de san

L Josemaria: secularidad y cotidianidad. En el lenguaje comun,
“secularidad” es un término que hace referencia a la religion. La
Teologia lo elabora y lo precisa.

Segin el Diccionario de la RAE, la “secularidad” es “la condicion
propia de los seglares (o seculares)”, los cristianos que no pertenecen al
estado religioso. La “secularidad” se atribuye también a los sacerdotes
seculares, que no forman parte de una orden o de una congregacion
religiosa.

La “cotidianidad”, en cambio, no era un concepto teologico hasta
época reciente. Designaba simplemente “lo de cada dia”. Pero en san
Josemaria no es solo esto. Cuando habla de “lo cotidiano” se refiere a
“lo cotidiano de los fieles laicos”, es decir, a las actividades
profesionales, familiares y sociales, y enseia que son “ambito” y “lugar”
de santificacion y de apostolado; mas aun, son “materia” de
santificacion y de apostolado. Lo cotidiano adquiere asi una
trascendencia teologica inesperada.

La relacion entre los dos términos se puede expresar provisionalmente
del siguiente modo: la “secularidad” es la caracteristica propia de

aquellos fieles para quienes la “cotidianidad” tiene un significado



teologico. Estos fieles son los laicos y también, como veremos, los

sacerdotes seculares.

La “cotidianidad” en la ensenanza de san
Josemaria

a) Las actividades profesionales, familiares y sociales

Lo “cotidiano” consiste, para san Josemaria, en esta triada de
actividades a la que se refiere por doquier en sus obras: “el trabajo
profesional, la vida familiar y la vida social” .
Ademas de estas hay otras actividades “cotidianas” o “de cada
dia”, pero si se miran con atencion, remiten a las anteriores. Por
ejemplo, el descanso remite principalmente al trabajo, y forma
parte asimismo de la vida familiar y social. También puede suceder
que lo cotidiano se llene de algo diferente a estas actividades,
como el estar enfermo o el encontrarse sin trabajo, pero estas no
son situaciones que se desean como “cotidianas” sino todo lo
contrario, se desea que no sean “cotidianas”. De todas formas,
para san Josemaria no se trata de negaciones de lo cotidiano
porque se sabe hijo de Dios y ve positivamente la providencia
divina tras esas circunstancias y, de algin modo, las integra en las
tres que deciamos: por ejemplo, dice que para el enfermo su
“trabajo” es la enfermedad; o que, para quien no tiene trabajo, el
suyo es “buscar trabajo”. No nos entretenemos en estas

situaciones. Nos fijamos en la cotidianidad “comdn”, que es el



punto de referencia para entender también esas otras

circunstancias.

;Por qué esta triada constituye para san Josemaria “lo cotidiano”? La
respuesta se encuentra en los capitulos iniciales del Génesis, donde
aparece el mandato divino de trabajar para perfeccionar este mundo (cf.
Gn 2,15), de formar la familia fundada en el matrimonio de un hombre y
una mujer (cf. Gn 1,27) y de llenar la tierra edificando la sociedad
humana (cf. Gn 1,28). Estas son las tareas que Dios, en la creacion, ha
confiado a la persona humana para que compusieran armoniosamente

su vida cotidiana.

b) Lo cotidiano, materia de santificacion

Originariamente no habia contraposicion alguna entre el cumplimiento
de estas tareas y la uniéon con Dios. La vocacion primigenia del hombre
era la de glorificarle precisamente en la realizacién de esas obras. Los
conflictos surgieron con el pecado, al aparecer la inclinacion a poner el
fin altimo en los bienes creados en vez del Creador. No obstante, el
primitivo plan no quedd derogado por la caida, sino que fue
grandiosamente reafirmado con la venida del Hijo de Dios que, al
asumir esas actividades cotidianas, les ha conferido valor santificador y
redentor, y con el envio del Espiritu Santo que nos hace hijos de Dios
uniéndonos a Cristo, por lo que nuestra vida cotidiana puede tener
también sentido de santificacion y redencion.

San Josemaria ve el trabajo y la vida familiar y social como realidades
queridas por Dios, afectadas, si, por el pecado, pero ordenadas en
ultimo término a la vocacion sobrenatural de la persona humana. Las

percibe como un entramado de actividades en las que el hombre ha de



conocer y amar a Dios sabiéndose hijo suyo, procurando que todos le
conozcan y le amen, y que la entera creacion refleje su gloria.
Recordemos unas famosas palabras suyas en este sentido:
Dios os llama a servirle en y desde las tareas civiles, materiales,
seculares de la vida humana: en un laboratorio, en el quiréfano de
un hospital, en el cuartel, en la catedra universitaria, en la fabrica,
en el taller, en el campo, en el hogar de familia y en todo el
inmenso panorama del trabajo, Dios nos espera cada dia. Sabedlo
bien: hay un algo santo, divino, escondido en las situaciones mas
comunes, que toca a cada uno de vosotros descubrirl.

Para hacerse cargo de la aportacion de esta ensenanza al pensamiento

cristiano sera util hacer un breve recorrido historico.

“Un paréntesis de siglos”

Hoy dia no llama la atencion oir hablar del valor de las actividades
cotidianas para la santificacion del cristiano. Es un tema conocido,
aunque quizad esté lejos de ser vivido. En todo caso el asunto es
relativamente nuevo. Si se retrocede en el tiempo escasea cada vez mas
y, antes del siglo XX, estd practicamente ausente del panorama
teoldgico.

De hecho, cuando san Josemaria comienza a predicar en 1928 que la
vida profesional, familiar y social no es obstaculo sino camino y materia

de santidad, constata que la Teologia apenas se ha ocupado del tema:
Hay un paréntesis de siglos, inexplicable y muy largo, en el que
sonaba y suena esta doctrina a cosa nueva: buscar la perfeccion
cristiana, por la santificacion del trabajo ordinario, cada uno a

través de su profesion y en su propio estado. Durante muchos



siglos, se habia tenido el trabajo como una cosa vil; se le habia
considerado, incluso por personas de gran capacidad teologica,

como un estorbo para la santidad de los hombres?.

Lo que afirma aqui del trabajo se puede extender a las demas

actividades cotidianas en cuanto materia de santificacion.

a) La cotidianidad en los primeros siglos

No es facil determinar cuando comienza ese “paréntesis de siglos” al
que se refiere. Ciertamente no en los primeros tiempos cristianos. Para
quienes abrazaban la fe en aquella época, los quehaceres diarios seguian
siendo los mismos antes y después de su conversion. No cambiaban de
trabajo (si era honesto), ni abandonaban la familia o la ciudad. Pero esas
mismas realidades adquirian una nueva y magnifica dimension. La vida
cotidiana, anodina y vulgar para la cultura en la que se encontraban
inmersos, se transformaba de improviso en algo luminoso y sumamente
importante.

Piénsese en el matrimonio. ;Acaso no adquiria una nueva dimension,
cuando el mismo Apostol lo proclama “sacramento grande (pvotipilov
uéya) en relacion a Cristo y a la Iglesia” (cf. Ef 5,32) y dice: “maridos
amad a vuestras mujeres como Cristo amé a su Iglesia” (Ef 5,25)?
Piénsese también en la vida politica y social: ;podian verla como algo
extrano o sin ningun significado para su fe, cuando se les pedia que
llevaran “una vida de ciudadanos (moAtedecbe) dignos del Evangelio de
Cristo” (Flp 1,27)? Y en cuanto al trabajo, ;acaso no se precia san Pablo
de su propio trabajo productivo cuando dice a los presbiteros de la
iglesia de Efeso: “Sabéis bien que las cosas necesarias para mi y los que

estan conmigo las proveyeron estas manos” (Hch 20,34)?



Que la santidad y el apostolado no eran, para los primeros cristianos,
cosa ajena al cumplimiento de los deberes cotidianos, es una realidad
que testimonian claramente los mas antiguos Padres y escritores
eclesidsticos.

Seguin Clara Burini, estudiosa de la antigiiedad cristiana,

[...] la participacion en la vida eclesial y comunitaria, en sus
numerosas expresiones liturgicas, constituye la primera y
fundamental connotacion del cristianismo y sobre todo del
cristianismo de los origenes, pero también es verdad que el
cristiano contintia dando gloria, alabanza y accion de gracias a
Dios cuando vive en su familia y en la sociedad, ambientes en los
que debe practicar su fe y en los que estd llamado a testimoniarla
dia a dia. La vida conyugal, el amor a los hijos, la caridad con el
préjimo, el empeno en el trabajo, el contacto con los ambientes
culturales, son ocasion para demostrar y expresar el propio
“credo”, para anunciar y vivir en la realidad de todo los dias las
ensefanzas de Cristo3.

Testimonio excelente es la Carta a Diogneto (s. II), “perla de la
antigiiedad cristiana”?, sobre todo los capitulos V-VII. Citemos un
pasaje significativo:

Los cristianos no se distinguen de los demas hombres ni por su
tierra, ni por su idioma, ni por sus costumbres. Porque ni habitan
ciudades exclusivamente suyas, ni hablan una lengua extrana, ni
llevan un género de vida aparte de los demas. [...] Habitando
ciudades griegas o barbaras, segun la suerte que a cada uno le

cupo, y adaptandose en vestido, comida y demds género de vida a



los usos y costumbres de cada pais, dan muestras de un tenor de
peculiar conducta, admirable y, por confesion de todos,

sorprendente?.

Afirmaciones semejantes se encuentran en Clemente de Alejandria,
Tertuliano y otros escritores cristianos antiguos®. Estas breves
referencias pueden ser suficientes para dejar apuntado que la vida de los
primeros discipulos de Cristo se encarna en los deberes cotidianos. La
bibliografia al respecto es abundante’.

No obstante, ya desde los inicios, aparecen diversas tendencias hacia el
menosprecio de las realidades ligadas a la materia y, con ellas,
necesariamente a la vida cotidiana: unos denigran el matrimonio, otros
abandonan el trabajo (cf. 1 Tm 4,3; 2 Ts 3,10). San Pablo rechaza
enérgicamente esos desvios. Llama embusteros a los que prohiben
casarse (cf. 1 Tm 4,2-3)% proclama sin equivocos que “si alguno no
quiere trabajar, que no coma” (2 Ts 3,10), y confirma a los cristianos en
la conviccion de que la realidad del mal —con el que no cabe pactar—
no es razon para abandonar la sociedad?. En ella han de estar presentes
como luz, como sal de la tierra y levadura del Reino de los cielos (cf. Mt
5,13-14.33).

Las desviaciones espiritualistas que surgieron en el curso de la primera
expansion del Evangelio, al entrar en contacto con ideas extranas a la
tradicion biblica, jamas tuvieron carta de identidad en la Iglesia, pero
algunas ejercieron su influjo durante siglos. Se trataba principalmente
de corrientes gnosticas que profesaban una vision negativa de las
realidades materiales.

Junto a estas ideas hay que tener en cuenta la desestima dominante en
la cultura griega del trabajo productivo (poiésis), frente a la actividad

moral inmanente que perfecciona al sujeto (praxis)?, y la idea



aristotélica de la inadecuacion del trabajo manual, e incluso de la
“praxis”, para la contemplacién intelectual de la verdad (theoria)X.
Tampoco es la vida cotidiana, en el medio cultural donde se desarrolla el
cristianismo, el espacio propio del héroe ni de las acciones heroicas, que
solo tienen lugar fuera de la casa y del trabajo diario. Es, por el
contrario, la esfera cerrada de la repeticion mondtona de acciones
simples e iguales, el recinto de lo “privado” en oposicion al noble y
abierto espacio de lo “publico”, de lo politico, en el que se decide la
suerte de la ciudad®.

En contraste con este trasfondo cultural, emerge la vida de los primeros
cristianos, para quienes lo cotidiano es una realidad altamente positiva,
en modo alguno residual: es medio y lugar de santidad, palestra de

acciones y de virtudes heroicas.

b) La época medieval

Después de este primer periodo comienza a abrirse el “paréntesis de
siglos” del que habla san Josemaria, sobre el valor de lo cotidiano. Es un
paréntesis relativo, si se considera en su conjunto la vida de la Iglesia
durante ese largo espacio de tiempo. Quien lea, por ejemplo, las
homilias que san Juan Crisostomo pronuncia para el pueblo, quedara
impresionado por la fuerza con la que exhorta a la santidad en la
existencia cotidiana®?; y lo mismo vale para numerosas cartas que otros
Padres post-nicenos dirigen a laicos™.

Pero también es notorio que nace entonces una amplia literatura
teologica ocupada preferentemente del monaquismo y que, mas tarde,
presenta la vida religiosa como arquetipo de la existencia cristianal2. En
esta linea, que acaba polarizando la tradicion espiritual, esta

practicamente ausente la reflexiéon sobre el valor de las actividades



temporales cotidianas como lugar y medio de santificacion y apostolado,
medio también para mejorar y hacer fructificar la herencia de este
mundo que Dios ha confiado al hombre y a la mujer.

Aunque mas adelante se procure adaptar el modelo de la vida religiosa
a las exigencias de la familia y del trabajo —recuérdese, sobre todo,
dando un salto de siglos, a san Francisco de Sales—, por lo general se ve
en los negotia saecularia un impedimento para el crecimiento espiritual, a
pesar de la dignidad que se reconoce al cumplimiento de los deberes de

estado, queridos por Dios.

c) Las épocas moderna Yy contemporanea

Con la llegada de la época moderna despunta en la cultura lo que
Charles Taylor ha llamado la “afirmacién de la vida corriente”%: el
progresivo aprecio del valor de las actividades cotidianas, representadas
admirablemente en la pintura de un Vermeer y, mas tarde, en la
literatura de un Balzac, un Dickens o un Manzoni. Se abre paso la
estima por los quehaceres sencillos y prosaicos, mirados hasta entonces
con desdén por el ideal caballeresco tipico de la Edad medial? y por los
cultores de las actividades mas elevadas del espiritu (en dltimo término
la contemplacion intelectual, la theoria). Lo que ahora se abomina es la
inactividad y la ociosidad®.

A menudo, sin embargo, la revalorizacién de la vida cotidiana y su
exaltacion en la sociedad burguesa viene a coincidir con el elogio de la
mediocridad, del simple bienestar material y del anonimato. Se deja
sentir el influjo del racionalismo iluminista, cuya critica de la religion
socava el significado de la vida cotidiana como lugar de encuentro con

Dios, para verla solo como esfera de la prosperidad terrena.



Es cierto que algunas corrientes contemporaneas de pensamiento,
como la fenomenologia y el existencialismo, valoran la cotidianidad

"L, pero solo el ideal cristiano de

como lugar de “produccion de sentido
santificar esa vida corriente —de unir la contemplacién amorosa con los
quehaceres cotidianos y de practicar ahi las virtudes con verdadero
heroismo— podra evitar que se confunda lo ordinario con lo anodino, o
lo universal con lo anénimo, y dotara a la vida diaria de auténtico relieve
humano y sobrenatural. El esfuerzo por alcanzar la santidad vendra a
ser “el elixir vital necesario”? de la vida cotidiana. “Todo esto requiere el
reconocimiento teorico y practico del primado de la gracia, porque no es
nuestra la fuerza que santifica al mundo: es la gracia que nos da Cristo
en el Espiritu Santo”#. La valoracion cristiana de la vida cotidiana se
encuentra lejos de todo naturalismo. Pero esta cuestion solo se
planteard de lleno en el siglo XX.

Hay que sefalar, sin embargo, un matiz al respecto. Martin
Rhonheimer habla justamente de un “primer redescubrimiento de la
vida ordinaria” en la Reforma protestante, anterior de varios siglos al
“segundo”, apenas mencionado, en el seno de la Iglesia catdlica.
Llamarlos “primero” y “segundo” puede dar la impresion de
continuidad, pero en realidad se trata de descubrimientos
independientes y muy diversos entre si: tan diversos como las bases
teolégicas en que se apoyan, como se aprecia en las mismas
consideraciones de Rhonheimer.

Los reformadores parten de la negacion de un aspecto esencial de la
mediacion de la Iglesia en la salvacion de los hombres: para ellos no hay
sacerdocio ministerial ni sacramentos que confieran una gracia
“santificante”; la gracia no es mas que el favor de Dios y, como tal, una

realidad externa al hombre que cada uno puede alcanzar sola fide, sin



instancias mediadoras ni obras exteriores. Pasa entonces a primer plano
la pregunta de como se puede saber si se tiene verdaderamente fe y se
puede esperar la salvacion. La respuesta proviene del esfuerzo con el
que preserva esa fe dia a dia, obedeciendo al mandato divino del trabajo

y cumpliendo los demas deberes.

Por este camino, concluye Rhonheimer, las circunstancias de la
“vida corriente” —trabajo, matrimonio, vida familiar o social,
deberes civiles— reciben una significacion eminentemente
religiosa [...]: los propios deberes intramundanos se convierten en
“llamada” [“Beruf’], como decia Lutero y después de €l los
calvinistas; es decir, en una actividad en la que aparece la voluntad
de Dios para cada uno y que debe ser santificada, realizandola para

la gloria de Dios y no como un fin en si mismaZ.

Para los puritanos calvinistas, observa Taylor, “la menor ocupacion es
una vocacion, en el supuesto de que sea provechosa para la humanidad
y distinguida por Dios con una utilidad”#. El tedlogo calvinista Joseph
Hall (1574-1656) habia afirmado, por ejemplo, que la meta de nuestra
vida es “servir a Dios, sirviendo a los hombres por medio del trabajo en

la profesion”®

. El trabajo se ve, a la par que el matrimonio y la vida
social, como realidad querida por la ley de Dios, a la que el hombre no
debe sustraerse y en la que puede reconocer su fe y preservarla.

Aunque indudablemente este planteamiento revaloriza la vida
cotidiana en la percepcion del creyente, su significado para la
santificacion —entendida segtin la doctrina catdlica, como verdadera
transformacion interior: “divinizacion”— en cierto modo desaparece, es
nulo. Por una parte, el cumplimiento de los deberes seculares no

santifica al hombre —donde todo depende de la sola fides, no cabe el



mérito, ni el aumento de la gracia santificante, ni el crecimiento en
santidad que, como cualidad de la persona, no existe para los
reformadores—; y por otra, tampoco santifica el mundo, pues ante la
corrupcion total que, segun ellos, ha producido el pecado, la fe
religiosamente mantenida en las ocupaciones corrientes permite
trascender el mundo, pero no lo redime, ni lo sana, ni lo santifica
realmente. “Lo redimido no es el mundo, sino solo el individuo que, en
ultimo término, se separa del mundo. Falta [en la doctrina de los
reformadores] una relacién interior entre trabajo y Redencién”#. La fe
que predica el protestantismo no transforma el mundo; simplemente lo
sobrepasa. Mas tarde, con la secularizacion, estas ideas contribuiran a
que fe y vida en el mundo discurran por cauces diversos.

Un planteamiento de este género no podia ser acogido por la Iglesia
catolica, a pesar de que era muy necesario revalorizar teoldégicamente la
vida cotidiana de los laicos. De hecho, ese movimiento de ideas en el
ambito de la Reforma no tuvo eco en el campo catdlico. Cuando, siglos
después, san Josemaria comience a predicar la santificacion en la vida
cotidiana, saltaran a la vista las diferencias radicales. Segtin la doctrina
catolica, de la que parte, la gracia santificante transforma al hombre en
hijo de Dios y le llama a tomar posesion de su herencia ordenando las
realidades de este mundo con el espiritu de Cristo. Ademas, la luz que
ha recibido el 2 de octubre de 1928 acerca de la vocacion a la santidad
en medio del mundo le lleva a predicar, como sabemos, que hay un algo
santo, divino, escondido en las situaciones mds comunes, que toca a cada uno
de vosotros descubrir?. La bondad del mundo no ha quedado destruida
por el pecado. Es posible detectar en las realidades creadas la huella de
Dios y es posible ordenarlas a El, respetando su propia autonomia, pero
tratdndolas con espiritu y amor de almas contemplativas®, de acuerdo con



sus leyes propias y con la ley moral que se resume en el amor a Dios y a
los demas por Dios.
Las consecuencias son fundamentales.

Ya no se trata simplemente —resume Rhonheimer— de salvarse de un mundo que ha
caido en el desorden por el pecado, por medio de la fe y de su preservacion en una vida
de provechosa laboriosidad. Josemaria Escriva de Balaguer llama a descubrir lo santo,
divino y bueno que esta escondido en el mundo, en el trabajo ordinario, en las
situaciones cotidianas. En este sentido, se trata de un verdadero amor al mundo —un
“amor correcto”—y de interés por €él, por su situacion mas intima y por su salvacion.
Para el cristiano, Dios no solamente esta “mas alld” del mundo: lo encuentra también en
él [...]. La vida cristiana no consiste solo en salvarse de la corrupcion de este mundo por
medio de la fe y de una actitud apropiada, sino en una transformacién interior del
hombre en Cristo efectuada por el Espiritu de Dios, que ha de conducir también a la

renovacion interior y a la salvacion del mundo realizada por la gracia de Dios: es decir, a

su “santificacion”Z.

No se trata solo de una “santificacion por medio de la vida cotidiana (u
ordinaria)” sino de una “santificacion de la vida cotidiana”, una
elevacion de esa vida ordinaria al nivel de la vida sobrenatural.

También resulta obligado, en este recorrido histérico, hacer referencia a
otro escenario de ideas, esta vez en el campo de la doctrina catélica. Con
anterioridad a san Josemaria, el valor de la vida cotidiana habia sido
puesto de relieve indirectamente en algunas intervenciones del
Magisterio pontificio a partir del siglo XIX sobre la vida social y politica,
especialmente en el ambito de la Accion Catdlica y de la reflexion
teologica en torno a ella. No puedo detenerme en este tema. Me
limitaré a sefalar que, en la Acciéon Catdlica, la afirmacion teologica del
valor de la vida cotidiana para la santificacion y el apostolado de los
laicos ocupa un lugar diverso al que tiene en la ensefanza de san

Josemaria.



En el primer caso es una consecuencia; en el segundo, un principio. La
Accién Catolica nace para hacer presente a la Iglesia en una sociedad
que se seculariza®!. La Jerarquia advierte cada vez con mas claridad que
no puede conducir a todos a Cristo si no se apoya en un laicado
coherente con su fe en todo momento, también en la esfera publica; y,
por la intima relacion de esta esfera con la familia y el trabajo
profesional, se descubre el valor de la vida ordinaria. Se pone en marcha
asi una fecunda reflexion teoldgica que dara lugar a un importante
cuerpo de doctrina. Aunque en el mensaje de san Josemaria se
encuentran elementos emparentados con esta corriente de doctrina
espiritual®, su punto de partida es otro. Ensena que el laico debe aspirar
a la santidad y llevar a cabo la misiéon de la Iglesia en virtud del
Bautismo; y que le compete hacerlo de un modo especifico: en las
actividades temporales que componen su vida. No prolonga la accion de
la Jerarquia. Cumple, en comunion con la Jerarquia, una misiéon propia
que ha recibido del mismo Cristo: la de santificar el mundo desde
dentro®. Y es en este cuadro donde emerge el intrinseco valor de la vida
ordinaria como materia de santificacion. Un valor no solo funcional. No
es algo que sirve para hacer mas eficaz la mision de los pastores de la
Iglesia en el mundo: es sustancial al ser cristiano del fiel laico,

analogamente a como el cuerpo es elemento sustancial del ser humano.

d) Final del paréntesis. Doctrina del Concilio Vaticano Il

Decia san Josemaria que, al comenzar a predicar su mensaje de santidad
en la vida cotidiana, se encontraba con un “paréntesis de siglos” en el
pensamiento catélico. No se puede afirmar que él haya cerrado ese
paréntesis en el campo de la Teologia especulativa, entre otras cosas

porque sus ensefanzas no se sitian en el plano tedrico de la



investigacion teoldgica, pero si se puede decir que lo ha cerrado en el
terreno de la doctrina espiritual y en la vida de muchos cristianos que
siguen el camino de santidad que ensena. Tanto su mensaje como su
ejemplo de vida constituyen un “lugar teoldgico” y un impulso
inspirador para que la reflexion teoldgica progrese en este ambito.

De hecho ha contribuido, en parte quiza no pequena, al magisterio del
Concilio Vaticano 1I#, verdadera piedra miliar para que el paréntesis
llegue a cerrarse universalmente tanto en la doctrina como en la
practica. Baste recordar en este sentido un solo texto referido al trabajo y
a todos los quehaceres cotidianos: “Creado el hombre a imagen de Dios,
recibi6 el mandato de gobernar el mundo en justicia y santidad,
sometiendo a si la tierra y cuanto en ella se contiene, y de orientar a
Dios la propia persona y el universo entero, reconociendo a Dios como
Creador de todo, de modo que con el sometimiento de todas las cosas al
hombre sea admirable el nombre de Dios en el mundo. Esta ensefanza
vale igualmente para los quehaceres mas ordinarios. Porque los
hombres y mujeres que, mientras procuran el sustento para si y su
familia, realizan su trabajo de forma que resulte provechoso y en
servicio de la sociedad, con razén pueden pensar que con su trabajo
desarrollan la obra del Creador, sirven al bien de sus hermanos y
contribuyen de modo personal a que se cumplan los designios de Dios

en la historia».

El paradigma de la cotidianidad

a) La vida de JesUs en Nazaret

Entremos ya en el contenido de la vida cotidiana. Ante todo hay que
considerar que la vida de Jestis en Nazaret es, para san Josemaria, el

paradigma de la cotidianidad, la realidad que muestra todo su valor.



Es bien sabido que el Evangelio resume con muy pocas palabras esos
30 anos de la vida de Jesus (cf. Mt 13,55; Mc 6,3; Lc 2,51). El silencio
sobre ese largo periodo es casi completo. Chesterton escribia en 1925
que “de todos los silencios este es el mas grandioso y el mas
impresionante [...] y nadie, que yo sepa, ha intentado servirse de él para
demostrar algo en particular”®. El gran literato inglés —comenta John
Wauck, citando estas palabras—, no podia imaginar que “poco después,
un joven sacerdote espanol [..] descubriria que aquellos anos
‘olvidados’ tenian un significado profundo, y encontr6 en ellos el
modelo catdlico radicalmente nuevo para caminar hacia la santidad”,

Las escasas noticias que ofrecen los evangelistas sobre esta largo
espacio de tiempo, hacian pensar a san Josemaria que transcurrié6 como
la existencia corriente de los hombres, de la que poco hay que decir, y le
llevaron a comprender que esos afios ocultos del Sefior no son algo sin
significado, ni tampoco una simple preparacion de los afios que vendrian
después: los de su vida piiblica®.

El beato Juan Pablo I comento esta ensenanza corroborando que

[...] para cada bautizado que quiere seguir fielmente a Cristo, la fabrica, la oficina, la
biblioteca, el laboratorio, el taller y el hogar pueden transformarse en lugares de
encuentro con el Senor, que eligié vivir durante treinta afios una vida oculta. ;Se podria
poner en duda que el periodo que Jests paso en Nazaret ya formaba parte de su mision
salvifica? Por tanto, también para nosotros la vida diaria, en apariencia gris, con su
monotonia hecha de gestos que parecen repetirse siempre iguales, puede adquirir e/

relieve de una dimension sobrenatural, transfigurandose asi®.

Jesuis, creciendo y viviendo como uno de nosotros, nos revela que la existencia
humana, el quehacer corriente y ordinario, tiene un sentido divino. Por mucho
que hayamos considerado estas verdades, debemos llenarnos siempre de
admiracion al pensar en los treinta aiios de oscuridad, que constituyen la
mayor parte del paso de Jesis entre sus hermanos los hombres. Afios de



sombra, pero para nosotros claros como la luz del sol. Mejor, resplandor que
ilumina nuestros dias y les da una auténtica proyeccion®.

Este y otros textos han llevado a un tedlogo a sostener que

[...] en la historia de la espiritualidad catdlica ya no se podra hablar del significado de
Nazaret y de la vida escondida de Cristo, sin aludir explicitamente a la doctrina del beato
Josemaria sobre la existencia ordinaria y el trabajo santificados y santificadores del Verbo
encarnado y redentor, y en €l, del cristiano*.

San Josemaria contempla la vida oculta del Sefior como modelo para el
fiel corriente: modelo que no solo ha de imitar, sino que ha de plasmar
en si mismo, porque mas que vivir como Cristo, esta llamado a vivir en
Cristo, vitalmente unido a El. Afirma que Cristo quiere encarnarse en
nuestro quehacer®. Y para confirmar la grandeza de este ideal recuerda
las palabras inspiradas: “vuestra vida esta escondida con Cristo en Dios”
(Col 3,3)%.

b) La “obediencia de la Cruz” en la vida cotidiana

Lo que Jests hizo materialmente durante esos afos se puede
compendiar en pocas palabras: estaba sujeto a sus padres, trabajo como
artesano, llevo una vida normal entre sus conciudadanos (cf. Lc 2,51; Mc
6,2-3). Materialmente no hay mas que afadir. Pero en manos de Jesus el
quehacer corriente y ordinario, tiene un sentido divino®, se convierten en
materia de santificacion y de redencidn, porque en esos quehaceres
ordinarios se proyecta el Sacrificio de la Cruz y su Resurrecciéon y
Ascension a los Cielos.

Se proyecta la Cruz porque al realizar esas tareas obedece a la
Voluntad del Padre y nos esta redimiendo ya con esa obediencia. La
entrega de Jesus en su Pasion y Muerte no fue un acto aislado, sino la
visible expresion suprema de una obediencia por Amor que ya habia

sido plena y absoluta a lo largo de toda su vida, con manifestaciones



diversas, las propias de cada momento. Al entregarse a su trabajo diario,
normal, estaba cumpliendo perfectamente la Voluntad del Padre, por
Amor, con la disposicion consciente de consumar su obediencia en el
Golgota. En Nazaret, Jesis no obedece “hasta cierto punto” a la
Voluntad del Padre , sino absolutamente, con la “obediencia de la
Cruz”. Por esto resulta imprescindible mirar a Cristo crucificado para
entender su vida cotidiana en Nazaret, porque su disposicion interior de
dar la vida esta presente en todo momento.

Asi como la Cruz ilumina la vida oculta de Jesus, asi también ilumina la
vida corriente del cristiano. “Si alguno quiere venir en pos de mj,
niéguese a si mismo, tome su cruz cada dia, y sigame” (Lc 9, 23). San
Josemaria entiende que “la cruz de cada dia” es la cruz en las tareas
cotidianas: No dejaré de repetirlo: para estar unidos con Cristo en medio de
las ocupaciones del mundo, hemos de abrazar la Cruz con generosidad y con
garbo®. Seguir a Cristo en la vida ordinaria exige tomar “la cruz de cada
dia”, cumplir la Voluntad divina en lo cotidiano, obedeciendo “usque ad
mortem” (Flp 2,8) “con generosidad”, o sea, excediéndose con gusto,
aunque puedan faltar las ganas; “y con garbo”, sin lamentarse, sin
exagerar el peso de la Cruz, pues su “carga es ligera” (Mt 11,30).

En esa vida cotidiana, la Cruz se suele presentar de modo escondido,
imperceptible para los demas. De ahi la devocion de san Josemaria, no
solo a las imagenes de Cristo crucificado, sino también a las cruces
“negras y vacias”# que representan para €l la llamada a identificarse con
Cristo cumpliendo en lo cotidiano la Voluntad de Padre, por encima de
la propia voluntad, del propio gusto o de los propios proyectos y
ambiciones:

Cuando veas una pobre Cruz de palo, sola, despreciable y sin valor... y sin
Crucifijo, no olvides que esa Cruz es tu Cruz: la de cada dia, la escondida, sin



brillo y sin consuelo..., que estd esperando el Crucifijo que le falta: y ese
Crucifijo has de ser ti*.

La vida cotidiana de Jestus en Nazaret, unida al Sacrificio del Calvario,
muestra al cristiano el valor que pueden tener sus tareas diarias. Para
alcanzar la santidad no hace falta abandonar los deberes corrientes, sino
cumplirlos fielmente por amor. San Josemaria lo condensa en una breve
frase: ;Quieres de verdad ser santo? —Cumple el pequefio deber de cada
momento: haz lo que debes y estd en lo que haces®.

c) La vida nueva de Cristo resucitado en los quehaceres
cotidianos

También se proyecta la Resurreccion en la vida cotidiana de Jests en
Nazaret, porque Aquél a quien vemos trabajar como carpintero y
cumplir su deber con fatiga, es el Hijo de Dios que vive en su
Humanidad Santisima, ya en esos momentos, la misma vida
sobrenatural que se manifestara gloriosa en la Resurreccion.

Este misterio se realiza, de algin modo, en la vida del cristiano si, por
la gracia, vive como hijo de Dios la vida del Resucitado.

Asi como Cristo fue resucitado de entre los muertos [...], asi también nosotros
caminemos en una vida nueva” (Rm 6,4), escribe san Pablo; pues “aunque estabamos
muertos por nuestros pecados, [Dios] nos dio vida en Cristo —por gracia habéis sido
salvados—, y con El nos resucité y nos hizo sentar en los cielos por Cristo Jesds”. (Ef
2,56)

Para vivir esta “vida nueva”, la Vida de Cristo resucitado, el cristiano
ha de morir a la “propia voluntad”, a toda pretension de independencia
de Dios. Solo asi puede vivir en su existencia cotidiana un cierto inicio
de la vida gloriosa de Jesus en su Humanidad santisima, de modo

analogo, no idéntico, a como El la ha vivido en la historia.



Se acaba de decir “de modo analogo” porque hay semejanza y desemejanza
compenetradas (en lo mismo que hay semejanza se encuentra también una

desemejanza).

Hay semejanza en cuanto que la incoacién de la vida gloriosa en el cristiano no se
manifiesta con el esplendor que tendra en la plenitud de la gloria, de modo semejante a
como la gloria del Hijo no se manifestaba ordinariamente en su Humanidad durante la
vida terrena, salvo en la Transfiguracion. Como se puede ver, dentro de esta semejanza
hay desemejanza, porque Jesus es la Segunda Persona de la Santisima Trinidad a quien
pertenece la gloria, aunque no se manifieste en su vida terrena, mientras que al cristiano
no le pertenece la gloria por naturaleza, sino que se le concede el don de participar en
ella: un don incoado en esta tierra por la gracia y llamado a su plenitud en el Cielo. El
cristiano, como Cristo, ha de expresar en la existencia de cada dia la “obediencia de la
Cruz”. Aunque goza de esa incoacion de la gloria; ha de cumplir la Voluntad del Padre
con el esfuerzo que se ha hecho necesario por algunas consecuencias del pecado que

también el Sefior ha asumido para redimirnos: la fatiga, el dolor y la misma muerte.

Hay también desemejanza porque el cristiano, al tratar de cumplir la Voluntad del Padre
llevando “la cruz cada dia” (Lc 9,23), no solo debe afrontar la fatiga, sino que debe luchar
contra la inclinacién interior al mal, que Jests no tenia. Como en el parrafo anterior, se
puede observar aqui que dentro de esta desemejanza, hay una semejanza porque Fl,
aunque no tenia el peso de la inclinacién interior al pecado, cargd sobre si nuestros
pecados para reparar por ellos en la Cruz: “nuestro hombre viejo fue crucificado con é€l,
para que fuera destruido el cuerpo del pecado” (Rm 6,6; cf. Rm 8,3; Col 2,14). El cristiano
lleva dentro la inclinacién al mal, pero cuenta con la gracia del Espiritu Santo para vivir
esa incoacion de la vida gloriosa como hijo de Dios en Cristo, para ser alter Christus, ipse

Christus.

Asi como Cristo al dar su vida humana por nosotros obtiene la plenitud
gloriosa de esa vida, la glorificacion de su Humanidad®, analogamente
el cristiano, al entregar su vida por los demads vive la vida de Cristo. Ha
de “morir” (al propio egoismo) para Vivir (vida sobrenatural), segin las
palabras del Sefior: “el que pierda su vida por mi, la encontrara” (Mt
16,25). San Josemaria expresa este misterio cuando escribe que hemos de
hacer vida nuestra la vida y la muerte de Cristo. Morir por la mortificacion y



la penitencia, para que Cristo viva en nosotros por el Amor. Y seguir entonces
los pasos de Cristo, con afdn de corredimir a todas las almas. Dar la vida por
los demds. Solo asi se vive la vida de Jesucristo y nos hacemos una misma
cosa con EI2,

Entregandose al cumplimiento de la Voluntad de Dios en la existencia
ordinaria, el cristiano puede dar a cada instante —aun a los aparentemente
vulgares— wvibracion de eternidad®. Nuestro caminar en la tierra [...] es un
tesoro de gloria, un trasunto celestial [...]: sin que sea necesario cambiar de
estado, en medio de la calle, santificando la propia profesion u oficio y la vida
del hogar, las relaciones sociales, toda la actividad que parece solo terrena®2.

La Cruz, la Resurreccion y la Ascension del Senor constituyen un solo
misterio, el misterio pascual o del “paso” de su vida temporal a la eterna.
La vida cotidiana de Jests en Nazaret es redentora y santificadora por su
unidad con ese misterio. Esta realidad se refleja en la vida de los hijos de
Dios gracias a la Santa Misa que actualiza el misterio de la Pasion y
Muerte del Salvador, y su Resurreccion y Ascension al Cielo®. Por la
participacion en la Eucaristia, la vida cotidiana del cristiano puede estar
penetrada de la vida del Resucitado y de su senorio sobre todas las
cosas. Comulgar con el Cuerpo y la Sangre del Sefior viene a ser, en cierto
sentido, como desligarnos de nuestras ataduras de tierra y de tiempo, para
estar ya con Dios en el Cielo*. El cristiano no solo puede ofrecer todas sus

tareas en la Misa, sino que puede hacer de esas tareas “una misa”.

El “quid divinum” (“un algo santo, divino”)
escondido en los cotidiano

Hemos visto que, para san Josemaria, la vida de Jests en Nazaret

proclama con suma sencillez que la vida cotidiana no tiene solo un



sentido profano o intramundano®. Es lugar y materia de santificacién y
de redencion.

Para comprender mejor lo que esto implica conviene distinguir entre
las actividades que se llevan a cabo en la vida cotidiana y el resultado de esas
actividades. Es la distincion clasica entre las realidades humanas
consideradas en sentido subjetivo y en sentido objetivo.

Me referiré a continuacion a cada uno de estos dos aspectos,

limitdindome a unas breves consideraciones.

a) Didlogo con Dios en la vida cotidiana

Santificar las actividades cotidianas es convertirlas en una realidad
santa. Por ejemplo, “santificar el trabajo no es ‘hacer algo santo’
mientras se trabaja, sino ‘hacer santo el trabajo mismo’”%’. La “realidad
santa” en la que se han de convertir, es la oracion. Santificar una
actividad es convertirla en oracion. ;Coémo tiene lugar esta
transformacion?

Recordemos que la oracion es un didlogo con Dios. Un acto de
conocimiento y de amor de Dios como hijos suyos en Cristo. En
realidad, se puede resumir en el amor, porque el amor a Dios implica el
conocimiento. “El que no ama no ha llegado a conocer a Dios, porque
Dios es amor” (1 Jn 4,8).

Quien realiza las actividades cotidianas por amor a Dios, puede
descubrir en esas actividades un “algo santo, divino”, y hacer que sea
tema de su coloquio con Dios. San Josemaria afirma, en efecto, que hay
un algo santo, divino, escondido en las situaciones mds comunes, que toca a
cada uno de vosotros descubrir®.

JEn qué consiste este “algo santo”? ;Qué significa que las actividades

cotidianas escondan “un algo divino”? Un texto de una meditacion de



san Josemaria (de septiembre de 1967, antes de la homilia del Campus
el 8-X-1967) nos pone sobre la pista. Primero afirma la existencia del
“quid divinum” en relacién con un texto paulino:

Quoniam in ipso condita sunt universa..., en El fueron creadas todas las cosas en los cielos y
en la tierra, las visibles y las invisibles (Col 1,16). [...] Debemos arrancar de la vida cotidiana
esa luz del cielo, ese tesoro infinito de gracias, que estdn escondidas en Dios. Pero las hemos de
captar: descubrir el quid divinum —como me habéis oido repetir centenares de veces— presente

en todas y cada una de las situaciones ordinarias de nuestra vida®.

Después, partiendo del mismo texto, entra en el nticleo de la cuestion:

[...] Omnia per ipsum et in ipso creata sunt (Col 1,16), todas las cosas fueron creadas por El
y en atencion a El (Col 1,17). Todas las cosas de la tierra, pues, también las criaturas
materiales, también las actividades terrenas y temporales de los hombres, han de ser llevadas a
Dios —y ahora, después del pecado, redimidas, reconciliadas—, cada una segiin su propia

naturaleza, seguin el fin inmediato que Dios le ha sefialado, pero sabiendo ver su tiltimo destino

sobrenatural en Jesucristo®.

El quid divinum, ese “algo santo” que toca a cada uno descubrir, es
como la impronta que Dios ha dejado en todas las cosas al crearlas en
Cristo y para Cristo; una impronta que conlleva una llamada a cooperar
libremente con Dios para orientar todo a Cristo.

Veamoslo por pasos. El “algo santo” no es solo la presencia divina de
inmensidad, con la que sostiene a todas las criaturas en el ser, aunque
sin duda alude san Josemaria a ésa presencia cuando escribe que a ese
Dios invisible, lo encontramos en las cosas mas visibles y materiales®. El
“algo santo” se refiere también a los designios de Dios acerca de las
actividades humanas que tienen por objeto las realidades terrenas. El las
ha dotado de leyes propias, inteligibles para el hombre, con un “fin
inmediato” seglin la naturaleza de cada una, como acabamos de leer.
Esas leyes representan una llamada para que el hombre perfeccione el

mundo de acuerdo con ellas, cooperando con la Providencia divina. Sin



embargo, tampoco se reduce a esto el quid divinum, aunque lo abarca.
Cuando el cristiano realiza sus actividades profesionales, familiares o
sociales, puede descubrir, con la luz de la fe, “su ultimo destino
sobrenatural en Cristo”, segiin dice en el texto citado. No es que en las
cosas haya algo sobrenatural, sino que el cristiano puede ordenar al fin
sobrenatural (el tnico fin dltimo) las actividades que tienen por objeto
las realidades creadas, puede descubrir que Dios le llama a ordenar esas
actividades al reinado de Cristo. Para esto, desde luego, ha de procurar
llevarlas a cabo con perfeccion, de acuerdo con sus leyes propias. Pero
no basta. Ha de buscar en ultimo término su propia perfeccion como
hijo de Dios en Cristo por medio de esas actividades: ha de tender a la
identificacion con Cristo por el amor y las virtudes humanas informadas
por el amor. Entonces si se puede decir que ha encontrado el quid
divinum, el “altimo destino sobrenatural en Cristo” que tienen las
actividades humanas, y esta poniendo a Cristo en la cumbre de su
quehacer, porque lo pone en la cumbre de su propio corazén, que es
donde Fl quiere ser elevado y reinar.

Tenemos, pues, dos elementos del quid divinum. Uno es perceptible
con la luz de la razén y esta en el objeto de cada actividad temporal: sus
leyes propias, queridas por Dios, con su fin inmediato. El otro
presupone el anterior, pero inicamente se percibe con la luz de la fe,

1"

porque solo esta permite “ver su ultimo destino sobrenatural en
Jesucristo”.

La nocién de “ley eterna” que emplea el Magisterio de la Iglesia, como
“la razon de la sabiduria divina, que mueve todas las cosas hacia su
debido fin”%, dotandolas de unas leyes propias, ayuda a comprender el

primer elemento.



La sabiduria de Dios es providencia, amor solicito. Es, pues, Dios mismo quien ama'y, en
el sentido mas literal y fundamental, se cuida de toda la creaciéon. Sin embargo, Dios
provee a los hombres de manera diversa respecto a los demads seres que no son personas:
no “desde fuera”, mediante las leyes inmutables de la naturaleza fisica, sino “desde
dentro”, mediante la razén que, conociendo con la luz natural la ley eterna de Dios, es
por esto mismo capaz de indicar al hombre la justa direccion de su libre actuacién. De
esta manera, Dios llama al hombre a participar de su providencia, queriendo por medio
del hombre mismo, o sea, a través de su cuidado razonable y responsable, dirigir el
mundo: no solo el mundo de la naturaleza, sino también el de las personas humanas.
[...] Y semejante participacion de la ley eterna en la criatura racional se llama ley
natural®.

Ademas, mediante la luz sobrenatural de la fe, el cristiano puede
descubrir la ordenacion de las criaturas a Cristo, querida por Dios en la
Creacién, pues todas las cosas han sido creadas “en atencién a El”
(traduccion expresiva del “per Ipsum” de Col 1,16, adoptada por san
Josemaria en el texto que estamos comentando). Esa ordenacion
consiste en que le sirvan para identificarse con Cristo. Este es el segundo
elemento del quid divinum, que abarca el primero. La ordenacion de las
actividades humanas al tnico fin sobrenatural (la identificacion personal
con Cristo para la gloria de Dios) no hace violencia a la ley eterna
conocida por la razén ni, por tanto, a la naturaleza de las criaturas y de
las relaciones entre las personas, sino que las presupone, dignifica y

eleva.

b) Del “quid divinum” a la contemplacién

Ese “algo santo” lo descubre el amor que el Espiritu Santo derrama en
los corazones. Cuando esto sucede, la misma actividad que se esta
realizando se convierte en materia de oracion, de dialogo con Dios. Un
didlogo que a veces puede tener lugar con palabras y conceptos,

considerando el “algo santo” que se ha descubierto. Pero que otras veces



puede no necesitar palabras ni conceptos: ser oracién contemplativa que
trasciende el quid divinum. Lo da a entender el siguiente texto:

Mientras realizamos con la mayor perfeccion posible, dentro de nuestras equivocaciones
y limitaciones, las tareas propias de nuestra condicion y de nuestro oficio, el alma ansia
escaparse. Se va hacia Dios, como el hierro atraido por la fuerza del iman. Se comienza a
amar a Jesus, de forma maés eficaz, con un dulce sobresalto®.

Volvamos a recordar unas palabras de san Josemaria: Reconocemos a
Dios no solo en el espectdculo de la naturaleza, sino también en la experiencia
de nuestra propia labor®. Lo reconocemos no solo en lo que esta fuera de
nosotros, sino en el mismo actuar nuestro, en la experiencia de la propia
labor. Lo reconocemos en el mismo amor con que estamos llevando a
cabo nuestra tarea, que es “el amor de Dios derramado en nuestros
corazones por del Espiritu Santo que se nos ha dado” (Rm 5,5), una
participacion en el Amor infinito que “todo lo escudrifia, incluso las
profundidades de Dios” (1 Co 2,10), pues “Dios es amor” (1 Jn 4,8).

El que quiere realizar las actividades cotidianas por amor a Dios,
recorre un itinerario (no sucesivo ni cronolégico) que se puede resumir
asi: comienza por ofrecer a Dios esas actividades en uniéon con el
Sacrificio del altar, llevandolas a cabo con la mayor perfeccion posible;
procura ademds cultivar la presencia de Dios, o sea, dirigirse a El
siempre que lo permita la actividad que realiza; luego el amor le lleva a
descubrir el “algo santo”, la impronta del amor divino que se esconde
en esa actividad y a convertirlo en tema de su didlogo con Dios. Todo
esto no es posible con las solas fuerzas humanas, es fruto de la gracia
divina. Y el fruto mas maduro es la cumbre de ese itinerario, la
contemplacion en la vida cotidiana que sobreviene como don del
Paraclito que lleva a echar una simple mirada de amor®®, una mirada al
amor divino®, sin distraernos de la tarea que llevamos a cabo, pero

dandonos cuenta de que estamos amando, metidos en la vida de la



Santisima Trinidad como Cristo en Nazaret, como Maria y José, porque
nos sabemos hijos del Padre en el Hijo por el Espiritu Santo.

Deciamos que todo esto es don del Espiritu Santo, pero requiere
correspondencia, quitar obstaculos, disponerse de muchos modos. El
“algo santo” al que se refiere san Josemaria, esta “escondido”, como si
se encontrara detrds de las situaciones comunes o tuviera su mismo
color, de modo que hace falta empeno, esfuerzo, para descubrirlo. El
quid divinum es una ocasion de santificacion (y de apostolado) que
muchas veces no brilla a los ojos humanos. Esta delante de nosotros, en
la entrafia de lo que hacemos, pero es preciso buscarlo con interés,
como se busca un tesoro. Y mucho més que un tesoro terreno, porque
aqui esta en juego la santidad. El oro bueno y los diamantes estdn en las
entranias de la tierra, no en la palma de la mano. Tu labor de santidad
—propia y con los demds— depende de ese fervor, de esa alegria, de ese
trabajo tuyo, oscuro y cotidiano, normal y corriente®®.

San Josemaria comprendi6 desde muy pronto que era mnecesario
reconciliar la tierra con Dios, de modo que lo profano —aun siendo profano—
se convirtiese en sagrado, en consagrado a Dios, fin iiltimo de todas las
cosas®?. Lo que se convierte en sagrado, en oracién, es la actividad
humana que por su objeto contintia siendo profana. Muchas veces
acudia a una imagen mitolégica para expresarlo: jPodéis transformar en
divino todo lo humano, como el rey Midas convertia en oro todo lo que
tocaba!® Porque cuando dejamos que Jestis habite en nosotros, en nuestra
vida hay una virtud muy superior a la del legendario rey Midas?.

En fin, si el cristiano coopera con la gracia, su actuar —el cumplimiento
de sus deberes cotidianos, realizados con la mayor perfeccion posible—

se transforma de manera prodigiosa: se transforma en oracion. Con



esto, no solo se enriquece el mismo cristiano: transforma también el

mundo. Pasemos a ver este segundo aspecto.

Transformacion de las realidades cotidianas

a) Espiritualizacién y santificacién

Acabamos de ver que santificar las actividades cotidianas es convertirlas
en oracion, tomando ocasion del “quid divinum” que esta escondido en
el objeto de esas acciones.

Ahora nos preguntamos ;qué significa santificar los “efectos” o
“resultados” de esas actividades, santificar el mundo?

En sentido propio (y siempre analogo respecto a Dios), solo las
personas pueden ser santas, participes de la vida divina, vida de
conocimiento y de amor. Sin embargo, la Escritura llama “santos”
también a objetos, lugares, festividades, instituciones, etc., por haber
sido dedicados a Dios y a su culto2. Por extension es posible decir que
todas las realidades temporales se pueden consagrar a Dios, tratandolas
y configurdandolas de manera que reflejen mas y mejor su gloria. “El
hombre tiene la vocacion de hacer manifiesto a Dios mediante sus obras
humanas, en conformidad con su condicion de criatura hecha ‘a imagen
y semejanza de Dios’”Z. Sin embargo, de hecho, no siempre procura
que, por medio de su actividad, reluzca mas y mas la gloria de Dios en
este mundo. Al contrario, muchas veces deja la marca del pecado en las
realidades temporales, tanto en la naturaleza que transforma como en
las estructuras sociales que promueve.

Santificar el mundo es purificarlo de las consecuencias del pecado y
plasmar el amor de Dios en las realidades terrenas, al ordenar todos los
quehaceres a su gloria, de modo que faciliten, en lugar de obstaculizar,

el ejercicio de las virtudes y la santificacion personal. Solo al final de los



tiempos, con la segunda venida de Cristo, resplandecera plenamente la
gloria de Dios en la creacion visible, habrd “unos cielos nuevos y una
tierra nueva, en los que habita la justicia” (2 Pt 3,13). Pero ya ahora el
cristiano ha de procurar que “habite la justicia” en el mundo, es decir,
que todo se realice de acuerdo con los designios divinos.

Asi como Dios, al crear al hombre, ha infundido espiritu en la materia,
analogamente el hombre, con su obrar en el mundo, puede y debe
espiritualizarlo de algin modo, penetrarlo de espiritualidad y
santificarlo. Los términos empleados por san Josemaria son
significativos:

Necesita nuestra época devolver —a la materia y a las situaciones que parecen mas
vulgares— su noble y original sentido, ponerlas al servicio del Reino de Dios,

espiritualizarlas, haciendo de ellas medio y ocasion de nuestro encuentro continuo con

Jesucristo™.

No me cansaré de repetir, por tanto, que el mundo es santificable; que a los cristianos
nos toca especialmente esa tarea, purificandolo de las ocasiones de pecado con que los
hombres lo afeamos, y ofreciéndolo al Sefior como hostia espiritual, presentada y
dignificada con la gracia de Dios y con nuestro esfuerzo®.

Comparando estos dos textos se advierte que, en el primero, san
Josemaria habla de “espiritualizar” las realidades materiales y, en el
segundo, de “santificarlas”. Esto muestra que la “espiritualizacion” a la
que se refiere, no es solo una operacion “natural” que puede llevar a
cabo cualquier persona —sea cristiano o no—, cuando penetra esas
realidades de espiritualidad, configurandolas con el espiritu humano,
sino una “santificacion”, una espiritualizacion sobrenatural que incluye
la anterior y la eleva.

Esta espiritualizacion es “sobrenatural” principalmente por la accion
del sujeto, no por el resultado. (Recordemos que, para san Josemaria,

todas las acciones humanas de un hijo de Dios, aunque tengan un



objeto material, pueden estar penetradas y divinizadas por la accion del
Espiritu Santo, si las lleva a cabo procurando descubrir ese “algo divino”
que encierran para ordenarlas a su Reino, haciendo de ellas medio de
santificacion y de apostolado).

San Josemaria no concibe la “espiritualizacion” de las realidades
terrenas en un sentido platonico u origenista que implique un cambio
sustancial en ellas. Entiende que espiritualizarlas es perfeccionarlas de
acuerdo con su naturaleza —tarea que no es exclusiva del cristiano—, para
ponerlas al servicio del Reino de Dios y de Cristo. Esto ultimo si que es
tarea propia del cristiano, porque es “santificarlas”, hacer de ellas
“medio y ocasion de un encuentro continuo con Jesucristo”.

Esto no cambia la naturaleza de esas realidades, pero influye en el
modo de perfeccionarlas y deja en ellas una cierta huella, un reflejo de la
bondad divina. Santo Tomas, refiriéndose a la renovacion del mundo al
final de los tiempos, sostiene que toda la creacion material, no solo el
cuerpo humano después de la resurreccion de la carne, experimentara
“un mayor influjo de la divina bondad: no cambiando su naturaleza sino
afiadiéndole la perfeccion de una cierta gloria”?. En el presente,

[...] la creacion anhela la manifestacion de los hijos de Dios. Porque la creacién se ve
sujeta a la vanidad, no por su voluntad, sino por quien la someti6, con la esperanza de
que también la misma creacién serd liberada de la esclavitud de la corrupcion para
participar de la libertad gloriosa de los hijos de Dios. (Rm 8,19-21)

Esta liberacion de las consecuencias del pecado y la consiguiente
participacion en un destello de la gloria, comienza de algin modo
ahora, cuando los hijos de Dios santifican las realidades terrenas por la
accion del Espiritu Santo.

En definitiva, las realidades temporales, al ser purificadas de las taras
dejadas por el pecado —de su uso para el mal moral— vy

simultdineamente ordenadas de acuerdo con “su noble y original



sentido”, es decir, en conformidad con la ley natural en alguno de los
multiples modos que se brindan a la libertad humana, facilitan la
santificacion de las personas y, de hecho, quedan “santificadas” cuando
el cristiano hace de ellas medio y ocasion de su encuentro con Cristo.
Por eso, san Josemaria habla de una “divinizaciéon del mundo”. Afirma
que al elevar todo ese quehacer a Dios, la criatura diviniza el mundoX. Dios
ha entregado el mundo a sus hijos para que, bajo la accion del Espiritu
Santo, lo “espiritualicen sobrenaturalmente” o lo “santifiquen” o lo
“divinicen”, y se lo ofrezcan en unién con Cristo. Cada uno de nosotros
ha de ser ipse Christus. El es el tinico mediador entre Dios y los hombres (cf.
1 Tm 2,5); y nosotros nos unimos a El para ofrecer, con El, todas las cosas al
Padre®. No se trata de un ofrecimiento “desde fuera del mundo” (como
puede realizarlo quien abraza alguna de las formas de vida consagrada
que implican un apartamiento del mundo), sino “desde dentro del
mundo”: a base del empeno de perfeccionar el mundo de acuerdo con

los designios de Dios.

b) Ejemplos o manifestaciones particulares

Vale la pena observar como en todos estos textos siempre hay, junto a
una referencia a la condicion del sujeto —el cristiano en gracia de Dios,
que busca la santidad—, una referencia también a la busqueda del
perfeccionamiento del mundo a través de la propia actividad. San
Josemaria apremia a este cometido, parte esencial de la mision
apostolica de los fieles laicos:

Esfuérzate para que las instituciones y las estructuras humanas, en las que trabajas y te

mueves con pleno derecho de ciudadano, se conformen con los principios que rigen una
concepcidn cristiana de la vida. Asi, no lo dudes, aseguras a los hombres los medios para
vivir de acuerdo con su dignidad, y facilitaras a muchas almas que, con la gracia de Dios,

puedan responder personalmente a la vocacion cristiana”.



Son palabras en plena sintonia con la ensefianza del Concilio Vaticano
II. La Constitucion Gaudium et spes recuerda, en efecto, que “cuando la
realidad social se ve viciada por las consecuencias del pecado, el
hombre, inclinado ya al mal desde su nacimiento, encuentra nuevos
estimulos para el pecado”®. Por eso, el magisterio conciliar insta a los
fieles laicos a “sanear las estructuras y los ambientes del mundo, si en
alglin caso incitan al pecado, de modo que todo esto se conforme a las
normas de la justicia y favorezca, mas bien que impida, la practica de las
virtudes. Obrando asi impregnaran de sentido moral la cultura y el
trabajo humano”&.

El campo abierto ante el cristiano es vastisimo. Me limito ahora a
mencionar algunos ejemplos.

Santificar las realidades humanas en cuanto efectos de la actividad de
las personas implica:

1°) la santificacion de la familia como institucion (en sentido objetivo).
Esto exige, entre otros aspectos, procurar que las leyes civiles sobre el
matrimonio, el respeto a la vida humana y la educacion de los hijos,
sean conformes a la ley moral natural, y que las costumbres y la
moralidad publica contribuyan a la unidad y estabilidad de la familia.
San Josemaria recuerda, por ejemplo, que Ila indisolubilidad del
matrimonio no es un capricho de la Iglesia, y ni siquiera una mera ley
positiva eclesidstica: es de ley natural, de derecho divino, y responde
perfectamente a nuestra naturaleza y al orden sobrenatural de la gracia®;

2°) la santificacion de la sociedad, o la configuracion cristiana del orden
social. Esto incluye el establecimiento de estructuras —leyes y
costumbres— acordes con la dignidad de la persona y su libertad, que
tutelen y promuevan el derecho de todos los hombres a vivir, a poseer lo
necesario para llevar una existencia digna, a trabajar y a descansar, a elegir



estado, a formar un hogar, a traer hijos al mundo dentro del matrimonio y
poder educarlos, a pasar serenamente el tiempo de la enfermedad o de la vejez,
a acceder a la cultura, a asociarse con los demds ciudadanos para alcanzar
fines licitos, y, en primer término, a conocer y amar a Dios con plena libertad,
porque la conciencia —si es recta— descubrird las huellas del Creador en
todas las cosas®;

3°) implica, en fin, la santificacion de las diversas profesiones, en el
sentido de configurarlas de acuerdo con la ley moral. Esto requiere crear
unas condiciones que permitan ejercitarlas de modo que, siendo eficaces
en su orden (es decir, cumpliendo sus fines propios), faciliten la practica
de las virtudes humanas: que se respeten las exigencias de la ética
profesional; que las relaciones laborales estén presididas por la justicia y,
por tanto, que se combata la corrupcion; que se respete la libertad de
obrar en conciencia; que se excluya la coaccion a participar en
operaciones moralmente ilicitas; etc.

En resumen, todas estas realidades “santificadas” facilitan que los
hombres y las mujeres se santifiquen en ellas. La ensefianza de san
Josemaria es muy sensible a este punto. No plantea la santificacion de
las personas como independiente de la santificacion del mundo, como si
este no fuera mas que el teléon de fondo de una obra teatral que no
influye realmente en la accién ni es modificado por ella. Propone una
santidad “encarnada”, que asume las realidades terrenas y busca
transformarlas, perfeccionando el mundo y mejorando la sociedad con
su trabajo. Esta es la sustancia del “amor cristiano al mundo”. San

Josemaria esta cierto de que

Ha querido el Sefior que sus hijos, los que hemos recibido el don de la fe, manifestemos
la original vision optimista de la creacion, el “amor al mundo” que late en el cristianismo.
—Por tanto, no debe faltar nunca ilusion en tu trabajo profesional, ni en tu empetno por

construir la ciudad temporal®.



La expresion “materialismo cristiano”

a) Idea de “materialismo cristiano”

La idea de que el cristiano, al buscar su santificacion, ha de penetrar de
espiritualidad hasta las realidades mds materiales, tiene tanta
importancia para san Josemaria que llega a hablar de un “materialismo
cristiano”. Esta expresion le sirve para resaltar el valor de las realidades
cotidianas, incluso de las mds materiales: su posibilidad de ser
“espiritualizadas” y “santificadas”.

La expresion tiene también otra aplicacion, derivada de la anterior. Del
mismo modo que san Josemaria propone “espiritualizar las realidades
materiales” ensena a “materializar la vida espiritual”. No son conceptos
contrapuestos sino complementarios. La “espiritualizacion” de este
mundo por los hijos de Dios reclama la “materializaciéon” de la vida
cristiana. Si el cristiano no “encarna” o “materializa” su vida espiritual,
no podrd “santificar” o “espiritualizar” de modo sobrenatural las
realidades de este mundo. En consecuencia, san Josemaria habla de
“materialismo cristiano” también para inculcar la idea de que el trato
con Dios ha de plasmarse en multiples manifestaciones visibles y
materiales, por ejemplo, en el uso de “industrias humanas™® para
mantener la presencia de Dios, sin conformarse con las buenas
intenciones o con proyectos poco realistas.

En sus escritos, la expresion aparece por primera vez en la homilia del
8-X-1967% y suele citarse entre las que reflejan trazos esenciales y
caracteristicos de sus ensenanzas¥, aunque no haya sido el primero en
emplearla y se encuentre también, de modo circunstancial, en otros

autores contemporaneos®.



Para hacerse cargo de su sentido, hay que seguir el hilo de los parrafos
que la preceden en la citada homilia. Introduce el tema con una
afirmacion basica acerca de la creacion: Lo he ensefiado constantemente con
palabras de la Escritura Santa: el mundo no es malo, porque ha salido de las
manos de Dios, porque es criatura suya, porque Yaveh lo miré y vio que era
bueno (cf. Gn 1,7 ss)£. Después recuerda que somos los hombres los que lo
hacemos malo y feo, con nuestros pecados y nuestras infidelidades®. En
consecuencia, previene de una actitud que no tendria justificacion en el
caso de los fieles laicos: cualquier modo de evasion de las honestas
realidades diarias es para vosotros, hombres y mujeres del mundo, cosa
opuesta a la voluntad de Dios?. Por el contrario, insiste en que Dios les
llama a la santidad en las tareas civiles, materiales, seculares de la vida
humana®, y recuerda que, ya en los afios treinta, animaba a los
universitarios y a los obreros que acudian a €él, a saber materializar la
vida espiritual: les hacia considerar que hay una tinica vida, hecha de carne
y espiritu, y ésa es la que tiene que ser —en el alma y en el cuerpo— santa y
llena de Dios: a ese Dios invisible, lo encontramos en las cosas mds visibles y
materiales®.

Al poner el énfasis en el encuentro con Dios a través de “las cosas mas
visibles y materiales”, san Josemaria no pretende atenuar en modo
alguno la conviccion de que ese encuentro puede tener lugar también
en las actividades intelectuales, como el estudio o la investigacion
cientifica —mencionadas expresamente en la misma homilia y en otros
momentos®— que, por otra parte, inciden decisivamente en la mejora
del mundo material. Si pone el acento en las realidades materiales es
precisamente para destacar la idea de que el encuentro con el “Dios

invisible” es posible incluso “en las cosas mas visibles y materiales”, y



para introducir asi el concepto de “materialismo cristiano” que

menciona a continuacion:

El auténtico sentido cristiano —que profesa la resurreccion de toda carne— se enfrento
siempre, como es logico, con la desencarnacion, sin temor a ser juzgado de materialismo.
Es licito, por tanto, hablar de un materialismo cristiano, que se opone audazmente a los
materialismos cerrados al espiritu®.

Las palabras de la homilia que estamos comentando, contienen tres
claves para comprenderla. La primera es la obra creadora: el mundo
material es bueno “porque ha salido de las manos de Dios, porque es
criatura suya, porque Yaveh lo miré y vio que era bueno”. La segunda es
la Encarnacion del Verbo, a la que alude por antitesis al mencionar la
“desencarnacion” como tendencia espiritualista opuesta al auténtico
sentido cristiano de la vida. La tercera es la “resurreccion de toda carne”
al final de los tiempos, cuya causa es la Resurrecciéon del Senor, a la que
también se hace referencia poco después recordando la primera
aparicion a los Apostoles: mirad mis manos y mis pies, dijo Jestis
resucitado: soy yo mismo. Palpadme y ved que un espiritu no tiene carne y
huesos, como veis que yo tengo (Lc 24,39)%. Junto a la Creacion,
Encarnacion y Resurreccion, san Josemaria ofrece, en el parrafo
siguiente de la homilia, otra clave mas. Se trata de la economia

sacramental:

;Qué son los sacramentos —huellas de la Encarnacion del Verbo, como afirmaron los
antiguos— sino la mas clara manifestacion de este camino, que Dios ha elegido para
santificarnos y llevarnos al Cielo? ;No veis que cada sacramento es el amor de Dios, con
toda su fuerza creadora y redentora, que se nos da sirviéndose de medios materiales?
:Qué es esta Eucaristia —ya inminente— sino el Cuerpo y la Sangre adorables de
nuestro Redentor, que se nos ofrece a través de la humilde materia de este mundo —vino
y pan—, a través de los elementos de la naturaleza, cultivados por el hombre, como el

ultimo Concilio Ecuménico ha querido recordar?¥

La Creaciéon, la Encarnaciéon, la Resurreccion del Senor y los



sacramentos, son las verdades que menciona expresamente san
Josemaria como prueba de que es licito hablar de un “materialismo
cristiano”. Podria haber afadido la Vida, Pasion y Muerte de Jesucristo,
pero no necesita referirse a todos los misterios de la vida del Sefior para
mostrar que, al contrario de los “materialismos cerrados al espiritu”, hay
un “materialismo cristiano” que afirma audazmente la preeminencia del
espiritu 'y se propone “espiritualizar” la materia —santificarla:
perfeccionar las realidades materiales y convertirlas en medio y ocasion
de santidad— prolongando el designio de Dios en su obra creadora,
redentora y santificadora del hombre.

En la Creacion, Dios tomé barro y le infundié un espiritu de vida (cf.
Gn 2,7), para que formara una sola sustancia con el cuerpo y este le
sirviera de expresion, no de carcel ni de rémora. Al constituirlo asi, lo
destiné a que participara con todo su ser, espiritual y corporal, en la vida
divina. La santidad concierne a la persona entera, no exclusivamente al
alma: hay una tvinica vida, hecha de carne y espiritu, que es la que tiene que
ser —en el alma y en el cuerpo— santa y llena de Dios®:. La entera realidad
material —no solo el cuerpo humano— fue creada al servicio de la
santidad del hombre, para que este se uniera con Dios al cuidarla y
perfeccionarla con su trabajo, segin el mandato del Senor (cf. Gn 1,28;
2,15). En una palabra, Dios quiso que la realidad material fuera
configurada por el espiritu humano, “espiritualizada” y “santificada”:
perfeccionada por el hombre y tratada como medio y ocasion de
santificacion.

Para llevar a cabo la Redencién, “el Verbo se hizo carne” (Ju 1,14): en
Cristo Jesuis “habita toda la plenitud de la divinidad corporalmente” (Col
2,9). Es el misterio de la union hipostatica, en el que la naturaleza

humana, alma y cuerpo, es asumida por el Hijo como “6rgano de la



Divinidad”#, cuyas operaciones, incluso las més materiales, son divino-
humanas (tedndricas)!®. Nos ha redimido padeciendo en su Cuerpo y
experimentando la muerte. Con la Resurreccion y Ascension a los Cielos
su Humanidad ha sido glorificada, como naturaleza humana del Hijo
sentado a la derecha del Padre (cf. Rm 8,34; Hb 1,3). Este misterio se
refleja en el cristiano, participe de la naturaleza divina como hijo de
Dios, y muestra la dignidad de su cuerpo, destinado a la resurreccion
gloriosa. La fe nos dice que el hombre, en estado de gracia, estd endiosado.
Somos hombres y mujeres, no dngeles. Seres de carne y hueso, con corazon y
con pasiones, con tristezas y con alegrias. Pero la divinizacion redunda en
todo el hombre como un anticipo de la resurreccion gloriosa*®. Sus
actividades, aun las mas materiales, reciben el influjo de esta
divinizacioni®.

San Josemaria cita a san Pablo —“;no sabéis que vuestro cuerpo es
templo del Espiritu Santo...?” (I Co 6,19) — y exhorta a meditar esta
realidad impresionante: algo tan material como mi cuerpo ha sido elegido por
el Espiritu Santo para establecer su morada'®. Es una primicia de la gloria
celestial, en la que estan llamados a participar los hijos de Dios, con el
alma y con el cuerpo, tras la resurreccion de la carne (cf. Ef 2,6, Ap 7,9
ss). El cuerpo serd entonces un “cuerpo espiritual” (I Co 15,44),
totalmente penetrado de espiritualidad, hasta el punto de que no podra
ya separarse del alma, pues el hombre glorificado sera inmortal.

Mientras tanto, en el presente, la vida divina que el Espiritu Santo
comunica es una participacion de la plenitud de gracia de Cristo (cf. Jn
1,16), que nos es entregada por diversos cauces, en particular por medio
de los sacramentos, signos sensibles, materiales, “huellas de la
Encarnacion del Verbo”, sobre todo la Eucaristia, donde se nos ofrece el

"

mismo Jesucristo, con su Cuerpo y Sangre, Alma y Divinidadi®, “a



través de la humilde materia de este mundo”, de los elementos de la
naturaleza “cultivados por el hombre”, espiritualizados y santificados
por la accién del mismo Cristo y del Espiritu Santo en el Sacrificio del
altar.

Todo esto lleva a san Josemaria a predicar que las realidades materiales
son lugar de encuentro con Dios, lo cual suscita un profundo amor
cristiano al mundo. Un hombre sabedor de que el mundo —y no solo el
templo— es el lugar de su encuentro con Cristo, ama ese mundo*®. Pero,
como ya hemos dicho, no son “lugar” al modo de “escenario inerte de
la accion humana”, sino como “materia” que es transformada por esa
accion, al tiempo que los “actores” se van identificando con Cristo. Esto

es lo que ayuda a comprender la expresion “materialismo cristiano”.

b) Tres implicaciones

En definitiva, el “materialismo cristiano” capta el designio de Dios sobre
las realidades materiales manifestado en la Creaciéon, Encarnacién, Vida,
Muerte y Resurreccion de Jesucristo, y en los sacramentos. Para san
Josemaria no se trata de una concepcion tedrica. Es también una actitud
practica, cargada de implicaciones. Nos referiremos a tres.

1) La mas inmediata es que el afan de santidad en medio del mundo
comporta el deseo de perfeccionar el mundo material, de mejorarlo. La
ensefanza de san Josemaria “no lleva al inmovilismo, a la aceptacion
resignada de las circunstancias actuales como si fueran las tnicas o las
mejores posibles. Alienta esa santa ambicion [...] de llevar el mundo entero
a Dios (Surco, n. 701)”1%. El cristiano tiene ante si una gran empresa:
“cultivar el mundo”, perfeccionar la sociedad humana y su habitat, el
mismo mundo material, cuiddndolo y penetrandolo de espiritualidad

para “llevarlo a Dios”.



Nos encontramos en un orden de ideas diverso y en cierto modo
opuesto al de los “espiritualismos” que desprecian la materia. Ya los
primeros Padres de la Iglesia tuvieron que hacer frente a diversas
corrientes gnoésticas que juzgaban negativamente el mundo material.
San Ireneo, por ejemplo, mostraba el error de la gnosis marcionita
recurriendo precisamente al misterio de la Eucaristia: ;como puede ser
mala la materia de este mundo, si Jesucristo ha tomado el pan y el vino
para transformarlos en su Cuerpo y en su Sangre?!” San Josemaria
argumenta de modo semejante para defender la bondad de las
realidades terrenas como materia de santificacion, segin hemos vistol®.
No menos lejos del “materialismo cristiano” se hallan los
“materialismos cerrados al espiritu”. Por una parte, es clara la oposicion
de san Josemaria al materialismo hedonista que, en lugar de
espiritualizar las realidades materiales, embrutece al hombre,
subordinando el espiritu a la material®. Igualmente radical es su
oposicion al materialismo dialéctico marxista. Cuando Karl Marx afirma
que “los filésofos no han hecho mas que interpretar de diversos modos

el mundo, pero de lo que se trata es de transformarlo”1

, no postula
simplemente que todos, también los fildsofos, se han de comprometer
con el progreso o la transformacion del mundo; lo que hace es “poner
en peligro la singularidad de la teoria [la contemplacion],
instrumentalizarla para otros fines, convertirla en ideologia”t!. En lugar
de partir de la verdad contemplada para transformar el mundo, parte de
una idea materialista del mundo para reducir a ella el espiritu humano.
Es una infausta inversion de las relaciones entre contemplacion (no solo
cristiana sino filosofica) y edificacién del mundo, radicalmente opuesta

al “materialismo cristiano”.



La santificacion del mundo es el efecto de llevar a cabo cada tarea con
la mayor perfeccion posible y por amor a Dios, siendo este amor no algo
anadido, sino el motor que lleva a realizar todo con perfeccion. Puede
ocurrir que esa perfeccion no se alcance a pesar de la buena voluntad,
con todo lo que entrafa (esfuerzo por adquirir competencia profesional,
perseverancia en poner los medios, etc.): entonces, no se podra decir
que se hayan logrado espiritualizar las realidades materiales que eran
objeto de la accion humana, pero no por eso habra quedado sin valor la
accion misma, el amor con el que se ha realizado. Hay una prioridad de
la contemplacion sobre la eficacia de la accion, que permite comprender
que lograr un mejor estado de cosas en el mundo no es el fin Gltimo de
la persona humana. Fl fin ultimo es la gloria de Dios, a la que se ha de
ordenar la basqueda de ese mejor estado de cosas. Y a la gloria de Dios,
en la presente economia de la Redencion, pueden ordenarse también
los fracasos, el dolor y todas las adversidades de la vida terrena. El
“materialismo cristiano” no pone el fin dltimo en las realidades
materiales; mas bien busca que reflejen mas y mejor, como efecto de la
actividad del hombre, la gloria de Dios.

2) Con esta ultima consideracién enlaza la segunda implicacion
practica del “materialismo cristiano”, a la que desedbamos referirnos. Se
trata de la dignidad de las actividades que recaen directamente sobre
algo material, como es el caso de muchos quehaceres de la vida
cotidiana: la dignidad de la poiésis, de la actividad productiva,
minusvalorada en el pensamiento griego porque obliga a la mente a
ocuparse en cosas distintas de la theoria o contemplacion intelectual. Se
ha hecho notar que san Josemaria

[...] parte del relato del Génesis: “Dios vio que todo lo que habia

hecho era bueno”, y por eso la materia es capaz de esta apertura [al



espiritu], y el trabajo es capaz de convertir en trascendente lo corporal,
lo cotidiano, y por eso, también a través del trabajo, se descubre en ella
——en la materia— algo que hasta el momento nunca se habia afirmado:
un quid divinot2.

Las tareas materiales pueden ser lugar y medio de contemplacion
divina. En orden a la santidad, no son menos nobles ni menos dignas
que las intelectuales o las de mayor consideracion social. En el servicio de
Dios no hay oficios de poca categoria. Todos son de mucha categoria. La
categoria del oficio depende del que lo ejercitall2. Para resaltar este punto de
vista teologal, san Josemaria se sirve de ejemplos graficos:

Todo trabajo es hermoso a los ojos de Dios, si se hace con amor y se termina con esmero.

[...] Ante Dios tiene igual mérito el trabajo de un barrendero que el de un gobernante, si

esos trabajos se hacen bien, con amor, con finura en los detalles, con afan de servir

Desde la perspectiva de la santidad pasan a segundo plano las
diferencias humanas entre actividades manuales e intelectuales
(siempre que cada uno procure hacer rendir, por amor a Dios y a los
demas, los talentos que ha recibido). Sin embargo, san Josemaria
observa que Nuestro Sefior, perfecto hombre, eligié una labor manual, que
realizo delicada y entraniablemente durante la casi totalidad de los afios que
permanecio en la tierrat2. Con estas palabras no afirma una superioridad
de las actividades manuales sobre las demds, sino simplemente
reconoce su nobleza, tan a menudo desestimada. En ellas se pone
luminosamente de manifiesto el designio divino de espiritualizar y
santificar las realidades temporales por la accion del hombre o de la
mujer que, al cuidarlas y perfeccionarlas, las convierte en medio y lugar
de contemplaciéon amorosa de Dios.

3) Junto a estas dos implicaciones directas del “materialismo cristiano”,

hemos de referirnos a otra mas que pertenece indirectamente a esta



nocion. La podemos resumir con una breve exhortacion de san
Josemaria: “ateneos [...] sobriamente, a la realidad mds material e
inmediata, que es donde estd el Seiior"Ht. Invita a considerar que la
situacion concreta en la que cada uno se encuentra es el lugar y la
materia de santificacion de que dispone, independientemente de que le

guste 0 no, y sin prejuicio de que aspire a otra que considere mejor.

Una nueva vision de la vida cotidiana

Estad ciertos de que a través de las circunstancias de la vida ordinaria,
ordenadas o permitidas por la Providencia en su sabiduria infinita, los
hombres hemos de acercarnos a DiosZ. Esta sencilla idea, repetida muchas
veces por san Josemaria, con términos diversos, entrafa una vision
positiva de la vida cotidiana que, siendo connatural al cristianismo,
habia quedado como encubierta en el curso de la historia por el
predominio de formas de vida espiritual caracterizadas por un cierto
“apartamiento del mundo”, y por una comprension de las actividades
profanas como extranas a la unién con Dios, que quedaba relegada al
templo, a las ceremonias sagradas y al “mundo eclesidstico”. Con esta
perspectiva, la doctrina del Cristianismo, la vida de la gracia, pasarian,
pues, como rozando el ajetreado avanzar de la historia humana, pero sin
encontrarse con é[H2,

Con san Josemaria aparece, segin el socidlogo Pierpaolo Donati,

[...] una concepcion de la vida cotidiana que aporta algo profundamente nuevo a las
culturas y a las practicas del pasado, tanto “religiosas” como “profanas”. La novedad
consiste en haber propuesto una “superacién”, en cierto sentido, de la distincién
sagrado/profano tal como ha sido concebida y vivida en las culturas y en las sociedades
que conocemos. Una “superacion” que significa [...] ver la vida cotidiana como hic et
nunc de lo divino que obra y se revela en el mundo de modo “ordinario” a través de las

actividades temporalest.



Para san Josemaria, la vida corriente no es el lugar de lo “profano”,
considerado en clave laicista como independiente de Dios, sino el de su
encuentro con lo divino. No es un ambito hostil o al menos foraneo al
trato con Dios, un entorno del que es mejor escapar. Tampoco es la
esfera cerrada de lo que posee escaso valor, de lo que aliena e impide la
expansion de la libertad en acciones trascendentes. Ni es, en fin,
sinonimo de “vida privada”, en el sentido de aislada, incomunicada y
humanamente pobre, sin repercusion fuera del estrecho recinto en el
que se desarrollal®. Por el contrario, para san Josemaria, la vida
ordinaria es el campo de la santidad y de la mision apostolica de un fiel
corriente. En este sentido

[...] ofrece una visién completamente nueva, que desvela la vida cotidiana como el
espacio donde adquiere valor lo humano y en el que se esconde algo divino; como el
lugar propio de una grandeza no hecha de acciones y gestos llamativos, sino tejida de
concretos actos de amor vinculados a las tareas mds normales. Una vida que hace libres y
felices en el ejercicio de los deberes de cada dia, cuando acontecen en un continuo
descubrimiento de su valor sobrenatural**.

Si, a lo largo de la historia, la vida cotidiana ha sido vista
frecuentemente como el lugar de la repeticion mecanica y monétona de
tareas carentes de significado transcendente, en la ensenanza de san
Josemaria “es el mundo de la finalidad perseguida a través de pequenos
pasosqiZ. Tu existencia no es repeticion de actos iguales, porque el siguiente
debe ser mds recto, mds eficaz, mds lleno de amor que el anterior. —jCada dia
nueva luz, nueva ilusion!, jpor EI"2 La vida cotidiana es el lugar en el que
se realiza la finalidad ultima de glorificar a Dios y de procurar que los
demas le gloritiquen, de alzar a Cristo en la cumbre de las actividades
humanas y de edificar la Iglesia por la santificacion y el apostolado; en
ella se alcanza la identificacion con Cristo y se ayuda a otros para que la

alcancen; desde ella se mejora la sociedad y el mundo. “La vida



cotidiana no es el puro pasar de los dias, sino una especie de substancia

de nuestro vivir’12,

La secularidad cristiana. Algunas distinciones

a) Secularidad y cotidianidad

La nocion de cotidianidad que hemos visto nos allana el camino para
comprender la secularidad.

En este sentido conviene tener en cuenta que todos los cristianos han
recibido de Cristo la mision de santificar el mundo, pero no todos del
mismo modo. Como ensefia Pablo VI, la Iglesia “tiene una auténtica
dimension secular, inherente a su intima naturaleza y a su mision, que
hunde su raiz en el misterio del Verbo Encarnado”!®; pero esta
dimensién secular —continda el Papa—, “se realiza de formas diversas

7126 Tal diversidad de formas deriva de la

en todos sus miembros
relacion con las realidades seculares (o sea con las actividades
cotidianas: profesionales, familiares y sociales) que corresponde a cada
fiel por su vocacion y mision.

Los laicos, concretamente, tienen una secularidad “propia y
peculiar”1, distinta de la que puede afirmarse de los religiosos. De ahi
que san Josemaria, como otros autores, reserve los términos
“secularidad” o “secular” a la relaciéon de los fieles laicos con las
realidades temporales.

La “secularidad” de un laico cristiano es algo mas que el mero vivir en
la sociedad como ciudadano corriente. “No es simplemente una nota
ambiental o circunscriptiva, sino una nota positiva y propiamente
teologica”!®, afirma don Alvaro del Portillo (ahora “Venerable”, desde
la publicacion del Decreto pontificio sobre la practica heroica de las

virtudes, el 28-6-2012). Designa la novedad de sentido que adquiere



para un fiel laico, por el hecho del Bautismo, el entramado de
actividades cotidianas: se trata de las actividades que para él son
“materia” de santificacion, las que ha de santificar. La secularidad es,
pues, una relacion teoldgica con las realidades temporales.

El fiel laico, explica san Josemaria, recibe de Dios la mision de santificar el
mundo desde dentro®: santificar ab intra —de manera inmediata y directa
— las realidades seculares, el orden temporal, el mundo'. Andlogamente a
como quien recibe una mision que ha de realizar en un determinado
lugar adquiere una relacion peculiar con ese lugar, el laico cristiano, al
que se le confia la mision de santificar las actividades temporales, tiene
una relacion peculiar con estas actividades que le ha de llevar a tratarlas
como medio de santificacion y de apostolado, ejerciendo el sacerdocio
comun. Esta relacion, como hemos dicho, es la secularidad cristiana. No
implica que el laico tenga que cambiar de sitio o de trabajo “por motivos
religiosos”, para cumplir su mision. Lo que ha de hacer es santificarse y
hacer apostolado alli donde se encuentra por razoén del ejercicio de su
profesion o por motivos familiares o sociales, porque ése es el lugar de
su mision.

Se comprende por esto que la secularidad cristiana en la ensefianza de
san Josemaria, “puede considerarse como la unién armonica del alma
sacerdotal con la mentalidad laical”3. Esta afirmacion sale al paso de una
idea “horizontal” de secularidad, a la que hemos hecho referencia antes,
segun la cual se trata solo de una nota ambiental o circunscriptiva. Para
san Josemaria, el fiel cristiano que tiene la secularidad como
caracteristica propia, ha de ejercer las actividades temporales de acuerdo
con sus leyes y su autonomia, para santificar el mundo desde dentro. Es

asi como los laicos despliegan su secularidad: haciendo presente a



Cristo en la entrana de las actividades humanas. Por eso necesita poseer

una mentalidad laical intrinsecamente embebida de alma sacerdotal.

b) Secularidad en sentido propio y en sentido analogo

Llegados a este punto es necesario clarificar dos cuestiones. En primer
lugar, si la secularidad es una nota teologica “propia y peculiar” de los
laicos, como afirma el Concilio, ;qué decir de la secularidad de los
sacerdotes seculares?. En segundo lugar, esta claro que la secularidad de
los laicos (y de los sacerdotes seculares) es distinta de esa “secularidad”
que se puede atribuir a todos los miembros de la Iglesia, segin las
palabras de Pablo VI, pero ;es distinta también de la “secularidad
consagrada”, de la que habl6 Juan Pablo II en la Ex. ap. Vita consecrata
(25-111-1996)12 y a la que se refiere el canon 712132?

Veamos estas dos cuestiones:

1) La secularidad es también propia de los sacerdotes seculares. Estos
no tienen una “secularidad reducida” sino plena, una secularidad en
sentido propio, aunque con una peculiaridad caracteristica de su
ministerio. Alvaro del Portillo ha explicado esta peculiaridad con las

siguientes palabras: En los fieles que son ordenados sacerdotes, escribe,

[...] se produce una prevalencia de su funcién ministerial, de suerte que si radicalmente
no quedan separados del orden secular, su funcién en el orden profano queda supeditada
a su funcién sacra (cf. Conc. Vaticano II, Const. dogm. Lumen gentium, n. 31); solo podran
desarrollar aquellas funciones profanas que sean congruentes con su estado, y en tanto
que su ejercicio sea compatible con su funcién en la Iglesia. En todo caso es importante
tener en cuenta que radicalmente continiian insertos en el mundo; no es un fenémeno de

separacion sino de prevalencia y supeditacion.

Esta supeditacion lleva consigo, en la practica y por lo general, que el

sacerdote deba dedicar a su ministerio todas las horas del dia, que siempre

resultardn pocas®, pero no porque haya sido separado de las actividades
p p porq y p



temporales, sino porque debe anteponer a todo lo demas el ejercicio de
su ministerio al servicio de los fieles; y esto le exige ordinariamente una
dedicacion de tiempo total.

Al igual que en los laicos, la secularidad de los sacerdotes seculares
“puede considerarse como la unién armoénica del alma sacerdotal con la
mentalidad laical . También a ellos les pide san Josemaria que tengan
“mentalidad laical” unida al “alma sacerdotal”. Han de comprender que
las actividades temporales poseen una autonomia propia y que, por
tanto, en este ambito, los laicos no son la longa manus de los
presbiteros’¥, ni el sacerdocio comun es una extension del ministerial.
Hay una distincion esencial entre ambos; son como dos fuerzas que han
de concurrir a la santificacion del mundo desde dentro, cooperando
“organicamente”, porque la Iglesia, Cuerpo de Cristo, es una
comunidad sacerdotal estructurada como un organismo vivo'2,

Comentando el libro de Conversaciones, Alfredo Garcia Suarez (11998)
explicaba que los laicos, cuando procuran santificar las realidades
seculares, hacen presente en el mundo a la Iglesia, no a la Jerarquia de
la Iglesial®. Los laicos han de cumplir su mision en union con la Jerarquia
eclesidstica y segun las ensefianzas del Magisterio®?, pero su mision
especifica —o sea, la especifica participacion del laico en la mision de la
Iglesia*— depende de su misma condicion de cristianos, no necesariamente
de un mandato de la Jerarquia®.

2) Respecto a la segunda cuestion a que me referia —el tema de la
“secularidad consagrada” — recordemos que Pablo VI afirma que la
secularidad de la Iglesia “se realiza de formas diversas en todos sus
miembros”. Pedro Rodriguez observa que la Iglesia “no es ni un
monolito uniforme, ni un agregado multitudinario y anarquico de

77143

creyentes”** y que cabe un uso andlogo del término “secularidad” que



permite referirlo a cualquier miembro de la Iglesia, pero no del mismo
modo.
JEn qué consiste este uso andlogo? Ante todo volvamos a recordar que

"Iy que la secularidad

“la indole secular es propia de los laicos
pertenece también en sentido propio, no andlogo, a los sacerdotes
seculares. En cambio, en sentido andlogo —semejante y desemejante— la
secularidad corresponde a los religiosos. Semejante porque viven in
saeculo y tienen la mision de santificar el mundo mediante el testimonio
escatolégico de su vida consagrada. Desemejante porque este modo es
diverso al de los fieles laicos, los cuales tienen la misién de santificar el
mundo desde dentro.

Alvaro del Portillo, afirma que, mientras la consagraciéon por el
Sacramento del Orden no separa del mundo,

[...] en cambio, en los religiosos —testigos publicos, nomine Ecclesiae, del espiritu de las
bienaventuranzas (cf. Lumen gentium, n. 31 b) y por tanto del nuevo cielo y de la nueva
tierra— se produce una verdadera separacion. Es esa separacion a curis et negotiis
saecularibus [en nota cita a san Jerénimo, san Benito, santo Toméas de Aquino y Sudrez] la
que produce, la que hace posible, el testimonio escatologico publico que es propio y

esencial del estado religioso. Hasta el punto de que si no consistiese en eso la sustancia

teoldgica del estado religioso, no tendria razon de ser tal estado eclesidstico*®.

En cuanto a la “secularidad consagrada” de los fieles que no se
consideran religiosos pero que son “consagrados”, si esta consagracion
es teoldgicamente del mismo género que la consagracion religiosa por
los tres votos, entonces su “secularidad consagrada” es, como en el caso
de los religiosos, una secularidad en sentido andlogo a la de los laicos,
no en el mismo sentido™. Pero si se trata de una consagracion a través
de votos que no cambian la relacién con la relaciéon teoldgica con las
actividades temporales, entonces se tratard de una secularidad en

sentido propio. La “separacion a curis et negotiis saecularibus” (de las



preocupaciones del mundo y de los asuntos seculares) que es propia de
los religiosos, tiene lugar en la consagracion religiosa por la asuncion de
los votos propios de ese estado, que comportan una nueva relaciéon con
las actividades temporales, pero no por la asuncion de otros votos que
no configuren ese estado.

En todo caso, san Josemaria aclara a quienes siguen su ensefianza que
para buscar la santidad en las actividades temporales no son necesarios
“ni votos, ni promesas, ni forma alguna de consagracion [...], diversa de
la consagracion que ya todos recibieron con el Bautismo”!¥. De aqui no
se puede deducir que cualquier voto o promesa separe del mundo. San

Josemaria no lo afirma. Dependera del objeto del voto o de la promesa.

El problema se presenta cuando se afirma que la “secularidad” es una nota teoldgica solo
si es “secularidad consagrada” (mediante la profesion de los “consejos evangélicos”),
quedando la “indole secular” de los laicos reducida a simple dato socioldgico, que no basta
para definir su posicién en la Iglesia. En el debate postconciliar, algunos han sostenido
que el fiel laico es simplemente el bautizado, o sea el cristiano llamado a la santidad pero
aun no comprometido con una misién propia en la Iglesia; y que, los que se
comprometen serian los “laicos consagrados”, aquellos que asumen los votos de la vida
consagrada™: éstos serfan los que poseen la secularidad como nota teoldgica propia. Se
piensa que “asumir” plenamente la vocacion laical significa “consagrarse” (por medio de

los tres votos de la consagracion religiosa).

Por esto, otros autores —entre ellos san Josemaria— distinguen la condicion genérica de
fiel, comun a todos los bautizados, de la especifica de laico, que comporta una mision
propia y peculiar en la Iglesia, compartida por la inmensa mayoria de sus miembros*; y
sostienen que el laico no necesita ninguna nueva consagracion, distinta de la del
Bautismo y de la Confirmacion, para asumir plenamente su vocacion a la santidad y su
mision de santificar el mundo desde dentro. Son estos fieles cristianos los que poseen la
secularidad como nota teoldgica propia y especifica de su llamada peculiar a santificarse
en las actividades temporales y a santificar a los demaés y a la sociedad desde dentro de

esas actividades.



Su secularidad es sencillamente la relaciéon con las actividades temporales que es propia
de su misma cualidad de ciudadanos corrientes pero elevada por la gracia del Bautismo a
medio de santificacion. Esta secularidad es un don de Dios que ya poseen como semilla

desde el Bautismo y que se desarrolla cuando asumen libremente su vocacién y mision.

Para san Josemaria la secularidad, es uno de los modos en que se da el carisma de la
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santidad y del apostolado™ en el Pueblo de Dios.

Conclusidn. El temple de la secularidad-
cotidianidad

Para concluir, desearia hacer referencia a una expresion recurrente de
san Josemaria, inspirada esta vez en la antiquisima Carta a Diogneto
(siglo II) que muestra el temple, es decir, la calidad y el valor, de la
secularidad-cotidianidad. Se trata de la formula: “ser del mundo sin ser
mundanos”.

Estar en el mundo y ser del mundo no quiere decir ser mundanos. Por
eso, se nos pueden aplicar plenamente aquellas palabras de la oracion
sacerdotal de Jestus Sefior Nuestro, que relata San Juan: no te pido que
los saques del mundo, sino que los preserves del mal. Ellos no son del
mundo, como Yo tampoco soy del mundo (Jn 17,15-16)%1,

La secularidad es una joya que ha de ser custodiada cuidadosamente.
Necesita ser resguardada de la corrupcion que le amenaza mas
directamente: la mundanizacién de la vida cristiana, la pérdida de la
dimension sobrenatural que da relieve, peso y volumen a las realidades
cotidianas’2.

El cristiano “secular” ha de “ser del mundo”, porque su vida se
desarrolla en las actividades temporales que ha de santificar; pero no ha
de “ser mundano” porque no ha de dedicarse a esas actividades como si
fueran su ultimo fin, ni debe olvidar que necesitan ser purificadas de las

consecuencias del pecado.



Se trata de verdades decisivas que a veces se posponen o se silencian
por un temor, mas o menos consciente, a no ser aceptado por los demas
o a sufrir aislamiento. Pero no seria recto someterse en todo a la
aprobacion del ambiente circundante. San Josemaria invita a discernir,
teniendo presente que oponerse al mal no equivale a distanciarse del
mundo. Recordar a un cristiano que su vida no tiene otro sentido que el de
obedecer a la voluntad de Dios, no es separarle de los demds hombrest=. “Ser
del mundo sin ser mundano” es basico para que un cristiano corriente

pueda cumplir su mision y alcanzar la plenitud de su filiacién divina.
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17 Cf. J. Huizinga, £l otoAo de la Edad media, Madrid 1994 (12 ed. de 1919), especialmente el cap. IV.

18 Cf. C. MicHon, La prose du monde, en: AAVV,, La grandezza della vita quotidiana, cit., vol. IV, pp. 101-103.

19 “[En la perspectiva existencial] la vida cotidiana tiene caracter primario y fundamental, es decir, existencial
constitutivo. Tiene caracter primario porque es en ella donde se abre en primer lugar el horizonte del mundo,
de la familia y de la sociedad. Tiene caracter fundamental porque en la vida cotidiana se viven los valores
fundamentales de la vida privada y publica. Tiene caracter existencial constitutivo porque es en la vida
cotidiana donde el sujeto, cualquiera, se siente ante si mismo, es decir, ante su proyecto de vida” (C. Fabro,
Essere nel mondo, 1978, Premessa n° 1: obra inédita; hemos tomado la cita de Id., L’io e 'esistenza e altri
brevi scritti, Roma 2006, pp. 18-19). Una referencia a la fenomenologia como corriente que valoriza la vida
cotidiana, puede verse en P. Donat, Senso e valore della vita quotidiana, cit., p. 233.

20 M. RHoNHEIMER, Transformacidn del mundo. La actualidad del Opus Dei, Madrid 2006, p. 105.

21 F. Océriz, Vocacidn a la santidad en Cristo y en la Iglesia, en: AAWV. Santidad y mundo. Estudios en torno a las
ensefanzas del Beato Josemaria, Pamplona 1996, p. 52.

22 Cf. M. RHoNHEIMER, Transformacion del mundo, cit., pp. 57-77. De la vida ordinaria en los reformadores se ocupa
también, comparandola con la ensefianza de san Josemaria, C. MicHon, en La prose du monde, cit., pp. 95-
111.

23 Ibid., pp. 60-61. Hemos escrito en cursiva “santificada”, para destacar que se usa en el sentido de la teologia
protestante. En los dos parrafos siguientes tomamos algunas ideas del libro citado.



24 CH. TavLor, Sources of the Self, cit., p. 217. Nétese que en aleman, “llamada” y “profesién” tienen la misma raiz:
Berufung y Beruf.

25 Citado en ibid., p. 223. Cf. V. TranguiLLi, I concetto di lavoro da Aristotele a Calvino, Milano-Napoli 1979, 629 pp.
26 M. RHoNHEIMER, Transformacidn del mundo , cit., p. 67.

San Josemaria, Conversaciones,n. 114.

Ibid.,n. 22.

M. RHoNHEIMER, Transformacidn del mundo, cit., pp. 72-74.
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Remito a E. Burkhart — J. Lépez, Vida cotidiana y santidad en la ensefianza de san Josemaria, cit., vol. |, pp.
60 ss.

31 Cf. Cu. Taylor, L’eta secolare, Milano 2009, pp. 11-15. En esta nueva obra del autor de Sources of the Self, se
distinguen tres aplicaciones del término secularizacion: como un fendmeno social y politico que radica enla
pérdida e incluso en la ausencia de relevancia de la religién en la vida publica; o como un fenémeno personal
que consiste en la disminucidon de la fe y de la practica religiosa, con el alejamiento de Dios y de la Iglesia por
parte de las personas; o como la transicidn, en las personas y en la sociedad, de una situacién en la que
asumir la fe era un hecho normal, no problematico, a otra en la que se considera como una opcién posible
entre varias. Aqui, en nuestra frase sobre la Accién Catélica “en una sociedad que se seculariza”, nos
referimos a la primera aplicacién. Mas adelante haremos referencia a la segunda.

32 Esto vale, p.ej., para la doctrina de J. Cardijn, fundador de la J.0.C., organismo especializado de la Accién
Catdlica: “[Les jeunes travailleurs] doivent étre chrétiens partout, & 'atelier, & I'usine, & la rue, & la maison,
aussi bien qu’a I'église [...]. lls doivent voir que le travail peut étre la plus expressive des priéres...” (Manuel
de la J.0.C., Bruxelles 1930, p. 69; la primera edicién es de 1925).

33 Cf. A. Miralles, La misidn de la Iglesia y las realidades temporales, en: “Romana” 44 (2007) 180-197.En p.
186, citando el Decreto Apostolicam actuositatem, n. 7, distingue entre la mision de la Jerarquia y la de los
fieles, sin separarlas.

34 Cf. San Josemaria, Conversaciones, n. 21. Sobre este tema, cf. J.L. [llanes — A Méndiz, Conversaciones con
monsenor Josemaria Escrivd de Balaguer. Edicidn critico-histérica, Madrid 2012, ad loc.

35 Conc. Vaticano Il, Const. past. Gaudium et spes, n. 34. Cf. A. Miralles, La missione della Chiesa verso le realta
temporali, en: Id., Ecclesia et sacramenta, Siena 2011, pp. 127-142.

36 G.K. Chesterton, The Everlasting Man (primera edicién, London 1925), en: “Collected Works”, vol. I, San
Francisco 1986, p. 321.

37 J.P.Wauck, san Josemaria Escrivd de Balaguer. Un cammino attraverso il mondo, Torino 2008, p. 9.

38 San Josemaria, £s Cristo que pasa, n. 20.

39 Beato Juan PasLo 11, Discurso a los participantes en el Congreso con ocasidn del centenario del nacimiento del
fundador del Opus Dei, 12-1-2002, n. 2.

40 San Josemaria, €s Cristo que pasa, n. 14.

41 A. Aranda, Identidad cristiana y configuracién del mundo. La fuerza configuradora de la secularidad y del
trabajo santificado, en: AAVV,, La grandezza della vita quotidiana, cit., vol. |, p. 195. Sobre la relacién del
trabajo del cristiano con el de Cristo en Nazaret, cf., del mismo autor, Lavoro in Cristo dell’alter Christus, en: Ip.,
Identita cristiana: i fondamenti, Roma 2007, pp. 341-346.

421d., €s Cristo que pasa, n. 174.



43 Cf. 1d.,Amigos de Dios, n. 206. Sobre la presencia de este texto paulino en la ensefianza de san Josemaria, cf.
J.M. Casciaro, Fundamentos biblicos del lema “ocultarme y desaparecer” de san Josemaria Escrivd de
Balaguer, en: AAW. (J. Chapa, ed.), Signum et testimonium, Pamplona 2003, pp. 285-286.

44 San Josemaria, €s Cristo que pasa, n. 14.

45 San Josemaria, Carta 11-111-1940, n. 11. Cf. Forja, n. 518.
46 Cf.Id., Camino,n. 277.

47 Ibid .,n. 178.

48 Ibid., n. 815. Cf. A. Malo, €l sentido antropoldgico cristiano de la frase: “Haz lo que debes y estd en lo que
haces”, en: AAVV,, La grandezza della vita quotidiana, cit., vol. lll, pp. 127140.

49 Benedicto XVI se ha referido de modo penetrante a este misterio comentando la institucién de la Eucaristia
en la Ultima Cena. Después de afirmar que en ese momento se cumple lo que antes habia anunciado: “Tengo
poder para entregar mi vida y tengo poder para recuperarla” (Jn 10,18), afiade: “El da su vida sabiendo que
precisamente asi la recupera. En el acto de dar la vida esta incluida la resurreccidn [ ...]. Ya ahora ofrece la
vida, se ofrece a si mismo y, con ello, la obtiene de nuevo ya ahora” (Jesus de Nazaret, vol. Il, Madrid 2011, p.
486).

50 San Josemaria, Via Crucis, XIV Estacién.

11D, Forja, n. 917; cf. Amigos de Dios, n. 239.

ID.,Amigos de Dios, n. 54.

Cf. Beato Juan Pablo Il, Enc. Ecclesia de Eucharistia, 17-IV-2003, n. 14.

4 San Josemaria, Conversaciones, n. 113.
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5 Se emplea aqui el término “profano” en el sentido en que lo usa san Josemaria en el texto citado a

continuacién, es decir, como “lo no sagrado en si mismo”, excluyendo las acepciones negativas del término
(“deshonesto”, “sacrilego”, etc.). “Actividades profanas” son todas las actividades humanas nobles que
tienen por objeto las realidades de este mundo (por eso las llamamos también “intramundanas”), como

cultivar un terreno, cocinar, construir una casa, etc.

56 Cf. Beato Juan Pablo I, Enc. Laborem exercens, 14-IX-1981, nn. 5-6. La palabra “trabajo” se puede entender
en sentido subjetivo (como al decir: yo trabajo), y entonces significa la actividad de trabajar, o en sentido
objetivo (como cuando se dice: mira este trabajo), y entonces significa el resultado del trabajo: una mesa, un
libro, una teoria cientifica, etc.

57 F. Ocariz, €l concepto de santificacidn del trabajo, en |D., Naturaleza, gracia y gloria, Pamplona 2001, p. 263.

58 San Josemaria, Conversaciones,n. 114.

591D., Apuntes de una meditacién, 29-1X-1967 (AGP, P18, pp. 330-331).

60 Ibid.

61 Ibid.

62 Santo Tomas de Aquino, S.Th. I-Il, q. 93, a. 1, c. El hombre puede reconocer esa impronta de la Sabiduria
divina con la luz de su razdn, porque esta luz es participacion de la ley eterna en el hombre: la ley natural (cf.
ibid., q.91, a. 2, c). La fe viva permite ademés descubrir la ordenacidn de toda la creacidn a Cristo. Sobre este
tema, cf. Beato Juan Pablo Il, Enc. Veritatis splendor, 6-VIII-1993, nn. 40-43.

63 Beato Juan Pablo II, Enc. Veritatis splendor, 6-VIII-1003, n. 43. La Ultima frase es de santo Tomas de Aquino,
S.Th.1-ll,q. 91, a. 2, c. El Concilio Vaticano Il recuerda que “la norma suprema de la vida humana es la misma



ley divina, eterna, objetiva y universal mediante la cual Dios ordena, dirige y gobierna, con el designio de su
sabiduria y de su amor, el mundo y los caminos de la comunidad humana. Dios hace al hombre participe de
esta ley suya, de modo que el hombre, segin ha dispuesto suavemente la Providencia divina, pueda
reconocer cada vez mas la verdad inmutable” (Decl. Dignitatis humanae, n. 3).

64 San Josemaria, Amigos de Dios, n. 296.

65 ID., &s Cristo que pasa, n. 48.

66 ID., Carta 24-111-1930,n. 13.

|
67 ID.,Amigos de Dios, n. 241.

68 ID., Forja, n. 741. Cf. Amigos de Dios, n. 310 (donde san Josemaria aplica Cant 3,2 a la busqueda de Dios en

los quehaceres de la vida cotidiana).

691D., Carta 9-1-1932, n. 2. Al decir que comprendi6 esto “muy pronto” nos referimos concretamente al 7-VllI-
1931, momento en que entendi6 de un modo nuevo las palabras: “et ego si exaltatus fuero a terra....” (cf. vol.
|, pp. 424-441).

201D.,Amigos de Dios, n. 221. Cf. ibid., n. 308.

211D, Carta 15-X-1948, n. 20.

22Cf,p.ej.,,6n2,3;Ex28,38.43y29,29;1R9,3;2(ro5,3;1s 52,1.

73 Catecismo de la Iglesia Catdlica, n. 2085.

74 San Josemaria, Conversaciones,n. 114.

251D, Es Cristo que pasa, n. 120.

26 Santo Tomas de Aquino, In IV Sent., d. 48, q. 2, a. 1, c. Cf. F. Ociriz, La revelacién en Cristo y la consumacion
escatoldgica de la historia y del cosmos, en |D., Naturaleza, gracia y gloria, cit., pp. 347-355. Las palabras del
Doctor Angélico que hemos citado se refieren a la consumacién escatoldgica del mundo, pero al ser la gracia
una incoacioén de la gloria, puede sostenerse que cuando el cristiano procura santificar las actividades
temporales, se da en esas mismas realidades una cierta incoacién de la transformacién futura. Lo cual no
significa que haya continuidad entre ambas. Este asunto es tema de discusion entre las posturas
escatologistas y encarnacionistas (cf. E. Burkhart — J. Lépez, Vida cotidiana y santidad..., cit. vol. |, pp. 438
ss).

27 San Josemaria, Amigos de Dios, n. 308.

281D., Es Cristo que pasa, n. 120.

291D, Forja,n. 718.

80 Conc. Vaticano II, Const. past. Gaudium et spes, n. 25. Cf. Const. dogm. Lumen gentium, n. 36.

81 ID., Const. dogm. Lumen gentium, n. 36.

2 Ibid.,n. 97.

San Josemaria, Amigos de Dios, n. 171. Cf. Conversaciones, n. 48.

41D., Forja, n. 703.

851D., Camino, n. 272. La expresién se encuentra en autores espirituales del s. XVI, como san Juan pe Avia (Audi

filia, Madrid 1970, c. 75, p. 747): cf. P. Rooricuez, Edicidn criticohistdrica de “Camino”, cit., comentario al n. 272.
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86 Publicada con el titulo Amar al mundo apasionadamente: cf. Conversaciones, n. 113 ss.



82 Cf. P. Rooricuez, La “homilia del campus”: el sentido de un mensaje, en: “Nuestro Tiempo” 586 (2003) 30-43;
ID., Vivir santamente la vida ordinaria. Consideraciones sobre la homilia pronunciada por el beato Josemaria
Escrivd de Balaguer en el campus de la Universidad de Navarra, 8-X-1967, en: “Scripta Theologica” 24/2
(1992) 397-418; A.-M. Leonarn, Le matérialisme chrétien de Josemaria Escrivd. Réflexions autour du livre
Entretiens avec Mgr. Escrivd, en: “Annales Theologici” 17/1 (2003) 167-184; M.S. Ferninpez-GARcia,
Materialismo cristiano. Audacia y licitud, en: AAVv., Trabajo y espiritu, cit., pp. 249-258.

88 Poco antes que san Josemaria, habia empleado esta expresién J. DanieLou en su obra Mythes paiens et
mystére chrétien, Paris 1967: “Un chrétien n’est pas plus spiritualiste que matérialiste; (...] Il y a un
matérialisme chrétien, non pas au sens ou pour le chrétien tout se réduirait a la matiére, ce qui tomberait
exactement dans l'erreur inverse de privilégier exclusivement I'esprit, mais au sens ot la matiére est qualche
chose qui est parfaitement valable, une des expressions de la création de Dieu, en sorte que, a travers elle
nous pouvons saisir qualche chose de Dieu, comme a travers l'esprit” (p. 62). He tomado este texto de G.
DervILLE, Histoire “mystique”. Les sacrements de ['initiation chrétienne chez Danielou, Roma 2000, p. 432.
Senala que la obra de Danielou fue publicada en abril de 1967, unos meses antes, por tanto, que la homilia
de san Josemaria a la que nos referimos (8-X-1967); a la vez, hace notar que el concepto esta presente en
san Josemaria desde tiempo atras (cf. ibid., pp. 433-436). Segun H.D. Dei, Materialismo cristiano y paradoja
espiritualista. €l cristianismo y el concepto de hombre en la gnosis valentiniana, Buenos Aires 1974, 102 pp.,
la incomprensidn de la realidad de la Encarnacién y del valor de la materia por parte de algunos autores
cristianos antiguos contribuyd a la formacién de la mentalidad espiritualista de caracter gnéstico. En cambio,
la idea de un “materialismo cristiano”, no la expresién, se encuentra en autores cristianos del s. XX, como
Chesterton: “Después de que la Encarnacidn se convirtiera en la idea central de nuestra civilizacién, era
inevitable que hubiera un retorno al materialismo en el sentido de valorar en serio la materia y la fabrica del
cuerpo. Una vez que Cristo resucité era inevitable que resucitara también Aristételes” (G.K. CHesterTon, Santo
Tomds de Aquino, Buenos Aires 1986, pp. 105-106; obra publicada en 1933).

Después de san Josemaria emplean la expresion diversos autores en el sentido general de que la fe cristiana
valora el cuerpo y la creacion material: cf., p.ej., G. Biffi, L'enigma dell'uomo e la realta battesimale, Torino
2006, pp. 202 s.

89 San Josemaria, Conversaciones, n. 114.

94 Como ejemplos de tareas “materiales” menciona las que tienen lugar en un laboratorio, en el quiréfano de un
hospital, en el cuartel, en la cdtedra universitaria, en la fdbrica, en el taller, en el campo, en el hogar de
familia y en todo el inmenso panorama del trabajo (ibid); cf. Surco, n. 311.

95 ID,, Conversaciones, n. 115. En el contexto cultural en el que san Josemaria predica, los “materialismos
cerrados al espiritu” son el materialismo dialéctico marxista, de una parte, y el materialismo practico
hedonista de matriz individualista-liberal, de otra. Luego volveremos sobre estos fendmenos.

96 Ibid., n. 116.

97 Ibid., n. 115. La cita interna es de la Const. past. Gaudium et spes, n. 38. No hemos encontrado precedentes
literales de que los sacramentos son “huellas de la Encarnacién del Verbo”. En todo caso, la doctrina es



tradicional. Las siguientes palabras son del comentario de Santo Tomas al Salmo 16 [17] 5: “petit Christus
pro Ecclesia ut gressus eius perficiantur, et vestigia, idest sacramenta, non moveantur’. Sin embargo, fuera
de este texto, no usa la metéafora de las “huellas” sino el concepto de “signo”. Lo mismo otros autores como el
Beato Ramon Llull (Raimundo Lulio [1232-1315] escribe: Sacramentum altaris est signum incarnationis
Domini nostri lesu Christi (Liber clericorum, Ill, 4). Consta que san Josemaria tenia a mano las obras de este
autor.

98 San Josemaria, Conversaciones, n. 114.

99 Cf. San Juan Damasceno, De fide orthodoxa, |. 3, c. 19 (PG 94, 1080).

100 El término “teandrico” (divino-humano) aplicado a las acciones de Cristo por medio de su humanidad, lo
utilizan algunos Padres. Segln santo Tomas indica que “la operacién divina de Cristo se sirve de su operacién

humana, y esta participa del poder de su operacién divina” (S.7h. Ill, q. 19, a. 1, ad 1).
101 San Josemaria, €s Cristo que pasa, n. 103.
102 Cf.ID., Conversaciones, n. 116.

103 /bid., n. 121.

4 Cf. Conc. de Trento, Sessio XIII. De sacramento Eucharistiae, c. 3: DS 1640. Las palabras entrecomilladas en

|°|

este parrafo son frases, ya citadas en los parrafos precedentes, de la homilia de san Josemaria que se viene
comentando.

105 San Josemaria, Conversaciones,n. 116
106 J.A. Goddard, Contenido y significado de la vida cotidiana en los escritos del Beato Josemaria, cit., p. 189.

107 Cf. S. Ireneo pe Lyon, Adversus haereses, 5,2,2-3.
10

[ee]

Cf. San Josemaria, Conversaciones, n. 115 (texto citado mas arriba).

109 Cf.1D., Camino, n. 677; Forja, nn. 15, 23.

110 K. Marx, Thesen (iber Feuerbach (1845), en Marx-Engels, Werke, Berlin 1969, vol. 3, p. 533.

111 A M. Gonzalez, £l trabajo filosdfico a la luz del Beato Josemaria, en: AAVV,, La grandezza della vita
quotidiana, cit., vol. IV, p. 159.

112 M.P. Chirinos, Humanismo cristiano y trabajo, cit., p. 62.
113 San Josemaria, Apuntes de la predicacién (AGP, P10, n. 62).

114 1o, Apuntes de la predicacidn, 6-11-1967 (AGP P03, IV-1967, pp. 20-21). Cf. P. Urbano, £l hombre de Villa
Tevere, 32 ed., Barcelona 1995, p. 275.

115 San Josemaria, Amigos de Dios, n. 81.
1161D., Conversaciones, n. 116.
1171D.,Amigos de Dios, n. 63.
1181D., Conversaciones,n. 113.
119 P. Donam, Senso e valore della vita quotidiana, cit., p. 221.
120 Cf.ibid., pp. 222-223, 236.
121 Ibid., p. 235.
Ibid, p. 236.
San Josemaria, Forja, n. 736.
R. Alvira, Filosofia de la vida cotidiana, Madrid 1999, p. 9.
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127 “Laicis indoles saecularis propria et peculiaris est” (Conc. Vaticano II, Const. dogm. Lumen gentium,n. 31;
cf. Beato Juan Pablo II, Ex. ap. Christifideles laici, 30-XII-1988, n. 15). Sobre el tema en general, cf. J.-I.
Saranyana, €l debate teoldgico sobre la secularidad cristiana (1930-1990], en: AaVv. (J.-1. Saranvana, dir.), €1

(O]

Pasto VI, Discurso a los representantes de Institutos seculares, 2-11-1972, AAS 64 (1972) 208.
Ibid.

—_
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caminar histdrico de la santidad cristiana, cit., pp. 105-130; J. Miras, Fieles en el mundo. La secularidad de
los laicos cristianos, Pamplona 2000, 95 pp.

128 A. peL PorriLLG, Fieles y laicos en la Iglesia, Pamplona 199 1% p. 184.

129 San Josemaria, Conversaciones, n. 60.

1301/bid.,n. 9.

131 A. peL PorriLLo, Entrevista sobre el Fundador del Opus Dei, cit., p. 26.

132 Cf.los nn. 10, 32, 55 de la mencionada Exhortacién apostdlica.

133 “Las constituciones [de los Institutos seculares] han de establecer los vinculos sagrados con los que se
abrazan los consejos evangélicos en el instituto, y determinaran las obligaciones que nacen de esos
vinculos, conservando sin embargo en el modo de vivir la secularidad propia del instituto” (CIC, c. 712].

134 A. peL PorriLLG, Fieles ylaicos en la Iglesia, cit., p. 185. La determinacidn de las funciones profanas que no
sean congruentes con el estado de presbitero es una cuestién prudencial, competencia de la autoridad
eclesidstica, que dependera de las connotaciones que adquieren algunas profesiones, como la politica o la
psiquiatria, en unas determinadas circunstancias culturales e histéricas.

135 San Josemaria, Homilia Sacerdote para la eternidad, 13-1V-1973, en: Amar a la Iglesia, Madrid 19867 p. 67.

136 A. peL PorriLLo, Entrevista sobre el Fundador del Opus Dei, cit., p. 26.

137 Cf. San Josemaria, Conversaciones, n. 21. A los laicos, que trabajan inmersos en todas las circunstancias y
estructuras propias de la vida secular, corresponde de forma especifica la tarea, inmediata y directa, de
ordenar esas realidades temporales a la luz de los principios doctrinales enunciados por el Magisterio; pero
actuando, al mismo tiempo, con la necesaria autonomia personal frente a las decisiones concretas que
hayan de tomar en su vida social, familiar, politica, cultural, etc. (ibid., n. 11).

138 “Indoles sacra el organice exstructa communitatis sacerdotalis ...” (Conc. Vaticano II, Const. dogm. Lumen
gentium, n. 11).

139 Cf. A. Garcia Suirez, Existencia secular cristiana. Notas a propdsito de un libro reciente, en: “Scripta
Theologica” 2 (1970) 146.

140 San Josemaria, Conversaciones, n. 59.

141 Ibid.,n. 9.

142 Ibid., n. 59.

143 P. Roorisuez, La identidad teoldgica del laico, en: AAVV. La misidn del laico en la Iglesia y en el mundo, cit., p.
98.

144 “Laicis indoles saecularis propria et peculiaris est” (Conc. Varicano Il, Const. dogm. Lumen gentium, n. 31).

—

145 A. peL PorriLLo, Fieles y laicos en la Iglesia, cit., pp. 185-186. “El testimonio publico que han de dar los
religiosos por Cristo y la Iglesia lleva consigo un apartamiento del mundo (‘secumfert a mundo
separationem’)” (CIC, c. 607, § 3). Cf. Conc. Varicano I, Decr. Perfectae caritatis, n. 5.



146 Véase J.F. Castafo, 0.P., Natura e spiritualita degli Istituti Secolari, en: AAVV., Compendio di Teologia spirituale
(in onore di Jordan Aumann 0.P.), Roma 1992, pp. 247-267, donde el autor defiende la especificidad de la
“secularidad consagrada” previniendo de identificarla con la secularidad de los demas fieles laicos.
Posteriormente Juan Pablo Il ha afirmado que “cuando los laicos se comprometen en el camino de los
consejos evangélicos, sin duda entran en cierta medida en un estado de vida consagrada, muy diferente de
la vida mdas comun de los otros fieles, que eligen el camino del matrimonio y de las profesiones de orden
profano” (Discurso, 5-X-1994, n. 4).

147 San Josemaria, Conversaciones, n. 20.

148 Sobre esas opiniones, cf. J.L. ILLANES, La discusidn teoldgica sobre la nocidn de laico, cit., p. 150-151.

149 Cf. San Josemaria, Conversaciones, n. 9.

150 /bid., n. 59.

151 San Josemaria, Carta 19-/11-1954, n. 5. Cf. Forja, n. 569; Camino, n. 939. San Josemaria comenta
frecuentemente Jn 17,15-16. Cuando habla de “no ser mundanos” se refiere al “no son del mundo”, de este
texto; y cuando dice que “hemos de estar en el mundo y ser del mundo”, quiere decir lo mismo que “no los
saques del mundo”. Su lectura del pasaje evangélico no se aleja del sentido literal: cf. G.R. BeasLey—Murray,
John, en D.A. Hussaro — J.D.W. Warts, Word Biblical Commentary, vol. 36, Waco (Texas) 1987, p. 299 ss.

152 Cf. San Josemaria, Camino, n. 279.

153 1D, &s Cristo que pasa, n. 21.



MATERIAY MATERIALISMOS EN EL CONTEXTO
CULTURAL CONTEMPORANEO: MAS ALLA DE UNA
DICOTOMIA

Maria Pia Chirinos
Facultad de Humanidades

Universidad de Piura, Perd

Dmpezaré con una afirmacién quiza provocativa: jsomos materia! Si:

J—J nuestra apariencia es material y es una apariencia verdadera. No
solo tenemos cuerpo sino que —en frase de Gabriel Marcel— lo somos.
Es mas, nos encontramos rodeados de seres materiales: nuestro
conocimiento no puede prescindir de un “inicio” sensible para activarse,
y una vez que conocemos, pensamos o entendemos algo,ese plus
cognoscitivo busca una expresion que siempre es material: el discurso
oral, la palabra escrita, la accion corporal, la pasion, los sentimientos...
Somos realmente materia y el materialismo no es una simple tentacion:
es una condicion de nuestra existencia cotidiana y una premonicion de
lo que sera nuestra existencia futura o eterna.

Contra esta evidencia, el peso de practicamente veinticinco siglos de
filosofia nos sofoca. En esto consistird mi exposicion: demostrar que, a lo
largo de todo este tiempo, muy pocas voces han logrado desligarse de
este prejuicio filosofico. Y no se trata de cualquier pensamiento o de
cualquier postura. Para empezar, la platonica, en su definicion del
hombre. El alma es lo que nos constituye, pero su carcel es el cuerpo.
Ademas, en una de las tantas interpretaciones del mito de la caverna,
Platon atribuye al mundo fuera de la caverna la condicién de

auténticamente real: es el de las ideas, contempladas por el hombre



libre, que sale de la oscuridad y descubre la luz del sol; mientras que
dentro solo hay sombras, confundidas con herramientas, fuego,
cadenas... Es evidente que Platon es el primer enemigo de nuestra
condicion material.

Pero —alguien podria objetar con razéon— Aristoteles superd este
dualismo platonico con la brillantez que le caracteriza: el mundo
sensible y el de las ideas (el topos uranos) encuentran en la famosa teoria
hilemérfica un punto de conciliacion: acto-potencia, forma-materia,
alma-cuerpo... manifiestan una realidad tnica, a saber, la ousia. Ambos
pares son co-principios metafisicos, que se reclaman mutuamente y que
en el mundo sensible no se dan el uno sin el otro. La materia asi
concebida es realidad: potencia real y accidente. Santo Tomads anadira a
estas parejas metafisicas la famosa de acto de ser y esencia y la no
exclusion de un acto puro de ser, sin mezcla de potencialidad. Pero la
dificultad de estas tesis siempre ha estado presente: no por ser dificiles,
son falsas, pero si al menos adolecen del peligro de no ser entendidas
plenamente.

Otro intento de desplazar la materia ha sido el de Renato Descartes.
Con su cogito ergo sum, el francés introduce un principio evidente: lo
primero que se da en nuestro conocimiento es la substancia del alma,
que mas que puro pensamiento, es también conciencia. Para Descartes,
la res cogitans abandona su funcién de principio de vida, pues el
movimiento del cuerpo aparece por causas ajenas y externas. El cuerpo
se define por la extension y es preciso matematizarlo. Pero
matematizarlo es idealizarlo.Para Descartes, el entero mundo corpéreo
se encuentra en un sistema de coordenadas, dentro del cual puede ser

medido y calculado matematicamente. Es un mecanicismo geomeétrico.



Mientras para Aristoteles, la materia busca la forma y la forma es el fin
de la materia, incluso como factor teleolégico que guia todo devenir,
para Descartes, hay separacion entre res cogitans y res extensa. Mientras
para Aristoteles, la vida de plantas y animales se rige por el alma y esta
se define como un principio de automovimiento, para Descartes, los
animales son simples autdématas, movidos por fuerzas externas. Su
actuar es pura reaccion mecanica al estimulo.

La superacion del dualismo cartesiano —como bien se sabe— se dara
fundamentalmente en términos monistas: aut-aut. Ores cogitans (segin
el racionalismo que llegara al idealismo absoluto hegeliano) o res extensa
(principio de los empiristas, que por distintos derroteros terminara en el
materialismo cientificista, darwiniano e incluso freudiano). Pero la
suerte esta echada a favor de la razon y en contra de la materia, ya que
la materia entendida en sus coordenadas abstractas ha quedado
confundida con una idea mas. Su lugar es de subordinacion: se
encuentra bajo la primacia de lo inmaterial y de lo necesario.

La historia de la filosofia —descrita muy someramente— nos deja una
leccion: la materia ha sido la gran ausente en buena parte de la filosofia
occidental. Y cuando su presencia ha empezado a despuntar, ha sido
por una confusion con lo abstracto: se la ha matematizado, convertido
en una idea, es decir, desmaterializado. Eclipsada por el logos en la
filosofia antigua y confundida con coordenadas abstractas o a priori por
la filosofia moderna, “se toma la revancha” en lossiglos XIX y XX y
aparecen las corrientes fuertemente materialistas de Feuerbach, Marx y
Freud.

Sin embargo, el materialismo absoluto que comienza a partir de estas
posiciones recién vera una posible revision en el s. XX con la asi llamada

Leibphilosophie, de dificil traduccion. Se trata del descubrimiento de un



cuerpo no abstracto ni “mecanico”, sino de un cuerpo vivo, que los
trabajos de Scheler, Sartre, Heidegger y especialmente Merlau-Ponty
van a poner sobre el tapete, gracias a la influencia de Husserl?.

Ante esta panoramica de la historia de la filosofia, cabe una
primerisima pregunta: ;por qué no han sido suficientes las tesis
aristotélicas sobre la realidad material para que esta ocupe el lugar que
le corresponde? ;Cudl ha sido el motivo de que la Leibphilosophie
tampoco haya logrado una recuperacion pacifica de la relevancia de la
materia?

Pienso que una primera explicacion debe atreverse a lanzar una verdad
incomoda, que en aulas universitarias —como lo dirfa— de tradicion
clasica, puede resultar filosoéficamente incorrecta Y esta verdad,
parafraseando a Emile Zola, podria formularse asi: j'accuse Plato et
Aristotle.

Me explico: las razones que han impedido entender correctamente la
presencia de la materia en nuestro mundo, en nuestra existencia
humana, en nuestras relaciones, se encuentran también en la mejor
tradicion clasica: no solo en la platonica sino también en la aristotélica.
En particular, si bien es verdad que la teoria hilemoérfica obtiene por
primera vez para el mundo sensible de Platon un lugar en la metafisica,
Aristoteles no consigue superar otros condicionamientos —
probablemente culturales— para llevar hasta las tltimas consecuencias
sus tesis ontoldgicas. Me refiero concretamente a su posicion sobre el
ens per accidens y sobre la separacion entre schole y a-schole, que serd mas

famosa por su traduccion latina: otium y nec-otium.

La vida buena y la vida, como esferas separadas



Abordemos en primer lugar la distincion en estos dos tipos de vida: la
buena vida, dedicada a la contemplacion de la verdad eterna, dentro de
la polis ypropia del ciudadano libre, frente a la simple vida, donde la
produccion y la reproduccion definen la oikia o casa, en la que viven
mujeres, esclavos, ninos y animales para trabajar en favor de la vida
buena de los ciudadanos y de sus necesidades corporeas bdsicas...
Puede parecer exagerado hacer recaer en estas distinciones —hoy en dia
superadas— todo el peso de la argumentacion. Pero quiza no lo sea.

En efecto, lo primero que hay que afirmar es que dicha separacion
entre vida buena o vida contemplativa y vida o vida activa, en muchos
casos —por no decir en todos— se convierte en oposicion, y por esto no
ha sido inocua en la historia de la filosofia. No solo se encuentra mas
que presente en una obra relativamente cercana en el tiempo y muy
poco criticada como The Human Condition, de Hannah Arendt, sino que
se fue abriendo paso en distintos momentos de la historia para
“cambiar” de signo algunas concreciones culturales.

En mi opinion, resulta asombrosamente fructifero seguir la pista a este
tema, que algunos calificarian de “filosofia impura”. En efecto, cuando
Aristételes separa estas dos formas de vida en La Politica, de algin
modo atribuye a todas las necesidades corpdreas, a los trabajos
manuales y materiales, a las circunstancias cotidianas, etc., un papel
claramente secundario y no plenamente humano. El excesivo empleo
del cuerpo en todas estas tareas impediria precisamente esa disposicion
del nous para la teoria y consecuentemente para la contemplacion de la
verdad, accién que nos hace como dioses y nos distingue como
zoonlogikon o animales racionales. Estamos frente a un claro ejemplo de

humanismo aristocratico.



Esta concepcion de la vida del hombre (por lo demads, varon) irrumpira
en otras culturas: como una clara y logica consecuencia, en la romana,
inmediatamente posterior; pero con una cierta violencia en la cristiana
del primer medioevo. ;A qué me refiero?

Me refiero en concreto a lo siguiente. Aunque sea ya una verdad
relativamente aceptada que el cristianismo de los primeros tres siglos
presentd unas caracteristicas sociologicas Unicas y para muchos
irrepetibles (al menos hasta el s. XX), son menos los que ven, detras de
la desaparicion de estas caracteristicas, la influencia de la filosofia griega.
Me explico. Es sabido que la configuracion de la sociedad cristiana
primitiva estuvo conformada por hombres y mujeres de todas las
condiciones sociales y dedicados a los mas variados oficios. Pruebas
fehacientes de esta riqueza sociologica pueden encontrarse en las Cartas
paulinas, especialmente la escrita a Filemén cuando San Pablo le
devuelve a Onésimo, su esclavo, o en los relatos de Lucas sobre las
primeras comunidades cristianas y sus hechos o actuaciones. No menos
admirables son los famosos parrafos de Tertuliano en su Apologeticum,
redactado en el ano 197 d.C.: “Somos de ayer y lo llenamos todo:
ciudades, islas, fortalezas, municipios, aldeas, los mismos campos,
tribus, decurias, palacio, Senado, Foro: solo os hemos dejado los
templos”2.

Sin embargo, todavia hoy en no pocos dmbitos de tradicion cristiana
pero mas en concreto catdlica, la dedicacion total a Dios se ve como algo
posible dentro de una orden religiosa, mas aun si es de clausura. Quiza
alguno observe que después del Vaticano II, esta percepcién ha
cambiado: de acuerdo, pero aun y todo, los 50 afnos que vamos a
celebrar del inicio de este evento eclesial, no han logrado atin cambiar

del todo esta mentalidad, mas atin en paises de gran tradicion catdlica.



(A qué se debe este cambio de perspectiva respecto ademas de lo que
fue el inicio de la vida cristiana en la historia?

Una primera observacion nos lleva a descubrir que la situacion
socioldgica de los primeros cristianos —la variedad de oficios, manuales,
intelectuales, etc— no fue una novedad del mensaje de Jesucristo. En
este tema, el cristianismo refleja una interesante influencia de su
religion precedente, a saber, el judaismo. En efecto, es menos conocido
que en la mentalidad judia las referencias al trabajo y sobre todo al
trabajo manual, no eran prerrogativa de esclavos ni siquiera de clases
sociales mas bajas. Por el contrario, a lo largo de la historia de la tnica
religion monoteista de la antigiiedad, la vida religiosa se vio siempre
acompanada de una dedicacién a un oficio. Asi, el Talmud manda que
“del mismo modo que Israel recibié el mandato referente al Sabbath, asi
también tiene el mandato de trabajar”2. Incluso entre los rabinos es
normal encontrar zapateros, sastres, fabricantes de agujas o de tiendas
(como el caso de Pablo). A esto se anade la condicion del mismo
Jesucristo, bien conocido como hijo del carpintero. Entre los judios, el
trabajo manual no esta divorciado del cultivo del saber.

El famoso lema “ora et labora”, falsamente atribuido a San Benito en su
regla, refleja esta idea ausente en la cultura clasica, ya que pone al
mismo nivel una accién contemplativa como el orar con el trabajo, pero
de algin modo implica también un punto de inflexiéon. En efecto, ya
antes de la Regla Benedictina, la vida monastica comienza un
importante recorrido dentro de la Iglesia, que dejara un surco profundo
e innegablemente positivo. El apartamiento del mundo como fuente de
tentaciones, la vida cristiana centrada en votos de pobreza, obediencia y
castidad, la oracion contemplativa como dedicacion primordial dentro

de estas o6rdenes primeras, supusieron todo un cambio de mentalidad



en la vida del cristiano comdn de la baja Edad Media, justo después de
la caida de Roma. Surge la idea de que la fe se vive mas plenamente en
estas circunstancias, de que la vida contemplativa (no solo de
conocimiento de Dios sino también de amor a Dios) es claramente
superior a la vida activa (en medio del mundo y con una dedicacion a la
vida cotidiana, a la familia, al trabajo). Se acentta la interpretacion
negativa del mundo, de la carne (presente en San Juan: cf. 1 Jn 2, 16 6
Jn, 17, 9), de lo cotidiano y toda esta nueva vision se fundamenta
ademas en el pasaje lucano de Marta y Maria (Lc 10, 38-42). Marta seria
prototipo de la vida activa, del trabajo hecho con activismo, mientras
Maria es la que no se equivoca eligiendo la mejor parte, la de escuchar a
Jests, que —ademas— no le serd arrebatada. La disociacion esta servida
y su influencia —lo que he llamado “cristianismo aristocratico”*— llega

hasta nuestros dias.

La victoria de la vida activa y la revancha de la
materia

Una interesante critica a este planteamiento la encontramos en un
momento histérico importante y tragico de la historia de la Iglesia: la
teologia luterana. Interesante porque Lutero sera el primero en hablar
expresamente de la vocacion del hombre a través del trabajo, gracias a la
coincidencia de significado que la lengua alemana otorga tanto al
concepto de oficio como al de vocacién, a saber, Beruf. Tragico por las
consecuencias que todos conocemos pero también porque la
antropologia que nos deja es tremendamente pesimista: nuestra
naturaleza estd totalmente corrompida y sin posible remedio. Max
Weber no duda en senalar que el término Beruf es una de las claves

interpretativas de la influencia de Lutero en la formacion del



capitalismo, a través de Calvino y Adam Smith, pero para nuestro tema,
quizd lo mas relevante sea que, al afirmar Lutero que Dios llama al
hombre a través del trabajo, uno de sus fines es elevar a primer rango la
vida activa, y sobre todo eliminar la vida contemplativa de la Iglesia,
tachandola como inttil y pérdida de tiempo. Tan es asi que Weber
explica esta posicion como el primer intento de una “ascetismo
mundano”, que poco tendra de ascetismo cristiano®. Efectivamente, el
ascetismo promovido por Lutero va a rechazar cualquier intento de
“mejora” simplemente por ser incompatible con otra tesis luterana
inamovible: la total corrupcion de la naturaleza. Ni el trabajo, ni la
gracia, ni las virtudes conseguiran cambiar esta situacion ontolégica en
la que nace el ser humano después del pecado original. Por tanto, el
“ascetismo mundano”, que luego serd bandera de la “Work Ethic”, poco
tendra de ascetismo y mucho de mundano. Maria desaparece. Marta
ocupa su lugar.

La pregunta que aparece en este punto es la siguiente: ;significa este
cambio de paradigma que la materia empieza a ocupar un puesto
principal en la cultura? No hay indicios para una respuesta afirmativa,
mas aun si Lutero habla de la corrupcién de nuestra naturaleza carnal.
Quien se abre paso no es la materia, sino mas bien el trabajador. Quien
pierde terreno (aunque solo hasta cierto punto) es la vida contemplativa
al estilo aristotélico: la filosofia especulativa. Anhos mas tarde, Descartes
lo dira expresamente: hay que olvidar este modo de conocer y comenzar
a filosofar de modo practico para convertimos en maitres et possesseurs de
la nature?. Es la hegemonia de la técnica.

Digo hasta cierto punto porque el racionalismo cartesiano, a pesar de
todo, derivara en el espiritu absoluto hegeliano, expresion maxima de

abstraccion filosofica. Es decir, en la filosofia seguird habiendo una gran



presencia de la actividad especulativa dedicada a temas también
especulativos (situacion totalmente licita y hasta 16gica), aunque la vida
econdmica, la técnica y el trabajo, empiecen a romper esquemas que se
traduciran en la Revolucion Industrial. Las posiciones de Feuerbach y
Marx no solo apareceran como claro rechazo del idealismo absoluto
hegeliano, sino sobre todo como un enfrentamiento con el capitalismo
salvaje. Aqui aparece por primera vez la revancha de la materia, antes
mencionada. Una revancha que nos pone delante de un primer
materialismo con una nota muy definida: totalmente cerrado a una
dimension trascendente y centrado en la praxis. Delenda est philosophia!
Hay que eliminar la superestructura de la filosofia tedrica y dedicarnos a
la praxis o realizarnos por el trabajo.

En efecto, el asi llamado “humanismo marxista” no solo negara
cualquier relacion del hombre o de la mujer como criatura respecto de
un Creador, sino que anulara también las dimensiones espirituales
humanas como el conocer, el actuar libre, la capacidad de decidir, etc.
Una revancha ciertamente cara para el humanismo y el cristianismo
aristocraticos, que habian apostado todo por el hombre racional y
politico o por el hombre y la mujer consagrados a Dios. En efecto, de
ahora en adelante y por mas de un siglo, estaran el trabajo y el
trabajador en el centro de la cultura, pero un trabajo y un trabajador,
desde el punto de vista antropologico, muy disminuidos, como fruto de

la ley del péndulo. Ya no hay pensamiento. Solo hay materia.

Siglo XX: apertura a la trascendencia pero
clausura respecto de la materia

En el s. XX surgen, como es sabido, distintos autores que refutaran la

influencia marxista y mas concretamente materialista. En Francia



aparecen filosofias abiertas a la trascendencia con Bergson, de corte
neotomista con Maritain o personalista con Mounier. Sin embargo, me
fijaré en otros dos autores: la ya mencionada Hannah Arendt, una de las
mas importantes representantes de la filosofia neoaristotélica del s. XX,
nacida en Alemania pero que, por ser judia, huye a los Estados Unidos y
trabaja en la Universidad de Chicago, y Joseph Pieper, neo-tomista
alemdn, cuya obra presenta mas bien una mayor influencia de la
filosofia platonica.

;Por qué razones elijo a estos autores? Porque defienden la primacia
de la vida contemplativa, la recuperacion del ocio e inclusomuestran de
nuevo ese humanismo aristocratico aristotélico, que no otorga valor al
trabajo y pone en un muy segundo lugar la materia. Esta ultima
apreciacion se entiende en el contexto en el que se escriben sus textos
mas conocidos sobre estos temas, a saber, en el caso de Hannah Arendt
“The Human Condition”?, y en el de Joseph Pieper “Muse undKult”?. El
contexto sera la refutacion de tesis marxistas sobre el trabajo y su
definiciéon del hombre, pero no dejan de asombrar porque asumen, en
pleno siglo XX, es decir, en pleno apogeo del trabajo, una clara defensa
de Maria respecto de Marta, de la contemplacion en detrimento de la
actividad.

Empecemos por Hannah Arendt. Como es sabido, distingue tres tipos
de actividades en el ser humano: la labor, el trabajo y la accion. Nuestra
existencia —gloso lo que escribe a finales de la década de los cincuenta
y que ha quedado practicamente sin refutar desde entonces— se
manifiesta, por un lado, en acciones ordinarias, metabdlicas,
inexorablemente repetitivas, que acaban en productos que se consumen
inmediatamente. Es la labor (the labour of our body) que implica una vida

de indole mas animal, y cuyo sujeto recibe incluso el nombre de animal



laborans. En cambio, el trabajo (the work of our hands), propio del homo
faber, contribuye directamente a crear un mundo artificial de cosas y
manifiesta libertad. Su autor lo es también de la civilizacion porque es
capaz de inventar maquinas, construir edificios, ayudar al animal

laborans con instrumentos o “mudos robots” 1

, etc. Sin embargo, solo en
el nivel de la accion —el tercer tipo de actividad— la condiciéon humana
llega a su perfeccion porque es capaz de dedicarse al discurso y a la
virtud, con hechos heroicos, que deberian caracterizar la vida ptblica y
que son la condicion de posibilidad de la historia. Nos encontramos
nuevamente ante una exaltacion de lo extraordinario como
consecuencia de un humanismo aristocratico, de evidentes raices
aristotélicas.

Siguiendo esta denuncia, a finales de los anos 90, la socidloga francesa
Dominique Méda retoma la distincion de Arendt y propone

“desencantar la labor”4

. Méda aboga por reintroducir en la vida
humana los valores de autonomia y de tiempo libre, que permitan al
hombre y a la mujer desarrollar acciones virtuosas y heroicas, y con ellas
cultivar nuevamente el otium?.

Independientemente de la discutible distincién que Arendt propone
entre labor y trabajot, es evidente que detrds de estas posturas se
encuentra una definicion de ambos términos en estricta dependencia
del producto. En el caso de la labor, lo producido se consume y
desaparece. En el del trabajo, permanece y esta permanencia lo
constituye en un valor cultural. Pero ni la labor ni el trabajo prescinden
del “paradigma del producto”, presente ya en Aristoteles. Solo la accion
es capaz de abrirse hacia la virtud y el ocio, y, en esa medida, también

solo ella puede conceder al ser humano su felicidad.



Esta ultima afirmacion coincide con el segundo autor mencionado,
Joseph Pieper. La primera denuncia de su ensayo Muse undKult coincide
precisamente con la de Arendt y Méda: vivimos en una civilizacion

714 1,a consecuencia

laborocéntrica, “en un mundo totalitario del trabajo
inmediata de esta hegemonia es obvia: el modelo antropologico ha
sufrido un cambio de 180 grados y se ha colocado en sus antipodas. El
trabajador frente al fil6sofo.

Pieper critica de modo especial la posicion kantiana, que presenta la
filosofia como un “trabajo herctleo”. Por eso, para Pieper, Kant es el
responsable de mostrarnos al trabajador caracterizado por el gesto
severo, por el endurecimiento del corazon, por el voluntario esfuerzo del
domino de si. Lo facil, lo natural resulta, por el contrario, sospechoso.
De aqui se deduce el objetivo de Pieper: recuperar las tesis aristotélico-
tomistas sobre la distincion ratio et intellectus. En efecto, mientras la ratio
aparece como la facultad del pensar discursivo —investiga, abstrae,
precisa, concluye—, el intellectus es la razén del simplex intuitus, que “no
cuesta nada” y es una especie de regalo divino o éxtasis, por el cual el
hombre recibe la verdad. Aunque “lo que distingue al hombre — admite
Pieper— es la ratio” [...], “a este le es inherente ese algo
suprahumano”, porque “le es esencial al hombre trascender los limites
de lo humano y aspirar al reino de los angeles, de los espiritus puros”2.
De ahi que, siguiendo a Santo Tomads, Pieper concluya que la vida
contemplativa, siendo la forma mas excelsa de la existencia humana, es
también non proprie humana sed super humana”1e.

Si para Arendt, quien se dedica a la labor desarrolla una existencia
cuasi-animal que ademds ha invadido la sociedad actual con el
predominio del placer, Pieper propone una existencia humana que

completa esta tesis, ya que la asemeja a una vida propia de los intelectos



puros, que no conocen la fatiga del estudio ni el esfuerzo del que busca
saber, sino mas bien que viven en situacion de éxtasis contemplativo.
Arendt y Pieper contintan asi la separacion-oposicion entre artes
liberales y artes serviles, defienden la subordinacion de las segundas
respecto de las primeras y también coinciden en la solucidon a esta
situacion: revalorizar al ocio, como capacidad intuitiva de alcanzar la
verdad sin esfuerzo.

Siguiendo con la metafora neotestamentaria, nos encontramos con una
posicion que se abre a la trascendencia pero sin asumir la plena realidad
y positividad de la materia y del trabajo humano. Marta y Maria siguen
separadas y claramente funcionan de antagonistas. Platon parece haber

regresado a la caverna para hacernos ver nuestro error.

El gran ausente y la omnipresente: la dimension
corpdrea y la nocion de bienestar

:Es realmente concluyente la critica a la civilizacion laborocéntrica de
Pieper? O, jpor qué no reconocer con Kant el valor que tiene
precisamente el esfuerzo de nuestra razén por alcanzar tantas verdades
que han dado lugar a un rico acerbo de cultura y de ciencia? En la
corriente neotomista representada por Pieper, que ademds coincide con
la neo-aristotélica Arendt, puede descubrirse un acuerdo antropolégico
tacito que se decanta por una de las alternativas que heredamos desde
Descartes:en este caso, por el desprecio del cuerpo, de la materia, de las
acciones que conforman la vida cotidiana y, con ello, del ser humano
vulnerable y dependiente.

Consecuencia directa de este enfoque fue la minusvaloracion de los
oficios manuales, como obsoletos y carentes de racionalidad. La razon

cientifica pronto promovio la sustitucion del trabajo, especialmente del



manual, por la maquina, y, con ella, la esperanza de que toda
enfermedad, todo dolor, toda desgracia desaparecerian. Obviamente,
esta esperanza no fue del todo infundada, ya que el desarrollo de la
tecnologia si que permitié grandes progresos. Pero efectivamente, todo
se centré (y se centra) en este desarrollo tecnologico. Por eso se
entiende en parte la reaccion de Arendt y Pieper, mas aun cuando el
ambiente cultural incluia también una exaltacion del materialismo
dialéctico, cerrado a la trascendencia. Pero la pregunta que surge
inmediatamente es la siguiente: ;hay que regresar de nuevo al
humanismo aristocratico? ;No es posible abrirse a una aceptacion
correcta tanto de la materia, de las necesidades corpdreas, como del
trabajo humano que busca satisfacerlas?

Hablar del cuerpo hoy en dia es toparse de nuevo con un concepto
antiguo pero con una carga semdntica totalmente distinta: la “vida
buena” del hombre aristotélico se convierte en una “vida” unida al
bienestar o welfare preferentemente material y corporal. La materia
recobra protagonismo, pero con un significado distinto: se huye de todo
lo que pueda denigrar al ser humano desde el punto de vista del cuerpo
(handicaps, enfermedades incurables, dolor e incluso la misma muerte) y
se impone una forma de vida consumista y hedonista, denunciada con
acierto por Arendt y Pieper, pero identificada sin mas con la vida activa
del trabajador.

;Qué significa bienestar? Hay que admitir honestamente que no se
puede definir con precision, porque es poco concreto y cambia no solo
segln las circunstancias historicas, geograficas, etc., sino incluso segiin
las inclinaciones personales o la educaciéon. Antonio Millan-Puelles lo
explica con una paradoja: el bienestar para el hombre solo es posible

gracias a un “insuperable malestar, es decir, el no sentirse bien, de



modo definitivo o definido, en ningtin ambiente concreto, por cuanto

"I En esto consiste la trascendencia de su

favorable pueda ser
dimensién corpdrea, trascendencia que le permite incluso prescindir de
lo técnico cuando asi lo ve conveniente.

De todas formas y se crea o no, esta nueva realidad del bienestar no es
tan nueva. Estd ya presente en el pensamiento antiguo y medieval.
Aristételes y Santo Tomas, por ejemplo, sehalan como relevante el
deseo no solo de vivir o de sobrevivir, sino de “vivir bien”, de alcanzar
un bien-estar, que ponen en relacion con la sociabilidad del ser
humano. El Aquinate habla incluso de la conveniencia de satisfacer
necesidades vitales y corpdreas, e incluso de gozar de “cosas
artificales” &,

Detengamonos en esta “necesidad de lo artificial” (con mayor razén
cuando quien la defiende es un autor no sospechoso de hedonismo). Lo
primero que llama nuestra atencion es el acento sobre la produccion de
bienes diversos de aquéllos estrictamente necesarios: el hombre, la
mujer, dependen también de estos en la medida en que sirven para su
bienestar. El sentido de esta dependencia es claramente material,

corporal, pero no se reduce a esta dimension.

Dependencia y corporalidad: condiciones para
una nueva antropologia

El breve excursus ofrecido sobre la necesidad de lo artificial y el
bienestar, nos permite adentrarnos mds en la nociéon que habiamos
anunciado como central: la del cuerpo humano.

Es Fernando Inciartel? quien afronta este reto partiendo de un dato
sencillo de experiencia, a saber, que en todas las escalas de la vida

encontramos algunas caracteristicas comunes. Un ejemplo: alimentarse



implica una relacion de intercambio con el ambiente, que requiere
organos especiales y diferenciados. En las plantas, son las raices; en
algunos animales, el hocico; y en el hombre, la boca. Otro ejemplo es el
movimiento: pies, patas, alas y aletas son los érganos que posibilitan al
hombre, a los cuadrupedos, a las aves y a los peces el traslado en
medios tan distintos como la tierra, el aire o el agua. En si misma, esa
posibilidad de los 6rganos que conforman el cuerpo, atin siendo real, es
solo eso, potencialidad y no actualidad. Su significado esta en estrecha
relacion con los actos de alimentarse o de moverse, funciones que
revelan la actualidad del alma para la cual los 6rganos estan dispuestos.
Los érganos y las funciones constituyen todo el ser viviente. Lo que es
universal o compartido por las diferentes escalas de la vida, es la
funcion: el comer, el moverse, el reproducirse, etc. Hasta aqui la
acertada exposicion de Inciarte y que refleja un dato cierto: la
compatibilidad de la materia, en este caso, de un cuerpo, con un acto
formal como el alma.

Resulta, pues, innegable que el hombre se alimenta por ser un animal,
pero precisamente por ser hombre, su modo de comer no es univoco.
Existen costumbres muy diversas y cambiantes, condicionamientos
geograficos o climaticos y también culturales, que modifican
artificialmente una accion tan natural como el comer y una materia, tan
natural también, como la comida. En definitiva, si no tuviésemos
cuerpo, no nos sentiriamos afectados por necesidades bdésicas, pero el
modo en que las sentimos y la manera de satisfacerlas no son
simplemente materiales o instintivas: en el hombre, comer y beber,
vestirse y habitar, son acciones que participan de la universalidad de la
razén que —segun la definicion aristotélica— es quodammodo omnia®.

La implicacion del espiritu en todo lo referente a lo corporal —y aqui



nos disociamos de la labor y el animal laborans, segin la entiende H.
Arendt y también de la defensa exclusiva del ocio para ser
auténticamente hombres, de Pieper— lo re-convierte en cultural: deja
de ser metabdlico o instintivo para ser humano, esto es, libre y racional,
pero no con una libertad absoluta, sino dependiente de las mismas
condiciones materiales.

En efecto, satisfacemos nuestras necesidades corpéreas pero, al
hacerlo, como afirma R. Spaemann, manifestamos nuestra
trascendencia respecto de ellas?, una trascendencia que no es un
prescindir o un rechazar su presencia. Se trata de necesidades que se
satisfacen con el resello de la libertad. Solo el ser humano embellece
una necesidad tan material y metabdlica como el comer. Solo él se
encuentra en condiciones de anadir a lo necesario —la alimentacion—
algo aparentemente superfluo como la cocciéon de alimentos, el arte
gastrondmico, la buena educacién, etc.Z Alma y cuerpo, espiritu libre y
necesidades bdsicas, mente y materia, lejos de reflejar un dualismo
irreconciliable, nos proporcionan una imagen unitaria del ser humano,
que supera la escala animal porque refleja una dimension espiritual.
Hay aqui la percepcion de que Marta y Maria no deberian
contraponerse. Y con esto entramos la parte conclusiva de mi

intervencion.

A modo de conclusion

El tema de la conferencia nos ha llevado por un recorrido rapido de la
historia de la filosofia. Recorrido que nos ha permitido demostrar lo
dificil que resulta superar ciertos paradigmas del pensamiento clasico y
del moderno. Sin embargo, esta superacion no solo no es imposible sino

que se ha dado ya desde ambitos distintos a la filosofia, concretamente,



desde la teologia espiritual y dentro de las coordenadas a las que este
Congreso nos convoca. No he querido hacer mencion expresa a la
antropologia de San Josemaria por varios motivos. En primerisimo
lugar, porque dudo de que esta expresion le gustara. Parte esencial de su
mensaje fue siempre el amor a la libertad, y muy especialmente en
materias humanas como la filosofia. Su rechazo a crear escuela no solo
fue personal, sino también —valga la expresion— explicitamente
corporativo. Menos aun hubiera permitido que se hablase de un
pensamiento filoséfico suyo. En segundo lugar, porque dejo a las
exposiciones siguientes la reflexion propiamente teoldgica sobre los
puntos principales del espiritu del Opus Dei. Mi aportacién —si es que
se me permite hablar en estos términos— desea dejar clara la novedad
del mensaje, sobre todo desde la historia de la filosofia. Pienso que para
quienes conocemos y procuramos vivirlo, puede resultarnos dificil
apreciar esta novedad, y sin embargo es asi: la conjuncion de ambitos
opuestos que super6 san Josemaria con su concepto de unidad de vida o
de santificacion de la vida ordinaria, por citar solo algunos términos,
queda patente precisamente cuando se profundiza en el recorrido
histérico de las ideas y se observa que aun vivimos una profunda
dicotomia entre ocio y negocio, entre materia y espiritu, entre excelencia
y cotidianidad, entre trabajo intelectual y trabajo material, etc. De ahi
que la afirmacién que hiciera en la homilia del Campus de la
Universidad de Navarra el 8 de octubre de 1967 —“es licito [...] hablar
de un materialismo cristiano, que se opone audazmente a los
materialismos cerrados al espiritu”#—, signifique todavia una auténtica

revolucion y una tarea pendiente, al menos, en el quehacer filoséfico.
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DIMENSION TRASCENDENTE Y HUMANISTA DE LA
ACTIVIDAD CIENTIFICA UNA REFLEXION
INTERDISCIPLINAR
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Materialismo, cientificismo y humanismo

"1 materialismo ha sido una constante del pensamiento filoséfico que

L ha asumido expresiones diversas a lo largo de la historia. Se
justifica, por tanto, el uso en plural del término. De hecho, el concepto
de “materia” posee una pluralidad de sentidos y se encuentra entre los
de mas dificil definicion. Mas concreto resulta el término
“materialidad”. Pero también aqui nos topamos con un modus essendi
que se aplica a una pluralidad inmensa de realidades muy diferentes
entre si, como son hierba, DNA, arena, mesa, elefante, bacteria,
montana. Constituye un auténtico desafio indicar qué es ese “sustrato”
o “dimensién” que nos permite predicar la materialidad de todas esas
realidades.

Sin embargo, las filosofias materialistas afirman categdricamente que la
realidad entera es material, presuponiendo, ademas, que todos saben
qué es la materia. Sin adentrarnos ahora en la profunda respuesta
filosofica que Aristoteles dio sobre la materialidad y sobre la raiz de la
materialidad!, basta una breve consideracion para comprender que la
cuestion no es, en absoluto, obvia. Si se identifica lo material con lo
sensible y corpdreo, o con lo que se puede ver y tocar, ;qué naturaleza

podria asignarse al campo gravitacional, a los neutrinos, gluones y



muones, a los campos de fuerza, a los quark? ;Son materia? ;Son
realidades materiales??

Me he referido a algunos conceptos y realidades fisicas porque, en
épocas recientes, la cosmovision materialista se ha presentado
frecuentemente como si estuviese justificada por la ciencia y el progreso
que ha promovido. Sin embargo, es facil advertir que en esa
argumentacion subyace una imagen falsa de la ciencia, la cientificista.
Habermas la ha descrito con acierto al afirmar que consiste en “el
convencimiento de que ya no se puede entender la ciencia como una
forma de conocimiento posible, sino que debemos identificar el
conocimiento con la ciencia”?. Y Radnitzky ha expresado su version
vulgarizada al caracterizarla como “la creencia de que la ciencia
eventualmente resolvera todos nuestros problemas o, cuando menos,
todos nuestros problemas significativos”?.

Posiblemente el Manifiesto del Circulo de Viena (1929) puede
considerarse la ultima expresion consistente del cientificismo optimista
clasico. Al asumir la verificacion empirica como criterio de racionalidad y
de significado, la ciencia experimental se convertia ipso facto en el tiinico
discurso racional y sensato. Otros enunciados o preguntas —“Dios
existe”, ;qué es la libertad?”—, al no ser empiricamente contrastables,
se consideraban —en virtud de este criterio— afirmaciones o preguntas
sin sentido; en definitiva, proposiciones sin cabida en el espacio de la
racionalidad. Son bien conocidas las criticas y objeciones al criterio
empirista de significado levantadas por Popper, Hanson y otros autores
y, mas radicalmente, la critica a la vision exclusivamente logico-
metodoldgica de la ciencia llevada a cabo por Kuhn, que desembocé
finalmente en la vision sociolégica de la ciencia. De todas estas

valoraciones, interesa notar ahora inicamente la que pone en evidencia



que el principio de verificacion empirica, tal como fue propuesto y
sucesivamente reformulado por el Circulo de Viena, ni siquiera logra
explicar la racionalidad de la ciencia, tnica realidad considerada por sus
exponentes como dotada de significado. En efecto, los datos de
experiencia no son nunca datos puros, como pensaban los
neopositivistas, sino que estan siempre interpretados tedricamente,
“cargados de teoria”; y los enunciados cientificos (leyes, teorias), al no
admitir una verificacion rigurosamente logica, no satisfacen tampoco el
criterio de significatividad formulado por los vieneses’. Como
oportunamente senalé Popper, “los positivistas, en sus ansias de
aniquilar la metafisica, aniquilan juntamente con ella la ciencia
natural”®.

En sucesivas oleadas, cientificos y filésofos de la ciencia han ido
senalando con claridad que el conocimiento cientifico no es
autoconsistente. Se apoya en presupuestos extra-cientificos?, sin los
cuales no podria existir. En esta linea, la vertiente historica de la
Filosofia de la ciencia ha destacado que la actividad cientifica se asienta
sobre la persuasion de que la Naturaleza tiene un comportamiento
racional y posee un orden intrinseco en todos sus niveles, que el
hombre puede comprender. Si este fundamento meta-cientifico fuese
débil o estuviese ausente, el presunto cientifico pensaria que su
actividad estd condenada al fracaso y, por tanto, dificilmente
perseveraria en ella.

Se ha puesto de relieve también que las ciencias se desarrollan dentro
de cosmovisiones que incluyen elementos filoséficos e incluso
religiosos: en la objetividad cientifica, sin que se confunda con la
filosoffa, esta implicada de un modo u otro una inteligibilidad filoséfica®.

Los mismos cientificos han reconocido la importancia de formas de



conocimiento tacitas, inexpresadas, intuitivas, de experiencias
existenciales del sujeto, como factores indispensables en el hacerse de la
ciencia y en la aceptacion y transmision de sus resultados. Por este
camino se ha revalorizado en el trabajo del investigador la funcion del
conocimiento simbodlico y de la analogia, del lenguaje estético (criterios
de simetria de las particulas, belleza matematica), es decir, de factores
que senalan la conexién de la actividad cientifica con la formacion
intelectual y espiritual del sujeto que hace ciencia’.

Se ha dado asi una convergencia significativa en el evidenciar que la
razén no opera nunca de modo neutro o impersonal, sino que interpreta
la realidad y sus dindmicas en base a todo un conjunto de
precomprensiones y experiencias. El cientificismo se ha mostrado, con
claridad creciente, como racionalmente insostenible. Ciertamente, quien
tiende a ver en el conocimiento cientifico el fundamento dltimo del
conocimiento humano, encuentra dificil aceptar estos logros de la
reciente epistemologia. En efecto, reconocer que la ciencia contiene un
elemento interior “no cientifico” comporta admitir que remite a un
saber superior y, por lo tanto, que no puede ser el saber fundamental,

Por otra parte, mas alla de la diversidad de interpretaciones sobre la
naturaleza y el alcance del conocimiento cientifico, la ciencia se ha
afirmado, de hecho, como la racionalidad dominante en nuestro tiempo,
y como un factor esencial de la cultura y de la sociedad actual.
Practicamente todos los aspectos y ambitos de la vida se apoyan en los
resultados y en las conquistas de las ciencias: la comunicacion, las
relaciones internacionales, la politica, la educacién, la economia, la
sanidad, la industria, el comercio. La ciencia ha marcado
profundamente nuestro modo de ver la realidad y, directa o

indirectamente, ha plasmado los estilos de vida y la organizacion social.



A lo largo del dultimo siglo hemos asistido a una progresiva
transformacion de la educacion y de la cultura que, de prevalentemente
humanistica, ha pasado a ser casi exclusivamente cientifico-técnica. Y en
el mundo occidental domina todavia la perspectiva que ve “cultura
humanistica” y “cultura cientifica” como planteamientos alternativos.

Muchos entienden, errébneamente, que elegir la ciencia seria apostar
por el progreso y el bienestar material pero con la pérdida de algunos
valores propios del hombre, mientras que optar por una sociedad mas
humana, mas abierta a la trascendencia, comportaria limitar de algin
modo las tecno-cienciast. Superar este falso dilema, sin prescindir del
desarrollo cientifico —una de las grandes conquistas de la modernidad
— y sin renunciar a los valores genuinamente humanos constituye uno
de los desafios importantes de la sociedad actual. ; Qué camino seguir?

La historia ha confirmado que una visiéon de la ciencia cerrada a la
trascendencia, propia de muchos materialismos y, en general, de los
planteamientos cientificistas, ha fallado como instrumento de
humanizacion de la sociedad. Como decia Henri De Lubac, tenemos
ahora la verificacion de que el hombre puede ciertamente organizar la
tierra y la sociedad sin Dios, pero terminara en definitiva organizandola
contra el hombre. Sin Dios, el hombre desaparece’2.

La cultura dominante en el momento presente, edificada sobre una
base cientificista esta en crisis bajo muchos aspectos. ;Significa esto que
debemos perder confianza en la ciencia atribuyéndole un valor
meramente instrumental o funcional, dejando a los saberes
humanisticos la orientacion de la actividad cientifica y la guia de la
sociedad? Indudablemente es necesario repensar esa vision de la ciencia
y, por tanto, cuestionar el cientificismo ;Es realmente la ciencia un saber

cerrado, abocado exclusivamente a lo mensurable, sin que se adviertan



en él “senales” remitentes hacia otros horizontes? ;Carece de una
valencia humanistica? ;Encierra riquezas y valores todavia poco
explorados?

Lo que expongo a continuacion se mueve en la linea de una valoracion
de lo humano en la ciencia, no junto a la ciencia y, menos todavia, contra
la ciencia. Esto es mas que considerar ciencia y humanismo como
realidades que pueden armonizarse sin menoscabo de los valores de
ambas, pero ajenas una a la otra. Es mostrar que la ciencia misma
encierra una vis humanizante. Me limitaré a ilustrar algunos de los
aspectos que emergen en el analisis de la ciencia en su contexto real, es
decir, como actividad realizada por los cientificos, que es el modo mas
radical, y fundamental de considerarlal®. Esta perspectiva supera e
incluye la vision meramente l6gico-metodologica de la ciencia, que ha
dominado hasta bien entrado el siglo XX, y que la entiende como
conjunto de conocimientos logicamente concatenados, obtenidos a
través de la aplicacion rigurosa de un método.

Frente a la busqueda de la verdad del mundo fisico, el cientifico,
movido por el deseo auténtico de saber, se coloca equipado no solo de
un método, sino provisto también de todo un conjunto de convicciones,
aspiraciones y emociones, que hacen de la actividad cientifica una
experiencia que le involucra de modo global®. La ciencia —o mejor, la
actividad cientifica— no se presenta, entonces, como algo que puede o
debe entrar en relacién con dimensiones —filosdficas, axiologicas y
personalistas— ajenas a ella, sino en profunda conexién con todas las
dimensiones de la persona. Es decir, como actividad que invita a
descubrirlas en su mismo ejercicio, mostrandose capaz de conducir al
hombre hacia los fundamentos de la realidad natural, y de acompanarle

en su apertura a la trascendencia.



En la reciente Filosofia de la ciencia, como he sefhalado, se encuentran
desarrollos que pueden ofrecer indicaciones valiosas al respecto. Esas
contribuciones, junto con las procedentes de otras areas, llevan a poner
la atencién en el valor humanistico de la actividad cientifica, dimension
que hasta ahora ha estado menos explorada. Con esta perspectiva, el
materialismo cientificista queda superado por elevacién: la ciencia no
solo no apoya una vision materialista, sino que la misma actividad

cientifica se constituye en fuente de valores supra-materiales.

Aperturas epistemolégicas y humanisticas de la
ciencia

La ciencia es uno de los modos del conocer. Por eso, el cientifico se sitia
ante la realidad fisica con el deseo de comprenderla. La ciencia moderna
nacié con la aspiracion de describir el mundo, no simplemente de
“salvar las apariencias”. Y su desarrollo posterior ha puesto de
manifiesto que es, efectivamente, un instrumento capaz de penetrar la
realidad en profundidad, arrancando de sus fundamentos
conocimientos que la reflexion filosofica no puede alcanzar. El gran
mérito de Galileo fue precisamente considerar que la mente humana es
capaz de comprender el universo, captando las cosas tal como son; es
decir, no solo sus apariencias, sino la realidad objetiva subyacente a
ellas.

No se adecua a los objetivos intrinsecos de la actividad cientifica la
imagen de una ciencia que dice conocer las estructuras y dinamismos
del universo solo en sus apariencias externas. Algo asi como si un
relojero hubiese hecho dos relojes iguales externamente, pero
funcionando con mecanismos interiores diversos. Las teorias cientificas,

formuladas a partir de las caracteristicas exteriores, no podrian afirmar



nada verdadero acerca del artificio interior, causa de los fenémenos
percibidos.

Un ejemplo histérico significativo de la intencionalidad real de la
actividad cientifica lo ofrece la confirmacion experimental de la teoria
atomica, precisamente cuando el positivismo dominante afirmaba que la
ciencia debia limitarse a medir y establecer correlaciones entre las
magnitudes. La comprobacion experimental de la teoria atémica
mostrd, en cambio, la posibilidad para la ciencia y para la razon humana
de ir mas alla de los datos de la sensacion y del experimento, buscando
su explicacion mediante causas y estructuras subyacentes a los
fenémenost.

Las exigencias que comporta la busqueda de la verdad sobre el mundo
fisico hacen que este empeno sea una escuela de humanidad, y una
actividad que remite hacia horizontes sapienciales.

La formulacion de hipodtesis, por ejemplo, requiere gran dosis de
creatividad, pues no existen canones ni reglas —trayectos logicos- que
conduzcan desde los datos de observacion a las teorias. Ningun
conjunto de hechos empiricos, por numeroso que sea, puede conducir
por él mismo, a la estructura atémica, a la estructura en doble hélice de
DNA, o a las formulas de la relatividad einsteniana. El cientifico ha de
buscar activamente una inteligibilidad presente en los fenémenos
observados, pero escondida. Por otra parte, esa creatividad no puede ser
arbitraria, sino que ha de realizarse dentro del esfuerzo por ser fiel a la

realidad objetiva.

El investigador quiza fabrica en su mente la construcciéon mental previamente; hace lo
que se llama “hipétesis de trabajo”. Pero cuando llega el “control” de la
experimentacion, del laboratorio, ha de “ver” lo que hay, no lo que quiere que haya; ha

de poseer una diafanidad de juicio, una objetividad que llegue a ser “pasion de verdad”=.



En este sentido, la actividad cientifica pone en ejercicio y promueve
todo un conjunto de cualidades: pasion por la verdad, actitud de
disponibilidad y de humildad, tenacidad, coraje para afrontar los
problemas!. En su trabajo, el investigador encuentra motivos
comprensibles de orgullo en el poder de la propia inteligencia, pero al
mismo tiempo se siente educado en la virtud de la modestia, porque lo
que descubre le revela también la propia ignorancia y, en consecuencia,
la actividad cientifica plasma en su inteligencia esta doble actitud de
dignidad y de modestia. Hacer ciencia es ennoblecedor: exige virtudes, y
esto es humanista.

La basqueda de conocimiento verdadero del mundo natural, que la
ciencia se propone como objetivo, es ya un valor importante. Pero la
actividad cientifica tiene un valor humanistico todavia mas alto: entrana
una exigencia de apertura a respuestas que estan mas alld de las
posibilidades del método de la ciencia.

El conjunto de los resultados obtenidos con la aplicacion del método
cientifico ofrece al investigador atento elementos que le mueven a
reflexionar y a plantearse cuestiones que exceden los recursos
conceptuales y los instrumentos de la ciencia. Hoy sabemos, por
ejemplo, que un universo que permita la existencia de seres vivos,
requiere condiciones iniciales sumamente particulares y especificas;
incluso que ha sido mas determinante lo que sucedi6 en la primera
millonésima de segundo después del inicio de la expansion del universo,
que lo que ha sucedido en el resto de la historia evolutiva. Si el valor de
las constantes de interaccion de las cuatro fuerzas fundamentales
hubiera sido ligeramente diverso, la vida hubiera sido imposible. El
cientifico conoce, ademas, que la probabilidad de que se hubiesen dado

esas condiciones de modo fortuito es enormemente baja, andloga a la



que tendria una flecha lanzada desde el espacio de dar en la superficie
de la tierra en un lugar de dimensiones menores que las de un atomo. Si
considera, ademas, que la presencia de la vida es, a su vez, condicion
necesaria para la sucesiva aparicion de seres inteligentes en nuestro
planetal®, se encuentra ante una serie de datos ofrecidos por la ciencia
que invitan a preguntarse y a tratar de buscar una respuesta. ;Por qué
tiene que existir un ligamen entre dos realidades aparentemente tan
diversas como son la evolucion cdésmica dominada por la materia inerte
y por leyes necesarias, y la vida humana, capaz de manifestaciones de
autorreflexion y de libertad? Todo parece indicar que el universo ha
estado delicadamente calculado por alguien®.

Ciertamente el investigador no puede responder a preguntas de esta
indole con sus instrumentos de trabajo, pero tampoco las puede
descalificar o prohibir en nombre de la ciencia. En cualquier caso, es
significativo que esas preguntas emerjan dentro de la ciencia, y que
estimulen a un preguntarse ulterior.

Es necesario explicar ahora como puede darse una apertura sapiencial,
permaneciendo dentro de la ciencia. Este plus en el alcance que se
asigna a la ciencia, puede comprenderse unicamente desde su
consideracion como actividad humana que tiene su origen, como toda
busqueda de conocimiento, en la pasion natural por la verdad®. Esta
inclinacién puede expresarse como relacion intencional originaria de la
persona con la verdad del ser (con la realidad en toda su amplitud), sin
poner limites extrinsecos al saber mismo. Por tanto, al ser la ciencia una
concrecion particular de esta aspiracion nativa a buscar la verdad
completa, quien la practica movido por esta pasion, se mantiene abierto,
casi incitado, a continuar la btusqueda, sin establecer a priori linderos a

su natural desembocadura.



El conocimiento cientifico, por alcanzar dimensiones auténticas de la
realidad, aporta elementos que empujan hacia ulteriores interrogantes
acerca de esa realidad de la que la ciencia capta apenas un “recorte”.
Estd, por tanto, en sintonia con el imput que ha dado vida al quehacer
cientifico que el investigador se deje “mover” por el mensaje que le
presentan los datos y resultados de su trabajo, sin cerrarse a ulteriores
investigaciones pensando que la ciencia es la Unica forma de saberZ.
Francis Collins, que fue Director del Human Genoma Research Institut,
la institucion publica que en el ano 2005 presentd la secuencia del
genoma humano, testimonia:

La percepcion de una pequena verdad cientifica produce en mi un sentido de satisfaccion
y el deseo de comprender una verdad todavia mayor. En tal momento la ciencia se
convierte en algo mas que un proceso de descubrimiento, ya que transporta al cientifico a
una experiencia que resiste una explicacién exclusivamente naturalista®.

La misma actividad cientifica lleva al investigador a captar en el logos
de la ciencia un logos que estd mas alla de la ciencia. En este sentido
puede decirse que la ciencia es un saber abierto: una vez alcanzado su
objetivo, mantiene el intelecto de quien hace ciencia dispuesto a seguir,
no como cientifico, pero si como hombre, afrontando cuestiones mas
amplias que las examinadas cientificamente®.

En dltima instancia, la aplicacion del método experimental, aunque ha
llevado a grandes descubrimientos y a la comprensiéon de muchos
fenéomenos, deja y dejard siempre preguntas sin contestar. Esta situacion
incita a preguntarse por una causa primera de la Naturaleza y de su
inteligibilidad, por el sentido radical de las cosas, aunque esa causa
resulte inaccesible al método de la ciencia en cuanto tal®.

Fil6sofos y cientificos de renombre (Einstein, Barrow, Davies, Gamow,
Collins Polkinhorne, Flew, etc.) consideran que las leyes de la

naturaleza inducen a pensar en una Inteligencia superior, algo asi como



una mente divina. La afirmacién, aunque metodoldgicamente caiga
fuera del ambito especifico de las ciencias naturales, tiene, en todo caso,
una plausibilidad mayor que la tesis naturalista que sostiene que todo se
ha auto-formado y auto-transformado, o que la tesis del reduccionismo
ontoldgico que se cierra a priori a la esfera trascendente.

Entre los numerosos aspectos humanisticos de la actividad cientifica
que podrian mencionarse, voy a centrarme ahora en algunos que se
siguen de la caracteristica de la Naturaleza que mads atrae a los
cientificos, su inteligibilidad. El cosmos se presenta dotado de una
estructura racional, de una armonia, de un orden cognoscible por la
persona humana. Esta apreciacion esta presente ya en el conocimiento
comun, pero el trabajo cientifico la ha ampliado de modo asombroso,
mostrando que el orden de la Naturaleza es universal y también, que es
intrinseco. Hoy sabemos, gracias a la ciencia, que la Naturaleza no solo
posee racionalidad y orden, sino que los posee en un alto grado, y en
todos sus estratos y en toda su extension. Se nos presenta estructurada
en niveles entre los cuales se da continuidad, gradualidad y emergencia:
cada cosa tiene un ligamen de interaccion con otras cosas, de modo que
el universo constituye un todo interconectado, una inmensa estructura
holistica®.

En su trabajo, el investigador no solo encuentra y registra datos que
expresan orden y racionalidad, sino que contemporaneamente es sujeto
de una auténtica experiencia vital de la inteligibilidad de la Naturaleza.
El cosmos que va conociendo se le presenta como algo grandioso y
sorprendente. La historia de la ciencia registra como una de las

experiencias mas significativas en este sentido la vivida por Rutherford y

otros cientificos en relacion con el comportamiento de las particulas o.



Se trataba de un experimento bastante sencillo: bombardear los

atomos con una fuente de particulas a a alta energia emitidas por una
sustancia radioactiva. Como era conocida la gran potencia de estas
particulas, se esperaba que atravesaran el atomo en linea recta. Se
observd, en cambio, que un gran numero se desviaba con un angulo
superior a 90 grados y que incluso algunas volvian hacia atrds®.
Rutherford dejé por escrito su reaccion inmediata: Fue algo tan increible
como si hubiese disparado un proyectil de 38 cm contra un folio de
papel de seda y lo hubiese visto rebotar y golpearme». Afos después, en
1936, al recordar este hecho, comentaba: «Aquello fue el evento mas
increible que me ha sucedido en la vida.

Rutherford reflexion6 sobre los resultados del experimento y pens6 que
la difusion hacia atras del haz de particulas tenia que ser consecuencia
de una colision. Al hacer los calculos se dio cuenta de que tal impacto
seria imposible a menos que la mayor parte de la masa del atomo
estuviese concentrada en un minusculo nacleo. Fue entonces cuando
tuvo la idea de un atomo con un pequeno centro de gran masa que
transportaba una carga. Sus deducciones matematicas para demostrarlo
fueron comprobadas con una serie de experimentos. Asi naci6 el
modelo nuclear del atomo, que esta en la base de toda la ciencia
actual?.

La Naturaleza, ademas de presentar un orden sorprendente y
grandioso, muestra también que su inteligibilidad es inagotable: en la
medida en que progresa el conocimiento cientifico, mas se pone de
manifiesto lo mucho que queda por conocer. Cada descubrimiento abre
nuevos interrogantes. Por eso, el mayor y mejor conocimiento del orden
que va logrando el cientifico, no solo no apaga la admiracion que

experimenta, sino que, al contrario, acrecienta su estupor®. El progreso



cientifico, lejos de contribuir a “desencantar” la Naturaleza, pone mas y
mas de manifiesto una racionalidad grandiosa que excede nuestra
capacidad de captarla. “En verdad —afirma Planck—, en comparacion
con la Naturaleza, inconmensurablemente rica y eternamente joven, el
hombre, por mucho que progrese en el conocimiento cientifico, se
encontrard siempre como un niho asombrado, constantemente
preparado para nuevas sorpresas”®.

La reflexion sobre la inteligibilidad de la Naturaleza culmina en lo que
puede considerarse el valor humanistico més alto de la actividad
cientifica: su capacidad de conducir al umbral del Misterio y de
asemejarse, de algin modo, a una experiencia religiosa.

Muchos cientificos, en su reflexion filosofica, afirman la apertura al
Misterio como percepcidn que tiene su origen en la misma ciencia, pero
que apunta més alld de ella¥l. Nace en la experiencia de una
investigacion que, al no conocer un término final en la linea del saber
cientifico, invita a abrirse al Misterio, animando a proseguir dentro de
un horizonte sapiencial.

La experiencia de la legalidad-racionalidad de la Naturaleza lleva al
cientifico a asombrarse ante la sintonia que percibe entre la racionalidad
de la Naturaleza y la del sujeto que se esfuerza por comprenderla. Se da,
efectivamente, una correspondencia entre la racionalidad matematica,
que es creacion de nuestra inteligencia y la racionalidad de las
estructuras reales del universo; es decir, entre nuestra razon subjetiva y
la razoén objetivada de la Naturaleza. El investigador constata también
que las leyes cientificas, que son invenciones humanas y reflejan
matematicamente y de manera imperfecta las leyes y propiedades de la
Naturaleza, son perfectibles, revisables; en cambio, las leyes de la

Naturaleza ofrecen el fundamento ontolégico de la racionalidad de



aquellas. Si las regularidades de la Naturaleza no fuesen reales, afirma
Paul Davies, la ciencia seria mera palabreria, un acertijo sin sentido®. El
investigador se encuentra asi ante una racionalidad dada, real y objetiva,
que manifiesta una especie de “fundamento de racionalidad” con el que
se pone inevitablemente en contacto.

El cientifico advierte ademas la diferencia entre la 16gica del mundo y la
l6gica matematica: en la l6gica matematica es posible hipotizar muchos
mundos, usando logicas diversas. En cambio, el cosmos no sigue todas
las légicas posibles: ha hecho una eleccion precisa y sumamente
especifica. jPor qué esas leyes tienen la forma que tienen? ;Ddnde se
originan? ;No es razonable plantearse que exista una unica inteligencia
originaria que sea la fuente comun de la una y de la otra? Con términos
analogos expresaba Benedicto XVI que por este camino la reflexion
sobre el desarrollo de la ciencia puede llevar al Logos creador®.

Es posible que el cientifico se detenga aqui, identificando ese Logos ut
ratio con las leyes mismas, con la armonia del universo, ya que el
analisis empirico carece de instrumentos para discernir si ese Logos —si
esa racionalidad universal— es inmanente al cosmos o trascendente
respecto de €l. De hecho, algunos cientificos no advierten la necesidad
de interrogarse mas alla, preguntandose por el Autor o Causa de ese
orden. Pero quien aspira a una explicacion racionalmente satisfactoria
del fundamento dultimo, no puede considerar un Logos ut ratio
identificado con la Naturaleza como una respuesta definitiva: tarde o
temprano, el cosmos planteard el problema de su contingencia, y el
unico modo de superar este escollo no es el panteismo, sino el
reconocer la mayor sensatez de un Absoluto (de Otro o de Alguien)
distinto del mundo, como razén de la racionalidad de la realidad fisica y
de su inteligibilidad .



Es posible, por tanto, y en cierto modo natural, que el cientifico prosiga
su reflexion personal sin detenerse en la tematizacion de un Logos ut
ratio, buscando el fundamento que dé razén cabal de la inteligibilidad
que la ciencia descubre en la Naturaleza.

Cuando el cientifico avanza por este camino, advierte que es
protagonista de otra experiencia en la que percibe la realidad fisica como
una alteridad dialdgica, que parece decirle algo si se deja interpelar por
la racionalidad que le manifiesta. La racionalidad de la realidad corrige
las preguntas del investigador, le interpela, le suscita sorpresa. Ademas,
la existencia de una interconexion global que da significado a todo,
plantea la pregunta sobre si a esa inteligibilidad del cosmos se le puede
asociar un area de sentido, si puede, quizd, responder a un proyecto que
contiene el sentido del mundo. Ciertamente, la referencia a una causa
final de tipo intencional es inaccesible al analisis de las ciencias
empiricas. La actividad cientifica puede mostrar solo los niveles
inferiores de tal finalismo (teleonomias). Pero es significativo que la
pregunta sobre el proyecto emerja, en cuanto pregunta, en el interior de
las ciencias.

Puede decirse que esta nueva experiencia consiste en la percepcion en
la inteligibilidad de la Naturaleza de un Logos ut verbum. La actividad
cientifica, coherentemente desarrollada, se muestra capaz de guiar a
este tipo de experiencia existencial, que algunos cientificos describen
como un encuentro personal con el Absoluto. Heisenberg ha sido
sumamente audaz y expresivo sobre este punto. “El cientifico —afirma
— toma conciencia del orden central del mundo con la misma
intensidad con la que se entra en contacto con el alma de otra
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persona”®. En la biografia que escribio su esposa Elisabeth, después de

haber fallecido su marido, testimonia que en una ocasion le dijo de



saberse afortunado por haber podido asomarse mientras trabajaba por
encima de la espalda del Sefior®. Y, ante experiencias analogas en su
trabajo, Einstein habla de una Mente superior que se manifiesta en el
mundo descubierto por el cientifico®.

Todos estos aspectos de la inteligibilidad consienten ver la Naturaleza
como una manifestacion del Absoluto. Por eso, algunos cientificos han
expresado esta experiencia como una verdadera experiencia de cosas
ultimas, como experiencia del fundamento radical. Cuando se trata de
descubrimientos tedricos, la admiracion que experimenta el cientifico es
todavia mayor. En este caso, la experiencia consiste en una intuicién que
va a fondo en la estructura intima de la realidad, y el investigador tiene
la impresion de ver con los ojos de la mente los principios
fundamentales que hacen comprensible la Naturaleza, quedando como
embobado ante la asombrosa riqueza de los elementos inteligibles del
cosmos®.

Con frecuencia, los cientificos ponen esta “experiencia del
fundamento” o “de los fundamentos” en relaciéon con un sentimiento
de tipo religioso, y la parangonan a una experiencia de la sacralidad,
capaz de conducir a las puertas del misterio®. Efectivamente, cuando el
cientifico hace experiencia de la inagotable grandeza y riqueza de la
inteligibilidad de la Naturaleza, necesariamente se pone en relacion con
algo que es muy superior a él, con algo que no llegara nunca a penetrar,
ni a expresar plenamente en forma conceptual. Esta experiencia va mas
alld de un mero conocimiento racional. Es exquisitamente existencial
porque ese Logos se sefala con las caracteristicas de misterio, interpela,
suscita en el investigador actitudes y sentimientos de admiracién, de
sorpresa, de asombro extasiado ante las leyes naturales, que mueve

implicitamente al respeto, a la alabanza y al temor reverenciales por el



cosmos y por su significado altimo. Y estas reacciones coinciden con las
que la fenomenologia religiosa ha asociado a la percepcion del
misterio®. Son expresivas al respecto las consideraciones de Collins en
la Sala Este de la Casa Blanca cuando, en presencia del entonces
Presidente de los Estados Unidos, present6 la conclusion del Proyecto

Genoma Humano:

Me llena de humildad, de sobrecogimiento, el darme cuenta de que hemos echado el
primer vistazo a nuestro propio libro de instrucciones, que previamente solo Dios
conocia [...]. Hoy estamos aprendiendo el lenguaje con el que Dios cre6 la vida. Estamos
llenandonos mas atin de asombro por la complejidad, la belleza, la maravilla del mas
divino y sagrado regalo de Dios. Para mi, la experiencia de secuenciar el genoma
humano, y de revelar el mas notable de todos los textos, era a la vez un asombroso logro
cientifico y una ocasién para orar*.

Lo que acabo de ilustrar manifiesta la presencia de una dimension
religiosa que, de algin modo, puede considerarse intrinseca a la
actividad cientifica. Ciertamente se trata de una experiencia de caracter
metafisico, no fisico, cuyo sujeto es el cientifico, no la ciencia. Aunque
en el ambito del conocimiento empirico no se puedan formular de modo
exhaustivo las cuestiones metafisicas y religiosas, esto no significa que, a
partir de este mismo ambito, tales cuestiones no puedan ser reconocidas
por el sujeto, al menos, como expresiones de un cuestionar humano
significativo®.

La racionalidad filosofico-cientifica llega a poder afirmar la existencia
de un Logos, de un fundamento y de una causa del ser, en diversos
modos, dependiendo de los diferentes niveles de inteleccion y de la
analogia. Y, en la medida en que la realidad fisica se presenta al
investigador como algo que no crea sino que recibe, puede dar origen a

una experiencia religiosa en la que lo dado llegue a reconocerse como
donado®.



Es patente que a esta percepcion de los fundamentos, a este encuentro
con el Absoluto a través de la actividad cientifica, no llegan todos los
investigadores: requiere paciencia, empeno, tiempo, perseverancia, y se

alcanza solo a través de una interiorizacion profundamente meditativa®.

La actividad cientifica a la luz de la revelacion
cristiana

Concluyo con unas referencias breves acerca de la luz que la revelacion
hebraico-cristiana, proyecta sobre la actividad cientifica. Me limito a
indicar su incidencia en algunos aspectos de la dimensién cognoscitivo-
personalista del trabajo cientifico, omitiendo lo relativo al ethos de esta
actividad.

La Sagrada Escritura nos presenta el cosmos que estudia el cientifico
como efecto de la Palabra pronunciada por Dios en el Verbo. Un mundo
creado en la Palabra y por medio de la Palabra —en el Logos y con vistas
al Logos®®— contiene la marca de la Razén personal creadora. Al ser
efecto de la palabra pronunciada por Dios®, el universo posee un
significado, encierra un mensaje, expresa la tension hacia un fin. Las
realidades creadas pueden considerarse como palabras de Dios dirigidas
al hombre, de modo que el cosmos queda constituido como lugar de
didlogo entre Dios y el hombre®.

Si Dios habla en y a través de la creacion, la actividad cientifica puede
considerarse como un intento de deletrear algunos aspectos del lenguaje
en el que nos habla, algo asi como una revelacién natural®. De esta
conviccion nacié en el ambito patristico el empleo de la metafora de la

Naturaleza como “Libro”%

,un Libro a través del cual el Creador no cesa
de interpelar al hombre. El estudio del cosmos, propio de las ciencias de

la naturaleza, puede considerarse ligado de algin modo al Logos



divino®. Concretamente, la empresa cientifica, por participar del camino
humano hacia la verdad percibe, dentro de los limites inherentes a su
método, los reflejos de la presencia del Logos por medio del cual todas
las cosas han sido creadas.

El mundo habla, en primer lugar, de la existencia de ese Logos en el que
tiene su origen radical. La Constitucion Dogmatica Dei Verbum del
Concilio Vaticano II lo ha expresado al afirmar que “Dios, creando y
conservando el universo por su Palabra (cf. Jn 1, 3) ofrece a los hombres
en la creacion un testimonio perenne de Si mismo”2. Tanto el Antiguo
Testamento como el Nuevo, afirman explicitamente esta posibilidad de
conocer la existencia de Dios a partir de las cosas creadas®. Y ponen
también de manifiesto la capacidad de la creacion de revelar algo de su
Autor, cuando en repetidas ocasiones se invita a alabar y dar gloria Dios
a través de la contemplacion del cosmos®. El universo llama a leer en €l
algo mas profundo que unas regularidades armoniosas: incita a
contemplar la inagotable fantasia de la Sabiduria de Dios Creador>.

El logos creado remite al Logos increado, al Logos originario y remite
precisamente porque el Logos originario no es simplemente increado,
sino Creador. Es decir, la racionalidad humana y la inteligibilidad del
mundo son posibles porque el Logos originario se ha comunicado a Si
mismo. El Dios biblico, fundamento de la racionalidad y de la
inteligibilidad del cosmos, objeto de la filosofia y de las ciencias, siendo
un Logos que se comunica, es un Logos-Amor, un Logos-Agape®: un
Logos que es también Verdad y Vida, fuente de sentido. Un mundo
creado no es solo un mundo causado: es un mundo que depende de
Alguien que es Creador y Padre, un mundo que un Ser Personal ha

donado. La creacion tiene capacidad de interpelar al hombre no solo



porque es obra personal de un Dios Uno y Trino, sino también porque
su sentido esta en la Persona de Cristo, Verbo Encarnado.

Los conocimientos cientificos, filosoficos y religiosos, por ser
dimensiones del conocer, tienden naturalmente a relacionarse en el
hombre que reflexiona. La unidad de la verdad es un postulado
fundamental de la razén humana, expresado en el principio de no-
contradiccion. Polkinghorne subraya esta idea con fuerza:

La realidad es una unidad de muchos niveles. Puedo percibir a una persona como un
agregado de atomos, pero también como un sistema bioquimico abierto en interaccion
con el ambiente, o como un ejemplar de Homo sapiens, como un objeto de belleza, o
como alguien cuyas necesidades merecen mi respeto y mi compasién, o como un
hermano por el que Cristo ha muerto. Todos estos aspectos son verdaderos y coexisten
de manera misteriosa en aquella tinica persona. Si negase uno, significaria que
disminuyo tanto a aquella persona como a mi mismo, que intento comprenderla;
significaria no hacer justicia a la riqueza de la realidad®.

Esta unidad del saber no se realiza principalmente alrededor del
método o de los contenidos, sino en el interior del hombre, porque no
es una suma sino un habitus. La unidad es algo mas profundo que la
coexistencia no contradictoria de verdades parciales provenientes de
ambitos diversos del conocimiento. El hombre se mueve hacia la unidad
cuando busca el significado de la propia vida, los interrogantes
existenciales, los motivos del propio vivir. Afirmar esto equivale a decir
que el referente dltimo que da unidad a la experiencia intelectual del
sujeto es de caracter religioso, pues es el acto religioso el que realiza la
unificacion in actu de todos los conocimientos que el sujeto ha juzgado
significativos y sensatos.

Y esto no solo acontece en el a&mbito de los conocimientos de orden
natural. Por lo que se refiere al Absoluto al que llega la reflexién

cientifico-filosdfica, y al Dios que se ha dado a conocer en la Revelacion



sobrenatural historica, Benedicto XVI ha sostenido de modo explicito y
reiterado que el Logos, fundamento de la racionalidad y de la
inteligibilidad del cosmos, que es objeto de la filosofia y de las ciencias,
es el mismo Logos, Palabra del Padre, que se ha hecho carne en Jests de
Nazaret. Francis Collins ha expresado esta misma realidad con otras
palabras que resultan significativas: “El Dios de la Biblia es también el
Dios del genoma”=.

Poner en relacion estas direcciones que nacen en la ciencia, al menos
como preguntas, y que la trascienden, no es tarea facil, ni se da de modo
inequivoco. Conoce ambigliedades y es posible emprender rutas
equivocadas. La experiencia que hace el cientifico de la inteligibilidad de
la Naturaleza —grandiosa e inagotable— puede conducirle, si, al
umbral del misterio, pero también al escepticismo. La reflexion sobre el
fundamento de la racionalidad insita en la Naturaleza, que el cientifico
percibe con gran riqueza de detalles en su trabajo, puede desembocar en
un Absoluto trascendente, pero también, en una vision panteista.

No sorprende, por esto, que exista cierto temor de valorar las
dimensiones humanistas y la apertura de la ciencia a la trascendencia y,
en particular, que se manifiesten reservas para acoger la valencia
religiosa que, de algiin modo, tiene la experiencia cientifica. Se piensa, a
veces, que si bien podria devolver la veneracion y el respeto que la
humanidad ha perdido hacia el entorno natural, comportaria el riesgo
de un retorno a la sacralizacion de la Naturaleza, a los cultos solares, a la
divinizacion de la Terra Mater.

Otra objecion que se plantea sobre la falta de oportunidad de
promover las dimensiones humanistas de la ciencia parte del estado
actual del desarrollo técnico-cientifico. Ciertamente hay que considerar

que antes del nacimiento de la empresa cientifica moderna aparecia con



claridad la imponente grandeza y fuerza material de la Naturaleza. Esta
potencia fisica de la Naturaleza se veia como muy superior a la del
hombre y, por eso, facilmente como objeto de veneracion, de
contemplacion.

También en su primera andadura, la ciencia moderna se presento
originalmente como un camino que nos conducia desde la Naturaleza
hasta el reconocimiento de su Autor, favoreciendo el desarrollo de una
nueva teologia natural. Sin embargo, el desarrollo progresivo de la
ciencia y de la técnica a ella asociada, permiti6é al hombre dominar cada
vez mas las fuerzas naturales. Por eso, el entorno en el que se desarrolla
hoy la vida humana parece no hablar tanto de un Ser superior o de un
Creador divino, sino que remite mas facilmente al mismo hombre y a su
capacidad de manipular la Naturaleza. Se piensa, entonces, que si se
favoreciese en ambito cientifico esa actitud contemplativa ante la
Naturaleza, cabria el riesgo de promover un cierto antropocentrismo, o
de hacer de la ciencia una nueva religion, esperando de ella las
respuestas de sentido.

En realidad, la perspectiva que acabo de describir corresponde a una
particular vision epistemoldgica, la que considera la ciencia inicamente
como instrumento de control de los fenémenos en orden a fines de
poder y de dominio libremente escogidos. En efecto, la mentalidad
funcionalista o pragmatista niega la validez de la actitud contemplativa,
de la mirada de asombro ante el universo, porque entiende que la
Naturaleza carece de significados propios, siendo materia pasiva
plenamente disponible a la manipulacion humana. Es bastante evidente
que se trata de una apreciacion equivocada, porque el orden del mundo
no ha sido establecido por la razén humana, y la experiencia de la

actividad cientifica, correctamente interpretada, muestra que el hombre



no puede llegar a dominarlo completamente. El universo se nos
presenta siempre con cierto caracter de misterio; y ante el misterio, la
actitud adecuada es primariamente la de respeto. En este caso, de
respeto por la Naturaleza, no porque debamos atribuirle caracter divino,
sino porque es obra de Dios y refleja de algin modo sus perfecciones
por ese Algo (o Alguien) que es muy superior al hombre.

No resiste tampoco a la critica filosoéfica la posicion de quienes ven el
progresivo desplazamiento de la exigencia de Dios y el debilitarse de
nuestra necesidad de recurrir a El como una consecuencia del desarrollo
cientifico. Se cela aqui una lectura equivocada de la relacion entre las
causas segundas y la Causa Primera. Ya los antiguos positivistas
sostenian que el hombre recurria a la divinidad cuando no tenia una
explicacion positiva de los hechos concretos, introduciendo
gratuitamente una entidad sobrenatural cuando ignoraban la causa
natural. Confundian asi dos niveles de explicacion, que ciertamente no
justifica el cierre metodologico naturalista.

Es cierto que las reflexiones de algunos cientificos al tratar estos temas
son a veces ambiguas, o les falta correccion epistemoldgica. Pero esta
situacion no deberia llevar a descalificar las aperturas epistemologicas,
antropologicas y éticas presentes en el trabajo del cientifico, y tampoco a
mirarlas con temor o prevencion, sino a buscar esclarecerlas vy
corregirlas a la luz del conocimiento filosofico y teologico. Se trata, en
definitiva, de mostrar al cientifico desde sus planteamientos que esas
preguntas pueden encontrar respuestas acabadas en un horizonte
cognoscitivo superior, al que la ciencia misma naturalmente encamina.

El investigador puede encontrar en la Revelacion hebraico-cristiana la
respuesta acabada a las preguntas sobre el fundamento y el sentido del

cosmos que surgian en el curso de su investigacion de la Naturaleza, sin



que lograsen hallar en ella una desembocadura certera. Y puede
entender también el porqué de aquellos sentimientos titubeantes de
respeto y de reverencia que comparecian en el desarrollo de su trabajo.
Con la luz de la Revelacion esta en condiciones de comprender la razon
profunda de aquel maravillarse frente al espectaculo de la inteligibilidad
de la Naturaleza, y de saber por qué le parecia estar casi entablando un
didlogo con Algo o con Alguien. Puede aferrar asimismo la causa por la
que la Naturaleza daba sefiales de poseer un significado, que él
responsablemente debia respetar y custodiar.

Juan Pablo 1, en el discurso que pronuncié en Colonia con ocasion de
la celebracion de San Alberto Magno, decia:

La lucha por un nuevo humanismo sobre el que pueda fundamentarse el desarrollo del
tercer milenio tendra éxito solo si en ella el conocimiento cientifico entra de nuevo en
relacion viva con la verdad, la cual se revela al hombre como regalo de Dios>.

Y esa relacion viva significa trabajo de cientificos con tedlogos y de
tedlogos con cientificos, con la oportuna y necesaria mediacion de la
filosoffa®. Y pide, sobre todo, esfuerzo personal para hacer dialogar en
el propio mundo intelectual método cientifico y valores, ciencia y
sabiduria, fe y razon.

La llamada a ampliar el concepto de razon y sus usos, tan reiterada por
Benedicto XVIZ, encuentra en la atencion a las dimensiones
epistemoldgicas, antropoldgicas, éticas y existenciales de la actividad

cientifica una de sus posibles realizaciones.
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EMERGENCIA EDUCATIVAY PASTORAL
UNIVERSITARIA. LA FORMACION DE LOS JOVENES
EN SAN JOSEMARIA

Euclides Eslava
Facultad de Filososfia y Ciencias humanas

Universidad de La Sabana, Colombia

-! )esde el comienzo de su pontificado, Benedicto XVI ha insistido en

J

un fendmeno que denomind “emergencia educativa”:

Educar jamas ha sido facil, y hoy parece cada vez mas dificil. Lo saben bien los padres de
familia, los profesores, los sacerdotes y todos los que tienen responsabilidades educativas
directas. Por eso, se habla de una “emergencia educativa”, confirmada por los fracasos en
los que muy a menudo terminan nuestros esfuerzos por formar personas sélidas, capaces
de colaborar con los demas y de dar un sentido a su vida. (Benedicto XVI, 2008. Cf. Beato
Juan Pablo II, 1998)
Desde las primeras manifestaciones de la cultura humana se destaca la
importancia de la formacion de los jovenes. Para los griegos, la
educacion

[...] representaba el sentido de todo esfuerzo humano. Era la justificaciéon dltima de la
existencia de la comunidad y de la individualidad humana. El conocimiento de si
mismos, la clara inteligencia de lo griego, se hallaba en la cima de su desarrollo. (Jaeger,
2001, p. 6. Cf. Marrou, 2004)

El cristianismo asume esa tarea desde sus origenes, siguiendo el
ejemplo de Jesucristo, que dedico su vida publica a formar un grupo de
jovenes discipulos que continuarian su mision apostolica en la tierra (Cf.
Concilio Ecuménico Vaticano II, GE). La Iglesia lo sigue haciendo a
través de la teologia pastoral —entre sus multiples modos—,con un

firme compromiso formativo de padres de familia y educadores, pero



ante todo con el testimonio de los santos, cuya vida y doctrina abren
senderos luminosos a esta mision esencial de la formacion de la
juventud (Cf. Pellitero, 2004. Fernandez, 2011. Moral, 2011. Pérez-
Boccherini, 2011.Bautista, J. M., 2009. Urbieta, 1985).

Uno de ellos, muy actual, es san Josemaria Escriva de Balaguer?, quien
desde los inicios de su actividad sacerdotal dedic6 lo mejor de sus
esfuerzos a acompanar espiritualmente a muchos jovenes, ayudandoles
de manera eficaz a dar un sentido a sus vidas. Recorreremos algunos
textos publicados previamente, de los primeros anos de su ministerio
sacerdotal y también testimonios de jovenes que se dirigian
espiritualmente con él en ese entonces. Del estudio de su praxis pastoral
se desprenden elementos muy valiosos, que pueden ser utiles para la

tarea educativa de la juventud de hoy.

Jévenes contemplativos y trabajadores

Desde el comienzo de su labor apostélica, San Josemaria entendi6é que
una de las facetas del carisma que Dios le transmitia era el apostolado
con los jovenes. “Comencé a tratar almas de seglares, estudiantes o no,
pero jovenes. Y a formar grupos. Y a rezar y a hacer rezar. Y a sufrir...”
(Apuntes intimos, n.306, citado por Rodriguez, 2004, p.106). Estudiantes o
no, pero jovenes. Aqui tenemos una primera vision de su campo
apostolico, los primeros pasos que da en cumplimiento de la mision
divina. Pero ;qué entiende por “jovenes”? — “Yo llamo jovenes a los que
no han hecho los treinta”, responde (Apuntes intimos, n. 457, citado por
Rodriguez, 2004, n. 28).

.Y cudles son las condiciones para recibir esa formacion? La respuesta
se encuentra en una carta en la que explica su apostolado: “determinadas
almas, que quieren de veras 1) tener vida interior 2) y sobresalir en su



profesion, porque esto es obligacion grave” (Carta a Francisco Moran, 26-
IV-1934, citada por Rodriguez, 2004, p. 172). Encontramos asi los
primeros esbozos de los horizontes que planteaba a aquellos jovenes,
estudiantes o no: vida interior y trabajo profesional sobresaliente.

Segun el Cardenal Albino Luciani, futuro Juan Pablo I (Luciani, 1978),
a esas alturas de la historia era revolucionario que un sacerdote de
treinta y dos anos propusiera a jovenes laicos que entraran por senderos
de vida interior?. En el prélogo de Camino, San Josemaria dice con
claridad que aspiraba a que esas personas se metieran “por caminos de
oracion y de Amor”. Mdas aun: que fueran contemplativos, como le
escribe a su director espiritual: “Con el fin de empujar a nuestros amigos
por el camino de la contemplacion” (Nota al P. Sanchez, Madrid XII-
1931. Citado por Rodriguez, 2004, p.171). Con la experiencia de esos
anos escribié su primer libro con una sola intencién: “traté de preparar
un plano inclinado muy largo, para que fueran subiendo poco a poco las
almas, hasta alcanzar a comprender la llamada divina, llegando a ser
almas contemplativas en medio de la calle” (Carta, 29-XI1-1947/14-11-1966,
n. 92, citada por Rodriguez, 2004, p.174).

Vida interior de almas contemplativas, pero en medio de la calle. Con
prestigio profesional, porque esto es obligacion grave. Aqui tenemos el
nucleo del método pastoral de San Josemaria. Lo veremos plasmado en
la Misién de la Academia-Residencia DYA, primera obra de apostolado
que promovio: “Procurar el mejoramiento de su vida cristiana, dandoles
a conocer y haciéndoles practicar la vida interior, y de su vida
profesional, convenciéndoles de que estudiar es obligacion grave”
(citado por J.L. Illanes, 1994, p.108)2. A continuacién dividiremos
nuestro objeto de estudio en esas dos vertientes: la formacion humana y

la formacion cristiana.



Formacion humana

Una idea clave del espiritu que San Josemaria promueve entre los
jovenes estd en que la vida contemplativa no se opone ni se anade al
trabajo, sino que la dedicacion profesional, cualquiera que sea, debe
convertirse en oracion. Ese es el motivo para considerar el
aprovechamiento del tiempo laboral y de estudio como una obligacion
grave: “en nuestro diccionario sobran dos palabras: manana y después.
iHoy y ahora! No dejéis la labor para luego, y haced que no la dejen.
Pronto llegaréis a comprender como, en igualdad de condiciones, y aun
en inferioridad de condiciones de talento, cultura, etc., el que vence la
pereza de modo habitual —hoy, ahora— es el que domina siempre. El
retardar —manana, después— estropea todo el apostolado” (Instruccion,
9-1-1935, n.46, citada por Rodriguez, 2004, n.15).

Un “dominio” que no es fin en si mismo, sino un medio para iluminar
con la luz de Cristo las distintas actividades humanas, en la linea del
mandato evangélico (Mt 5,16): Alumbre asi vuestra luz ante los hombres,
para que vean vuestras buenas obras y glorifiquen a vuestro Padre, que estd
en los cielos. De esta manera se evita una lamentable confusion, posible
en algunas personas, de la humildad con la mediocridad profesional:
“Fomentad en los muchachos todas sus ambiciones nobles,
sobrenaturalizandolas. Dejadles: tienen razén: hay que ser... sabios,
audaces, santos. Repetidles muchas veces, en todos los tonos, que no
pueden quedarse en el montén: porque han nacido para caudillos”
(Instruccion, 9-1-1935, n.218, citada por Rodriguez, 2004, n.16. Cf.
Camino, n.371).

El caudillaje del que aqui se habla es la capacidad de influir

positivamente en la sociedad con la doctrina de Cristo. Se trata de



[...] plantear la propia actividad cientifica en el horizonte del amor a la verdad, que
comporta la “apologia de la fe”. Desde el principio comprendi6 el Autor, que esa tarea
solo podia realizarse desde la seria formacion teoldgica de cientificos e investigadores. Lo
cual permite, por otra parte, que no sea una apologética polémica, sino una verdadera
“explicatio fidei”, que es la mejor apologia de la fe. (Rodriguez, 2004, n. 338)*

Por esa razon, en el itinerario pastoral de estos jovenes que tenian la
obligacion grave de estudiar, era importantisima la formacién doctrinal,
a la par con la profundizacion en el ambito profesional. Hoy tiene plena
vigencia que para vencer la “dictadura del relativismo” —elemento
importante de la emergencia educativa actual—, hay que estudiar a
fondo los motivos de la fe: “Actos de fe. No basta creo, sino por qué”
(citado por Rodriguez, 2004, n. 582).

De ahi la importancia de vencer la pereza de modo habitual, para
alcanzar nobles ambiciones. El trabajo cotidiano se convierte asi en
palestra para el ejercicio de las virtudes humanas. Y por eso la
insistencia en el lema “;Hoy y ahora!”, tan necesario para crecer en
laboriosidad. Asi testimonia uno de aquellos muchachos que acudian a
la formacién que impartia don Josemaria: “Le preocupaba la formacion
cultural, la necesidad de dar doctrina con una base honda. El primer
enemigo es la ignorancia, nos repetia. Hablaba con José Maria
(Albareda) sobre la Universidad y la investigacion. Nos decia que
estudiasemos mucho” (Botella F., Relatos testimoniales, Madrid 1975-78,
cap V, p.50.).

Los anos de formacion universitaria son la base para una honda labor
apostolica, presente y futura. Pero ese fundamento requiere la
educacion del cardcter que brinda el cumplimiento serio del propio
horario y el cultivo de los habitos intelectuales. Para santificar el trabajo
hay que trabajar bien, con seriedad humana y sobrenatural. En esa

perspectiva, San Josemaria desciende a un detalle tan concreto como el



“minuto heroico” —levantarse en punto, ademas de la puntualidad a lo
largo del dia—, que ayuda al aprovechamiento del tiempo. La
insistencia en el trabajo —para los estudiantes, el estudio— es una
aportacion valiosa para la pastoral universitaria, pues ayuda a evitar que
se reduzca a programacion de actividades “apostdlicas”. Para construir
el edificio espiritual, antes hay que forjar las virtudes de los participantes
en esos eventos, a través de las obligaciones cotidianas (cf. Forja, n.968;
Camino, nn.78 y 409).

Queda claro que esta forja de la laboriosidad no es faena de un dia. El
esfuerzo por ganar batallas en este aspecto de la formacion puede llevar
una buena temporada de la direccion espiritual. Establecer un horario;
programar un buen numero de horas diarias de estudio intenso,
constante y ordenado; limitar las distracciones; utilizar con orden los
medios de comunicacion (aunque puede ser una dedicacion necesaria,
también puede estar prevista en la agenda); constatar el rendimiento del
trabajo con los resultados en notas y logros que indiquen el prestigio
profesional; ensenar a descansar cambiando de actividad —descansar
no es no hacer nada, sino distraerse en actividades que impliquen
menos esfuerzo, ensenaba desde el comienzo San Josemaria— etc. Todo
esto es presupuesto basico de la santificacion del trabajo ordinario®.

Otra virtud que San Josemaria fomenta —ante todo, con su propio
ejemplo— es la solidaridad, que debe fraguar también desde el primer
momento. Para facilitar su ejercicio, promovi6 desde el comienzo visitas
a familias pobres y catequesis en barrios necesitados. En uno de sus
escritos tempranos describia la fundamentacion pastoral de esa

actividad en la caridad y en la humildad:

[...] los nuestros, a fin de convertirse en hombres de Dios, dedicaran al principio una
buena parte de su actividad a la catequesis de nifios y a la visita de enfermos. Para

hacerse entender de los primeros, habran de humillar su inteligencia: para comprender a



los pobres enfermos, tendran que humillar su corazén. Y asi, de rodillas su
entendimiento y su carne, les sera facil llegar a Jesus, por el camino seguro del
conocimiento de la miseria humana, de la miseria propia, que les llevard a anonadarse,
para dejar a Dios que construya sobre su nada. (Apuntes intimos, n. 647, citado por
Rodriguez, 2004, n. 16. Cf. Camino, n. 30. Gonzélez-Simancas, 2008. Eslava, 2003)

No se trataba de una practica para los muchachos solos. El sacerdote
iba por delante en esa labor de caridad cristiana. Un testigo de esos afios
“recuerda que se pasaba muchisimas horas de confesonario y alli estaba
el tiempo que hiciera falta con los nifhos, con los pobres y con los
enfermos” (Testimonio de Concepcion Martinez, 1975, citado por
Rodriguez 2004, n. 419). Tan importante es este aspecto de la formacion,
que dejo indicado que en todos los Centros del Opus Dei se continuara
esta labor a lo largo de los siglos, para forjar en los jovenes la
preocupacion por ayudar a los necesitados, viendo a “Jesucristo en el
pobre, en el enfermo, en el desvalido, en el que padece la soledad, en el
que sufre, en el nino”. Asi aprenderan que “hay que hacer una gran
batalla contra la miseria, contra la ignorancia, contra la enfermedad,
contra el sufrimiento” (Carta, 24-X-1942, citada por Bernal, 1976, p.
292).

A partir del trabajo bien hecho, y desde sus legitimas opiniones
personales sobre el aspecto social, a la postre aquellos jévenes
sensibilizados podrian impregnar la sociedad con la caridad de Cristo:
“la doctrina catdlica no impone soluciones concretas, técnicas, a los
problemas temporales; pero si os pide que tengais sensibilidad ante esos
problemas humanos, y sentido de responsabilidad para hacerles frente y
para darles un desenlace cristiano” (Carta, 15-X-1948, n. 28, citada por
Rodriguez, 1997, p. 171)&

Benedicto XVI escribiria después que esta virtud es caracteristica

esencial y distintiva de la mision eclesial:



La naturaleza intima de la Iglesia se expresa en una triple tarea: anuncio de la Palabra de
Dios (kerygma-martyria), celebracion de los Sacramentos (leiturgia) y servicio de la
caridad (diakonia). Son tareas que se implican mutuamente y no pueden separarse una de
otra. Para la Iglesia, la caridad no es una especie de actividad de asistencia social que
también se podria dejar a otros, sino que pertenece a su naturaleza y es manifestacion
irrenunciable de su propia esencia. (2005, n. 25)*

Ademas de laboriosidad y solidaridad, hay otra faceta muy apropiada
para quienes se mueven en medio del mundo: el desprendimiento y la
pobreza, virtudes indispensables para el apostolado (cf. Camino, n. 631).
Benedicto XVI las recuerda en la Enciclica “Caritas in veritate”, en medio
de una crisis econémica mundial, debida precisamente a la codicia de
muchos. San Josemaria aconsejaba vivir estas virtudes en el dia a dia,
con manifestaciones concretas: “no tener cosa alguna como propia: no
tener cosa alguna superflua: no quejarse, cuando falta lo necesario,
especialmente, en las enfermedades: elegir, si se puede, lo mas pobre”
(guiones para la predicacion, 20-VIII-1938, citado por Rodriguez, 2004,
n.635). En este mismo sentido, aconsejaba la practica del “apostolado de
no dar” que, en otras palabras, definia como el apostolado de dar con
sentido comun (cf. Ibidem, n. 979). Como en todas las demas virtudes,
San Josemaria no separa lo humano de lo sobrenatural: las dos
dimensiones se funden en unidad de vida, como veremos mas adelante.

También lo refiere a la virtud de la templanza, que habilita para
saborear los bienes sobrenaturales y agiliza el entendimiento. En ella se
inscribe la castidad, virtud a la que prefiere denominar “santa pureza” y
de la cual predica con sentido positivo: no es negacién, es afirmacion
gozosa (cf. Es Cristo que pasa, n. 5). Al igual que en otros aspectos
pastorales de la juventud, en este punto concreto se notan dos extremos:
desde quienes le dan escrupuloso énfasis, como si fuera la mas

importante, hasta quienes la omiten, por respeto humano o porque



piensan que basta con una supuesta opcion fundamental por Dios, que
seria compatible con pecados a los que, por otra parte, siempre
consideran veniales. San Josemaria es claro: la santa pureza es virtud
necesaria, pero no la mas importante; debe estar en quinto o sexto
lugar, aunque por temporadas la lucha arrecie de modo especial.
También recuerda que el sexto mandamiento demanda unas exigencias
concretas, que capacitan para vivir el amor de modo plenamente
humano.

Ademas de otras caracteristicas de sentido comun (cf. Camino, n.124),
nuestro autor funda su predicacion sobre esta virtud en la teologia
paulina: glorifica a Dios y Ilévale en tu cuerpo (cf. 1 Co 6,20. Camino,
n.135). Tener el corazén limpio, consecuencia de la glorificacion de Dios
en la propia corporalidad, es condicion para amar al mundo
apasionadamente, para vivir el “materialismo cristiano” del que hablaba
san Josemaria (cf. Conversaciones, n.114). En esta, como en todas las

virtudes, la clave es la caridad y la humildad:

La santa pureza —lo sé, lo he visto— la das t4, Jesus, a quien la pida con humildad. Y esa
ternura, que has puesto en el hombre, jcomo queda saciada, anegada, cuando el hombre
te busca, por la ternura (que te llevé a la muerte) de tu divino Corazén! (Apuntes intimos,
n.1658, citado por Rodriguez, 2004, n. 118)

Ya hemos citado el articulo del Cardenal Luciani (1978), que comienza
con la anécdota de un hombre joven, dirigido espiritual de San
Josemaria:

[...] siempre habia escuchado decir que la “contemplaciéon” era una cosa para santos
encaminados a la vida mistica, cumbre asequible solo a unos pocos elegidos, gente, en la
mayoria de los casos, retirada del mundo. “Yo, en cambio —escribe Garcia Hoz— en
aquellos anos estaba casado, con dos o tres hijos entonces y esperando, como ocurrié en

realidad, la llegada de mas hijos, teniendo que trabajar para sacar adelante la familia”.



Esta es una de las ideas que el futuro Juan Pablo I denominara
“revolucionarias”: la posibilidad de que los casados entren por senderos
de contemplacién, caminos que parecian reservados a la vida

consagrada. San Josemaria aconsejaba:

Hacedles ver el noble derrotero de un cristiano padre de familia; y cémo se precisan
padres de familia virilmente piadosos; y cémo se necesita, sin duda, una especial
vocacion para ser padre de familia —muchos nunca habran oido hablar asi—; y como
ellos parecen llevados por Dios por ese camino, si procuran luchar, y ennoblecer con esa
lucha su conducta... (Instruccion, 9-1-1935, n. 237, citada por Rodriguez, 2004, n. 27. Cf.
Diaz, 2004)

Asi como hablabamos atras de apostolado con jovenes “estudiantes o
no”, vemos ahora otra caracteristica de ese grupo de muchachos a los
que dirigia en su labor apostdlica; el mensaje de santidad y apostolado
se dirige tanto a célibes como a casados. En una carta al vicario
episcopal de Madrid describe los muchachos que frecuentaban su labor
apostolica como un grupo de “almas vibrantes que ejercitan, casados o
en celibato (la Obra forma padres de familia), su apostolado eficaz de
discrecion y de confidencia” (4-IV-1938, citada por Rodriguez, 2004, n.
32).

La Obra forma padres de familia. Faltaban muchos anos, para que se
escribieran textos como la Familiaris Consortio del Beato Juan Pablo 1II, y
esa apertura vocacional a las personas casadas no solo parecia

revolucionaria, sino incluso escandalosa:

Cuando yo escribia aquellas frases, alla por los afios treinta, en el ambiente catélico —en
la vida pastoral concreta— se tendia a promover la bisqueda de la perfeccion cristiana
entre los jovenes haciéndoles apreciar solo el valor sobrenatural de la virginidad, dejando
en la sombra el valor del matrimonio cristiano, como otro camino de santidad. [...] En el
Opus Dei hemos procedido siempre de otro modo, y —dejando muy clara la razon de ser
y la excelencia del celibato apostélico— hemos sefialado el matrimonio como camino

divino en la tierra. (Conversaciones, n. 92)



Concluimos este primer apartado sobre la formacion humana de los
jovenes con un concepto clave en el pensamiento de San Josemaria: la

libertad:

Evitad ese abuso que parece exasperado en nuestros tiempos —esta patente y se sigue
manifestando de hecho en naciones de todo el mundo— que revela el deseo contrario a
la licita libertad de los hombres, que trata de obligar a todos a formar un solo grupo en lo
que es opinable, acrear como dogmas doctrinas temporales (Carta, 9-1-1932, citada por
Del Portillo, 1992, p. 80)*

San Josemaria insiste en que la libertad es un don divino y lo hace con
tal énfasis y originalidad, que merecié ser llamado “maestro de la
libertad cristiana” (C. Fabro, 2002). En una época en que no se
mencionaba tanto este concepto, este joven sacerdote y profesor
universitario propugnaba por

[La] libertad de los alumnos, el derecho a que no se deforme su personalidad y no se
anulen sus aptitudes, el derecho a recibir una formacién sana, sin que se abuse de su
docilidad natural para imponerles opiniones o criterios humanos de parte. (Citado por
Illanes, 1994, p.114; cf. Ponz, 1976. Amigos de Dios, nn.23-28)*

Por eso, les decia a los primeros jovenes que lo siguieron en su
empresa apostolica:

No he querido nunca ataros, sino que, por el contrario, he procurado que obréis con una
gran libertad. En vuestra accion apostodlica habéis de tener iniciativa, dentro del margen
amplisimo que sefiala nuestro espiritu, para encontrar —en cada lugar, en cada ambiente
y en cada tiempo— las actividades que mejor se acomoden a las circunstancias de los
jovenes que se tratan. (Carta, 24-X-1942, n.46, citada por Llano, 2003, p. 150)
San Josemaria insistia mucho en que la libertad es inseparable de la
responsabilidad. En una catequesis con padres de familia ensenaba:
“Ama la libertad de tus hijos y ensénales a administrarla bien. Que

sepan que la libertad tiene una gran enfermedad, que consiste en no



querer aceptar la correspondiente responsabilidad” (Notas de Ila
predicacion, 18-X-1972, citado por Catret, 2011, pp. 211-212).
Estas virtudes humanas son la base para una labor sobrenatural, de

santidad y apostolado:

El sacerdote de la Obra debe fomentar en la juventud nuestra todas las nobles
ambiciones, sobrenaturalizandolas... Hay que ser... sabios, caudillos, audaces: y el
sacerdote rectifica: por Cristo, por Amor. —Lo que acabo de escribir, lo practico y veo
que da hermosos resultados. (Apuntes intimos, n. 1043, citado por Rodriguez, 2004, n. 24)
De esta dimension sobrenatural —virtudes humanas “por Cristo, por

Amor”— hablaremos enseguida.

Formacion cristiana

Hemos visto que la primera misiéon formativa con los jovenes que
concurrian a la Academia DYA era “procurar el mejoramiento de su vida
cristiana, dandoles a conocer y haciéndoles practicar la vida interior”. En
una ocasion, San Josemaria describe a quienes participaban en la labor
apostolica como “un grupo de jovenes, que estudian mucho y procuran
vivir como buenos cristianos” (Apuntes intimos, n. 1267, citado por
Vazquez de Prada, 2004, 550). Mencionaremos entonces el método
pastoral que seguia para que sus dirigidos llegaran a ser “almas
contemplativas en medio de la calle”2,

Las virtudes teologales, infundidas en el alma desde el bautismo,
brindan los presupuestos de la formacidon cristiana. San Josemaria
afirmaba que su fe era “tan gorda que se podia cortar” e invitaba a
crecer en esta virtud basica del cristianismo: “No perdais ocasion de
hacerles notar que Dios es el de siempre: que no se ha cortado las manos,
suelo decir con frase grafica” (Instruccion, 9-1-1935, n. 225, citada por
Rodriguez, 2004, n. 586). Una fe que soluciona todas nuestras

ansiedades, y aquieta el entendimiento y llena de esperanza el corazon.



Por eso, aconsejaba repetir actos de fe, esperanza y amor, como
“valvulas por donde se expansiona el fuego de las almas que viven vida
de Dios” (ct. Camino, nn. 582 y 667).

Por esa razon, el objetivo primordial que San Josemaria se plantea en
la direccion espiritual es ensefar a orar. Lo afirma de forma tajante en la
Instruccion del 9-1-1935, n. 133: “si no hacéis de los chicos hombres de
oracion, habéis perdido el tiempo”. Esa meta aparece en todas las
demas dimensiones de la vida espiritual. En las virtudes que hemos
contemplado antes: la solidaridad es en realidad fraternidad cristiana, la
santa pureza la da Dios cuando se pide con humildad, la libertad no es
autonoma sino de hijos de Dios y el trabajo se convierte en oracion:
“Meterse en la intimidad de Dios, hablar con El constantemente —sin
darse cuenta— es lo que hace posible un trabajo digno de Dios” (Notas
de la predicacion, 12-VII-1974, citado por Polo, 1994, p. 171)4.

La oracién es, ademas, la base de todo el trabajo apostolico: “Sin la
oracion, sin la presencia continua de Dios, sin la expiacion, llevada a las
pequenas contradicciones de la vida cuotidiana; sin todo eso, no hay, no
puede haber accion personal de verdadero apostolado” (Apuntes intimos,
n. 74, citado por Rodriguez, Anchel, y Sesé, 2010, p. 178). La oracion es
el fundamento de los deseos grandes que se plantea a esos jovenes,
quienes deberian poner los recursos humanos a su alcance (estudiar es
obligacion grave), pero sobre todo habrian de actuar convencidos del
poder de los medios sobrenaturales: “;No tenemos medios? La oracion
nos hara omnipotentes” (Apuntes intimos, n. 743, citado por Rodriguez,
2004, 1. 83).

Aqui radica la peculiaridad de su practica pastoral: mostrar a los fieles
corrientes la necesidad del didlogo con Dios, como hacian los primeros

laicos del cristianismo:



Hacedles ver que orar no es ocupacion de frailes —es corriente este prejuicio—, sino cosa
propia de hijos que hablan con su Padre-Dios. Tened especial interés en darles a conocer
la vida de oracion de los cristianos primeros: los Hechos son un arsenal encantador de
noticias. (Instruccion, 9-1-1935, n. 257s, citado por Rodriguez, 2004, n. 83)

El fundamento de la espiritualidad que transmitia estaba en la filiacion
divina:

Entendi que la filiacién divina habia de ser una caracteristica fundamental de nuestra
espiritualidad: Abba, Pater! Y que, al vivir la filiacion divina, los hijos mios se encontrarian
llenos de alegria y de paz, protegidos por un muro inexpugnable; que sabrian ser
apostoles de esta alegria, y sabrian comunicar su paz, también en el sufrimiento propio o
ajeno. Justamente por eso: porque estamos persuadidos de que Dios es nuestro Padre.
(Carta, 8-XII-1949, n. 41, citada por Rodriguez, 2004, n. 267. Cf. Camino, n. 274)

Aunque respetaba delicadamente la libertad de cada persona y no le
gustaba imponer un método especitico de oraciéon, recomendaba
considerar frecuentemente la realidad de que somos hijos de Dios, por
ejemplo, meditando la oraciéon dominical. Tenemos el testimonio de una
persona que recordaba ese consejo, anos después:

Otro dia, para ayudarme a hacer oracion, me decia: “Tt te pones a mirar al Sagrario y
luego dices despacio el Padrenuestro. Con eso tienes bastante materia. Dices: Padre
nuestro, que estas en los Cielos... Piénsalo despacio, machaca y veras como Dios te
ayuda”. (Felisa Alcolea, Testimonial, Madrid 10-XI-1977. Cf. Camino, n. 91)

En esa consideracion se descubria hermano de Jesucristo y por eso

aconsejaba acudir al Pan y a la Palabra, a la oracién cristocéntrica:
Dime cémo va esa oracién: persevera, aunque cueste y te parezca que no haces nada:
veras cuanta fuerza sacas para lo sucesivo. Piensa que nuestra vida entera es una pelea, y
no tenemos mas arma que ésa de tratar a Dios en la Palabra y en el Pan. (Carta, 21-I1I-
1939, citada por Rodriguez, 2004, n. 87. Cf. Camino, n. 105)

Eucaristia, en primer lugar. Se trata de dejarse contagiar por el infinito
amor que dimana de ese sacramento, culmen de la humildad de
Jesucristo:



[...] jeste Dios mio, tesoro infinito, margarita preciosisima, humillado, hecho esclavo,
anonadado con forma de Siervo en el portal donde quiso nacer, en el taller de José, en la
Pasion y en la muerte ignominiosa... y en la locura de Amor de la Sagrada Eucaristia!.
(Apuntes intimos, n. 1655, citado por Rodriguez, 2004, n. 432)
El amor a la Eucaristia cuaja en vida de unién con Dios, de oracion, en
vida contemplativa:

Hay personas que rezan sin darse cuenta de lo que dicen, que recitan el Rosario y quiza
comulgan todos los dias, pero lo repiten rutinariamente, con poca piedad. No se dan
cuenta de que los sacramentos no son un fin en si mismos: son medios para unirse masy
mas a Dios. No solo de pan vive el hombre, sino que es necesaria también la palabra, la
oracion, cuajada con las debidas condiciones. (Notas de la predicacion, 8-1V-1937, citado
por Rodriguez, 2004, n. 87)

Un fruto de que los chicos sean alma de oracion es la comunion
frecuente, ojald diaria. Esta frecuencia en la comunion era extrafia en esa
época y, lamentablemente, sigue siéndolo en nuestros dias. Sin
embargo, es de una eficacia sobrenatural enorme. Estamos hablando de
estudiantes que quieren sobresalir en su profesion. Pero él queria —y
esta es otra gran aportacion de San Josemaria a la pastoral universitaria
— llevar a los jovenes por un plano inclinado, poco a poco, hasta llegar
a la “completa locura por Jesus”. La fe en el Sefior sacramentado hace
que un objetivo cardinal de la labor pastoral sea la participacion activa y
fructuosa de los jovenes en las celebraciones litlrgicas. El trato intimo
con Jesus sacramentado los llevard, poco a poco, a unirse mas y mas a
Dios. De ese modo el alma entra en el itinerario que marca el n. 535 del
primer libro de nuestro autor: “Comunién, unién, comunicacion,
confidencia: Palabra, Pan, Amor”. Se entiende que el Obispo K.
Hemmerle dijera que “con estas siete palabras se puede tocar de la
manera mas profunda el misterio de la Eucaristia” (Citado por
Rodriguez, 2004, n.535. Cf. n. 539) y que Benedicto XVI las citara en un



discurso (10-IV-2006) diciendo que son “las grandes palabras que
expresan los puntos esenciales de nuestro camino”%.

San Josemaria asoci6 desde el primer momento las actividades
formativas —los circulos de estudios o las meditaciones—a la bendicion
con el Santisimo Sacramento. También recomendaba visitar a Jesus
presente en el sagrario (Cf. Camino, n. 554) y fomento la practica de los
retiros espirituales. Por eso se le ha considerado “precursor de la
comprension del existir cristiano como existencial litargico” (Gutiérrez-
Martin, 2006, p. 193. Cf. Camino, n. 86)%.

Pan y palabra. Recomendaba que la oracion fuera littrgica. En esa
misma linea, sugeria meditar el Santo Evangelio, atender a la liturgia de
la Palabra de la Misa, leer las “vidas de Cristo”, que llevan al lector a
meterse en las escenas evangélicas “como un personaje mas” y a
recorrer un itinerario que pasa por buscar, encontrar, tratar, amar y
seguir a Cristo (cf. Camino, n. 382. Amigos de Dios, n. 300).

El Cardenal Ratzinger (1996) concluia que

[...] se puede, pues, hablar, en relaciéon con Josemaria Escrivd, de un cristocentrismo
acentuado y singular, en el que la contemplacion de la vida terrena de Jests y la
contemplacion de su presencia viva en la Eucaristia conducen al descubrimiento de Dios
y a la iluminacién, a partir de Dios, de las circunstancias del vivir cotidiano.

Para San Josemaria, oracion y mortificacion deben ir intimamente
unidas (Camino, n.172). Oracion y sacrificio.En la labor educativa puede
darse la tentacion de dar a los jovenes lo que desean, sin pedirles nada a
cambio. Ofrecerles un camino suave, dejando para mas tarde el
planteamiento de la Cruz. No es asi como obré Jesucristo. El, a los
discipulos que le pedian un lugar privilegiado, les pregunto: ;sois
capaces de beber el cdliz que yo he de beber? (Mt 20,22).En esa misma

linea, amonesta Benedicto XVI (2008) para la educacion contemporanea:



[...] también el sufrimiento forma parte de la verdad de nuestra vida. Por eso, al tratar de
proteger a los mas jovenes de cualquier dificultad y experiencia de dolor, corremos el
riesgo de formar, a pesar de nuestras buenas intenciones, personas fragiles y poco
generosas, pues la capacidad de amar corresponde a la capacidad de sufrir, y de sufrir
juntos.

Rodriguez explica la diferencia entre penitencia, que corresponde a los
grandes sacrificios y mortificacion, que es encontrar la Cruz de Cristo en
las pequenas incidencias de cada jornada, que se convierte asi en
“sacrificio escondido y silencioso” (2004, n. 185). El minuto heroico, la
“tragedia de la mantequilla” y otras pequenas mortificaciones en las
comidas, son ejemplos concretos que el “santo de la vida ordinaria”
proponia a los jovenes (Cf. Camino, n. 691. Viacrucis, IV misterio
doloroso).

Se descubre asi el valor corredentor del sufrimiento humano y la
gravedad del pecado, “que mereci6 tal Redentor” (Misal Romano,
Pregén Pascual). De esa manera, el alma entra por el sendero de la
conversion a la vida de la gracia y aprende a rechazar el pecado, hasta el
minimo venial deliberado (cf. Camino, n. 386. Morales, 2011). Se trata de
un realismo pastoral: hay que contar con que todos experimentamos la
concupiscencia,lainclinacion alacaida, consecuencia dela culpa original
(cf. Compendio del Catecismo, n. 77).

Como en cualquier edad, la pastoral juvenil ha de tener en cuenta la
necesidad de la lucha interior, la importancia de acudir al sacramento
del perdon después de las caidas —que con la gracia de Dios seran
ordinariamente leves— y de poner los medios para vencer: la oraciéon y
la penitencia, ya mencionadas, junto con la huida de las ocasiones y con
la sinceridad, que ayuda a vencer el “demonio mudo” (cf. Camino, nn.
236, 309 y 310).



Sinceridad del dirigido, que debe ir de la mano con la fortaleza del
director.: “yo... siempre meto los clavos por la punta”, afirmaba San
Josemaria. Comenta Rodriguez que se trata de “una manera grafica de
subrayar que, en la direccion espiritual, al poner a una persona cara a su
propia responsabilidad, lo més sencillo y eficaz —aunque parezca mas
costoso— es dejarse de rodeos y circunloquios y abordar derechamente
las cuestiones “dificiles’. Es la forma de actuar, a la vez, con sentido
comun y sentido sobrenatural” (2004, n. 845).

El empenio ascético que venimos considerando no es una lucha egoista,
para manifestarse como de mejor pasta. Se trata de buscar la santidad
con el fin de ser buenos instrumentos de apostolado personal. Benedicto
XVI (2008) expone la necesidad de este apostolado profesional, en su

primer discurso acerca de la emergencia educativa:

[...] este acompanamiento debe llevar a palpar que nuestra fe no es algo del pasado, sino
que puede vivirse hoy y que viviéndola encontramos realmente nuestro bien. Asi, a los
muchachos y los jovenes se les puede ayudar a librarse de prejuicios generalizados y a
darse cuenta de que el modo cristiano de vivir es realizable y razonable, mas atn, el mas
razonable, con mucho.

El Venerable Siervo de Dios Alvaro del Portillo recalcaba el apremio
tajante y claro con el que San Josemaria impulsaba esta cuestion: “Da
pena ver cémo algunos, al querer ejercitarse en un apostolado
profesional, siempre mas practico que un apostolado sin tono
determinado, se encuentran con que los hombres de prestigio de su
clase social pertenecen al campo de enfrente” (Instruccion, 9-1-1935,
n.105 y nota 76, citados por Rodriguez, 2004, n. 346).

Este es el sentido del trabajo intenso del que habldbamos atras: poner a
Cristo en la cumbre de las actividades humanas y asi reconciliar el

mundo con Dios.



Ahora, de un modo especial entre la juventud [...], no es la carne solamente la que se
subleva: es la rebelion de las inteligencias. A esa rebelion de los que se llaman
intelectuales, a ese non serviam!, preciso es que otros intelectuales respondan con un
decidido jserviré! ;Te serviré, oh Dios! (Apuntes intimos, n.89, citado por Rodriguez, 2004,
n. 413)%

En ese camino se hace patente la dimension de la Iglesia como familia
de Dios y, por tanto, las exigencias de la fraternidad cristiana. San
Josemaria se esforzé desde el primer momento por transmitir la caridad
de Cristo y por generar un ambiente de hogar cristiano.

Inculcad en nuestros chicos de San Rafael la necesidad de vivir el mandato de la caridad,
con todas sus consecuencias: ayuda mutua en lo espiritual, en el terreno cientifico, en lo
econdmico, y en la vida de relacion social. De tal manera, que se hagan realidad las
palabras del Apéstol, que en el lugar patente de nuestro oratorio se leen: alter alterius
onera portate, et sic adimplebitis legem Christi; llevad unos las cargas de los otros, y asi
cumpliréis la ley de Cristo. ([Gal. 6,2]. Instruccion, 1-1-1935, nn.108-109, citado por
Rodriguez, 2004, n. 385. Cf. Camino, n. 440. Amigos de Dios, n. 44)

Otra frase que va de la mano con el mandamiento paulino es el
mandatum novum, que el Fundador mando instalar en todas las salas de
estudio de los centros del Opus Dei en el mundo. Es significativo el
recuerdo de la Residencia de Ferraz, destruida durante la guerra civil, y
de la cual lo Gnico que se pudo rescatar en buen estado fue el cuadro
con esa inscripcion: Un mandamiento nuevo os doy: que os améis unos a
otros. Como yo os he amado, amaos también unos a otros (Jn 13,34). San
Josemaria “siempre entendi6 el hallazgo como una manera de senalarle
el Sefior dénde estd lo permanente cuando todo se derrumba: en el
mandamiento del Amor” (Rodriguez, 2004, n. 385)%.

Hemos visto que el fin de la formacion era lograr que los jovenes
fueran buenos trabajadores y, al mismo tiempo, contemplativos en
medio de la calle, hasta llegar a la completa locura por Jests. Locura que
incluye la apertura al llamado divino:



Y se mueven a invocar a Santa Maria, Esperanza nuestra, Sedes Sapientiae: y a San Rafael
y a San Juan, Patronos suyos. San Rafael —decidles— para que os lleve, como a Tobias
hijo, hasta un matrimonio feliz —si es Voluntad de Dios— con una mujer buena y guapa
y rica... {Cémo se rien los pobres muchachos! Y San Juan, el Apostol virgen, amadisimo
de Cristo, para que os ensefie el camino de un celibato apostdlico fecundo..., si es esta la
particular vocacion que el Sefor se digna daros. —Ahora suelen quedarse muy serios,
con gravedad impropia de los afios mozos; y los Angeles de la Guarda ponen, en més de
un corazon, la semilla de un ideal nuevo. (Instruccion, 9-1-1935, nn. 123-124, citada por
Rodriguez, 2004, n. 360)

Una recomendacién de Benedicto XVI para superar la emergencia
educativa es plantear los mas grandes interrogantes: “seria muy pobre la
educacion que se limitara a dar nociones e informaciones, dejando a un
lado la gran pregunta acerca de la verdad, sobre todo acerca de la
verdad que puede guiar la vida” (2008). La juventud es tiempo de
ideales y los jovenes buscan la mejor manera de emplear su vida. La
direccion espiritual debe transmitirles la mas grande de las aspiraciones,
la Ginica que puede satisfacer todas las esperanzas del corazén humano:
la intimidad con Cristo, la santidad: “si en cada naciéon hubiera un grupo
de padres de familia santos, de médicos santos, de arquitectos santos,
de obreros santos, estarian resueltos todos los problemas” (Notas de la
predicacion, 6-1V-1937, citado por Rodriguez, 2004, n. 301).

El Papa alemdn plantea el tema vocacional sin subterfugios, en una
actitud que debe espolear a quienes acompanan el camino espiritual de
los jovenes: “de manera siempre delicada y respetuosa, pero también
clara y valiente, debemos dirigir una peculiar invitacion al seguimiento
de Jesus, a los chicos y chicas que parecen mas atraidos y fascinados por
la amistad con E1” (2008). Veamos cémo lo hacifa el Fundador del Opus
Dei: José Luis Muzquiz rememora su primer encuentro con San
Josemaria en la Residencia de Ferraz, en 1935. Hablaron primero,

brevemente, del horizonte de un apostolado de la profesion.



Inmediatamente después —escribe Mizquiz— el Padre me dijo: “No hay mas amor que
el Amor: los otros son amores pequenios”. Se veia que le salia del fondo del alma, de un
alma enamorada de Dios. Los circuitos mentales que yo tenia terminaron entonces de
fundirse. (Citado por Rodriguez, 2004, n. 417.Cf. Camino, n. 171)

Una vez mas, al fuego de las palabras se une el ejemplo de la propia
entrega. Predicaba lo que vivia. En este caso, el valor del celibato:
“iBendito sea mi celibato!”, terminé. “;El celibato eclesiastico?”, me
preguntaron. —“No —contesté— el mio”. (Apuntes intimos, n. 457,
citado por Rodriguez, 2004, n. 28). Benedicto XVI (2008) ensena que un
presupuesto de la eficacia educativa esta en el ejemplo personal del
pedagogo:

La educacion no puede prescindir del prestigio, que hace creible el ejercicio de la
autoridad. Es fruto de experiencia y competencia, pero se adquiere sobre todo con la
coherencia de la propia vida y con la implicacion personal, expresion del amor verdadero.
Por consiguiente, el educador es un testigo de la verdad y del bien; ciertamente, también
él es fragil y puede tener fallos, pero siempre tratara de ponerse de nuevo en sintonia con
su mision.

Si aplicamos estas palabras a la direccion espiritual, nos damos cuenta
de la importancia que tiene la santidad personal del director. Aunque es
normal que el ejemplo de un sacerdote joven, alegre por su entrega a
Dios, arrastre a otros a seguir su camino, es importante sefalar que a los
jovenes los mueve, mas que el formador deportista, musico o “juvenil”,
el director que lucha por ser santo, que se esmera en su formacion pero,
sobre todo, en la oracion por las almas encomendadas. Oracion que no
solo es hablar con Dios de las almas unos ratos al dia. Es, siguiendo el
ejemplo de Jesucristo, santificarse por ellos (cf. Jn 17,18)%.

Cuando los jovenes se deciden a seguir a Cristo comienzan llenos de
ilusion humana, emocionados. San Josemaria remarcaba la importancia

de la fidelidad al camino comenzado, para que la aventura de la



vocacion no sea regida por el sentimentalismo, segtiin el vaivén de los
afectos (cf. Camino, nn. 994 y 999). La perseverancia es un particular
regalo de la Virgen Santisima: “jA cudntos jovenes les gritaria yo al oido:
Sé de Maria... y seras nuestro!” (Apuntes intimos, n. 825, citado por
Rodriguez, 2004, n. 494). Por eso concluia asi una homilia sobre la

devocidn a la Virgen:

Acudimos a Ella —tota pulchral—, con un consejo que yo daba, ya hace muchos afios, a
los que se sentian intranquilos en su lucha diaria para ser humildes, limpios, sinceros,
alegres, generosos. Todos los pecados de tu vida parece como si se pusieran de pie. No
desconfies. Por el contrario, llama a tu Madre Santa Maria, con fe y abandono de nifo.

Ella traera el sosiego a tu alma. (Amigos de Dios, n. 189)

Conclusion: unidad de vida

Llegamos al final de nuestro estudio. Hemos sefialado que las dos
dimensiones de la formacion se imbrican mutuamente, no pueden darse
aisladas: se trata de la formacién humana de una persona de fe y de la
formacion cristiana de un buen trabajador y buen ciudadano. Esta
interrelacion es la que San Josemaria denominaba “unidad de vida”, “en
la que se une la contemplacién a la acciéon, y en la que el trabajo
santificado y santificante es como el quicio sobre el que gira toda
nuestra actividad, interna y externa” (Carta 29-XII-1947/14-11-1966, n.
92, citado por Rodriguez, 2004, p. 173. Cf. Llano, 2000).

El segundo sucesor de San Josemaria dice que para el Fundador la
unidad de vida esel rasgo estructural y constitutivo de la vida espiritual.

También aclara:

[...] resulta obvio que unidad no se confunde con mezcla o confusién. No se trata de una
especie de “emulsion” o aditivo del trabajo y del caminar cotidiano con la lucha ascéticay
la actividad apostdlica. Consiste en una unidad radical, en la que la persona desarrolla

sus acciones en diferentes planos que, sin embargo, no estan separados y mucho menos



contrapuestos, sino que se entrelazan y concurren al logro de esa plenitud —nunca
completamente alcanzada en esta tierra— que es la santidad (Echevarria, 2002)

En la unidad de vida se funden dos conceptos aparentemente
irreconciliables: el alma sacerdotal que se recibe en el bautismo (el
sacerdocio comun de los fieles, del que habla el n. 1141del Catecismo de
la Iglesia) y la mentalidad laical, que hemos explicado en el primer
apartado. Se trata de la coherencia entre lo que se cree y lo que se vivey
cuya importancia recordaba el Concilio Vaticano II: “El divorcio entre la
te y la vida diaria de muchos cristianos debe ser considerado como uno
de los més graves errores de nuestro tiempo” (GS, n.43. Cf. Camino, nn.
353, 400. Cattaneo, 2007).

En este sentido se entienden aquellas palabras programaticas de la
homilia pronunciada en la explanada de una biblioteca universitaria, con
las que podemos concluir este trabajo sobre la formacion enteriza de las
personalidades jovenes segun la experiencia inicial de san Josemaria:

Yo solia decir a aquellos universitarios y a aquellos obreros que venian junto a mipor los
afios treinta, que tenian que saber materializar la vida espiritual. Queria apartarlos asi de
la tentacion, tan frecuente entonces y ahora, de llevar como una doble vida: la vida
interior, la vida de relacién con Dios, de una parte; y de otra, distinta y separada, la vida
familiar, profesional y social, plena de pequenas realidades terrenas. jQue no, hijos mios!
Que no puede haber una doble vida, que no podemos ser como esquizofrénicos, si queremos
ser cristianos: que hay una tnica vida, hecha de carne y espiritu, y ésa es la que tiene que

ser —en el alma y en el cuerpo— santa y llena de Dios. (Conversaciones, n. 114)
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2009, pp. 29-30).
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8 Esta libertad es la clave del ambiente de hogar que se vivia a su lado: procuraba “que se respire un clima de
libertad, en el que todos se sientan hermanos, bien lejos de la amargura que proviene de la soledad o de la
indiferencia. Un clima en el que aprenden a apreciar y a vivir la mutua comprension, la alegria de una
convivencia leal entre los hombres. Amamos y respetamos la libertad y creemos en su valor educativo y
pedagégico” (Discurso, 21-XI-1965. En: Jaramillo, J. M,, et al., 2009, p. 30. Cf. Alvira, 2002).

9 Libertad y verdad: uno de los sintomas clave que Benedicto XVI (2008) sefiala sobre el problema
contemporaneo de la educacién es el encuentro de libertades, que se da en el proceso formativo: “la relacién
educativa es ante todo encuentro de dos libertades, y la educacién bien lograda es una formacién para el uso
correcto de la libertad. [...] Debemos aceptar el riesgo de la libertad, estando siempre atentos a ayudarle a
corregir ideas y decisiones equivocadas. En cambio, lo que nunca debemos hacer es secundarlo en sus
errores, fingir que no los vemos o, peor aun, que los compartimos como si fueran las nuevas fronteras del
progreso humano”. San Josemaria resume esta actitud pastoral, que une la caridad con la fortaleza para
corregir: “la verdadera finura y la verdadera caridad exigen llegar a la médula, aunque cueste” (Carta, 13-X-
1938, citada por Rodriguez, 2004, n. 33). Cf. Sanguinetti, 2003, Clavell, 2003.

10 Afos mas tarde alertaria sobre el peligro de cierto laicismo en la formacién universitaria, al relegar la
formacién espiritual o doctrinal por miedo a parecer “catequistas o apologetas” “No hay Universidad
propiamente en las escuelas donde, a la transmisién de los saberes, no se una la formacidn enteriza de las
personalidades jévenes” (Discurso, 28-XI-1964. En Jaramillo, J. M., et al., 2009, p. 25.Cf. Burkhart y Lépez,
2010y 2011).

11 Sobre la eficacia de este apostolado tenemos el testimonio de Emiliano Amman: “Aunque yo habia recibido
una buena formacién en un colegio de religiosos, fue el Padre quien me ensefi6 a hacer oracidn, a santificar
mi trabajo y a hacer apostolado con una claridad de doctrina como yo hasta entonces no habia oido nunca y

que era evidentemente cosa de Dios” (Martin de la Hoz y Revuelta, 2008, p. 310).

12 Misterio de comunién que incluye el sentir con la Iglesia: “;0h, Padre mio, que no me falte la Fe! También, con
infame lucidez, se presentan dudas brutales, pero jsoy hijo de la Iglesia!” (Apuntes intimos, n.1668, citado
por Rodriguez, 2004, n.497]. La dimensi6n eclesial de la santidad personal y del apostolado con ocasién de
la vida ordinaria, queda resumida en esta afirmacién: “Si somos verdaderos hijos de El, con nuestra



santificacién personal, obtendremos la de los demas: el reinado de Cristo: que Omnes, cum Petro, ad lesum
per Mariam” (Apuntes intimos, n. 47, citado por Rodriguez, 2004, n. 833).

13 Porlo demas, también aconsejaba tener pocas devociones, con toda libertad, para que fueran sélidas: ala
Virgen, a San José, a los angeles, a los intercesores y patronos de la Obra, a las almas del purgatorio, ademas
del sacramental del agua bendita.

14 “la religién es la mayor rebeldia del hombre que no tolera vivir como una bestia, que no se conforma —no se
aquieta— si no trata y conoce al Creador” (Amigos de Dios, n. 38. Cf. Conversaciones, n. 73).

15Yaen agosto de 1932 habia previsto que “en todas nuestras casas, en sitio muy visible, se pondra el
versiculo del capitulo 15 de S. Juan: Hoc est praeceptum meum ut diligatis invicem, sicut dilexi vos” (Apuntes
intimos, n.815, citado por Vazquez de Prada, 2004, p. 491). Sobre el ambiente de familia que debe reinar en
las labores apostélicas, escribié desde el comienzo de la primera obra de apostolado corporativo: “Para los de
S. Rafael, la academia no es la academia. Es su casa” [fdem, n.989, citado por Vazquez de Prada, 2004, p.
509).

16 Enlos Apuntes intimos se lee una anotacién que muestra cémo San Josemaria era consciente de que los
frutos de apostolado eran una gracia de Dios: “lo que Dios Nuestro Sefior me ha dado particularmente a mi.
Este no sé qué santificador, que hace que se enciendan las almas de muchos, al hablarles yo, aunque me
encuentre para mi mismo apagado” (n.1756, citado por Vazquez de Prada, 2004, p. 452).



LA LIBERTAD Y EL DINAMISMO DE LAS VIRTUDES
EN SAN JOSEMARIA ESCRIVA DE BALAGUER
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El debate sobre la libertad en el contexto
contemporaneo
Acomienzos del siglo XIX, Benjamin Constant en un célebre

discurso titulado “La Libertad de los antiguos parangonada a la de
los modernos”!, saludaba el surgimiento de un rasgo caracteristico de
los tiempos nuevos: la libertad de los modernos, que habia sido ignorada
en la antigiiedad clasica, cuando las sociedades eran homogéneas y no
conocian las profundas divergencias, en credo religioso y en estilo de
vida, que configuran a la sociedad moderna.

La modernidad dejé una vasta herencia intelectual a nuestro mundo
contemporaneo. Entre los frutos sabrosos del legado moderno estan la
reivindicacion de la dignidad del individuo y de su libertad, la
proclamacion de los derechos del hombre y la participacion democratica
de los individuos en la suerte de la sociedad. No faltaron, sin embargo,
frutos amargos, que tifieron de sombras su posteridad intelectual. La
tendencia moderna a absolutizar la libertad, alcanza su vértice mas alto
cuando se le priva de su fundamento en Dios. En el disefio moderno
esta propiedad sublime se transforma en la capacidad absoluta e
incondicionada de otorgar sentido a la persona y a sus fines. La persona
se concibe como posibilidad indefinidamente abierta, como pura

libertad, sin anclaje en la naturaleza humana. Segin esta concepcion,



las realidades personales, como la sexualidad, la corporeidad, el
lenguaje, el matrimonio, etc., ya no estarian fundamentadas en el ser
(en la naturaleza), sino en la libertad.

La entronizacion de la libertad por los modernos fue seguida del
fracaso del proyecto ilustrado por lograr una verdad racional, universal y
absoluta, propia del racionalismo y del idealismo, que condujo a una
grave crisis de la razon y de la voluntad. Si la autonomia hubiese sido
bien entendida podria haber transcurrido por la linea del propio
dominio, del personal sefiorio de si mismo, pero se desvié hacia un
significado equivalente al de emancipacion o independencia, que fue la
nota caracteristica de la modernidad?. Se genera entonces un proceso de
emancipacion global que comienza con la desvinculacion de la razon
frente a la fe y a la moral, contintia con la escision de la razén cientifica
frente a la metafisica y la teologia, y termina con la disociacion de la
libertad de cualquier instancia trascendente y superior.

A finales del s. XIX y principios del XX, el idolo de la libertad parece un
rio fuera de madre, que el mismo hombre no sabe como contener. El
“yo” contempordneo perdia los recursos intelectuales y morales para
resolver los conflictos a que una ilusoria libertad lo habia conducido. La
sinrazon de las dos guerras mundiales y las ideologias que dieron origen
a los regimenes totalitarios suscitaron en el hombre una honda
conciencia de su finitud y precariedad, junto al escepticismo frente a la
verdad y al modo de proponerla de modo convincente. Pero no solo el
escepticismo se impuso como mentalidad predominante, también surge
el materialismo consumista que sofoca los anhelos de trascendencia, y
deja al ser humano desasistido de criterios éticos, tanto ante la propia
existencia, con sus avatares y vaivenes, como frente a los desafios

culturales y sociales. Esta es en sintesis la crisis de la posmodernidad.



El escenario en que inicia su singladura el siglo XXI es pues un mundo
postmoderno: materialista, relativista, escéptico, caracterizado por el
cansancio de la razén e integrado por individuos aislados que carecen
de un lenguaje ético comun. Empero, también el nuevo milenio se ha
visto enriquecido por la herencia de figuras seneras, faros en el
horizonte, que arrojan luz con su doctrina, el ejemplo de su vida y sus
ensefanzas, ayudan a enderezar el rumbo vy, si es necesario, a salir de la
desorientacion, cuando esta se produce. Una de ellas, es san Josemaria
Escriva de Balaguer, fundador del Opus Deij, cuya figura deseo honrar
en este Simposio, en el ano en que cumple ciento diez afnos de haber
nacido y diez de haber sido canonizado. Josemaria Escriva de Balaguer
no era un filésofo ni un tedlogo pero si un santo y, por tanto, Dios le
concedié una honda inteleccion de los temas que laten fuertemente en
el corazon del hombre.

Uno de ellos, que ha sintetizado en la paraddjica expresion
“materialismo cristiano”, constituye la musica de fondo, el leit motiv de
la vision antropoldgica sobre la que se asienta la doctrina de San
Josemaria. Este tema cobra actualidad en el marco de este Simposio
sobre los diversos tipos de materialismo y sus retos para la sociedad
contemporanea, por el sentido novedoso y tremendamente positivo que
San Josemaria concede a la materia, que contrasta (enormemente) con los
falsos materialismos y espiritualismos propios de su época. Desde el
inicio de su predicacion es consciente de la dignidad de la materia y del
cuerpo humano, y no escatima esfuerzos por encender en sus oyentes el
aprecio a las realidades materiales, convirtiéndolas en trampolin para
llegar a Dios. San Josemaria tuvo la profunda intuicion de que tanto la
postura materialista (el hombre como pura y simple materialidad), como

espiritualista (el hombre como espiritu libre y trascendente, unido a una



degradante realidad material) acaban despreciando la corporalidad y
reduciendo las virtudes a una de sus partes asociadas con el cuerpo, ya
sea la sobriedad, la abstinencia o la castidad. Siendo la criatura humana
fruto de la sabiduria y del amor creador, como no amar las realidades
materiales, que no solo no son un estorbo, sino que son cauce y lugar de
encuentro con Dios y el modo en que se materializan las realidades
espirituales de la persona.

La vision antropoldgica propia del “materialismo cristiano” asume que
los sentimientos, deseos, afectos y —toda la corporalidad—, son un don
y una fuerza intrinseca de la persona, que hay que orientar y dirigir
hacia la excelencia de la vida.

El otro tema que quisiera poner de relieve constituye el hilo conductor
de esta comunicacion, por la originalidad y centralidad de su aportacion
en el mensaje de San Josemaria. Es el tema de la libertad. Josemaria
Escriva de Balaguer experimenté vivamente la libertad, (una libertad, )
que podriamos llamar, filial: la del hijo que se sabe querido por su
Padre-Dios. Debido a que captd y experimentd en su existencia terrena
el sentido de la filiacion divina como realidad fundante de toda actividad
del alma, es muy frecuente encontrar en sus escritos, el adjetivo filial,
acompanando a otras realidades del espiritu: “oracion filial”, “audacia
filial”, “alegria filial”, etc. Este enfoque contrasta con otras actitudes,
tradicionales quiza, que pronuncian mas el temor servil, y la condiciéon
de esclavos ante un Dios severo y lejano, segiin lo conciben. Fue un
apasionado amante de la libertad. Asi lo referia de si mismo en una
ocasion:

Algunos de los que me escuchédis me conocéis desde muchos afios atras. Podéis

atestiguar que llevo toda mi vida predicando la libertad personal, con personal

responsabilidad. La he buscado y la busco, por toda la tierra, como Didégenes buscaba un



hombre. Y cada dia la amo mas, la amo sobre todas las cosas terrenas: es un tesoro que
no apreciaremos bastante*

Tuvo, ademas, una capacidad extraordinaria de promoverla, en él
mismo y en los demds: desde la intimidad de la vida personal hasta su
despliegue en la actividad externa en todos sus ambitos: desde la
actuacion en la vida publica hasta la convivencia familiar; y, desde luego
en la vida interior, en el trato personal con Dios, en la lucha por
responder a sus llamadas. Dios le doté también de una gran claridad
para penetrar intelectualmente en la esencia misma de la libertad y del
obrar libre. Por eso, con toda justicia, se le ha llamado maestro de la
libertad cristiana?.

En esta comunicacion abordaré la tematica de la libertad desde sus dos
dimensiones fundamentales: la dimension ontoldgica y la dimension
dinamica. Las ensenanzas de San Josemaria son el trasfondo de las
nociones que se exponen, aunque expresadas, quiza, en términos
diferentes. La libertad, como energia operativa que el hombre recibe con
el ser, es una semilla que puede crecer, desarrollarse y dar fruto. Por eso,
veremos como se da ese crecimiento bajo el influjo de las virtudes. Estos
principios practicos que guian la accion libre constituyen una categoria
antropologica y ética central estrechamente vinculada con el incremento
de libertad, y son un tema constante en la predicacion y los escritos del
Fundador del Opus Dei. A menudo insistia a sus hijos que lo que
realmente le importaba era el crecimiento en virtudes. El decreto de
virtudes heroicas, que la Iglesia promulgd en 1991 sobre su vida santa®,
es una buena prueba de lo que he dicho, y de la importancia primordial

que las virtudes tienen en su predicacion.

Ontologia de la libertad



La libertad efecto del amor creador

La libertad no es una propiedad humana mas: es la caracteristica
trascendental del ser del hombre. Es lo radical, y la radicalidad del
hombre estad en desear lo que le supera, que en definitiva es al Autor de
si mismo: el Creador. La libertad es el nicleo mismo de toda accion
realmente humana, y es lo que confiere humanidad a todos los actos del
hombre, y a cualesquiera de las esferas de su actividad’. A la luz de las
ensefanzas de San Josemaria expuestas en la homilia “La libertad, don
de Dios”8, nos adentraremos en la ontologia de la libertad, empezando
por el hecho metafisico capital que ocupa el primado del orden temporal
y del orden trascendental: la acciéon creadora de Dios.

Para explicar qué es la libertad, Josemaria Escriva de Balaguer parte de
nuestra condicion de criaturas, y expresa de una manera sencilla y
eficaz, que la conciencia de esa condicién no se experimenta como un
limite, sino como fuente de grandeza y seguridad, como una llamada a
ser felices. Mueve, por lo tanto, al agradecimiento. “Todas las criaturas
han sido sacadas de la nada por Dios y para Dios” (n. 24). La intencién
de Dios al crear entes distintos de Si mismo, es la manifestacion de su
perfeccion. La accion creadora es accion donadora, accion amorosa vy,
por eso, maximamente libre, porque nada la condiciona, estd ausente de
cualquier necesidad. En esto se capta que es amorosa, porque se puede
forzar a todo menos a amar. En la accion creadora divina no se da algo a
alguien: se le otorga el ser, y Dios no recibe nada, porque nada puede
anadirse a su ser perfectisimo. La creacion es efecto de su amor infinito.

Crear es sobre todo un don, un regalo. No queda nada en Dios, lo da
todo. Y la criatura lo que ha de hacer es aceptar el amor personal de Dios
para poderse dar. Tomas de Aquino lo llamaba donatio essendi porque la

causalidad es insuficiente para explicar tal derroche y efusion.



El sentido mas profundo de la libertad es la libertad de aceptacion,
estar de acuerdo con ser criatura, con ser hijo. Es un acto de libertad de
intensidad maxima, porque coincide con el ser, con la verdad. No hay
posibilidad de entender el sentido de la libertad, si la persona no toma
conciencia de su caracter creado, de su relacion con lo que le funda, si
no acepta nativamente su ser hija de Dios.

Lo veia nitidamente Josemaria Escriva de Balaguer: todas las criaturas
son para Dios, pero “solo los hombres nos unimos al Creador por el
ejercicio de nuestra libertad” (n. 24). En consecuencia, solo el hombre
puede rendir al Creador la gloria que le corresponde por ser el Autor de
todo lo que existe, o negarsela. Al crear al hombre libre, Dios no lo
determina a darle gloria, sino que le invita y le impulsa a darsela. Como
el amor perfecto comporta reciprocidad, correspondencia, se entiende
que Dios haya creado seres capaces de amar, de corresponder

libremente a su amor creador.

La respuesta al amor creador

La pregunta que surge de inmediato es: ;como corresponde la criatura
libre al amor creador? Vamos a intentar responder a esta pregunta
partiendo de algunas nociones filoséficas basicas.

El télos (o fin) es aquel bien por el que algo se hace, como por ejemplo,
el fin del profesor es lograr que el alumno aprenda. A su vez, la nociéon
de bien —como algo que todos apetecen—? es correlativa a la de
perfeccion, porque la voluntad de la criatura apetece algo en cuanto lo ve
como integrante de su plenitud, y por eso obra siempre buscando un
bien.

El dinamismo de las criaturas tiene su raiz en la tendencia e inclinacion

al propio bien, depositada por Dios en lo mas profundo de su ser. A esa



tendencia constitutiva a la propia plenitud también se le conoce como
deseo de felicidad. Este deseo se ve colmado con creces cuando el bien al
que se tiende es infinito. La ordenacion al bien indica que la criatura
esta finalizada, o dicho de otro modo, esta teleoldégicamente ordenada a
lo que Dios quiere que sea, tiene su télos en Dios.

La libertad tiene como fin que el hombre pueda amar, corresponder al
amor creador de Dios. Y, a la vez, como afirma San Josemaria “solo
cuando se ama se llega a la libertad mas plena” (obran. 38 & 5). ; Como
corresponde entonces la criatura al amor creador?

Con el reconocimiento agradecido del ser que ha recibido y con el
empeno [ibre por llevar ese ser recibido a su plenitud. La criatura libre
corresponde al amor de Dios realizando la perfeccion a la que su ser
personal —donado por Dios— estd finalizado.

La mirada de Adan en los frescos de Miguel Angel de la béveda de la
capilla Sixtina es una expresion artistica maravillosa de la aceptacion
radical del don divino por parte de la criatura. Fijémonos en algunos
detalles de la escena de la creacion del hombre.

La mano que Addn alza para tocar la mano de Dios ejemplifica, total y
cabalmente, el anhelo de ver ascender hacia su Autor el amor desde lo
mas profundo de su fragilidad. Su mirada manifiesta el reconocimiento
agradecido de una criatura que advierte que de todos los dones que ha
recibido de Dios es la libertad el que le ha hecho —a diferencia de las
demas criaturas irracionales— decir “amén” a Dios y a si mismo. El
rostro sereno y esperanzado no refleja solamente el autodominio o
senorio sobre las cosas creadas, sino también el saberse destinatario de
una iniciativa divina, que no solo lo hace criatura predilecta, sino mucho
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mas. No solo ha nacido de Dios sino que es “con-Dios”¥, porque es su

hijo. En la creacién hay infinitas criaturas, pero lo que distingue



radicalmente al hombre es que es HIJO. Dios eleva la libertad humana,
dotandola de un nuevo sentido, un sentido filial.

La respuesta a Dios ha de ser incondicionada, porque es respuesta al
infinito amor creador. Condicionarla a algo —al éxito, a la propia
satisfaccion, al propio gusto... — seria tanto como usar la propia libertad
para amarse a si mismo mas que a Dios. Por eso subraya Josemaria
Escriva de Balaguer que la disyuntiva es ser: “O hijos de Dios, o esclavos
de la soberbia, de la sensualidad, de ese egoismo angustioso en el que
tantas almas parecen debatirse” (n. 38 & 1).

Quien no quiere ordenar su libertad al Amor de Dios, la ordena a si
mismo, pero el amor a si mismo, sin esa ordenacion al querer de Dios,
es un amor defectuoso. Carlos Cardona afirma que la capacidad infinita
de querer que la libertad implica, se pone como tal libertad, solo
amando libremente el Bien infinito de modo incondicionado; de lo
contrario se frustra como tal libertad. Por eso a Dios no solo se le
puede elegir como una alternativa entre otras, sino que se le ha de elegir
por encima de la misma capacidad de elegir’?2. La alternativa a esta
eleccion no verdadera es quererse a si mismo de manera incondicionada
como bien absoluto. Y en esta eleccion “deficiente” consiste el mal,
porque se elige el bien finito desvinculandolo del infinito, se elige a la
criatura y no al Creador, que es el tiinico que ha de ser amado por si
mismo y al que estd vinculado todo otro ser.

Toda accion libre, ya sea buena o mala, coloca a la persona ante Dios.

Somos responsables ante Dios de todas las acciones que realizamos libremente. No
caben aqui anonimatos; el hombre se encuentra frente a su Sefior, y en su voluntad esta
el resolverse a vivir como amigo o como enemigo. (n. 36 & 1)
La vivencia de la libertad se experimenta tanto mas intensamente

cuanto mas relevantes son las elecciones. La libertad es tanto més plena



cuanto mas importante y decisivo es aquello con lo que se enfrenta.
Decidir entre un helado y una taza de café no da lugar a mucho rango
de libertad; en cambio, hay elecciones que cualifican hondamente la
vida personal y comprometen la libertad radicalmente (la eleccion de
una carrera, decidir con quién voy a compartir la vida, etc). Por eso, en
un mundo de trivialidades no se puede ser libre®2.

En el pensamiento de Josemaria Escrivd de Balaguer la libertad no
consiste en la ausencia de vinculos, sino en la calidad con que se
asumen esos vinculos. Esta idea aparece bellamente expresada en un
punto de Surco: “Nunca te habias sentido mas absolutamente libre que
ahora, que tu libertad estd tejida de amor y de desprendimiento, de
seguridad y de inseguridad: porque nada fias de ti y todo de Dios”X. En
otra ocasion, hablando a sus hijos del miedo que algunas personas
tienen al compromiso, les hace ver que quien no se compromete, ni
asume vinculos voluntariamente, por no querer condicionarse, es quien
mas condicionado se ve por unos vinculos que insoslayablemente
tendra que asumir en contra de su voluntad.

Siun hombre no se deja vincular por afanes nobles y limpios, con los que acepta las
obligaciones de una familia, de una profesion, de unos deberes ciudadanos...; si un
hombre no tiene iniciativa para tomar esas decisiones, la vida misma se encargara de
imponérselas, contra su voluntad. [...] Cuando eso sucede, esa alma queda todavia mas
condicionada que la que voluntariamente quiso aceptar unos compromisos, que en

apariencia coartaban su libertad=.

Relacion entre libertad y entrega

“A Dios nada le impedia crearnos impecables —con un impulso

irresistible hacia el bien— pero ‘juzgd que serian mejores sus servidores
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si libremente le servian”” (San Agustin, De vera religione, PL 34, 134).

(n. 33 & 2). Por eso, afirma San Josemaria que “la libertad solo puede



entregarse por amor; otra clase de desprendimiento no la concibo” (n.
31 & 2). Josemaria Escriva de Balaguer entiende la obediencia a la
voluntad de Dios como la maxima afirmacion de la libertad, y no como
renuncia a ella. En este sentido también es un pionero, porque en la
espiritualidad clasica se destacaba mas el aspecto de renuncia, de
anonadamiento, de abdicar de la propia libertad para poder obedecer.
Josemaria Escrivda de Balaguer la ve mas bien como condicién para
obedecer, la revaloriza y la dota de un alto sentido. “Nada mas falso que
oponer la libertad a la entrega, porque la entrega viene como
consecuencia de la libertad” (n. 30 & 2). “En la entrega voluntaria, la
libertad renueva el amor [...]. Por amor a la libertad nos atamos” (n. 31
& 3).

El sentido dltimo de la libertad personal es responder al amor de Dios
amando el plan de Dios para cada persona, es decir, realizando la
perfeccion a la que el ser personal —donado por Dios— esta finalizado.
Asi, cuando la persona responde libremente con su voluntad a la
voluntad amorosa de Dios, alcanza su plenitud humana. Y, al contrario,
cuando el hombre decide libremente no amar a Dios es un hombre
frustrado: auto-reducido a cosa, porque, aunque no quiera, da gloria a
Dios, pero sin que haya en ello ninguna intervenciéon de su ser
personall®. San Josemaria sostenia de acuerdo con la tradicion clésica,
particularmente Tomas de AquinoY, que la posibilidad de elegir el mal
no pertenece a la esencia de la libertad, aunque sea una manifestacion,
un signo de que existe libertad: “la eleccion que prefiere el error, no
libera” (n. 26)£. La esencia de la verdadera libertad no esta en elegir un
contenido contrario al télos del hombre, sino en la decisiéon de adherirse

al plan de Dios y realizar asi su ser en plenitud.



Al amar a Dios el hombre realiza el sentido de su vida, porque
libremente ama a Aquél que libremente le hace libre y capaz de amar.
Intencionalmente se identifica con su télos aquello para lo cual fue
constituido en el ser por Dios; y al hacerlo asi esta “re-creando” su ser
por amor. “Cuando nos decidimos a contestar al Sefior: mi libertad para
ti, nos encontramos liberados de todas las cadenas que nos habian
atado a cosas sin importancia, a preocupaciones ridiculas, a ambiciones

mezquinas” (n. 38).
El dinamismo de la libertad

El crecimiento de la libertad

Deciamos que el sentido de la libertad es llegar al cumplimiento del télos
personal, como respuesta a la donacion del ser por parte de Dios. Ahora
preguntémonos, ;jes posible que se dé un crecimiento en libertad? ;La
libertad humana puede crecer o disminuir?

En este punto conviene que hagamos una distincion de planos. En el
plano ontoldgico, se posee la libertad nativamente, por el ser personal®.
A este nivel el hombre puede hacer buen o mal uso de su libertad, pero
no la puede hacer crecer ni disminuir.

En el plano operativo o dinamico, en cambio, si se da crecimiento o
disminucion. La libertad crece en la medida en que las capacidades
operativas de la persona se actualizan, es decir, se perfeccionan. Crece
en la medida en que esas capacidades estan mejor dispuestas para la
realizacion de su proyecto existencial, que, por otra parte, coincide —si
es verdadero— con el proyecto de Dios para esa persona. Al conjunto
de hébitos que disponen a las potencias para la realizacion del télos
personal se les denomina virtudes, eje sobre el cual gira toda la
dindmica de la vida moral.



Con el fin de entender con mayor lucidez el influjo de las virtudes en la
actuacion libre, consideraremos algunos datos antropologicos. En la
persona se dan dos niveles de instancias afectivas: sensible (apetito
irascible o impulsos, y apetito concupiscible o deseos) y racional o
superior (voluntad y razén practica). Ambas instancias no son fuerzas
paralelas; ni tampoco antagonicas, como si cada una tendiese a bienes
de por si excluyentes: son mdas bien armonicas, una y otra se ordenan a
la realizacion de la vida humana. La afectividad sensible tiene una
aptitud natural para ser integrada por la instancia afectiva superior. Es
l6gico que asi sea, porque la componente sensible de nuestra afectividad
se dirige a bienes parciales, sectoriales; en cambio, la superior se orienta
hacia el bien total de la persona. Por ejemplo, un viaje cultural es un
bien, pero si va en detrimento de la atencion a la familia o de las
obligaciones profesionales, viene a ser un bien parcial al que hay que
renunciar en aras del bien total de la persona. Por eso, en los casos, en
que el bien total de la persona exige la renuncia a un bien parcial al que
afectivamente se tiende, se experimenta una resistencia, una oposicion;
sin embargo, si se renuncia al bien parcial y se logra dirigir la conducta
al fin personal se obtiene el fruto positivo de la victoria del bien mejor.
Esta resistencia esforzada y costosa para renunciar a bienes sensibles y
alcanzar bienes mejores, es una muestra palpable de la disminucion de
la aptitud de la voluntad para conducir la afectividad sensible al bien
total de la persona. Sabemos por la fe, que después del pecado original,
la aptitud de la voluntad quedé disminuida, pero no destruida.

San Josemaria, conocedor de esa reyerta interior que todo hombre libra
consigo mismo a la hora de alcanzar el bien como persona, anima
continuamente a la lucha, a ganar las batallas, porque ha experimentado

la felicidad que produce la conquista del bien total. En Surco afirma: “No



se puede llegar al triunfo, a la paz, si faltan la lealtad y la decision de
vencer en el combate”®. Compara la alegria de la victoria en la lucha
con la del deportista ante los obstaculos que debe superar e insiste en
que el combate no es renuncia, “respondemos con una afirmacion
gozosa, con una entrega libre y alegre”2.

El Fundador del Opus Dei es consciente de que cada victoria de la
libertad implica un incremento en virtud, y viceversa. Por eso, las
virtudes son los criterios de comportamiento que mejor expresan la
recta orientacion de todas las energias humanas puestas al servicio de la
libertad. Expresan de modo habitual la finalidad de la accién libre, y son
criterios infalibles de acciéon, porque en ellas la accion libre se hace

habito de la tendencia, de la afectividad sensible y de la voluntad.

El papel de la formacion en el crecimiento de la libertad

El proceso formativo cobra una enorme importancia en el marco que
hemos presentado del crecimiento en libertad y adquisicion de las
virtudes. La formacion es precisamente el proceso de ayuda a un sujeto
para que llegue a ser verdaderamente libre. Esta misma importancia
tenia para San Josemaria, que era un gran formador de almas. En la
mente de Josemaria Escriva de Balaguer la actuacion formativa tenia
como fin la promocién e incremento de la libertad. Estaba convencido
de que el sentido mas profundo de la educacion y de la tarea de
formacion consiste en hacer a cada hombre capaz de formular y realizar
su proyecto personal de vida, tarea que tiene su fundamento en la
libertad.

Toda educacién se realiza en funcién y al servicio de la libertad, y la
pieza capital del proceso educativo es la formacion en virtudes. De nada

valdria una educacion basada en la transmision de conocimientos



eruditos o de hondas reflexiones teoricas, si no se prestase especial
atencion a dirigir hacia el bien la energia operativa del sujeto a través de
las virtudes.

San Josemaria, maestro de la libertad cristiana, fue un gran practico de
la virtud. Sabia que las virtudes no se aprenden solo en los libros o en
los manuales de autoayuda y superacion, ni siquiera en las
predicaciones o charlas, por muy elocuentes que sean, sino que se
adquieren y se ensefan por repeticion de actos positivos. Por eso
plante6 la formacion siempre en clave afirmativa. No a base de
represiones o prohibiciones, sino como afirmacién gozosa, yendo
siempre con el “si” por delante. Incluso cuando, por exigencias de la
formacion de sus hijos, tenia que decir que “no”, ese “no” tenia siempre
detras un “si” gozoso, optimista y esperanzado.

La vida se estrena cada dia cuando uno lucha por ser mas fuerte y mas
templado, mas sobrio y mas alegre, mas generoso y mas compasivo,
mas puntual y mas casto; y no cuando se establecen normas,
prohibiciones y limites, que sofocan el afan de superacion. Josemaria
Escriva de Balaguer reconocia que, cuando en la tarea formativa, lo que
se transmiten son “no’es puros”, tarde o temprano, se tornan
problematicos. ;Por qué?

Porque las tendencias humanas estan orientadas naturalmente al bien
de la persona y cuando se reprimen, dificultan la consecucion del bien,
porque el deseo se encuentra negado, pisoteado. Indudablemente, la
negacion dificulta los actos virtuosos y abre la puerta al voluntarismo y a
la rigidez. Lo mas caracteristico de la virtud es que hace del bien algo
estable, facil y deleitable, porque al inherir en el deseo, se hacen habito
de la tendencia. Son un sobrante de fuerza activa de las tendencias que

facilitan la vida y la perfeccionan, porque hacen llevadera la consecucion



del bien. Son principios que liberan, porque dan pie a que se luche
alegre y espontaneamente.

;Como formaba San Josemaria en virtudes? Sobre todo a través del
ejemplo. Las vivia él mismo en primera persona y, a base de ejercer
operaciones excelentes que dejaban un efecto habitual en las facultades,
lograba transmitirlas a otros de modo vivo, practico y objetivo: viéndole
vivir. Josemaria Escriva de Balaguer era consciente de que su
responsabilidad era actuar bien en todo instante, ser escalera, cuyos
peldanos eran las acciones excelentes que incitaban a otros a subir mas
y mas. Verlo subir era lo que animaba a quienes le rodeaban, porque se
sentian impulsados a ascender ellos mismos por esa “escalera” vital de
la naturaleza cuya cima es la virtud.

Ser virtuoso no es un lujo que solo pocos puedan permitirse, ni un
adorno para la fachada de la casa en tiempos de prosperidad. Las
virtudes son la culminacion de la vida desde el punto de vista de la
naturaleza, son una segunda naturaleza®, que va configurando nuestra
personalidad y constituye el despliegue mas auténtico del ser personal.

Por eso, se puede concluir que si no se educa en virtudes, no se educa
del todo.

Conclusion

Al hilo de las reflexiones que hemos ido haciendo, y como consideracion
final, cabria sostener que la nocion de libertad, tal y como se ha ido
configurando en los dltimos siglos en la intrincada confrontacion que
hemos presentado al inicio, puede verse enriquecida si se nutre de las
ensefanzas de San Josemaria. Necesitamos insoslayablemente un
concepto renovado de libertad, que no abdique de Dios, sino que mas

bien se entienda como lo que es: efecto de su amor creador y redentor.



La libertad guarda una relacion esencial con el amor; es mas, Dios nos
ha dado ese don para que le amemos, y la libertad crece en la misma
medida en que se ama mas. Cuando el amor se confirma en las
elecciones particulares se van desarrollando las virtudes que inclinan a
obrar bien con gusto y prontamente.

San Josemaria encarné en su vida terrena las virtudes de modo heroico:
fue muy virtuoso, y a la vez, muy libre, porque apost6 en su vida por el
Amor.
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MONSENOR ALVARO DEL PORTILLO Y LA
FORMACION TEOLOGICO-CANONICA DE LOS LAICOS
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Introduccion

C on ocasion del Simposio que nos retine resulta oportuno evocar la
insigne figura de monsefior Alvaro del Portillo, Obispo y Primer
sucesor de san Josemaria Escriva de Balaguer al frente del Opus Dei.
Con la perspectiva del tiempo, nos podemos referir a Monsenor del
Portillo de muchas maneras, segin el aspecto desde el cual abordemos
su figura: como hombre de Iglesia, como Prelado del Opus Dei, como
Gran Canciller de esta Universidad, como perito y consultor del Concilio
Vaticano II, etc. Ateniéndonos a la finalidad de esta conferencia,
deberemos llegar a destacar su especial contribucién al Derecho y a la
Teologia del laicado, y lo haremos a través de lo que su misma biografia
ofrece a la mirada del estudioso o del historiador, a pesar de la corta
distancia que nos separa aun de su muerte, ocurrida, hace ya 18 anos.
Sin embargo, desearia referirme antes al recuerdo que personalmente
guardo de monsenor del Portillo, que se remonta a mis afos de estudio
y trabajo docente, transcurridos en Roma. A lo largo de ese tiempo pude
observar, e incluso participar de cerca en algunas iniciativas y proyectos
ya previstos anos atras por el Fundador del Opus Dei y llevados a cabo

con tenacidad y constancia por don Alvaro. Podemos nombrar entre



otros, la consecucion y construccion de la nueva sede para el Colegio
Romano de Santa Maria, Centro internacional de estudios de filosofia y
teologia; la ereccion y desarrollo de la Pontificia Universidad de la Santa
Cruz donde realicé mis estudios de licenciatura y doctorado en Teologia;
el proceso que culminé en la canonizacion de san Josemaria Escriva de
Balaguer, y sobre todo, sin duda lo mas importante, la culminacion del
camino juridico para la ereccion del Opus Dei en Prelatura Personal.
Contempordneamente a esas tareas, don Alvaro realizo durante esos
anos el ingente trabajo de anotar y revisar todos los escritos inéditos del
Fundador para que pudieran salir a la luz como documentos de
gobierno y formacion para los fieles del Opus Dei y para muchas otras
personas.

Conservo como un tesoro el recuerdo de algunos episodios
entrafnables, vividos en aquellos afos y que enriquecieron con
abundancia mi experiencia romana. Por citar algunos, a su iniciativa
debo mi decision de estudiar a la vez Ciencias de la Educacion y
Teologia, y de obtener los respectivos doctorados, cosa poco frecuente
entre los laicos de Latinoamérica. Su interés en que en los varios
encuentros que tuvimos con el Santo Padre Juan Pablo II, diéramos a
conocer al Papa, no solo nuestras habilidades artisticas y folkloricas, o
nuestra conviccion en la fe, sino también nuestra preparacion académica
e intelectual, nuestras publicaciones e investigaciones en el campo de
todas las ciencias, incluidas las eclesiasticas y humanisticas.

Pude ver de cerca su atenta preocupacion por la nueva sede del
Colegio Romano de Santa Maria para que pudiéramos disponer, no solo
de muy amplios oratorios sino también de aulas, canchas y bibliotecas
que facilitaran una verdadera formacién humana, cultural y

humanistica.



Breve semblanza: quién era monsefior Alvaro del
Portillo

Monsenor del Portillo era Doctor Ingeniero de Caminos y Puertos,
Doctor en Filosofia y letras y en Derecho Candnico. En 1935 se
incorporé al Opus Dei. El 25 de junio de 1944 fue ordenado sacerdote y
en 1946 fijo su residencia en Roma, junto a monsefior Josemaria Escriva
de Balaguer. A la muerte del Fundador, fue elegido Presidente General y
su primer sucesor, el 15 de septiembre de 1975. El 28 de noviembre de
1982, al erigir la Obra en Prelatura Personal, el santo padre Juan Pablo II
le nombré Prelado del Opus Dei, y el 6 de enero de 1991 le confirio la
ordenacién episcopal, cuando ya contaba 75 afios de edad. A los 80 afios
recién cumplidos entregd santamente su alma a Dios en la madrugada
del 23 de marzo de 1994, pocas horas después de regresar de una
peregrinacion a Tierra Santa. El mismo dia 23 de marzo, el santo padre
Juan Pablo II acudi6 a rezar ante sus restos mortales, que se velaban en
la Iglesia Prelaticia de Santa Maria de la Paz?.

Diez anos después de su muerte, el 5 de marzo de 2004 se abri6 el
proceso para la causa de beatificacion y canonizacion. En la primera
sesion de los tribunales para la firma del acta de apertura, el Cardenal
Vicario de Roma, monsenor Camilo Ruini hablé por extenso del
prestigio del que gozaba don Alvaro en la Curia Romana:

Fue especialmente relevante la prolongada y multiforme actividad de Monsenor del
Portillo al servicio de la Sede Apostodlica. La profunda experiencia pastoral acumulada
junto a San Josemaria, sus patentes cualidades humanas y su competencia teologica y
juridica, lo convertian en una persona apta para multiples oficios [...] Las ocasiones que
tuve de encontrar a Monsenor del Portillo habian impreso en mi la persuasion de
encontrarme ante un pastor ejemplar: en la firmeza de su adhesion a la doctrina de la
Iglesia, en su unién con el Papa, en su caridad pastoral, en su humildad, en su equilibrio,

se mostraba con total evidencia una riqueza interior nada comun.



Y concluy6 diciendo:

El servicio que don Alvaro prest6 siempre a la Iglesia de Roma, la prontitud y la diligencia
con la cual apoy®6 las iniciativas pastorales del Santo Padre en favor de su Di6cesis eran

parte de aquel amor a la Iglesia que habia aprendido de San Josemaria’.

Un fiel servidor de la Iglesia: el contexto de su
aportacion teolégica y candnica

Siendo ya un ingeniero profesional, con una amplisima preparacion y
experiencia cientifica, aceptd seguir el camino del sacerdocio, dispuesto
a secundar plenamente la voluntad de Dios como ministro y pastor de
los fieles que le fueran encomendados. Cuando llegd a Roma, comenta
el profesor Pedro Rodriguez,

[...] traia en su curriculum una formacion intelectual realmente insélita: junto a los
estudios teoldgico-sacerdotales, que habia cursado en Madrid, tenfa una profunda
preparacion cientifico-técnica y humanistica: era Ingeniero de Caminos, y Doctor en
filosofia y Letras. Hablaba y escribia correctamente el latin y varias lenguas modernas,
habia investigado la frontera de los descubrimientos geograficos en California y estaba al
dia en la nueva frontera de la técnica®.

Desde su llegada a la Ciudad Eterna don Alvaro se dedic a cultivar su
formacion eclesiastica, cursando la carrera de derecho en la Universidad
de Santo Tomas (Angelicum). En 1948 obtuvo alli su tercer doctorado.
De este modo se iba preparando, quiza sin saberlo del todo, para apoyar
al Fundador en la dura batalla de abrir el cause teoldgico, institucional y
juridico del Opus Dei.

Junto al ingente trabajo que el estudio y sus tareas en el Opus Dei le
suponian, se sumaron las numerosas colaboraciones y encargos que le
fueron solicitados por la Santa Sede. Estos eran como los dos epicentros

de su trabajo y de su misién: La Curia Romana y el Opus Dei. Y a ellas



se entregd con todas sus fuerzas y con un inmenso afan de servicio,

como destaca el conocido canonista espanol Pedro Lombardjia:

Es esta una faceta de su vida a la que ha dedicado millares de horas de trabajo, siempre
realizado con sencillez y eficacia, sin ostentacion ni alardes. Pienso que una persona que
haya conocido de cerca su continuo trabajo al servicio del Opus Dei, le resultaria
imposible hacerse cargo de la magnitud de la tarea que realizaba al servicio de la Santa
Sede. Y a su vez, quienes seguian de cerca su trabajo en la Curia romana no podian

imaginar la intensidad de la dedicacion que su servicio a la Obra la exigia®.

a) Su trabajo en la Curia Romana y en el Concilio Vaticano
11

En este contexto empezo a ser conocido en Roma y a ser cada vez més
solicitada su presencia en la Curia Pontificia’. Para empezar, fue
nombrado miembro de la Comision para la aplicacion de la
Constitucion Provida Mater Ecclesia, promulgada en 1947 sobre la
creacion y naturaleza de los Institutos Seculares. Don Alvaro trabajaba
en el terreno cientifico y técnico para lograr que dicha Constitucion
respondiera a unas auténticas dimensiones de secularidad y laicidad?.

Desde entonces continud recibiendo encargos de la Santa Sede, que se
prolongaron hasta el fin de sus dias, durante los cinco pontificados que
conoci6. Podemos mencionar los mas destacados®:

Pio XII lo nombré consultor de la Congregacion de Religiosos, en 1954.
Juan XXIII, consultor de la Congregacion del Concilio en 1959 y luego
calificador del Santo Oficio. Pablo VI, en 1966 transformo esta
congregacion en la actual para la Doctrina de la Fe y don Alvaro fue
llamado a ser consultor. Poco después recibe el cargo de consultor en la
Comision para la reforma del Cédigo de Derecho Candnico y miembro
de la Comision conciliar para los Obispos. Con Juan Pablo II, don

Alvaro llegé a ser consultor de la Congregacion para las Causas de los



santos y sobre todo, un experto cualificado en el desarrollo del Sinodo
de Obispos, creado por Pablo VI después del Concilio al servicio de la
colegialidad episcopal.

A este respecto observa con agudeza el profesor Rodriguez:

Monsefior Del Portillo no tiene la mentalidad del sacerdote que va a Roma a estudiar
porque quiere hacer una carrera eclesidstica en una universidad. No. Lo que busca es

tener ciencia e idoneidad, preparacion para ser un buen instrumento al servicio del ideal

que San Josemaria mantiene vivo dia tras dia*”.

En otras palabras: él no estudiaba ni investigaba por “amor a la
ciencia” o para acrecentar su prestigio y hacer “carrera”.

La realidad es que se encontr6 estudiando e investigando graves cuestiones de derecho
canénico y de fundamentacion teoldgica, porque le venian planteadas y pedidas por el
servicio eclesial, pastoral en el que Dios le habia metido, y para el que le habia dado,
efectivamente, una inteligencia nada comun*.

Pero quiza el momento cumbre de su madurez en el servicio eclesial se
dio en su participacion directa en los trabajos del Concilio Vaticano 1I,
tanto en la preparacion previa, como en su desarrollo y posterior
aplicacion. El papa Juan XXIII lo nombré entonces consultor de la
Congregacion del Concilio, y dentro de ella, se cred una comision de
trabajo, para sistematizar las propuestas, criterios y reflexiones en
relacion con el apostolado de los Laicos, que daria lugar, entre otros, al
Decreto Apostolicam Actuositatem, y al capitulo V. sobre los Laicos en la
Const. Dogm. Lumen Gentium!, quizd el mas importante de los
documentos emanados en la magna Asamblea Conciliar. Don Alvaro
fue presidente de dicha comision.

Desde el inicio del Concilio el Papa lo nombr6 en la lista de los Peritos
Conciliares, es decir, entre aquellas personas expertas en las ciencias
eclesidsticas que serian el soporte intelectual de las tareas del Concilio.

Fue también asignado como consultor a diversas comisiones como la de



la Doctrina de la Fe —o Comision Teoldgica del Concilio—, la de los
obispos y la del Apostolado de los Laicos. Y como si fuera poco, recibid
el nombramiento de Secretario de la Comision para la disciplina del
Clero y del Pueblo Cristiano, a la que correspondi6 elaborar uno de los
grandes documentos del Vaticano II: el Decreto Presbyterorum Ordinis,
sobre la vida y el ministerio de los sacerdotes.

A mi parecer —anota el prof. Rodriguez—, fue en la encrucijada de este documento

sobre los presbiteros, en las agotadoras sesiones de trabajo —dia y noche muchas veces

—, donde tantos obispos y peritos conciliares pudieron palpar la ciencia, la humildad y la

serenidad del Secretario de la Comisién, su capacidad de escuchar, su arte para sintetizar,

respetar y componer opiniones diversas, su fidelidad a la hora de reflejar “in scriptis” lo

que era no mera opinién de los peritos sino mente y voluntad de los Padres del

Concilio®.

El cardenal Julidan Herranz fue nombrado oficial de esa misma
Comision siendo ain muy joven, con funciones de subsecretario. En sus
memorias alude a don Alvaro del Portillo como a“un discreto pero
eficaz protagonista del Vaticano 11”74

El 4 de noviembre de 1962 —cuenta—, fue para don Alvaro e indirectamente para todos
los sacerdotes del mundo, una fecha muy significativa. Ese dia recibi6 una carta del
Cardenal Ciriaci, presidente de la recién constituida comision conciliar para la disciplina
del clero, en la que le comunicaba que habia sido nombrado secretario de esa comision;
en la practica, vicepresidente o director técnico®.

Al término de tan arduas labores, el 14 de diciembre de 1965, el mismo
Cardenal escribié una carta, en la que entre otras cosas, agradece a don
Alvaro su importante y generoso trabajo:

Reverendisimo y queridisimo don Alvaro:

Con la aprobacién definitiva del pasado 7 de diciembre se ha concluido felizmente,
gracias a Dios, el enorme trabajo de nuestra Comision, que ha podido asi llevar a buen
puerto su decreto, ciertamente no el tltimo en importancia de los decretos y

constituciones conciliares. [...] Se bien cuanta parte ha tenido en todo su trabajo



inteligente, tenaz y delicado, que, sin falta de respeto a la libertad de opinién de los
demas, no ha descuidado seguir una linea de fidelidad a los grandes principios
orientadores de la espiritualidad sacerdotal. Al informar al Santo Padre, no dejaré de
senalar todo esto. Mientras tanto, deseo que le llegue a usted, con un caluroso aplauso,
mi mas sentido agradecimiento®.

Estos nombramientos suponian, de una parte, una manifestacion de la
gran estima y confianza que la Santa Sede y los cardenales le
demostraban a don Alvaro. De otra, implicaba un considerable aumento
de trabajo, porque continuaba ejerciendo sus tareas en el Opus Dei y
colaborando estrechamente con el Fundador. Asi lo registra un testigo
cercano:

En el archivo general de la Prelatura del Opus Dei se conservan numerosos documentos

de este periodo conciliar con anotaciones de Monsefor Escriva de este tipo: “que lo vea

., o1

don Alvaro”; “preguntad a don Alvaro”. El Padre estaba feliz por el servicio que don
Alvaro prestaba a la Iglesia, pero se daba cuenta del esfuerzo que le suponia. Cuando le
veia cansado, o abrumado por las visitas y compromisos —tan frecuentes entonces—, lo

protegia y se lo llevaba a dar un paseo”.

b) Los Sinodos sobre los Laicos (1987) y sobre los
Presbiteros (1990)

Monsenor del Portillo continué ocupandose durante toda su vida de la
vocacion y mision de los Laicos. Pero en 1983 tuvo una ocasiéon
privilegiada cuando Juan Pablo II quiso designarlo miembro de la
Secretaria del Sinodo de los Obispos, recién creado, y como tal,
participé en las Asambleas Ordinarias celebradas en esos afos: asistid
como Padre Sinodal en los dos Sinodos Ordinarios que se ocuparon de
la aplicacion del Concilio en dos temas fundamentales: el de los laicos
(1987) y el de los sacerdotes (1990). Un prestigioso tedlogo que actud
como perito en el Sinodo de 1987, testimonia el interés que despertaban

entre los asistentes las intervenciones de don Alvaro, a quien su



condicion de Prelado del Opus Dei, y su recorrido eclesial, otorgaban
una particular autoridad, sobre lo concerniente a la mision y a la
condicion laical. Pudo observar que las aportaciones de monsenor del
Portillo en las sesiones tuvieron una repercusion positiva y fueron
reflejadas en la Exhortacion Apostdlica post-sinodal Christifideles Laici,
publicada poco tiempo despuést.

Abundan los elogios y alusiones a la eminente talla humana e
intelectual de monsenor del Portillo, que confirman ineludiblemente la
profunda rectitud de intencién y la calidad extraordinaria de su trabajo.
Un testimonio salido de la pluma de alguien que lo conoci6 de cerca,
afirma:

Alvaro del Portillo nunca buscé figurar y pontificar en reuniones y comisiones. Hablaba
lo justo, con sobriedad y exactitud. Alli estaba porque le buscaban, y le buscaban —tantas
veces—, porque su palabra era profunda y atinada, y su trabajo, eficaz; era un hombre

que resolvia los problemas y sacaba de muchos atolladeros; contagiaba seguridad®.

Su aportacion al derecho y a la teologia del
laicado

a) ldentidad con la vocacion recibida

A la luz del itinerario recién trazado, debemos abordar lo que hemos
considerado la gran aportacion de nuestro protagonista a la vida de la
Iglesia: la doctrina teolégico-canonica sobre los laicos.

En un primer momento quiza, podriamos pensar que dicha aportacion
se encierra o se reduce a los documentos y escritos propios de su
actividad cientifica o académica. Pero si asi fuera, nos quedariamos
cortos y no hariamos justicia al verdadero talante de la personalidad que
queremos destacar. La contribucién de monsenor del Portillo al derecho

y a la teologia del laicado, no esta tanto en sus dotes de hombre de curia



o en su perfil intelectual por muy egregio que sea, o en sus
publicaciones, por cierto, muy numerosas, pero que en definitiva
abarcarian solamente una parte, un segmento de su vida. No. La
verdadera grandeza de su figura y de su aportacion doctrinal esta ante
todo, en el conjunto compacto, lineal, integro de esa vida, gastada en su
totalidad con el Ginico propdsito de servir e identificarse con un ideal de
santidad netamente secular, laical, al que fue llamado: su vocacién al
Opus Dei. Si analizamos detenidamente lo que esto significa, veremos
que todo en la vida de don Alvaro conduce y gradualmente reproduce
ese nucleo “carismatico” peculiar y definitorio de la llamada al Opus
DeiZ. En otras palabras, precisamente porque era plenamente
consciente de haber sido elegido por Dios para ser santo “de ese modo”,
o sea en y desde la misma entrana de la realidad historica, social,
eclesial, en la que vivia, por eso mismo, desde el principio, su actividad
en cualquier campo, “su manera de trabajar, de leer, de escribir; su
actitud ante el estudio y la investigacion; su valoracion de la necesidad

de publicar o no lo investigado y pensado”#

, su labor pastoral, su
consejo, su oracion, etc., todo en definitiva, era reflejo de esa “identidad
adquirida” mediante su fiel respuesta a la vocacion, a los impulsos de la
gracia, y al seguimiento leal de san Josemaria Escriva de Balaguer; casi
dirifamos, pisando sobre sus mismas huellas, dada la cercania fisica que
tuvo con ¢l durante cerca de 40 anos. Esa “identidad”, llego a reflejarse
de tal modo en su vida y en su conducta, que podriamos calificarla, sin
temor a exagerar, de cierta connaturalidad, como un instinto sobrenatural,
por emplear una terminologia tomistaZ que se hacia patente, visible en
su pensamiento, en su actuacion y en la practica de las virtudes. Era, si

se me permite hablar asi, una santidad “con fisonomia”, es decir, una



santidad vital, integral, vivida de modo plenamente secular, laical, aun
siendo sacerdote.

Esta percepcién queda reflejada por el mismo don Alvaro en el prélogo
de su obra Fieles y laicos en la Iglesia. Alli reconoce que esta vision suya
del laicado no hubiera sido posible sin “la considerable ayuda que para
la realizacién de este trabajo hemos encontrado en la doctrina de
monsefior Josemaria Escriva de Balaguer, Fundador del Opus Dei”#. Sin
lugar a dudas, esto es innegable y absolutamente cierto. Pero ain hay
algo mas: ese hijo fiel® y primer sucesor del Fundador no se habia
quedado solamente en la comprension intelectual del mensaje: habia
encarnado perfectamente esa fisonomia espiritual, que se caracteriza —
como indican los Estatutos de la Prelatura—, por la “perfecta union del
aspecto ascético con el apostdlico, que estan armoénicamente fundidos y
compenetrados con el cardcter secular de la Obra y con la condicion
también secular de sus miembros”®. Esos rasgos se hacian patentes
entre quienes le trataban porque aparecian como algo natural, muy
propio de su modo de ser; y sin embargo, era fruto de un largo itinerario
interior por lograr ese talante que se describe en los Estatutos como una

[...] unidad de vida, sencilla y fuerte, de los fieles del Opus Dei, que crea en sus almas la
necesidad y como el instinto sobrenatural de purificar todas las acciones, de elevarlas al
orden de la gracia, de santificarlas y de convertirlas en instrumento de apostoladoZ.

Esa era, en definitiva, la genuina personalidad de monsenor del
Portillo, y por tanto, su principal aportacion a la vida y a la doctrina
sobre los laicos en la Iglesia, a la dimension secular que les es propia.
Una vez dicho esto, debemos detenernos mas de cerca, en la doctrina

escrita sobre el tema.

b) Sus escritos®®



La ingente actividad pastoral de monsefior del Portillo y la experiencia
acumulada en tantos afos de labores tuvieron como fruto una enorme
produccion escrita que consistio fundamentalmente en mdultiples
informes, votos, dictdmenes y documentos desconocidos para la opinion
publica, pero que constituyeron la mayor parte de su trabajo en la Curia
Romana y que fueron leidos solamente por quienes alli trabajaban. A
esto se anade la notable produccion pastoral durante sus casi 19 anos a
la cabeza del Opus Dei (1975-1994), que retine numerosas cartas, libros,
discursos, entrevistas, homilias, voces de Enciclopedias, etc.Z. Entre los
libros mas destacados podemos mencionar su tesis doctoral de caracter
histérico elaborada en 1947: Descubrimientos y exploraciones en las costas
de California, 1532-1650, reeditada en 1982; Fieles y Laicos en la Iglesia,
1969; Escritos sobre el Sacerdocio, 1990; Una vida para Dios, 1992;
Entrevista sobre el Fundador del Opus Dei, 1993.

Cada uno de ellos puede ser estudiado y analizado desde variados
puntos de vista, como ya se ha hecho® y seguramente se hard en el
futuro. No disponemos ahora de tiempo para abordar este material. Nos
centraremos en dos escritos que interesan a nuestro tema, para aludir

sintéticamente a su contenido.

Fieles y Laicos en la Iglesia, bases de sus
respectivos estatutos juridicos®

El titulo elegido por el autor para esta obra, da cuenta perfecta de su
finalidad y del contenido, cuyo eje central es la distincion teoldgica y
juridica entre fiel y laico®2. En la introduccién el autor explica que estaba
ya trabajando sobre este tema cuando la Comision posconciliar para la
revision del Cédigo de Derecho Candnico, le pidié un parecer sobre los

principios teoldgicos y juridicos que deberian fundamentar las nuevas



normas canonicas sobre los derechos y deberes de los laicos en la
Iglesia. Monsenor del Portillo era consciente de que a raiz del Concilio
Vaticano II se estaba dando en la Iglesia, un “colosal progreso

eclesiol6gico”

y sentia la urgente necesidad de trabajar a fondo para
contribuir a configurar la tan deseada reforma del derecho eclesiastico
vigente.

Recordemos brevemente cudl era la problematica del momento y el
status doctrinal sobre los laicos en la normativa existente. La riqueza
doctrinal del reciente Concilio superaba admirablemente la relativa
pobreza teolégica y legal de entonces, “que no contemplaba la
especifica figura del laico y ni siquiera la figura genérica del fiel, sino
simplemente situaciones y relaciones juridicas que no son
necesariamente propias de clérigos y religiosos”#. El laico no era un
religioso ni tampoco un clérigo. Pero ;qué era entonces? ;Como
expresar objetivamente su naturaleza o su “posicion eclesial
configurante? “Estas lagunas sobre el laicado correspondian a la
situacion concreta de la eclesiologia de la época: “No existian —escribe
don Alvaro- ni una teologia del laicado ni unos fenémenos eclesiales
que, movidos por el Espiritu Santo, se traducirian en la vida cristiana
eminentemente laical”®. La nueva doctrina deberfa superar las
condiciones excesivamente ancladas en la jerarquia para atender
positivamente a la condicion teoldgica y juridica del cristiano y precisar
sus derechos y deberes. En otras palabras, deberia tener en cuenta

[...] los derechos y deberes fundamentales del laico, pero comprendidos a partir de su
posicion eclesioldgica en el Pueblo de Dios; posicion que es diversa de la que es
caracteristica de los ministros sagrados y también, de los religiosos, siendo todos, sin

embargo, christifideles, fieles cristianos®.

Como resultaba evidente para don Alvaro, habia todavia mucho

terreno que recorrer y mucho trabajo intelectual que realizar.



Uno de los frutos del Concilio —escribe del Portillo—, ha sido poner de relieve aquello
que es comun a todos los fieles, a todos los miembros del Pueblo Sacerdotal de Dios,
situando dentro de esta unidad primaria y fundamental la diversidad de funciones que
existen en la Iglesia”.

En efecto, es un dato de hecho que antes y después del Vaticano 1II
diversos fendmenos eclesiales y nuevas formas de vida cristiana surgidas
en la Iglesia, junto con la respectiva reflexion teoldgica, colaboraron a
que el Magisterio pusiera de relieve un dato esencial: la unidad y
diversidad de los varios “modos de ser” en su seno. Sin embargo, el
autor de Fieles y laicos encuentra que no se ha conseguido superar del
todo una cierta concepcion clerical de la Iglesia, debido entre otras
causas, a la confusion prolongada en el tiempo, entre los conceptos de
fiel y de laico. En efecto, apunta un experto canonista, “todos en la
Iglesia son fieles, pero no todos son laicos”.

Por esa razon, un principio o eje fundamental del libro es el concepto
de fiel, en el cual se basa —segin monsenor del Portillo—, la “igualdad
radical o fundamental del Pueblo de Dios”®. Todos los bautizados, por
el hecho de serlo, son igualmente fieles, es decir, constituyen organica y
estructuralmente la Iglesia, y a partir de ahi, “se articula, con sus
consecuencias juridicas, la dignidad de la persona en la Iglesia: de toda
persona, sea laico, clérigo o religioso”*.

Don Alvaro emplea ademds, un término técnico para intentar definir la
identidad del laico. Es el concepto de modalidad, con el cual logra
mostrar que el concepto de fiel, comun a todos los bautizados, existe, ya
modalizado en el cristiano concreto. La existencia creyente se da siempre
modalizada, es decir, cualificada con una nota peculiar distintiva, que
hace del fiel, un laico, un clérigo o un religioso, siendo todos ellos, fieles

cristianos, miembros de la Iglesia, como ya dijimos.



:Qué es pues, aquella nota peculiar de los laicos, que los cualifica y
distingue como parte integrante de su vocacion? Para el autor del libro,
esa modalidad especifica es la secularidad, entendida no como un ‘estar
en el mundo’, pues de hecho todos lo estamos por ser hombres, sino
como “dinamismo que tiende a edificar la ciudad terrena”, la “insercion
en las tareas de dominio y transformacion del mundo”#; en otras
palabras, es el fiel insertado en el mundo (seculum), en la realidad
temporal, para santificarse y santificarlo®?. La secularidad no es —anota
don Alvaro—:

[...] simplemente una nota ambiental o circunscriptiva, sino una nota positiva y
propiamente teoldgica. Hasta que vengan el nuevo cielo y la nueva tierra, la insercion del
hombre dentro del mundo es absolutamente necesaria, es voluntad divina, pues de lo
contrario se romperia la unidad césmica del universo; este perderia su posibilidad de dar
gloria formal a Dios. Pues bien, esta insercién del hombre en lo temporal, en las tareas de
dominio y transformacién del mundo es la secularidad. No otra cosa es el seculum, que

las tareas profanas o mundanas® [que realizan los hombres y mujeres cristianos en el dia
a dia].

Estos conceptos fundamentales se aplican también (mutatis mutandis) a
los clérigos, y se alude a ello indirecta pero claramente, por no ser el
objetivo principal del libro. Lo interesante es que al referirse a la
modalidad peculiar que caracteriza el ministerio sacerdotal en la Iglesia,
monsenor del Portillo logra comprender la distinta posicion de laicos y
clérigos en su relacion con el mundo; y sabe identificar teoldgica y
candénicamente el contenido de la secularidad, propia del sacerdote
“secular”. En el clérigo no hay una separacion del mundo —como si se
da en el religioso—, sino una “prevalencia de su funciéon ministerial; no
es un fenémeno de separacién, sino de prevalencia y supeditaciéon”#, de
la tarea ministerial (sacramentos y servicio a la palabra) sobre toda otra
actividad o relacion.



Escritos sobre el sacerdocio®®

Ya aludimos en su momento a uno de los més importantes encargos
recibido por monsenor del Portillo durante el Vaticano II: fue Secretario
de la Comision para la disciplina del Clero y del Pueblo cristiano, y le
correspondio en el seno de dicha Comision elaborar uno de los grandes
documentos: el Decreto Presbyterorum Ordinis®. La amplia experiencia
doctrinal adquirida en estas tareas y el ejercicio permanente de reflexion
teologica y canodnica, culminaron en una recopilacion de documentos
titulada Escritos sobre el Sacerdocio, que recoge diversas entrevistas y
trabajos de don Alvaro, relativos a las grandes cuestiones surgidas en
aquellos anos entre el clero. Aborda principalmente los temas que mas

se relacionan con

[...] la aplicacion de las ensefianzas conciliares en torno a la vida y ministerio de los
presbiteros, desde la formacion del sacerdote y la identidad sacerdotal, hasta las razones
teoldgicas en que se fundamenta el celibato sacerdotal, y la figura sacerdotal delineada
por el decreto Presbyterorum Ordinis®.

A partir de la realidad teoldgica de la consagracion sacerdotal por el
sacramento del Orden, el autor precisa una nota que distingue al
ministro de los demas cristianos: “El sacerdote no es mas cristiano que
los demas fieles, pero es mas sacerdote, e incluso lo es de un modo
distinto”, ya que, si bien es verdad que todo el Pueblo de Dios es un
pueblo sacerdotal, “solo algunos en ese pueblo tendran una
participacion en el sacerdocio de Cristo de tal naturaleza que les
capacite para obrar in persona Christi y en nombre de la Iglesia”4.

La exactitud conceptual y los términos fundamentales recogidos en
Fieles y Laicos aparecen también en esta obra, con la misma claridad de
vision, pero referidas siempre a los ministros sagrados. En los dos casos

nos encontramos ante elementos imprescindibles en el terreno cientifico



para situar y comprender la doctrina de los Decretos Conciliares
Presbyterorum Ordinis y Apostolicam Actuositatem, en relacion con la
Constitucion Dogmatica Lumen Gentium, sobre la Iglesia¥. Existe una
extensa bibliografia sobre estos documentos que no nos es posible ni
siquiera mencionar aqui. Basta con haber aludido a la significativa
aportacion de don Alvaro del Portillo a tan importante tematica, en el
contexto de su labor teolédgica y juridica. No menos relevante resulta, en
su conjunto, esta aportacion en relacion con la doctrina sobre los laicos,
para la comprension de la teologia del Pueblo de Dios elaborada por el
Vaticano II y para la normativa que habria de recoger el futuro Cédigo
de Derecho Candnico, publicado en 1983

Interesa ahora hacer una precision de caracter eclesioldgico, que en la
mente y en la pluma de don Alvaro del Portillo estaba perfectamente
clara. Se trata de la distinciéon e intima relacion entre las dos formas
eclesiales de participar los miembros de la Iglesia en el sacerdocio de
Cristo: el sacerdocio comun propio de los fieles y el sacerdocio
ministerial de los clérigos. En efecto, “Nuestro Senor Jesus [...] hizo
participe a todo el Cuerpo Mistico de la uncién con que El fue ungido:
en ese Cuerpo, en efecto, todos los fieles forman un sacerdocio santo y
real”2!. Es lo que Josemaria Escrivd de Balaguer denominaba con una
expresion muy suya, “el alma sacerdotal y la mentalidad laical”®%. No es
necesario desarrollar aqui esta tematica; solo decir que esas dos
participaciones del sacerdocio de Cristo son entre si esencialmente
distintas, pero a la vez, y de modo inseparable, plenamente
complementarias. Veamos por qué.

El sacerdocio comtn de, adquirido con el bautismo, capacita a los fieles
para ofrecer sus vidas como hostias vivas, santas y agradables a Dios (cf.

Rom 15, 1). Es, en otras palabras, un “sacerdocio existencial”®. El



cristiano ha sido constituido por Dios —seglin una expresion de
monsenor Josemaria Escriva de Balaguer—, “en sacerdote de su propia
existencia”2. En efecto, son los actos de la vida normal y concreta de
cada cristiano, los que pueden ser transformados por la gracia en
“hostia espirituales” (1 Pt 2,5) y agradables a Dios, si se ofrecen
voluntariamente al sacrificio de Cristo®.

El sacerdocio ministerial, a su vez, constituye una participacion en la
mision de Cristo, como Cabeza y Pastor de su Iglesia, para instruir,
santificar y gobernar constantemente a los fieles. Y es “esta presencia de
Jesucristo-Cabeza la que se realiza a través del sacerdocio ministerial
que el quiso instituir en el seno de su Iglesia”2. Los fieles, en efecto, no
se dan a si mismos la salvacion y los medios para alcanzarla. Necesitan
siempre recibir de Cristo, a través de sus ministros, el Pan y la Palabra
que los salvan. De modo que el “sacerdocio existencial” de los fieles
tiene una prioridad sustancial respecto al ministerial, precisamente en
cuanto a su igualdad radical en cuanto fieles. Pero el sacerdocio
ministerial posee una prioridad funcional respecto al sacerdocio comun o
existencial de los fieles. El sacerdocio ministerial esta pues, al servicio
del sacerdocio comun?Z,

Esta doctrina aparece claramente reflejada en los escritos de don

Alvaro, y mas aun, fueron siempre, vida de su misma vida.

a) De la vida a los documentos; de los documentos a la
vida

Quedaria incompleta esta intervencion si, antes de terminar, no
hiciéramos mencién de una realidad —ya hemos aludido a ella—,

surgida por voluntad divina en el mismo seno de la Iglesia Catdlica: la

realidad del Opus Dei, cuyo camino de ereccion candnica culminé en



1982, gracias al heroico empeno de monsenor del Portillo, por llevar a
cabo hasta sus ultimas consecuencias, la configuracién juridica prevista
por el fundador. No es este el momento para detenernos en este
apasionante tema, que conecta directamente con los documentos del
Concilio Vaticano II a los que aqui hemos aludido y con la ingente tarea
asumida por don Alvaro, a la muerte de monsefior Josemaria Escrivd de
Balaguer®.

Intentemos resumirlo de la siguiente manera: el Opus Dei fundado en
1928 fue querido y promovido por Dios para recordar a todos los
hombres y mujeres cristianos, de cualquier estado y condicion, que
pueden ser santos por medio de su actividad en el mundo. El Fundador
comprendié con luz divina desde el primer momento, el mensaje que
debia difundir y la necesidad de fundar una institucion que en plena
fidelidad al magisterio eclesidstico hiciera realidad ese mensaje. En otras
palabras, que debia ser el instrumento humano para que este querer
divino, ya contenido en el Evangelio y en el plan eterno de la Santisima
Trinidad, pero olvidado con el correr de los tiempos, se hiciera presente
con nuevo vigor, de una vez para siempre.

Asi surgi6 y asi fue haciéndose vida, una realidad que debia con el
tiempo extenderse y consolidarse universalmente como lo que es ahora:
una institucion u organismo apostolico de ambito universal, conformada
por sacerdotes y laicos, hombres y mujeres, en una unidad de espiritu,
de fin, de régimen y de formacion espiritual®. Llegaba pues la urgente
hora de la formulacién juridica y teologica, que debia plasmarse en una
solucion estable y definitiva, en unos documentos y en una doctrina,
para tornar de nuevo a la vida, con renovado impulso. Bien podian
aplicarse a este proceso, unos versos de A. Machado, que empleaba

monsenor Josemaria Escriva de Balaguer para explicar la ardua tarea de



lograr una adecuada solucion a la cuestion institucional del Opus Dei:
Caminante no hay camino, se hace camino al andar®.

Era una realidad innegable que el Cddigo de Derecho Canodnico de
1917 no contemplaba ninguna figura que se adecuara al carisma y a la
realidad de vida del Opus Dei. Habia que rezar, esperar y trabajar para
dar con ella. El fundador, plenamente consciente de lo que le esperaba,
escribié: “Hay que madurarlo mucho. La Obra de Dios ha de presentar
una forma nueva”®. Unos 20 anos después, formulaba la misma idea,
con una conviccion fuertemente madurada en el tiempo: “Primero es la
vida, el fendmeno pastoral vivido. Después, la norma, que suele nacer
de la costumbre. Finalmente la teoria teoldgica, que se desarrolla con el
fenémeno vivido”.

La historia misma, guiada por la Providencia divina hizo posible que en
los documentos conciliares, especialmente en las constituciones Lumen
Gentium, y Gaudium et Spes, asi como en los Decretos Presbyterorum
Ordinis y Apostolicam Actuositatem, en los que, como ya dijimos, trabajé
don Alvaro del Portillo, quedaran recogidas “muchas ideas que desde
anos atras venia predicando monsenor Josemaria Escriva de Balaguer, y
que en su momento habian parecido excesivamente innovadoras,
escandalosas, cuando no heréticas”®.
Lleg6 el momento en que,

[...] por voluntad de los Padres Conciliares que desearon y aprobaron repetidamente el
texto, se estableciera una nueva figura juridica, que ademas de la posibilidad de
peculiares y dindmicas estructuras pastorales, permitiera la solucion juridica definitiva
para el Opus Dei. Se trataba de las Prelaturas Personales, que en cierto modo contaban
ya con un precedente en la prelatura de Pontigni o Mission de France, y mas
directamente, en los vicariatos castrenses. El Concilio aludi6 también a esas Prelaturas en

el decreto Ad Gentes, sobre la actividad misionera de la Iglesia®.



Sin embargo, la aplicacion de esta nueva figura al Opus Deij, no lleg6 a
verla monsenor Josemaria Escriva de Balaguer en este mundo. Ese largo
y sufrido iter, por el que habia rezado y trabajado tanto y por el que dio
su vida, recayé en manos de su primer Sucesor, don Alvaro del Portillo,
el hijo mas fiel, quien lo llevoé a término hace ahora 25 afos. Con la
promulgacion por su santidad Juan Pablo II de la Bula Ut Sit, quedd
erigido el Opus Dei como Prelatura Personal®, la primera en la
bimilenaria historia de la Iglesia, pero no la Unica, porque esta figura,
surgida en el Vaticano II, estd prevista para cobijar otras muchas
instituciones que quizd aun no han nacido, o que ya viven y se
desarrollan en la Iglesia y buscan una forma candnica propia®.

El mérito de dicha figura juridica estd, por lo que respecta al Opus Dej,
en garantizar y sancionar en forma inequivoca la perfecta adecuacion de
las normas juridicas con la realidad teoldgica originaria, con el carisma

fundacional y con la misma vida de sus miembros.

El deseo del Fundador de que el Opus Dei pasara a ser una Prelatura Personal obedecia
principalmente a una doble preocupacion: por una parte, expresar plenamente la
secularidad de los miembros del Opus Dei, tanto sacerdotes como laicos; y, a la vez,
asegurar la unidad de la Obra: todos sus miembros, hombres y mujeres, laicos y
sacerdotes, con unidad de vocacion, forman una tnica unidad jurisdiccional gobernada
por su Prelado y Pastor. Ambos aspectos aparecen verdaderamente centrales, a la luz del
carisma fundacional en orden a que el Opus Dei pueda prestar en la Iglesia el servicio al

que fue llamado por el Sefior®.

No fue una casualidad del destino que la responsabilidad final de este
largo y laborioso proceso recayera sobre don Alvaro. Fue un “golpe
maestro” de la Providencia divina mediante el cual, eligiendo a un
fundador de la talla de san Josemaria, para hacer realidad la Obra,
formaba a su lado a un sucesor excepcionalmente idéneo y preparado

para continuarla.



Conclusion

Don Alvaro sabia de sobra porque lo habia experimentado muchas
veces trabajando con san Josemaria, que, como dice la Sagrada
Escritura, “A través de los montes las aguas pasaran” (Ps.104, 10). Y eso
solamente puede hacerlo Dios con instrumentos ddciles, y en este caso,
con un “Ingeniero de Caminos y de almas”.

El papa Benedicto XVI traté y conocié muy de cerca a monsefior del
Portillo, con ocasion de los trabajos conciliares en los que ambos se
encontraron muchas veces. Pero la cuestion juridica institucional del
Opus Dei, y posteriormente la causa de canonizacion de monsenor
Josemaria Escriva de Balaguer, ofrecieron a estos dos personajes
ocasiones privilegiadas de colaborar en la construccién y edificacion del
Reino de Dios, desde sus posiciones eclesiales concretas y desde la
mision que de ellas derivaba. Unas hermosas palabras de Benedicto XVI
en su ultima Enciclica, ponen fin, con broche de oro, a estas
consideraciones sobre la obra teoldgica y candnica de monsefor del
Portillo:

La vida es como un viaje por el mar de la historia, a menudo oscuro y borrascoso, un
viaje en el que escudrifiamos los astros que nos indican la ruta. Las verdaderas estrellas
de nuestra vida son las personas que han sabido vivir rectamente [...]. Jesucristo es
ciertamente la luz por antonomasia, el sol que brilla sobre todas las tinieblas de la
historia. Pero para llegar a El necesitamos también luces cercanas, personas que dan luz

porque reflejan la luz de Cristo, y ofrecen asi una orientacién para nuestra travesia®.

Asi aparece ante nuestros ojos la egregia figura de monsenor del

Portillo, que la historia no hard sino agrandar.

1 Se recoge aqui —retocada para el Simposio de Teologia—, una conferencia que pronuncié en la Universidad
de la Sabana enjulio de 2007, en homenaje a monsefior Alvaro del Portillo, en la conmemoracidn de los 25
afnos de su paso por Colombia y por la Universidad.
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¢ES DIOS MATERIALISTA? REFLEXIONES A
PROPOSITO DEL “MATERIALISMO CRISTIANO”

Maria Elvira Martinez Acunia
Facultad de Filosofia y Ciencias Humanas

Universidad de La Sabana, Colombia

L a presente comunicacion es un intento de profundizacion en

algunos pasajes de la doctrina biblica que ponen de manifiesto la
especial relacion de Dios con la realidad material, intento inspirado en
el mensaje de san Josemaria Escrivda de Balaguer acerca del
“materialismo cristiano”, expresion que utiliza en su homilia “Amar el
mundo apasionadamente”, del 8 de octubre de 1967 en el campus de la
Universidad de Navarra.

Homilia en la que, como afirma el tedlogo y estudioso de la persona y
obra escrita de San Josemaria, el Profesor Pedro Rodriguez, se hace no
solo una fundamentacion teologica desde el texto biblico del Génesis
acerca de la centralidad de la materia en la vida cristiana, sino sobre
todo cristologica, en las huellas de la encarnacion del Verbo y que se
proyecta en la vida sacramental de la Iglesial, y en donde, ademas, se
invita a considerar que nuestra época no esta eximida de esta tarea de
“devolver a la materia y a las situaciones que parecen mas vulgares su
noble y original sentido”, para ponerla al servicio del Reino de Dios?.

En la homilia que mencionamos se podrian considerar cinco
argumentos con los cuales el autor justifica por qué es licito “hablar de
un materialismo cristiano que se opone a los materialismos cerrados al

II§

espiritu”?.



Porque la vida de la gracia, afirma San Josemaria, no pasa “como
rozando el ajetreado avanzar de la historia, sin encontrarse con
é1”7% sino que, mas bien, lo penetra, de modo que se puede decir
que el sitio de encuentro cotidiano con Cristo es “en medio de las

cosas mas materiales de la tierra”2.

Porque el mundo, y las cosas todas materiales no son malas en si

mismas, pues han salido de las manos de Dios.

Porque la tnica vida del hombre es hecha de carne y espiritu, y
esta es la que tiene que ser, en el alma y en el cuerpo, santa y llena
de Dios?. Mala tentacion, por tanto, esa de una “doble vida”: que
disocia por un lado la vida interior y por otro lado la vida familiar,

profesional, social.

Porque la resurreccion de toda carne, (mensaje de auténtico
sentido cristiano) se enfrentd siempre con la desencarnacion, sin

temor a ser juzgado de materialismo.

Porque si ya la Creacion y la Encarnacion y la obra redentora de
Cristo expresan una especial predileccion de Dios por la materia y
por las realidades materiales, ello se proyecta también en su obra
santificadora, en la Iglesia y mediante los sacramentos:

;Qué son los sacramentos, huella de la Encarnacion del Verbo, como lo afirmaron
los antiguos, sino la mas clara manifestacion de este camino? pregunta San
Josemaria; [...] ;No veis que cada sacramento es el amor de Dios, con toda su
fuerza creadora y redentora, que se nos da sirviéndose de medios materiales? Qué
es esta eucaristia [...] sino el cuerpo y la sangre adorables de nuestro redentor, que
se nos ofrece a través de la humilde materia de este mundo, vino y pan, a través de
los elementos de la naturaleza, cultivados por el hombre, como el dltimo Concilio

ecuménico ha querido recordar??



Como comenta el Profesor Rodriguez, la materia tiene un estatuto
metafisico y teoldgico valioso?, justamente porque la santificacion es una
tarea que no significa superacion —ni evasion— de la carne, ni del
cuerpo, ni de la materia misma, sino, por el contrario, esfuerzo para
mantener al espiritu (conformado con la voluntad de Dios), encarnado y
para hacer que la materia permanezca informada por el espiritu.
Ciertamente el espiritu es distinto a la materia y al cuerpo y a la carne,
pero ciertamente estas realidades son capaces de espiritu®.

San Josemaria nos invita a reconocer, entonces, que el mundo material
es todo él bueno, pues ha salido de las manos de Dios. Justo por eso, es
alli, donde el ser humano ha sido puesto por Dios, desde el principio de
su existencia, en medio de las cosas materiales, donde puede y debe
santificarse.

Si bien con el pecado entr6 el mal y el desorden en el mundo, San
Josemaria, en su mensaje nos invita a considerar que Dios confirma las
realidades materiales con su voluntad de restaurarlas, lo cual se
consigue en la medida en que se ponga a Cristo en la cumbre de todas
las actividades humanas y se instaure todo en Cristo.

Por lo demas, san Josemaria nos lleva a considerar otra profundamente
novedosa accion de Dios que muestra su voluntad de afirmar la materia:
la Encarnacion del Verbo, su nacimiento y vida sujeta a las condiciones
espacio temporales de la materia, sus milagros, manifestacion de su
divinidad, pero en todos los casos apoyados en un auxilio material,
comenzando con el propio cuerpo de Jesus, sus manos, su voz, su saliva,
y luego su resurreccion: “Mirad y ved, dice Jesus resucitado a sus
discipulos, que un espiritu no tiene carne y huesos como veis que yo

tengo” 0.



Finalmente, nos invita a ver en la vida sacramental de la Iglesia otra
confirmacion de la apuesta que Dios hace por las realidades materiales.
Particularmente, nos lleva a advertir que Cristo se hace pan, y alimento
corporal del hombre, y con Pablo, resalta que el cuerpo del cristiano
llega a ser templo del Espiritu Santo!.

No en vano el Catecismo de la Iglesia catdlica, en su mas reciente
version, y recogiendo lo mas auténtico y vivo de la tradicion, dice al
respecto:

[...] el hombre, siendo a la vez corporal y espiritual, expresa y percibe las realidades
espirituales a través de signos y de simbolos materiales. Como ser social, el hombre
necesita signos y simbolos para comunicarse con los demas, mediante el lenguaje, gestos

y acciones. Lo mismo sucede en su relacién con Dios.

Dios habla al hombre a través de la creacion visible. El cosmos material se presenta a la
inteligencia del hombre para que vea en €l las huellas de su creador. La luz y la noche, el
viento y el fuego, el agua y la tierra, el arbol y los frutos, hablan de Dios, simbolizan a la
vez su grandeza y su proximidad®.

Y como comenta el Profesor Rodriguez, aunque es verdad que no hay
nada mas antitético que estos dos términos: “materialismo” vy
“cristianismo”; no obstante, el fundador del Opus Dei, con un sélido
anclaje en las escrituras y en la tradicion, los retine y acopla, al decirnos
que es licito hablar de un “materialismo cristiano”. “El horizonte
espiritual y la antropologia implicita en esta expresion es, sin duda, de
gran trascendencia; relacion del hombre con Dios que, arrancando de lo
mas material, (el Verbo se hizo carne) y expresandose a través de la
materia de este mundo, se levanta hasta Dios” .

Pues bien, vayamos, entonces, a algunos pasajes biblicos, para
reconocer en ellos el modo como Dios se relaciona con la materia, la
afirma y la confirma, y la manera como dota de especial valor todas las

realidades materiales.



Cinco momentos he resaltado, inspirada, como anteriormente he
dicho, en la mencionada homilia de San Josemaria Amar el mundo

apasionadamente:

1. Larelacion de Dios con la materia en el momento de la Creacion.

2. La relacion de Dios con la materia en la Encarnaciéon y en la vida

temporal de Cristo.

3. La relacion de Dios con la materia en la voluntad de Dios de

restaurar todo el orden creado en Cristo.

4. La relacion de Dios con la materia en la Instauracion de la
Eucaristia y en la presencia del espiritu santo en la Iglesia y en

cada cristiano.

5. La relacion de Dios con la materia en la Resurreccion de Cristo y

en el anuncio de la resurreccion de los muertos y en la vida futura.

La relacion de Dios con la materia en el momento
de la Creacion

Dice el Génesis, en el Capitulo 1:

“1 Al principio Dios cre6 el cielo y la tierra. 2 La tierra era algo informe
y vacio, las tinieblas cubrian el abismo, y el soplo de Dios se cernia sobre
las aguas...”.

Querria resaltar de este pasaje dos cosas: primero, que la tierra, puesta
por Dios “ex nihilo”, en su primer acto creador, fue “algo informe”, lo
que sugiere que fue hecha como algo capaz de mdltiples y diversas
formalidades. Segundo, que desde ese primer momento hubo también
agua, y el soplo de Dios “se cernia” sobre ella. Es decir, que ya desde ese
primer momento de la materia, Dios se hace proximo a ella, y de algin

modo y se complace en ella.



[...] 3 Entonces Dios dijo: “Que exista la luz”. Y la luz existi6. 4 Dios vio que la luz era
buena, y separ6 la luz de las tinieblas; 5 y llamo Dia a la luz y Noche a las tinieblas. Asi

hubo una tarde y una mafiana: este fue el primer dia.

Es decir, con la luz, hecha después de esa materia informe y ese cielo
(pero antes que el sol y los astros), aparece el tiempo y la historia, y Dios
ve que su obra es buena. Y asi pasa con el resto de los seres, todos ellos
materiales, instalados espaciotemporalmente, la fertilidad de la tierra y
el mundo vegetal, los animales y su especifica fecundidad, y el ser
humano, respecto del cual,

26 Dios dijo: “Hagamos al hombre a nuestra imagen, segiin nuestra semejanza; y que le
estén sometidos los peces del mar y las aves del cielo, el ganado, las fieras de la tierra, y
todos los animales que se arrastran por el suelo”. 27 'Y Dios cre6 al hombre a su imagen;
lo creé a imagen de Dios, los creé varéon y mujer. 28 Y los bendijo, diciéndoles: “Sean
fecundos, multipliquense, llenen la tierra y sométanla; dominen a los peces del mar, a las

aves del cielo y a todos los vivientes que se mueven sobre la tierra”.

(Y) ... 31 Dios mir6 todo lo que habia hecho, y vio que era muy bueno. Asi hubo una

tarde y una mafnana: este fue el sexto dia.

Bien puede decirse que Dios ama, entonces, las obras materiales que
informadas por su palabra, han sido puestas en la existencia. Para ello
cito el libro de la sabiduria:

[...] Ta lo has dispuesto todo con medida, nimero y peso. 21 Tu inmenso poder esta
siempre a tu disposicion, ;y quién puede resistir a la fuerza de tu brazo?... 24 Td amas
todo lo que existe y no aborreces nada de lo que has hecho, porque si hubieras odiado
algo, no lo habrias creado. 25 ;Cémo podria subsistir una cosa si ti no quisieras? ; Cémo

se conservaria si no la hubieras llamado?®.

Se advierte en el relato del Génesis, entonces, lo que luego Juan afirma:

1 Al principio existia la Palabra, y la Palabra estaba junto a Dios, y la Palabra era Dios. 2
Al principio estaba junto a Dios. 3 Todas las cosas fueron hechas por medio de la Palabra
y sin ella no se hizo nada de todo lo que existe. 4 En ella estaba la vida, y la vida era la luz

de los hombres...2.



Si consideramos ahora la creacion del hombre, en el relato del Génesis
capitulo 2, se puede apreciar cémo Dios se vale de la materia para llevar
adelante su obra, aunque al mismo tiempo infunde, por primera vez
mediante un soplo suyo, el aliento de la vida, algo que la tradicion
reconoce de naturaleza espiritual:

Cuando el Sefor Dios hizo la tierra y el cielo, [...] tampoco habia ningtin hombre para
cultivar el suelo, 6 pero un manantial surgia de la tierra y regaba toda la superficie del
suelo. 7 Entonces el Sefior Dios model6 al hombre con arcilla del suelo y soplé en su

nariz un aliento de vida. Asi el hombre se convirtié en un ser viviente.

Y si continuamos con el texto, podemos ver que el mal entra en el
mundo por via de conocimiento y mediante un acto libre de desatencion
y desobediencia a la Palabra de Dios; de manera que implica,
principalmente, un acto de caracter espiritual:

8 El Senor Dios plant6 un jardin en Edén, al oriente, y puso alli al hombre que habia
formado. 9Y el Sefior Dios hizo brotar del suelo toda clase de arboles, que eran
atrayentes para la vista y apetitosos para comer; hizo brotar el arbol del conocimiento del
bien y del mal. 15 El Sefior Dios tomé al hombre y lo puso en el jardin de Edén, para que
lo cultivara y lo cuidara. 16 Y le dio esta orden: “Puedes comer de todos los arboles que
hay en el jardin, 17 exceptuando tnicamente el arbol del conocimiento del bien y del

mal. De él no deberés comer, porque el dia que lo hagas quedaras sujeto a la muerte”.

Se consigna asi la invitacion de Dios al que el hombre ejerza la libertad
y la obediencia —dos condiciones esenciales del amor— en
correspondencia con la instauracién de un orden moral: aparece por
primera vez, entre las palabras de Dios, la palabra deber.

18 Después dijo el Sefior Dios: “No conviene que el hombre esté solo. Voy a hacerle una
ayuda adecuada”. [...] 21 Entonces el Sefior Dios hizo caer sobre el hombre un profundo
suefio, y cuando este se durmid, tomo una de sus costillas y cerr6 con carne el lugar
vacio. 22 Luego, con la costilla que habia sacado del hombre, el Sefor Dios formé una

mujer y se la present6 al hombre.



Es digno de consideracion este acontecimiento: de materia viva, y de
una parte del cuerpo humano vivo, (no de arcilla, como en el caso del
hombre), hace Dios a la primera mujer. Ahora bien, también es la mujer
la primera criatura tentada.

1 La serpiente era el mas astuto de todos los animales del campo que el Sefior Dios habia
hecho, y dijo a la mujer: “;Asi que Dios les ordené que no comieran de ningtin arbol del
jardin?”. 2 La mujer le respondi6: “Podemos comer los frutos de todos los arboles del
jardin. 3 Pero respecto del arbol que esta en medio del jardin, Dios nos ha dicho: “No
coman de él ni lo toquen, porque de lo contrario quedaran sujetos a la muerte’”. 4 La
serpiente dijo a la mujer: “No, no moriran. 5 Dios sabe muy bien que cuando ustedes
coman de ese arbol, se les abriran los ojos y seran como dioses, conocedores del bien y
del mal”.6 Cuando la mujer vio que el arbol era apetitoso para comer, agradable a la vista
y deseable para adquirir discernimiento, tomoé de su fruto y comié; luego se lo dio a su
marido, que estaba con ella, y él también comi6. 7 Entonces se abrieron los ojos de los

dos y descubrieron que estaban desnudost.
Asi es como la libertad y la obediencia a la palabra y el cumplimiento
del deber, y el amor, son puestos a prueba: todo ello propio de la
dimension espiritual del ser humano. Y todo ello en atencion a otras
palabras (distintas a la de Dios), que abren la duda y debilitan la
confianza en el Creador: no habra tal castigo... Dios miente... No
moriran... seran como dioses, conocedores del bien y el mal...
Y es asi como todo el orden material, comenzando por el cuerpo
mismo humano, se afecta: sufrimiento y dolor, fatiga, cansancio y
muerte y maldicion de la tierra, entran en el mundo como castigo.
Con palabras de Pablo a los Romanos:

18 la ira de Dios se revela desde el cielo contra la impiedad y la injusticia de los hombres,
que por su injusticia retienen prisionera la verdad. 19 Porque todo cuanto de se puede
conocer acerca de Dios esta patente ante ellos: Dios mismo se lo dio a conocer, 20 ya que
sus atributos invisibles —su poder eterno y su divinidad— se hacen visibles a los ojos de
la inteligencia, desde la creacién del mundo, por medio de sus obras. Por lo tanto,

aquellos no tienen ninguna excusa. 21 en efecto, habiendo conocido a Dios, no lo



glorificaron ni le dieron gracias como corresponde. Por el contrario, se extraviaron en
vanos razonamientos y su mente insensata quedé en la oscuridad. 22 Haciendo alarde de
sabios se convirtieron en necios, 23 y cambiaron la gloria del Dios incorruptible por
imagenes que representan a hombres corruptibles, aves, cuadrupedos y reptiles. 24 Por
eso, dejandolos abandonados a los deseos de su corazén, Dios los entregé a una
impureza que deshonraba sus propios cuerpos, 25 ya que han sustituido la verdad de
Dios por la mentira, adorando y sirviendo a las criaturas en lugar del Creador, que es
bendito eternamente. Amén*.

Lo més novedoso —si podemos decirlo asi— de la creacidn,
justamente por ser lo mas diferente al Creador, es la materia. Y no
obstante la radical diferencia, Dios se complace en ella cuando la ve al
comienzo y en la base de su obra creadora.

Es la libertad, en cambio, la dimension espiritual que, en el juego de
inteligencia y voluntad finitas, inserta el mal en el mundo. Porque el mal
es la negacion de Dios, que aparece originariamente cuando un angel,
puro espiritu, aunque finito, se rebela. La tradicion, en consonancia con
los textos del Apocalipsis®®, reconoce en este acto de libertad radical el
origen del mal y la soberbia. Es este el que seduce, bajo la forma de una
serpiente, con astucia, a la inteligencia y voluntad corporalmente
instalada de la primera mujer, Eva y del primer hombre, Adan.

Y la Tradicion también, inspirada en las Escrituras, ve el desorden del
mundo y los accidentes del cosmos como un cierto efecto en la realidad
material del desorden producido por el pecado en la naturaleza

humana.

18 Yo considero que los sufrimientos del tiempo presente no pueden compararse con la
gloria futura que se revelara en nosotros. 19 En efecto, toda la creacién espera
ansiosamente esta revelacion de los hijos de Dios. 20 Ella qued¢ sujeta a la vanidad, no
voluntariamente, sino por causa de quien la sometid, pero conservando una esperanza.
21 Porque también la creacion sera liberada de la esclavitud de la corrupcion para

participar de la gloriosa libertad de los hijos de Dios. 22 Sabemos que la creacion entera,



hasta el presente, gime y sufre dolores de parto. 23 Y no solo ella: también nosotros, que
poseemos las primicias del Espiritu, gemimos interiormente anhelando que se realice la

redencién de nuestro cuerpo...

... Dios dispone, todas las cosas para el bien de los que lo aman, de aquellos que €l llamé

segun su designio®.

Relacion de Dios con la materia en la
Encarnacion y en la vida temporal de Cristo

De la Encarnacion del Verbo, nuevo momento de la historia en el que se
puede advertir el amor de Dios por las realidades materiales, dice Juan,
bellamente: “14 Y la Palabra se hizo carne, y habité entre nosotros. Y
nosotros hemos visto su gloria, la gloria que recibe del Padre como Hijo
unico, lleno de gracia y de verdad”2.

Y de la inserciéon de Dios en la historia, habla Mateo, mostrando que
asi, asumiendo la naturaleza humana en su plenitud corporal, Cristo
redime el tiempo, y la tierra, y al ser humano, Dios no rechaza cuerpo ni
mundo, ni los desecha, tras la irrupcion del mal; a pesar de estar todo
ello debilitado por el pecado, Dios la afirma de nuevo, haciéndolo suyo
y restaurandolo desde si.

17 El total de las generaciones es, por lo tanto: desde Abraham hasta David, catorce
generaciones; desde David hasta el destierro en Babilonia, catorce generaciones; desde el
destierro en Babilonia hasta Cristo, catorce generaciones. 18 Este fue el origen de
Jesucristo: Maria, su madre, estaba comprometida con José y, cuando todavia no han
vivido juntos, concibié un hijo por obra del Espiritu Santo. 19 José, su esposo, que era un
hombre justo y no queria denunciarla ptiblicamente, resolvié abandonarla en secreto. 20
Mientras pensaba en esto, el Angel del Sefior se le aparecié en suefios y le dijo: “José,
hijo de David, no temas recibir a Maria, tu esposa, porque lo que ha sido engendrado en
ella proviene del Espiritu Santo. 21 Ella dara a luz un hijo, a quien pondras el nombre de

Jesus, porque €l salvara a su Pueblo de todos sus pecados”.



Y asi como ha sucedido con la Encarnacion y su instalacion en el orden
temporal y humano, asi mismo, a lo largo de su vida, el Verbo
encarnado se vale de la materia para manifestar su poder, en los
milagros y su ensenanza en las parabolas: su voz, sus manos, su saliva,
el agua, los panes y los peces, la dracma, la red, la barca, la vina, etc.

Es Jestus, en su paso por este mundo, como hijo de Maria y del
carpintero José, miembro de una familia de Nazareth, como judio
estudioso de las Escrituras y como amigo de Lazaro, de Marta y de
Maria, como maestro de sus discipulos y quien pasa, en todos los casos,
haciendo el bien, quien afirma del mundo con su vida y con su palabra
que es campo bueno en el que Dios siembra, y que es el hombre quien
debe, habitandolo, confirmar su vocacion originaria a la libertad, elegir
entre el seguimiento a la palabra de Dios o el seguimiento a la
seduccion del diablo, como queda consignado en relato de Mateo:

El que siembra la buena semilla es el Hijo del hombre; 38 el campo es el mundo; la buena
semilla son los que pertenecen al Reino; la cizafa son los que pertenecen al Maligno, 39
y el enemigo que la siembra es el demonio; la cosecha es el fin del mundo y los
cosechadores son los angeles. 40 Asi como se arranca la cizafa y se la quema en el fuego,
de la misma manera sucedera al fin del mundo. 41 El Hijo del hombre enviard a sus
angeles, y estos quitaran de su Reino todos los escandalos y a los que hicieron el mal, 42
y los arrojaran en el horno ardiente: alli habra llanto y rechinar de dientes. 43 Entonces
los justos resplandecerdn como el sol en el Reino de su Padre. {El que tenga oidos, que

oiga!®

Y Juan, cuando nos narra la Oracion de Jesus al Padre, antes de su
crucifixion y muerte, también nos muestra esta consideracion que tiene
Jests sobre el mundo: lugar del apostolado cristiano

1[...] Jesus levanto los ojos al cielo, diciendo: “Padre, [...] 3 Esta es la Vida eterna: que te
conozcan a ti, el tnico Dios verdadero, y a tu Enviado, Jesucristo. 4 Yo te he glorificado
en la tierra, llevando a cabo la obra que me encomendaste. 5 Ahora, Padre, glorificame

junto a ti, con la gloria que yo tenia contigo antes que el mundo existiera [...]



[... ] 11 Ya no estoy mas en el mundo, pero ellos estan en €l; y yo vuelvo a ti. Padre
santo, cuida en tu Nombre a aquellos que me diste, para que sean uno, como nosotros...
14 Yo les comuniqué tu palabra, y el mundo los odi6 porque ellos no son del mundo,
como tampoco yo soy del mundo. 15 No te pido que los saques del mundo, sino que los
preserves del Maligno. [...] 17 Consagralos en la verdad: tu palabra es verdad. 18 Asi
como ti me enviaste al mundo, yo también los envio al mundo [...] 20 No ruego
solamente por ellos, sino también por los que, gracias a su palabra, creerdn en mi. 21
Que todos sean uno: como tu, Padre, estas en mi'y yo en ti, que también ellos sean uno

en nosotros, para que el mundo crea que ti me enviaste®.

La relacion de Dios con la materia en la Voluntad
de restaurarlo todo, no solo lo espiritual, sino
también lo material, en Cristo, tras el desorden
del pecado

Pablo lo dice a los Efesios, de la siguiente manera:

Bendito sea Dios, el Padre de nuestro Sefior Jesucristo, que nos ha bendecido en Cristo
[...] 4 ynos ha elegido en él, antes de la creaciéon del mundo, para que fuéramos santos e
irreprochables en su presencia, por el amor [...] 7 En él hemos sido redimidos por su
sangre y hemos recibido el perdén de los pecados, segtin la riqueza de su gracia, 8 que
Dios derramé sobre nosotros, ddndonos toda sabiduria y entendimiento. 9 El nos hizo
conocer el misterio de su voluntad, [...] 10 para que se cumpliera en la plenitud de los
tiempos: reunir todas las cosas, las del cielo y las de la tierra, bajo un solo jefe, que es

Cristo®.
En este contexto, la Iglesia fundada por Jesucristo y establecida como
cuerpo de Cristo, es en cada uno de sus fieles, lugar y modo de esta
restauracion.

5 Fl es la Imagen del Dios invisible, el Primogénito de toda la creacién, 16 porque en él
fueron creadas todas las cosas, tanto en el cielo como en la tierra los seres visibles y los
invisibles, [...] todo fue creado por medio de ély para él. 17 El existe antes que todas las

cosas y todo subsiste en él. 18 El es también la Cabeza del Cuerpo, es decir, de la Iglesia.



Fl es el Principio, el Primero que resucité de entre los muertos, a fin de que él tuviera la
primacia en todo, 19 porque Dios quiso que en él residiera toda la Plenitud. 20 Por €l
quiso reconciliar consigo todo lo que existe en la tierra y en el cielo, restableciendo la paz
por la sangre de su cruz. 21 Antes, a causa de sus pensamientos y sus malas obras,
ustedes eran extranos y enemigos de Dios. 22 Pero ahora, €l los ha reconciliado en el
cuerpo carnal de su Hijo, entregandolo a la muerte, a fin de que ustedes pudieran
presentarse delante de él como una ofrenda santa, inmaculada e irreprochable. 23 Para

esto es necesario que ustedes permanezcan firmes y bien fundados en la fe...=.

Relacion de Dios con la materia en la vida
sacramental de la Iglesia y particularmente en la
eucaristia

La iglesia, “familia de Dios” que se constituye y se realiza gradualmente
a lo largo de las etapas de la historia humana, segun las disposiciones
del Padre:

[...] [Que ha sido] prefigurada ya desde el origen del mundo y preparada
maravillosamente en la historia del pueblo de Israel y en la Antigua Alianza; se

constituyo en los tltimos tiempos, se manifest6 por la efusion del Espiritu y llegara

gloriosamente a su plenitud al final de los siglos®.

Es sacramento, lugar en el cual y desde el cual el Espiritu Santo
santifica a todos los hombres que llegan a ella y a todas las realidades
temporales y materiales que estan al servicio del hombre.

Sacramento y lugar de sacramentos; donde el Espiritu Santo,
sirviéndose de instrumentos materiales como su conducto —y por eso
mismo, santificindolos a todos estos—, viene a los hombres, quienes
entonces se hacen su templo. El agua y quien bautiza, en el Bautismo, el
oido y la persona del sacerdote en la Confesion, el aceite y quien
confirma, en la Confirmacion, el pan, el vino (frutos de la naturaleza

transformados mediante el trabajo humano) y el sacerdote que



pronuncia, in persona Christi, las palabras de Jesus, en la Eucaristia, los
contrayentes en el matrimonio, las manos y la persona del obispo, en el
Orden sacerdotal, el aceite y el sacerdote en la Uncién... todo ello es
medio santificado por la presencia de Dios y santificante en las vidas de
quienes reciben cada sacramento.

Ahora bien esa afirmacion divina de las realidades materiales en los
sacramentos, queda consignada de modo especial y absolutamente
novedoso, cuando Cristo, el Verbo Encarnado, se hace pan, para
alimentar a los hombres y procurarles la vida eterna.

El preanuncio de esta obra de Dios, queda consignada en descripcion
de Juan, cuando Jests dice a algunos de sus discipulos y seguidores
durante su vida publica:

Cap. 6, 48 “Yo soy el pan de Vida. 49 Sus padres, en el desierto, comieron el manay
murieron. 50 Pero este es el pan que desciende del cielo, para que aquel que lo coma no
muera. 51 Yo soy el pan vivo bajado del cielo. El que coma de este pan vivira

eternamente, y el pan que yo daré es mi carne para la Vida del mundo”.

52 Los judios discutian entre si, diciendo: “; Cémo este hombre puede darnos a comer su
carne?”. 53 Jesus les respondi6: “Les aseguro que si no comen la carne del Hijo del
hombre y no beben su sangre, no tendran Vida en ustedes. 54 El que come mi carne y
bebe mi sangre tiene Vida eterna, y yo lo resucitaré en el tltimo dia. 55 Porque mi carne
es la verdadera comida y mi sangre, la verdadera bebida. 56 El que come mi carne y bebe

mi sangre permanece en miy yo en él”%.

Es, en cambio, Lucas, quien nos describe el momento de la Ultima
Cena, en el cual Jesus instituye el sacramento:

Cap. 22, 14 Llegada la hora, Jesus se sent6 a la mesa con los Apoéstoles y les dijo: 15 “He
deseado ardientemente comer esta Pascua con ustedes antes de mi Pasion, 16 porque les
aseguro que ya no la comeré mas hasta que llegue a su pleno cumplimiento en el Reino
de Dios”. 17 Y tomando una copa, dio gracias y dijo: “Tomen y compdrtanla entre
ustedes. 18 Porque les aseguro que desde ahora no beberé mas del fruto de la vid hasta

que llegue el Reino de Dios”. 19 Luego tom¢ el pan, dio gracias, lo parti6 y lo dio a sus



discipulos, diciendo: “Esto es mi Cuerpo, que se entrega por ustedes. Hagan esto en
memoria mia”. 20 Después de la cena hizo lo mismo con la copa, diciendo: “Esta copa es

la Nueva Alianza sellada con mi Sangre, que se derrama por ustedes”.

Relacion de Dios con la materiaenla
Resurreccion de Cristo, en la ascensién, y en el
anuncio del “mundo futuro”

Cristo resucita, en su plenitud divina y humana, y con su mismo cuerpo,
y con él asciende al Cielo, y prefigura, con su resurreccion, la futura
resurreccion de todos los muertos, y un cielo nuevo y una tierra nueva.
Conocido es el texto que pone de manifiesto el caracter
verdaderamente material del cuerpo resucitado de Cristo:

Juan 20, 19 Al atardecer de ese mismo dia, el primero de la semana, estando cerradas las
puertas del lugar donde se encontraban los discipulos, por temor a los judios, llegé Jests
y poniéndose en medio de ellos, les dijo: “jLa paz esté con ustedes!”. 20 Mientras decia
esto, les mostr6 sus manos y su costado. Los discipulos se llenaron de alegria cuando
vieron al Sefior. [...] 24 Tomas, uno de los Doce, de sobrenombre el Mellizo, no estaba
con ellos cuando llego Jesus. 25 Los otros discipulos le dijeron: “jHemos visto al Sefor!”.
Fl les respondi6: “Si no veo la marca de los clavos en sus manos, si no pongo el dedo en

el lugar de los clavos y la mano en su costado, no lo creeré”.

26 Ocho dias mas tarde, estaban de nuevo los discipulos reunidos en la casa, y estaba con
ellos Tomas. Entonces apareci6 Jesus, estando cerradas las puertas, se puso en medio de
ellos y les dijo: “jLa paz esté con ustedes!”. 27 Luego dijo a Tomas: “Trae aqui tu dedo:
aqui estdn mis manos. Acerca tu mano: Métela en mi costado. En adelante no seas

incrédulo, sino hombre de fe”Z.

Nos lo narra, en otros acontecimientos, Lucas:

Cap 24, 35 Ellos, por su parte, contaron lo que les habia pasado en el camino y como lo
habian reconocido al partir el pan. 36 Todavia estaban hablando de esto, cuando Jests se
apareci6 en medio de ellos y les dijo: “La paz esté con ustedes”. 37 Atonitos y llenos de

temor, crefan ver un espiritu, 38 pero Jesus les pregunto: “;Por qué estan turbados y se



les presentan esas dudas? 39 Miren mis manos y mis pies, soy yo mismo. Téquenme y
vean. Un espiritu no tiene carne ni huesos, como ven que yo tengo”. 40 Y diciendo esto,
les mostré sus manos y sus pies. 41 Era tal la alegria y la admiracién de los discipulos,
que se resistian a creer. Pero Jesus les pregunté: “;Tienen aqui algo para comer?”. 42
Ellos le presentaron un trozo de pescado asado; 43 él lo tomé y lo comi6 delante de
todos®.

Cristo vence, en la resurreccion, la muerte, efecto del pecado. Y la
naturaleza humana, en la segunda persona de la Trinidad, se restaura
plenamente; no solo en su dimension espiritual, sino en su dimension
corporal. La plenitud de la humanidad es la de un espiritu instalado
corporalmente. Y esa plenitud es la que Cristo ha asumido, desde la
encarnacion, hasta la resurreccion y luego en su ascension al cielo. Y asi,
el cuerpo de Cristo, que habia muerto, y que habia permanecido tres
noches en el sepulcro, es, tras la resurreccion, un cuerpo verdadero, que
aunque ya en estado glorioso, no pierde, por ello, todas las propiedades
de la materia.

Palabras de Jesus, sobre el anuncio de la futura vida en un mundo
“regenerado” quedan consignadas por Mateo, 19, 28, cuando el joven

rico se va, triste, porque no es capaz de desprenderse de sus posesiones.

27 Pedro, tomando la palabra, dijo: “Tt sabes que nosotros lo hemos dejado todo y te
hemos seguido. ;Qué nos tocara a nosotros?”. 28 Jesus les respondio: “Les aseguro que
en la regeneracion del mundo, cuando el Hijo del hombre se siente en su trono de gloria,
ustedes, que me han seguido, también se sentaran en doce tronos, para juzgar a las doce

tribus de Israel”.

También son palabras de Jests sobre “el mundo futuro”, aquellas

recogidas por San Marcos:

Cap. 10, 29 Les aseguro que el que haya dejado casa, hermanos y hermanas, madre y
padre, hijos o campos por miy por la Buena Noticia, 30 desde ahora, en este mundo,
recibira el ciento por uno en casas, hermanos y hermanas, madres, hijos, campos, en

medio de las persecuciones; y en el mundo futuro recibira la Vida eterna®.



Como comenta el Catecismo, “Con esto, el Sefor Jests, después de
hablarles, fue elevado al Cielo y se sent6 a la diestra de Dios” (Mc 16,
19). El Cuerpo de Cristo fue glorificado desde el instante de su
Resurreccion como lo prueban las propiedades nuevas y sobrenaturales,
de las que desde entonces su cuerpo disfruta para siempre (cf. Lc 24, 31;
Jn 20, 19. 26). Pero durante los cuarenta dias en los que él come y bebe
familiarmente con sus discipulos (cf. Hch 10, 41) y les instruye sobre el
Reino (cf. Hch 1, 3), su gloria ain queda velada bajo los rasgos de una
humanidad ordinaria (cf. Mc 16,12; Lc 24, 15; Jn 20, 14-15; 21, 4). La
ultima aparicion de Jests termina con la entrada irreversible de su
humanidad en la gloria divina simbolizada por la nube (cf. Hch 1, 9; cf.
también Lc 9, 34-35; Ex 13, 22) y por el cielo (cf. Lc 24, 51) donde él se
sienta para siempre a la derecha de Dios (cf. Mc 16, 19; Hch 2, 33; 7, 56;
cf. también Sal 110, 1). Solo de manera completamente excepcional y
Unica, se muestra a Pablo “como un abortivo” (I Co 15, 8) en una ultima
aparicion que constituye a este en apostol (cf. 1 Co 9, 1; Ga 1, 16)"%.

Cristo, desde entonces, estd sentado a la derecha del Padre: “Por derecha del Padre
entendemos la gloria y el honor de la divinidad, donde el que existia como Hijo de Dios
antes de todos los siglos como Dios y consubstancial al Padre, estd sentado
corporalmente después de que se encarné y de que su carne fue glorificada” (San Juan
Damasceno, Expositio fidei, 75 [De fide orthodoxa, 4, 2]: PG 94, 1104)=.

:Que si Dios es materialista?, nos preguntdbamos al inicio.
Evidentemente, en sentido estricto no puede serlo. Ello equivaldria a
anularse a si mismo en el mismo momento en que afirma la materia,
una contradiccion no solamente l6gica sino también ontoldgica: Dios,
realidad absolutamente espiritual, es El que Es. Su esencia se identifica
con su ser. Y por ello mismo, no puede no ser, ni dejar de ser.

No obstante, en sentido analdgico, (como se puede decir de quien

defiende la materia, y apuesta siempre por ella, y vela por su



consistencia, que es materialista), quizas pueda afirmarse que Dios es
materialista. Dios, en todo caso y ciertamente, “ama la materia”. Siendo
lo absolutamente distinto a El, la pone en la existencia y se complace en
ella. La afirma, como absoluta novedad, y la confirma una y otra vez a lo
largo del tiempo. Al nombrarla bajo distintos logoi, en sus distintos actos
creadores, la confirma y da asi lugar a la diversidad de los entes
materiales y corporales.

Nada en el orden de lo finito, salvo angeles y demonios, es “espiritu
puro”. Y esa predileccion divina por la materia, podria decirse que tiene
tal fuerza, que Dios la asume cabe si. La historia de la salvacion es, no
solo historia de la relacion de Dios con el ser humano, sino también,
historia de la relacion de Dios con las diversas realidades materiales de
las que Dios se sirve, y a las que Dios santifica con su presencia. Hasta la
encarnacion del Verbo, hasta el vivir de Cristo instalado espacio
temporalmente, hasta la resurreccion y glorificacion del cuerpo humano
de Cristo, y hasta la asencion en su doble naturaleza humana y divina. Y
hasta la prolongacién de la vida divina en la vida humana mediante los
sacramentos y en el cuerpo mistico de Cristo que es la Iglesia y la

instauracion del nuevo cielo y la nueva tierra.

1 Cf. San Josemaria Escriva de Balaguer, homilia “Amar el mundo apasionadamente”, 8 de octubre de 1967 en
el campus de la Universidad de Navarra, en Conversaciones con monsefior Josemaria Escriva de Balaguer,
Rialp, Pamplona 1970, p. 59.

2 Josemaria Escriva de Balaguer, Amar el mundo apasionadamente (en adelante, AMA), op.cit., p. 20.
3 Ibid.

4 AMA, op cit., pp. 16y 17.

S/bid., p 18.

6Ibid., p. 19.

2 Ibid.

8 Rodriguez Pedro, op. cit., p. 55.

9 Cf,, Ibid, p. 59.

10Lc, 24, 39.



11 1Cor,6,19.

12 Catecismo de la Iglesia Catélica, 1146 y 1147.
13 /bid., p. 41.

14 Del libro de la Sabiduria, 11.

15 Juan, 1, Capitulo 1.

16 Gen, Capitulo 3.

17 Romanos, 8, 18 ss.

18 Cf., Catecismo de la Iglesia catélica, Ns 291-295.
19 Romanos, 8, 22.

20Juan, 1, 14.

21 Mateo, 1.

2 Mt, 13, 35.

Jn, 17, 24.

Efesios, 1, 4.

Colosenses, 1.
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Jn, 20, 19.

Lc, 24, 35.

31 Mc,, 10, 30.
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EL CONCEPTO DE SERVICIO EN LOS DOCUMENTOS
ACADEMICOS DE SAN JOSEMARIA ESCRIVA DE
BALAGUER

Martha Elena Vargas Quifiones

Universidad de La Sabana, Colombia

Colombia Vivas Benitez

Universidad de La Sabana, Colombia

Introduccion

[ 11 presente documento forma parte de la investigacién denominada:

J—J Estudio del concepto de servicio en los documentos institucionales de La
Sabana, de la Escuela Internacional de Ciencias Econdmicas y
Administrativas.

Este documento se constituye en la base tedrica y conceptual del
proyecto, por cuanto presenta y fundamenta el pensamiento rector del
fundador del Opus Dei, quien es la fuente de inspiracion del espiritu de
la Universidad de La Sabana.

Con este proposito, investiga y analiza cudl es el concepto de servicio,
cual es el papel fundamental de la universidad como institucién de
educacion superior al servicio de la sociedad, quiénes son los actores
que lo promueven, cudles son los procesos y los resultados de su
servicio a través de las principales funciones de docencia, investigacion y
proyeccion social.

Dificil tarea supone agregar algo mas a lo ya dicho. Sin embargo, el

tema estd plenamente vigente en el siglo XXI, en medio de un contexto



globalizado, y en la realidad especifica de cada naciéon y de cada
sociedad en la que la universidad forma parte activa de su dinamica
social, cultural e intelectual.

Solo cabe destacar que san Josemaria es un preclaro visionario y
precursor de las leyes y postulados modernos sobre el concepto y el
papel de servicio de las instituciones de educacion superior.

La Universidad de La Sabana, inspirada por san Josemaria, actia y
tiene el compromiso de vivir fielmente su legado, con un profundo

sentido cristiano en medio de la sociedad actual.

Metodologia

La investigacion se basa en el examen de los documentos y discursos
pronunciados por Josemaria Escriva de Balaguer en el arco del tiempo
de 1960 a 1974, durante diferentes actos académicos, sobre el tema de la
educacion. Entre ellos, se encuentran: el discurso pronunciado durante
el acto de investidura de doctor honoris causa, que le fuera otorgado por
la Facultad de Filosofia y Letras, de la Universidad de Zaragoza; el
discurso de agradecimiento durante la proclamacion del Estudio
General de Navarra, en su calidad de fundador y primer Gran Canciller,
y otros discursos pronunciados en distintas ocasiones al conferir el titulo
de doctores honoris causa a notables académicos y cientificos de
reconocidas universidades de Europa y Estados Unidos. Asi mismo, se
retoma la homilia pronunciada en el campus de la Universidad de
Navarra y algunas conversaciones con jovenes, docentes y trabajadores
de la misma. Todos estos documentos forman parte de la publicacion
hecha la Universidad de Navarra, al anuncio de la beatificacion de
monsefior Josemarial, con el prélogo de monsefior Alvaro del Portillo,

su inmediato sucesor. De igual forma, se examinan serios e importantes



documentos escritos de primera fuente por quienes vivieron y
trabajaron con el santo, entre los que se destacan, monsenor Javier
Echeverria, actual canciller de la Universidad de La Sabana y Francisco
Ponz Piedrafita, uno de los mas insignes rectores de la Universidad de
Navarra, quienes ilustran y comentan su vida y obra; de manera
concreta, profundizan el tema de este documento: “La Universidad al

Servicio de la Sociedad”.

Fundamentacién y naturaleza del servicio*

Como punto de partida, es necesario desarrollar un marco conceptual
inequivoco sobre la nocion de servicio, a la luz del pensamiento y obra
de san Josemaria, en el que se fundamenta el quehacer de la universidad
como institucion de educacion superior.

En primera instancia, Josemaria Escriva de Balaguer realiza un
recorrido historico desde los albores de la Cristiandad para plantear que
el servicio tiene su esencia y origen en el mandato hecho por Cristo a la
Iglesia, quien “ha sabido siempre, con eterna juventud, informar del
espiritu del Evangelio cada hora y dar la respuesta adecuada a los
anhelos y a la expectativa de los tiempos”2.

Con el devenir de la historia, queda claro que “Jesucristo no ha
enfeudado su Iglesia a ningin mundo, a ninguna civilizacién, a ninguna
cultura...”® razén por la que permanece siempre actual, con una
dinamica espiritual, para “dar respuesta cabal a las necesidades del tiempo?
y seguir cumpliendo en la tierra su divina mision.”®

El autor estudiado destaca algunas figuras y hechos en su recorrido
histérico, para corroborar esta mision de servicio y de respuesta de la
Iglesia a las necesidades de cada tiempo. Precisamente, en su discurso

de agradecimiento, con ocasion de la investidura otorgada como Doctor



honoris causa por la Facultad de Filosofia y Letras de la Universidad de
Zaragoza, Espana, se refiere a tres notables figuras de la Iglesia: Aurelio
Prudencio, poeta cristiano, cantor de los martires de Zaragoza que brilla
por su universalismo al proclamar la plenitud de la Iglesia universal, a
pesar de las vicisitudes de los tiempos, para dar respuesta a estos; san
Braulio, el gran obispo de la ciudad de Zaragoza, quien alumbra la
Iglesia en tiempos del Medioevo, y san José de Calasanz, figura
visionaria y profética, quien en la primera mitad del siglo XVII, en pleno
apogeo de la sociedad estamental, declara que la educacion y la cultura,
la formacion integral, cientifica y doctrinal, profesional y humana, es
para todos y no solo privilegio de los jovenes de la aristocracia.

En palabras del santo, este

[...] ideal pedagdgico de San José de Calasanz en abierta pugna con la mentalidad de
entonces... es una inspiracion del Espiritu Santo presente siempre en la Iglesia, como
respuesta adecuada a tiempos nuevos, a esas transformaciones de la sociedad que los
hombres avisados de su época, todavia no adivinaban en el horizonte de la historia’.

Estas figuras notabilisimas e insignes en la historia de la Iglesia,
iluminan a su vez a san Josemaria, quien “en su afdn de prestar un
eficaz servicio a la Iglesia y a la sociedad”® concibe y desarrolla el
proyecto de crear una Universidad que se constituya en “un nuevo
servicio a la cultura cristiana, a la Iglesia... y a toda la humanidad”2.

Con este afan, el fundador del Opus Dei propone la creacion de una
Universidad, con la urgencia de dar solucién a las demandas educativas
de los pueblos y naciones “que necesitan hombres bien preparados para
construir una sociedad mas justa”2?.

Asi nace la Universidad de Navarra y tantas otras inspiradas por san

Josemaria, entre las que se encuentra la Universidad de La Sabana.



La Universidad en una nueva era, al servicio de la
sociedad

Josemaria Escriva de Balaguer declara que

[...] la universidad tiene como su mas alta mision el servicio a los hombres, el ser fermento de
la sociedad en que vive: por eso debe investigar la verdad en todos los campos, desde la
Teologia, ciencia de la fe, llamada a considerar verdades siempre actuales, hasta las demds
ciencias del espiritu y de la naturaleza®.

La mision de la Universidad proclamada al servicio de los hombres, se
funda en el mandato de “la Iglesia, ‘columna y fundamento de la verdad
“(ITim.3, 15)”2 en la busqueda de la verdad finalizada al conocimiento
del bien, en el cultivo de “la ciencia enraizada en los mas solidos
principios y que su luz se proyecte por todos los caminos del saber”%.

Esta condicion de servicio a los hombres en términos genéricos y
universales, significa para san Josemaria, el acceso de hombres y
mujeres a la universidad, sin distinciones de raza, credo o religion, con
un profundo respeto a los valores, a la cultura y a la dignidad humana
de cada persona, sin importar su condicion social.

A puertas del siglo XXI, la UNESCO senala que el gran reto de este
siglo es ampliar la cobertura y reducir la exclusion;¥ se trata, con otras
palabras, de realizar lo que ensefaba san Josemaria sobre la necesidad
de que la Universidad posea un caracter universal, con apertura para
todos, en diferentes ambitos y contextos y en distintos momentos de la
historia.

Como fermento de la sociedad, sigue expresando el autor, imprime un
caracter de responsabilidad permanente a la Universidad, que cobra
vigencia en esta nueva era de globalizacion, cuando senala:

Consciente de esta responsabilidad ineludible, la Universidad se abre ahora en todos los

paises a nuevos campos, hasta hace poco inéditos, incorpora a su acervo tradicional ciencias



Yy ensefianzas profesionales de muy reciente origen y les imprime la coherencia y la dignidad
intelectual, que son el signo perdurable del quehacer universitario®.

Esto significa estar abierta a los cambios y transformaciones culturales,
a la necesidad de reflexionar, pensar y comprender esos grandes
cambios que devienen con la globalizacion para ofrecer respuestas
adecuadas a los tiempos modernos y estar en armonia con el entorno.

Aun mas, el hecho de incorporar nuevas ciencias y ensenanzas
profesionales al acervo cultural de la Universidad, al que se refiere,
representa tener acceso al “saber cientifico y tecnologico” como
producto del conocimiento y legado cultural de las sociedades. Por ello,
el nuevo papel de la Universidad del siglo XXI es generar la posibilidad
no solo de encontrar la informacidon, sino de ofrecer acceso a ella sin
exclusiones, para favorecer el desarrollo econémico, la equidad social y

la integracion cultural.

Los actores del servicio

La mision de servicio que cumple la Universidad, tiene como
protagonistas a “los profesores, alumnos, empleados, bedeles®®, estas
benditas y queridisimas mujeres navarras que hacen la limpieza...”¥
Cada uno de estos actores se encuentra caracterizado por el autor de los
documentos y discursos seleccionados para esta investigacion.

San Josemaria menciona la figura de insignes juristas, maestros
notables de su época de estudiante universitario, entre los que sobresale
Don Juan Moneva y Puyol por “todo el tesoro de recia piedad cristiana,
de integra rectitud de vida y de tan discreta como admirable caridad”%,
cualidades que distinguen a un maestro por excelencia. De esta época,
también evoca a Don Miguel Sancho Izquierdo y muchas otras

promociones de licenciados en Jurisprudencia, quienes aprendieron de



él, los conceptos y la norma del profesional honesto. Destaca otros
maestros, cuyo testimonio de vida es un ejemplo claro de lo que debe
ser todo maestro de educacion superior por su entusiasmo, carisma,
generosidad y dedicacion. Entre ellos, sobresalen don Ismael Sanchez
Bella y los profesores que tomaron la tarea de consolidar la primera
Universidad inspirada por san Josemaria, asi como “el encargo de
formar profesional, humana y cristianamente a la juventud...”X. En
anos posteriores, honra nuevos profesores de diferentes universidades
de Europa y de América, con ocasion de la investidura del grado de
doctor honoris causa; algunos consagrados con generosidad y sin limites
a la formacion de sus discipulos, y otros, que sobresalen por sus
aportaciones a la ciencia y su ejemplaridad personal.

En 1967, Josemaria Escrivda de Balaguer, proclama, de nuevo, las
virtudes y méritos de reconocidos maestros, como “Forjadores del
Futuro”, con estas palabras:

En vosotros, Excelentisimos Sefiores, vemos hecho realidad el ideal humano que suscita
el elogio de la Sabiduria divina. Sois unos preclaros cultivadores del Saber, enamorados
de la Verdad, que buscdis con afan para sentir luego la desinteresada felicidad de
contemplarla. Sois, en verdad, servidores nobilisimos de la Ciencia, porque dedicais
vuestras vidas a la prodigiosa aventura de desentrafar sus riquezas... comunicar después
esas riquezas a los estudiantes, con abierta generosidad, en la alegre labor del magisterio,

que es forja de hombres, mediante la elevacion de su espiritu®.

Otras cualidades y caracteristicas de estos “insignes maestros”, como
los destaca el santo, son las de: “realizar armoniosamente, una sintesis
feliz entre hombre de ciencia y maestro, [...] acreditar una fuerte
personalidad acreditada por las mas importantes publicaciones
cientificas, [...] comprender la trascendencia de esta empresa educativa y

cientifica a través de su propia experiencia”2.



Todas estas virtudes y cualidades conducen al maestro, “hacia metas
cada vez mas ambiciosas, tras las huellas de la Eterna Sabiduria, con
noble afan de servicio a la Cultura, al progreso de las Ciencias, al bien

722

supremo —<cristiano— de todos los hombres”#= atin en circunstancias

dificiles.
Ejemplos admirables son el Profesor Lejeune®, cientifico francés, “a
quien la Ciencia universal reconoce undnimemente como uno de sus
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primeros y mas altos investigadores en Genética”# y Monsenor

Hensbach®, por su “compromiso personal con la verdad y con la
vida”Z.

Frente a estos testimonios, Josemaria Escriva de Balaguer expresa que
“el amor a la verdad compromete la vida y el trabajo entero del
cientifico”#. Senala, ademas, que:

Afrontar los problemas con valentia, sin miedo al sacrificio ni a las cargas mas pesadas,
asumiendo en conciencia la propia y personal responsabilidad, exige una renovacién de
la fe, un nuevo empefio de amor, y el apoyo constante en la fortaleza de la ley divina y
del querer de Dios, que permite a la pobre condiciéon humana abrirse siempre a la
Sabiduria divina, y a sus luces de esperanza cierta®.

En 1972, con la incorporacion de nuevos doctores honoris causa,
enuncia una vez mas, las caracteristicas que los distinguen por su
servicio generoso a la Universidad, en momentos de cambio y
desasosiego. Expone

[...] su grandeza de dnimo para afrontar problemas arduos; su trabajo constante, con
altura, sin desmayos ni rutina; su solicitud en la formacién de tantos discipulos, en los
que han sabido despertar la conciencia de la nobleza de la vocacion universitaria, como
instrumento de progreso espiritual, cientifico, cultural y civil®.
Ademas de la labor cientifica e investigativa que realizan los maestros y
profesores, el inspirador de la Universidad determina otras

caracteristicas: espiritu de servicio y contribuciéon en la resolucion de



problemas humanos, espirituales y temporales, de todo tiempo y lugar;
interés por las relaciones humanas en el trabajo, talentos profesionales
puestos con desinterés al servicio de la comunidad; preocupacion por el
ser humano como factor primordial de las actividades econdémicas y
sociales y por el bien superior de sus conciudadanos, al servir con
abnegacion a los grandes intereses de la sociedad, y ser dignos
representantes de las tradiciones culturales.

Al examinar estas ensenanzas sobre el caracter y la personalidad de un
maestro, profesor y educador a nivel superior, Ponz Piedrafita alude
necesariamente a la trayectoria de servicio y el espiritu universitario del
mismo Josemaria Escriva de Balaguer, como “educador excepcional, que
ha consumido toda su vida en una tarea apasionada de dar sin cesar
doctrina con su ejemplo y con su palabra”2.

Otros actores o protagonistas del servicio en la educaciéon superior son
los estudiantes hacia quienes se orienta la misiéon de servicio de la
Universidad; su inspirador manifiesta sin lugar a dudas, la necesidad de
educarlos y formarlos para el cumplimiento de sus deberes y
responsabilidades como ciudadanos, sin distingo de clases y sin
importar sus recursos econdmicos, a fin de que exista una verdadera
educacion para todos.

La educacion superior es un derecho

[...] para todas las clases sociales: cuantos retinan condiciones de capacidad deben tener
acceso a los estudios superiores, todos los que merecen estudiar, sean cuales fuesen sus
recursos economicos, sin distinciones de raza, lengua o religién, han de participar
activamente en esa nobilisima tarea®.
Josemaria Escriva de Balaguer reitera: “La educacion ha de ser para la
formacion integral —cientifica y doctrinal, profesional y humana— de
los hijos de las clases populares” y no derecho exclusivo de otras clases,

como ocurriera en otros tiempos.



También son actores del servicio, los empleados y todas aquellas
personas que cuidan del orden, del mantenimiento de la Universidad y
de los aspectos de logistica que aseguran la planificacion,
implementacion y control eficiente de los bienes y recursos disponibles
para todos, en el medio universitario.

Cada uno sin excepcion, cumple con la tarea de servir desde la catedra,
en las aulas, en el lugar que ocupan, en ejercicio pleno de la libertad
humana y de la convivencia en paz. El santo hace énfasis en este
aspecto:

Un hombre sabedor de que el mundo —y no solo el templo— es el lugar de su encuentro
con Cristo, ama ese mundo, procura adquirir una buena preparacién intelectual y
profesional, va formando —con plena libertad— sus propios criterios sobre los
problemas del medio en que se desenvuelve; y toma, en consecuencia, sus propias
decisiones que, por ser decisiones de un cristiano, proceden ademads de una reflexion
personal, que intenta humildemente captar la voluntad de Dios en esos detalles

pequenos y grandes de la vida.*

Este espiritu de servicio que San Josemaria proclama incansablemente

“en y desde las tareas civiles, materiales, seculares de la vida humana...

1"
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en la catedra universitaria... ...un algo santo, divino,
escondido en las situaciones mas comunes, que toca a cada uno de
vosotros descubrir”®. En particular, invita a los universitarios (al igual
que a la juventud obrera) de todos los continentes, a actuar con
integralidad en todos los ambitos, asi como en la vida universitaria y a
promover el “materialismo cristiano, que se opone audazmente a los
materialismos cerrados al espiritu” a “materializar la vida espiritual”
porque el cristiano no puede llevar una doble vida. No puede ser ni
actuar como un esquizofrénico,

[...] que hay una tnica vida, hecha de carne y espiritu, y ésa es la que tiene que ser —en

el alma y en el cuerpo— santa y llena de Dios: a ese Dios invisible, lo encontramos en las



cosas mas visibles y materiales®.

Esta manera de actuar se refleja en la Universidad, en lo cotidiano a
través de la catedra, la investigacion y la proyeccion social. En palabras
de San Josemaria, en “todo el programa de vuestro quehacer

cristiano”2e.

El proceso de servicio en las instituciones de
educacion superior

El autor estudiado propone tres elementos constitutivos que forman
parte de la esencia misma de la Universidad, orientada a la comunidad y
a la sociedad en general:

e La formacion integral o enteriza de los jovenes.
e La investigacion y el amor a la verdad.

e La proyeccion social o la funcion social.

Estos tres elementos constituyen el proceso de servicio y estan inscritos
hoy en el marco de las leyes que cobijan la Educacion Superior a nivel
universal como funciones principales.

En Colombia, dichas funciones estan consagradas de manera
sustantiva, en la Ley que rige la Educacion Superior. En el articulo 6°,
literal a) se enuncia uno de los principales objetivos de la Educacion
Superior: “Profundizar en la formacion integral de los colombianos
dentro de las modalidades y calidades de la Educaciéon Superior,
capacitandolos para cumplir las funciones profesionales, investigativas y
de servicio social que requiere el pais”.

En el ambito internacional, la UNESCO, cuya misiéon consiste en

liderar sociedades de aprendizaje que ofrezcan oportunidades de



educacion a toda la poblacidn, desarrollar capacidad nacional para
ofrecer una educacion de calidad para todos y contribuir al desarrollo de
alianzas entre paises para el avance de la educacion®, establece el marco
en el que se desarrollan estas funciones y sus caracteristicas principales.
La Conferencia Mundial sobre Educacion Superior, celebrada por la
UNESCO en Paris, (julio de 2009), en su comunicado final, declara que:

Las Instituciones de Educacion Superior, a través de sus funciones principales
(investigacion, docencia y proyeccion social), dentro del marco de la autonomia
institucional y la libertad académica deben propender hacia la interdisciplinariedad y
promover el pensamiento critico; asi como una participacion ciudadana activa que
contribuya al desarrollo sostenible, la paz, el bienestar y el respeto de los derechos

humanos, incluyendo la equidad de género®.

La mision de servicio por parte de las instituciones educativas y la
caracterizacion de las principales funciones que ellas cumplen, esta
propuesta por san Josemaria desde la década de los sesenta en el siglo
XX, en el marco del servicio y el desarrollo integral del ser humano. Sus
postulados adquieren plena vigencia en el siglo XXI, cuando expresa:

Las ciencias humanas, desarrolladas con principios y métodos propios... contribuyen a
resolver de modo adecuado los problemas humanos, espirituales y temporales, de todo
tiempo y lugar [...] la Universidad contribuye asi con su labor universal a quitar barreras
que dificultan el entendimiento mutuo de los hombres, a aligerar el miedo ante un futuro
incierto, a promover —con el amor a la verdad, a la justicia y a la libertad— la paz

verdadera y la concordia de los espiritus y de las naciones®.

En el ambito interno de la Universidad, Josemaria Escriva de Balaguer
difunde “esta doctrina de libertad ciudadana, de convivencia y de
comprension” y se fundamenta en “la dignidad de hombres y mujeres
creados a imagen de Dios [...] en la libertad personal, esencial en la vida
cristiana [...] y ejercida siempre, como una libertad responsable”.

Anade ademas:



La Universidad es el lugar para prepararse a dar soluciones a esos problemas; es la casa
comun, lugar de estudio y de amistad; lugar donde deben convivir en paz personas de las
diversas tendencias que, en cada momento, sean expresiones del legitimo pluralismo que
en la sociedad existe®.
La Universidad, como la concibe san Josemaria, en el ejercicio de su
autonomia, parte de un principio de

[...] libertad de ensefanza [...] libertad dentro de su tarea especifica a favor del bien
comun [...] libertad de eleccion del profesorado y de los administradores; libertad para
establecer los planes de estudio; posibilidad de formar su patrimonio y de administrarlo.
En una palabra, todas las condiciones necesarias para que la Universidad goce de vida
propia. Teniendo esta vida propia, sabra darla, en bien de la sociedad entera®.
Del mismo modo promueve y fomenta la participacion y la respuesta
de los estudiantes a través de organizaciones que trabajen en forma
coordinada con las autoridades de la Universidad para que el servicio

sea eficaz. En este aspecto, senala:

Pienso que las asociaciones de estudiantes deben intervenir en las tareas especificamente
universitarias. Ha de haber unos representantes —elegidos libremente por sus
companeros— que se relacionen con las autoridades académicas, conscientes de que
tienen que trabajar al unisono, en una tarea comun: aqui hay otra buena ocasién de hacer
un verdadero servicio*.

En el ambito externo, el fundador del Opus Dei impulsa las relaciones
de cooperacion y la difusion cultural a través de “frecuentes
intercambios y visitas de profesores, congresos nacionales en los que se
trabaja al unisono”® y se contribuye a la divulgaciéon de “saberes
enraizados en el venero mas profundo del patrimonio cultural clasico,
en disciplinas cultivadas en las Universidades casi desde su mismo
origen, y especialmente necesarias a los hombres de nuestro tiempo”#
mediante una “estrecha colaboracion que debe reinar siempre en el

campo de la cultura”#.



El cumplimiento de las funciones inherentes a la vida de la
Universidad, conlleva a la realizacion del ideal propuesto por el santo.
“El ideal es, sobre todo, la realidad del trabajo bien hecho, la
preparacion cientifica adecuada durante los afios universitarios. Con
esta base, hay miles de lugares en el mundo que necesitan brazos, que
esperan una tarea personal”#. De modo concreto, se refiere al trabajo
universitario realizado por “los corazones generosos, mientras jalonan el
apasionante y dificil panorama del trabajo universitario con su

abnegacion, con su espiritu de servicio y con su ilusion humana”®.

La formacion integral o enteriza de los jovenes

Josemaria Escriva de Balaguer propende a una formacion integral de los
estudiantes: profesional, humana y espiritual. Plantea que “No hay
Universidad propiamente en las Escuelas donde, a la transmision de los
saberes, no se una la formacion enteriza de las personalidades
jovenes”2,

No basta, entonces, con la transmision de conocimientos, sino que
mediante la educacion que se imparte a los jovenes, se hace
indispensable forjar el caracter, promover el desarrollo de practicas y
comportamientos sociales y culturales, inculcar valores humanos y
cristianos, para formar “hombres doctos con sentido cristiano de la
vida”2!,

Al examinar el pensamiento del autor y contrastarlo con los postulados
actuales, se evidencia claramente su vision precursora y su pensamiento
iluminado e innovador, con un espiritu de servicio renovado a través de
la Universidad, ante el advenimiento de una nueva era.

Para reiterar este caracter innovador de San Josemaria, es oportuno

citar la declaracion hecha por la UNESCO, durante la séptima reunion



del Comité regional intergubernamental, para América Latina y el
Caribe, celebrada en el 2000, sobre las perspectivas de la educacién en la
region:

La educacion, ademads de transmitir conocimientos, envuelve valores, desarrolla

practicas, comportamientos, forja el caracter, reconoce el rol formativo de las emociones

en procesos de aprendizajes, promueve la maduraciéon de multiples inteligencias y facilita

que el alumno explore y explote sus facultades propias en todas las dimensiones

posibles®.

Con relacion a los enunciados pronunciados por la UNESCO, la
diferencia fundamental se puede observar en el sentido cristiano que
san Josemaria propone para armonizar la vida material con la vida
espiritual, en medio de las ocupaciones temporales y precisamente alli,
en la Universidad.

En consecuencia, expone la necesidad de que la Universidad forme de
manera integral a sus estudiantes, incluyendo una soélida formacion

religiosa.

La religion es la mayor rebelion del hombre que no quiere vivir como una bestia, que no
se conforma —que no se aquieta— si no trata y conoce al Creador: el estudio de la
religion es una necesidad fundamental. Un hombre que carezca de formacion religiosa
no esta completamente formado. Por eso la religion debe estar presente en la
Universidad; y ha de ensefiarse a un nivel superior, cientifico, de buena teologia. Una
Universidad de la que la religion esta ausente, es una Universidad incompleta: porque
ignora una dimensioén fundamental de la persona humana, que no excluye —sino que

exige— las demas dimensiones®.
Ponz Piedrafita avala y reitera las ensefianzas de Josemaria Escriva de
Balaguer sobre el sentido cristiano y la dignidad de la educacion,

[...] desde una perspectiva teologal, que considera al hombre en la plenitud de su sery
de su finalidad, en conformidad con el sentido cristiano de la vida [...] para promover el
desarrollo integral de la persona [...] y realizar con competencia, un trabajo profesional

que sea al servicio de los demas>.



Ponz Piedrafita, agrega: “Hemos de aprender a servir de verdad”.®
Para ello, recuerda la férmula y la ensefianza del santo: “para servir,

servir”.

La investigacion y el amor a la verdad

La Universidad es fiel a su misién de servicio a los hombres, “mediante
la investigacion universal de la verdad”=. En cumplimiento de esta mision,
tiene el compromiso de ampliar los horizontes cientificos y tecnologicos
en respuesta a los cambios actuales, mediante la busqueda de la verdad
como fin supremo del hombre, en todos los campos del saber.

Esta busqueda de la verdad se hace imperativa “desde la Teologia,
ciencia de la fe, llamada a considerar verdades siempre actuales, hasta
las demas ciencias del espiritu y de la naturaleza”Z.
San Josemaria reitera que la Universidad

[...] no vive de espaldas a ninguna incertidumbre, a ninguna inquietud, a ninguna
necesidad de los hombres. Y su corazén vibra, apasionado, cuando las investigaciones
teoldgicas, juridicas, bioldgicas o médicas alcanzan la realidad sagrada de la vida. La
Universidad sabe que la necesaria objetividad cientifica rechaza justamente toda

neutralidad ideoldgica, toda ambigliedad, todo, conformismo, toda cobardia®.

Con este fin, el ser humano emplea “...ese chispazo de la inteligencia
divina que es el entendimiento”*.

Todo este trabajo investigativo desarrollado por la inteligencia humana
desde las aulas y la catedra universitaria, debe conducir necesariamente
al progreso humano y social. Josemaria Escriva de Balaguer lo expresa
asi cuando, reconoce a través del ejemplo de ilustres docentes, el
“dilatado esfuerzo de la inteligencia humana por salir de las oscuridades
de la ignorancia y del error, y por liberarse de la miseria y de la

angustia... que nos impulsa a seguir andando el largo camino del
7760

progreso”®.



La proyeccion social o la funcién social

Con relacion a la funcién o proyeccion social de la Universidad, el
inspirador de la Universidad senala claramente, que “La Universidad no
debe formar hombres que luego consuman egoistamente los beneficios
alcanzados con sus estudios, debe prepararles para una tarea de
generosa ayuda al préjimo, de fraternidad cristiana”®,

Para el autor, la adquisicion del conocimiento y del saber es
indispensable para servir a la sociedad, pero no es suficiente frente a los
cambios acelerados y a las transformaciones sociales de la época.

No basta el deseo de querer trabajar por el bien comun; el camino, para que este deseo
sea eficaz, es formar hombres y mujeres capaces de conseguir una buena preparacion, y
capaces de dar a los demas el fruto de esa plenitud que han alcanzado®.

La Universidad debe formar por igual, hombres y mujeres con
capacidad de servicio a nivel humano y profesional, que ejerzan
activamente la responsabilidad social que les compete, en todos los
ambitos de la ciencia, la economia y la cultura, para alcanzar un mundo

mas humano y mas justo.

[...] Es necesario que la Universidad forme a los estudiantes en una mentalidad de
servicio: servicio a la sociedad, promoviendo el bien comin con su trabajo profesional y
con su actuacion civica. Los universitarios necesitan ser responsables, tener una sana
inquietud por los problemas de los demas y un espiritu generoso que les lleve a
enfrentarse con estos problemas, y a procurar encontrar la mejor solucién. Dar al

estudiante todo eso es tarea de la Universidad®.

El ambiente universitario
Josemaria Escriva de Balaguer propone el ejercicio de todas las
actividades universitarias en un

[...] ambiente sereno y alegre [...] en el que se respire un clima de libertad, [...] un clima

en el que aprenden a apreciar y a vivir la mutua comprension, la alegria de una



convivencia leal entre los hombres [...] en un clima asi se forman almas con libertad
interior, y se forjan hombres capaces de vivir responsablemente®.
Para cumplir con estas funciones primordiales. De acuerdo con su
vision, la Universidad es el lugar en donde se cultivan “la verdad,... la

1"

ciencia..., la tradicién cultural...”® “...los saberes enraizados en el
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venero mas profundo del patrimonio cultural clasico”® y en donde

“nadie puede violar la libertad de las conciencias”.

La infraestructura, los medios, los recursos fisicos y materiales, estan
dispuestos de manera armonica para facilitar las labores propias de la
Universidad. “El campus universitario, la Biblioteca, la maquinaria que
levanta nuevos edificios...”® sus locales, y aulas..., el laboratorio, la
clinica, y en general, todos los espacios estan creados para “...1a labor
docente..., para el “servicio de las almas y para bien de la sociedad
civil”®. “Es, en medio de las cosas mas materiales de la tierra, donde

debemos santificarnos, sirviendo a Dios y a todos los hombres”2.

Los resultados o la trascendencia del servicio en
la Universidad

El ejercicio y el cumplimiento de cada una de las funciones propias de la
Universidad, produce efectos y consecuencias en cada uno de los actores
del servicio al interior de la misma Universidad, en el entorno que la
rodea y en la vida social en general.

La primera consecuencia es el resultado de una formacion integral
impartida a los jovenes; es el trabajo bien hecho en cualquier ambito.
San Josemaria lo define asi: “Esta juventud... aprende que el trabajo
santificado y santificador es parte esencial de la vocacion del cristiano
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responsable, que es consciente de su dignidad...”Z. En general, los

distintos actores del servicio estan llamados segtin su vocacion a cumplir



un trabajo profesional que responda a las circunstancias y a las
necesidades humanas y sociales de cada tiempo.

La segunda consecuencia se relaciona con la funcién de investigacion,
esta propuesta por el santo, en los siguientes términos: “Las ciencias
humanas, desarrolladas con principios y métodos propios,...
contribuyen a resolver de modo adecuado los problemas humanos,
espirituales y temporales, de todo tiempo y lugar”Z.

La tercera consecuencia se refiere a la proyeccion social como funcion
principal.

La Universidad...contribuye asi con su labor universal a quitar barreras que dificultan el
entendimiento mutuo de los hombres, a aligerar el miedo ante un futuro incierto, a
promover —con el amor a la verdad, a la justicia y a la libertad— la paz verdadera y la
concordia de los espiritus y de las naciones®.

San Josemaria enfatiza la obligacion de la Universidad, de ser solidaria
y “trabajar en favor de la paz, de la justicia social, de la libertad de
todos... de sentir esos ideales y de fomentar la preocupacion por
resolver los grandes problemas de la vida humana”# de cumplir “la

tarea de hacer mas humana y mas justa la sociedad temporal”2. Afirma:

[...] la solidaridad la mido por obras de servicio, y conozco miles de casos de

estudiantes..., que han renunciado a construirse su pequefio mundo privado, dandose a

los demas mediante un trabajo profesional, que procuran hacer con perfecciéon humana,

en obras de ensefianza, de asistencia, sociales, etc., con un espiritu siempre joven y lleno

de alegria®.

En suma, para el fundador del Opus Dei, la Universidad que entiende y

vive su mision de servicio a la sociedad, se convierte en “factor de
promocion econdémica para la region y, especialmente, de promocion
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social...”# con un sentido cristiano que da perspectiva e integralidad al

ser humano.



Por ultimo, son infaltables, las palabras de san Josemaria para Santa
Maria, a quien siempre acude.

Y proseguimos nuestra andadura de servicio a los hombres, en la amable compania de la
Madre de Dios, que es también Madre nuestra. Ella agrandara nuestro corazén y nos
hard tener entrafas de misericordia. Y amparara la invocaciéon que hacemos al Espiritu
con el Salmista —“guiame en tu verdad y enséname, porque tu eres mi Dios, mi
Salvador, y en ti espero siempre” (Ps. XXIV, 5), para que ilumine las inteligencias y
fortalezca las voluntades, de manera que nos acostumbremos siempre a buscar, a decir y
a oir la verdad, y se establezca asi entre los hombres un clima de comprension y de

concordia, de caridad y de luz, por todos los caminos de la tierra®.

Conclusiones

Al finalizar el analisis de los documentos académicos escritos por san
Josemaria y seleccionados para esta investigacion, se establece que el
estudio contesta a las preguntas iniciales relacionadas con el concepto
de servicio o cudl es su naturaleza, quiénes son los actores de ese
proceso y como se lleva a cabo en la Universidad, asi como su influencia
interna y externa.

La naturaleza del servicio se identifica como la respuesta a las
necesidades de los tiempos mediante la educaciéon para todos,
caracterizada por la formacion integral, la libertad responsable, la
conciencia de la vocaciéon universitaria con un compromiso con el
progreso cultural, cientifico, civil y espiritual de los pueblos, y un
fundamento en la bisqueda de la verdad; es decir, en la investigacion
para procurar el avance permanente de las ciencias.

Son actores de esos procesos de investigacion, docencia y proyeccion:
los profesores cuya figura es descrita como la del cientifico ilustre,
investigador, autor de trabajos y libros, consagrado a la formacion de

sus discipulos, al servicio de la sociedad, todos los estudiantes que



tengan la capacidad sin exclusion de raza, credo o condicién socio
econdémica, los directivos los administrativos y el personal de
mantenimiento de la institucion que dan soporte a los procesos citados,
de manera coherente con la naturaleza del servicio.

En sintesis, el servicio como respuesta a las necesidades humanas, se
cumple en cualquier época de la historia, a través de diferentes actores,
en diversos ambitos de la sociedad y se orienta hacia el bien comun con
un sentido de justicia, de equidad, de libertad y de desarrollo social y
humano. De manera particular el servicio se expresa a través de la
docencia, la investigacion y la proyeccion social, en las instituciones de

educacion superior.
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ENRIQUE SHAW, UN EMPRESARIO LIDER EN LA
ENSENANZA SOCIAL DE LA IGLESIA

Maria Bibiana Nieto

Universidad Catélica Argentina, Argentina

Introduccion

L1 objetivo de esta comunicacién es presentar la figura del Siervo de

L Dios Enrique Shaw como un empresario lider en la ensehanza
social de la Iglesia. Para ello, en primer lugar y a efectos de darlo a
conocer, haremos una resefa de datos biograficos. Seguidamente,
pondremos de relieve la clara conciencia que Enrique Shaw tenia de su
vocacion y mision de laico. Proseguiremos mostrando de qué manera
este Siervo de Dios promovié el materialismo cristiano; a continuacion,
expondremos un testimonio que manifiesta, en forma elocuente, que
Enrique Shaw rigié su conducta de empresario respetando el principio
de la primacia de la dignidad de la persona humana. Por dltimo,

sacaremos las conclusiones.

Resena de datos biograficos

Enrique Shaw, segundo hijo de Sara Tornquist y Alejandro Shaw, naci6
el 26 de febrero de 1921 en Paris, donde por razones laborales, residian
sus padres. Al mes de su nacimiento, fue bautizado en la iglesia de la
Madeleine de esa ciudad. A principios de 1923 la familia regresé a
Buenos Aires.

Cuando Enrique tenia cuatro anos, en 1925, fallecié su madre. Su padre
habia prometido a su esposa Sara que educaria a sus hijos en la religion

catdlica. Para cumplirla, Alejandro Shaw encomenddé su formacién



religiosa al Padre Goycochea de cuyas manos, en 1928 Enrique recibio la
Primera Comunion, en la Basilica del Santisimo Sacramento en Buenos
Aires.

Fue alumno sobresaliente del Colegio “De La Salle”. Por su conducta y
desempeno en el estudio siempre figur6 en el primer puesto del Cuadro
de Honor. Pero lo que mas lo distinguia era su profunda fe religiosa que
lo llevaba a la asistencia a misa y comunién diarias.

Renunci6é temprano al dinero y al confort como prioridad de vida a
pesar de que su situacion familiar se lo hubiera permitido. Ingresé a la
Escuela Naval a los 14 anos, donde dio un extraordinario testimonio de
fe, figurando también entre los mejores promedios de su promocion;
supo ganarse el respeto, la admiracion y amistad de sus camaradas de
armas.

Se cas6 con Cecilia Bunge el 23 de octubre de 1943 con quien formo
una familia cristiana de nueve hijos. Uno de ellos, Juan Miguel,
sacerdote, quien desde 1979 se encuentra en Nairobi, Kenya, cuenta:

Cuando papa muri6 yo tenia doce afos, y entonces no me quedaba la menor duda de
que el Sefor lo habia llevado al cielo. Yo estaba convencido de que él no tenia ningtn
defecto. Todos mis recuerdos a su respecto se pueden resumir en dos aspectos de un
gran calor humano: santidad y carifio. Era muy alegre y; si tenia problemas no lo reflejaba

nunca en casa [...] Antes que nada quisiera rescatar su gran normalidad.
También recuerda: “En la sala de nuestra casa rezdbamos el Rosario en

familia”. Enrique estaba convencido de que la familia que reza unida,

vive unida. A su vez su hija Sara Maria narra:

Sobre todo evoco su alegria [...] Jugaba con nosotros de igual a igual, pero al mismo
tiempo nos dirigia para que nuestros juegos fueran mejorando [...] Siempre nos
transmitia el sentido de la vida cristiana, relacionandolo todo con el orden establecido
por Dios. Y nos hacia notar el desorden que era no cumplir con la Voluntad de Dios [...].

Todos juntos haciamos el ofrecimiento diario de nuestras obras.



En 1945, Enrique fue enviado por la Marina a la Universidad Estatal de
Chicago (EE.UU.) para estudiar meteorologia. Sin embargo,
precisamente en ese momento, con su familia constituida y creciendo, y
cuando su carrera profesional estaba en ascenso, Enrique advirtié que
Dios le pedia que se dedicara a un apostolado especifico: ocuparse de la
promocion de los obreros.

Terminada la Segunda Guerra Mundial pidi6 la baja de la Marina con
la idea de trabajar como un obrero mas; pero quien luego seria
monsenor Hillenbrand, le hizo ver que su mision estaba donde Dios lo
habia puesto, en el mundo empresario y su vida seria mas ttil si se
dedicaba a la evangelizacion de la clase empresaria; en adelante seria:
Comandante de “Empresas”. Aceptdé ese desafio como una mision
divina.

En 1957 se le descubrido un cancer. Aceptd con serenidad esta dura
prueba. Pero no cambid su ritmo normal y siguié trabajando. Enfrento
dolorosos padecimientos que pusieron de manifiesto, no solo su
entereza y coraje, sino sobre todo, la profunda fe cristiana. Frente a la
realidad de la muerte, escribio:

El Cielo es también un lugar de actividad, de plenitud, de unidad, de intercambio, o sea,
de caridad. La explicacion esencial es que Dios me llama y que la vida cristiana es la
Eternidad comenzada en nuestra alma sobre la tierra para llegar en el Cielo a la unidad
completa con Dios.

Falleci6 el 27 de agosto de 1962, dia del aniversario de la muerte de su
madre, quien 37 anos antes le encomendara a su marido la educacion
cristiana de sus dos hijos, y que desde el Cielo tanto habria rogado por
él. Esta sepultado en el Cementerio de la Recoleta, en la ciudad de

Buenos Aires.!

Un laico con conciencia de vocacion y de mision



Enrique Shaw tenia la profunda conviccion de que su vocacion le exigia
“tratar de obtener el reino de Dios gestionando los asuntos temporales y
ordenéndolos segin Dios”? y sentia la responsabilidad de ejercer en la
Iglesia y en el mundo la misiéon que como fiel laico a €l le correspondia.

Se prepar¢ intensamente para asumir su actividad como empresario.
Luego de una enriquecedora experiencia técnica en los Estados Unidos,
regresO a la Argentina en 1946 y asumié funciones de alta
responsabilidad en Cristalerias Rigolleau (empresa que en ese
momento, tenia cerca de cuatro mil empleados), donde comenzd a
llevar adelante la obra que Dios le encomendé. Vigoroso partidario de la
justicia social, su profunda aspiracion como empresario fue la
promocion humana de los obreros, reconociendo que nada valia mas en
cada hombre que su dignidad de hijo de Dios. Concibi6 la profesion de
dirigente de empresa como un apostolado destinado a resolver las
tensiones y problemas creados por las exigencias e intereses de las
empresas industriales y las necesidades intereses de los trabajadores.
Para Enrique Shaw, era una tarea de vital importancia conciliar esas dos
caras de la cuestion social planteada de una manera conflictiva y
explosiva durante el siglo XIX.

“La llamada cuestion social, ya de por si dificil de resolver sin
enfrentamientos en todos los paises de civilizacion occidental, tomé en
la Argentina un cariz violento desde aquél ano de 1946”2. Afio en el que
Juan Domingo Perdon asumié la presidencia del pais. Fue una época en
que los empresarios argentinos tuvieron que lidiar con un gobierno
totalitario que restringid las libertades individuales y la iniciativa privada
y, al mismo tiempo, gran parte de los obreros eran manejados por los
dirigentes sindicales que respondian a las directiva del Gobierno

Nacional. A través de medidas que llevaron a la dependencia absoluta



de los poderes Legislativo y Judicial respecto del Ejecutivo, se promovio
la lucha de clases, mediante exaltados discursos pronunciados por el

mismo presidente de la Nacion desde el balcon de la Casa Rosada?.

No es extrafio pues, que habiendo sido el motivo principal de dejar la Marina su deseo de
ocuparse de la promocion del obrero, se fuera afirmando mas y mas en sus proyectos de
trabajar, con tesén y entusiasmo, para alzar bien en alto la bandera de la doctrina social
de la Iglesia y para hacer retroceder, de ese modo, la bandera que lleva impresa una hoz

y un martillo.

Los que agitaban esta ultima bandera, se decian partidarios del triunfo de los
trabajadores, mas, en realidad, contribuian a rebajar el trabajo humano con su

materialismo ateo.

Puesto que el enfrentamiento y la lucha de estas dos opuestas doctrinas sociales (la
catolica y la marxista) tenian lugar, especialmente, en el campo del trabajo y la
produccién de cada pais, comprendia Enrique la necesidad de conocer a fondo todo
cuanto se refiriese al problema econémico-social®.

Se dio cuenta de que ademads de promover la dignidad de los
trabajadores, era imprescindible, para una solucion pacifica de los
conflictos sociales que sufria la Argentina, conocer mejor y difundir la
doctrina social de la Iglesia en su pais.

Siendo dirigente de Accion Catodlica viajo a Europa. En Roma se
entrevisté con Pio XII en el Ao Santo de 1950. También conversé con
personalidades de la Iglesia romana, entre los que se destacan
monsenor Pietro Pavani, de la Secretar y el padre Lombardi, fundador
del “Movimiento para un mundo mejor”. En Lovaina, contact6 con
Jacques Leclerg, que le aconsejo que en su actuaciéon nunca se apartara
de la obediencia a la Jerarquia de la Iglesia aunque, no estuviera de
acuerdo en muchas cuestiones politicas y en el modo de dirigir la Accion
Catélica de su arzobispo. Consejo que sigui6 hasta su muerte.®

En 1952 decidi6 formar una asociacion de empresarios cristianos con el

objetivo de promover y convertir a los dirigentes de empresa en



instrumentos efectivos de la paz cristiana, y en difusores de la doctrina
social de la Iglesia. Con ese fin, reuni6 un grupo de jovenes empresarios
catolicos que comprendieron y ofrecieron su colaboracion para hacer
realidad su propuesta. Asi, ese grupo fundé la Asociacion Catdlica de
Dirigentes de Empresa, teniendo como base y guia la doctrina de la

Iglesia. En el articulo 4 de sus estatutos establecieron:

Declarar que la Asociacién tiene, como mira fundamental, organizar la participacion de
los dirigentes de empresa en la construccion del orden querido por Dios N.S.; sin
perseguir otra ambicion que servir al perfeccionamiento religioso y moral de sus
miembros y del medio profesional en que acttan, esforzarse en la difusion y la vida de la
doctrina social de la Iglesia tal como es ensefiada por los Romanos Pontifices; luchar por
el establecimiento de la justicia, la colaboracion y la caridad, y que nada importa tanto a
los fundadores de la Asociaciéon como dar un testimonio permanente de que también
para el hombre y para los problemas contemporaneos hay un camino, una verdad y una

vida, ensefiados en el Santo Evangelio y celosamente conservados por la Iglesia.

Luego de formada la Comisién Directiva, por unanimidad se eligié a
Enrique Shaw como su primer presidente.? Poco tiempo después, la
Asociacion cambi6 la denominacién de Catdlica por Cristiana para dar
lugar a la participacion de cristianos de otras confesiones.

Esta experiencia es un claro ejemplo de la posterior afirmacion de Juan
Pablo II acerca de que

[...] los grupos, las asociaciones y los movimientos tienen su lugar en la formacion de los
fieles laicos. Tienen, en efecto, la posibilidad, cada uno con sus propios métodos, de
ofrecer una formacién profundamente injertada en la misma experiencia de vida
apostolica, como también la oportunidad de completar, concretar y especificar la

formacion que sus miembros reciben de otras personas y comunidades®.

Durante 1952 y 1954 Enrique Shaw, como presidente de ACDE
organiz6 reuniones de estudio, difusion de documentos del magisterio
social de la Iglesia, manifestaciones publicas sobre los deberes del

dirigente de empresa y la paz social, estudios para implantar el salario



familiar en el pais (que felizmente, mas tarde, se convirtio en ley)? y
muchas otras iniciativas.

A finales de 1954 y mitad de 1955 la situacion de persecucion religiosa
promovida por el presidente Juan Domingo Perdn contra los catdlicos,
llevé al injusto encarcelamiento de Enrique Shaw y otros miembros de
la Accion Catolica. La imputacion por la cual los privaron de libertad, los
hacinaron en un pabellén de comisaria y los sometieron a extenuantes
interrogatorios, fue que la Accion Catdlica estaba realizando un complot
para derrocar al presidente de la Republica. Gracias a que semejante
calumnia y atropello tomd conocimiento publico, fueron dejados en
libertad.22

Después de 1955 ACDE logré un gran desarrollo, y Enrique Shaw
propicié el primer congreso de la asociacion en agosto de 1957 en
Buenos Aires, con la complacencia del Papa Pio XII que envi6 una carta
de felicitacion. El tema del encuentro fue “La promocion del trabajador
dentro de la empresa.” Como afirmé el presidente de ACDE de ese
momento, ese grupo de laicos catélicos trataban de poner por obra lo
que dicho pontifice habia sefialado: que

[...] la hora actual exige de los creyentes que hagan rendir a la Doctrina social de la Iglesia
su maximo rendimiento y su maxima realizacion [...] Ella permitird con seguridad
encontrar el camino que lleva a la verdadera promocién de todos los hombres de buena

voluntad para quienes serd patrimonio la paz en la Tierra*.

Un promotor del materialismo cristiano

“El testimonio del fiel laico nace de un don de gracia, reconocido,
cultivado y llevado a su madurez”.2 Enrique Shaw fue consciente del
“tesoro” que habia recibido. Su profunda fe, la segura esperanza y su
corazén pleno de caridad lo llevaron a comprender las realidades

humanas desde la perspectiva de los bienes definitivos y a preocuparse



no solo por una mayor productividad econémica y la mejora del nivel de
vida temporal de las personas, sino que apunt6 a un desarrollo integral
de todos los hombres.

En una conferencia que dio en 1962, afo de su fallecimiento, sobre el

concepto cristiano del desarrollo afirmé:

El vocablo “desarrollo” esta hoy en labios de todo el mundo [...] esto es algo que debe
alegrarnos y a lo que debemos contribuir intensamente, pues solo nosotros los cristianos

podemos, y por lo tanto debemos darle todo su verdadero valor.

Ademas, lamentablemente, mientras los comunistas difunden misticas falsas para
movilizar en su provecho las energias humanas, nosotros frecuentemente no
aprovechamos plenamente el maravilloso tesoro de verdades reveladas depositados solo
en la Iglesia, y que son necesarias para estimular y orientar las fuerzas constructivas y

solidarias indispensables para procurar un auténtico desarrollo. [...]

Los marxistas nos acusan de que, por dar tanta importancia al Cielo, no somos
plenamente de este mundo y por lo tanto somos incapaces de sentir, para citar un caso,
todo lo tragico de la miseria obrera, perdiendo asi, por causa de nuestra fe, una gran
parte de la potencia de accion, de realizacion concreta que pueden poner al servicio de

las necesidades presentes aquellos que no tienen otros horizontes.

Veremos que, por el contrario, la visién del mundo que tiene el cristiano lo provee de un
gran estimulo para actuar enérgicamente sobre el mismo. El mundo no es un lugar de
exilio ni un objeto de admiracion puesto por Dios como testimonio de su omnipotencia;
el mundo es para el hombre el lugar donde se elabora su destino eterno. Es alli que
tenemos que influir para que la Historia, que “se hace” dia a dia, se aproxime en cuanto
sea posible al Plan que Dios en Su sabiduria y amor ha previsto para los hombres y para

el mundo.

Tomemos el caso de un “valor humano” como es la justicia. No basta con esperar que el
dia del Juicio Final “se haga justicia” (como sin duda se hara); hay que procurar que,
aunque imperfecta, exista desde ya, y esa es responsabilidad nuestra, de los hombres
que, consciente o inconscientemente, y por limitada que pueda parecer nuestra

contribucion, estamos haciendo la Historia.Z



El ser y el actuar en el mundo eran para Enrique Shaw “no solo una
realidad antropolodgica y socioldgica, sino también, y especificamente,
una realidad teoldgica y eclesial”.# Su mirada no se limitaba al solo
horizonte temporal, sino que, sujeto de la historia humana, mantenia
integramente su vocacion eterna.t2

Enrique Shaw se pregunto en la conferencia a que estamos aludiendo
si puede un cristiano dedicarse sinceramente al desarrollo; si es posible
ocuparse profundamente a las tareas de ‘aqui abajo” si esta convencido
que lo tnico esencial es ‘el mas alla” y por lo tanto todo lo visible no es
mas que algo pasajero, secundario. Al responder afirmativamente
comento:

[...] los valores temporales tienen un cierto valor propio, real: hay que respetarlos si se
quiere respetar a su Creador. Las realidades terrestres tienen una consistencia propia

auténoma en su orden, aunque no sean definitivas ni supremas.

Es bueno que un violinista, tras afios de esfuerzos, logre arrancar a su instrumento
melodias que muevan los corazones. También lo es que el ingenio humano haya sabido
utilizar de tal forma las leyes de la naturaleza que dispongamos de aviones a chorro,

television y otros.

Es evidente que se puede usar bien o mal, que los aviones en lugar de ser utilizados para
acercar a los hombres pueden destinarse a destruirlos [...] El desarrollo del mundo en si
mismo, aunque moralmente ambivalente, no nos puede dejar indiferente; es no solo un

bien sino un imperativo de la Creacioén.

Tal vez alguno piense “en efecto, el mundo, y por lo tanto su desarrollo, no es malo, pero

no por ello deja de ser precario; no vale la pena perder demasiado tiempo con é1”.

Aunque es exacto que nuestra vida natural no existe sino en vista de nuestra vida

sobrenatural, no debemos despreciar algo por no ser mas que provisorio.

Para citar una comparacion, el andamio que se utiliza en la construccién de un edificio es
algo evidentemente provisorio. ;Pero por eso lo haremos menos sélido y comodo para
trabajar? ;No debemos preocuparnos de hacerlo bien, evitando asi accidentes,

disminuyendo la fatiga de quienes trabajan y ganando tiempo en la construccién del



edificio? Debemos respetar las leyes propias, las técnicas de construccion de andamios.

Pero un buen constructor, al colocar el andamio, no pierde de vista la obra final.

En el orden espiritual ocurre lo mismo pero con una diferencia importante. Retornando a
la comparacion, el andamio —es decir el mundo— una vez concluida la obra, se
incorpora, se vuelve parte integrante, es “asumido” y transfigurado por el edificio final

construido con su ayuda, que es el Reino de Dios.

No se trata pues de “andamio” o “edificio”, sino de uno mads el otro, de construir
andamios bien hechos, atin sabiendo que no son lo principal, porque sabemos que de ese

modo contribuiremos a la solidez del edificio definitivo®.

Primacia de la dignidad de la persona humana en
su accion social

Enrique Shaw estaba convencido de que el objetivo econémico de la
empresa, los criterios de eficiencia econdmica, las exigencias del cuidado
del “capital” no pueden ponerse jamdas por encima del respeto a la
dignidad de los trabajadores. Una anécdota que ilustra el modo de vivir
su compromiso cristiano en este sentido fue la que testimonia una carta
enviada por Liliana Porfiri a ACDE vy facilitada para incluir en este
trabajo por una de sus hijas, Sara Shaw de Critto que dice: “Recordé
esta anécdota que es muy ilustrativa sobre los problemas que tuvo que
enfrentar mi padre en la fabrica.

En el 2004 la Secretaria de Cultura de la Municipalidad de Berazategui
hizo un acto para el dia del Vidriero en el Centro Cultural Rigolleau y
proyectaron el documental de Enrique Shaw. La que presidia era Liliana
Porfiri, hija de un ex obrero de Rigolleau y ahora adjunto las palabras
que dijo en su discurso y que luego ella envié en una carta dirigida a
Acde.

Texto de la carta dirigida a ACDE:



El jueves 10 de Junio de 2004 hemos tenido la posibilidad de proyectar el video “Enrique Shaw
(1921-1962) Una vida, un testimonio” realizado por A.C.D.E y la Productora Kuntur en el
Centro Cultural Rigolleau de Berazategui. Dicho evento fue organizado por el Museo Historico y
Natural de Berazategui en el marco los festejos del “ Dia del vidriero” que se celebra en nuestra
localidad. Nuestra intencion fue brindar a toda la comunidad la posibilidad de conocer la vida y
la obra de Enrique Shaw, vinculado estrechamente a nuestra ciudad a través de la labor que
desarrollara en las Cristalerias Rigolleau, durante mds de diez afios . Su ejemplo de fe,
perseverancia y compromiso social, me ha llegado a través del testimonio de muchas personas
que lo conocieron y me ha impactado profundamente su decision de ser instrumento de Dios en
el ambito empresarial, estableciendo con todas las personas relaciones humanas basadas en los
principios evangélicos. Un ejemplo de ello fue su capacidad de asumir riesgos personales y
familiares por amor a sus obreros y fidelidad a sus convicciones, durante el afio 1961. En ese
momento los accionistas mayoritarios de la empresa decidieron cesantear a 1200 obreros en
virtud de una de las tantas crisis economicas que afectaron a la industria nacional. Enrique
Shaw se opuso a tomar esta medida y arriesgando su cargo de Director Delegado en las
Cristalerias Rigolleau, viajo a los Estados Unidos para impedirlo. Propuso medidas
profesionales y econdmicas garantizando con su firma que ningtin obrero seria despedido
mientras durara su buena conducta. Este hecho, de gran significacion para todas esas familias
de trabajadores, me involucra de un modo particular, ya que mi padre era uno de esos obreros
de la fabrica. Mi papd trabajo 36 afios en Rigolleau y siempre me contd que a pocos meses de mi
nacimiento se habia producido en la fabrica una situacion por la cual habia corrido el riesgo de
quedar desocupado. Siempre agradeci el trabajo sacrificado de mi padre como obrero y después
como capataz de la fdbrica, gracias a lo cual tuvimos estabilidad economica y educacion. Pero
profundizando sobre la vida de Enrique Shaw he descubierto que también a él tengo que
agradecerle, porque han sido sus principios y su intervencion los que permitieron en aquel

momento que mi padre no perdiera su trabajo.

Como Directora del Museo Historico y Natural de Berazategui, tengo la posibilidad de estar en
contacto con los vecinos de Berazategui y en particular con los jubilados de Rigolleau que
participan de talleres de la Memoria que realizamos. Los que conocieron a Enrique Shaw,
siempre se refieren a él con la misma frase: jQué hombre bueno! jEse hombre si que era un

santol... La otra frase que repiten todos es jRigolleau era una familia!

Estoy convencida de que Enrique Shaw durante los afios que trabajo alli, ha dado todo de si

para que esto fuera realidad.



Y que su compromiso social y sus acciones establecen un modelo para todos, y en particular para

las dificiles relaciones laborales en la actualidad.

Firmado: Liliana Porfiri

Conclusion

Enrique Shaw fue un laico cristiano que entendi6é su vida como una
invitacion de Dios a seguirlo de cerca imitando a su Divino Hijo, en
medio del mundo, cumpliendo fielmente sus deberes familiares, sociales
y profesionales. Y, especificamente, lo que en esta comunicacion
quisimos resaltar de su admirable figura, es que encarné y difundio la
Doctrina Social de la Iglesia mostrando que es posible ser un empresario
exitoso y, a la vez, vivir conforme a este tesoro de sabiduria y de luz
capaz de iluminar a todos los empresarios de buena voluntad, a
encontrar modos eficaces de resolver con justicia y equidad los
inevitables problemas que se presentan y se presentaran en el mundo
del trabajo y de la empresa.
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