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Orientaciones Cnstologlcas

Joseph Cardenal Ratzinger

Prefecio de la Sagrada Congregacién para la Doctrina de |z Fe

En los tiempos que han seguido al Concilic las discusiohes ya no
versan. sobre cuestiones particulares de teologia, sino que’ la discusién
afecta los fundamentos mismos: ;cudl es la- relacién entre el testimonic
de la Escritura y el dogma cristolégico? (Es el dogma una verdadera
expos;cmn de la Escritura o no? ;Quién fue realmente el Jests histdrico?
(Con qué derecho la Iglesia se Hama cuerpo de Cristo? (,Que es hoy la
imitacién de Cristo? ;Cémo se nos hace presente su accién liberadora?
De esta manera la sintesis teoldgica que antes encontrdbamos en la fe
de la Iglesia, debe hoy adqumrse de un modo nuevo para que vuelva a
ser nuestra. Por tal razén se ha impuesto un gran trabajo a la Iglesia y
a la teologia de este ’aempo y este Congreso tiene el prop051to de aportar
algo Por mi parte quisiera proponer algunas tesis que, a su manera,
qu1zas puedan of1ece1 alguna onentacmn

Primera Tesis

Sejun el testimonio de la Sagrada Escritura el centro de la vida v de la
persona de Jesfis es su continua comunicacién con el Padre

. La Iglesia naciente explicé de muchas maneras el misterio de Jests
y :dio asi respuesta a la pregunta: ;Vosotros quién decis que soy yo?
Asi. lo designd, por ejemplo, con el titulo de profeta, hijo del hombre,
siervo de Dios, Cristo, es decir, Mesias, Sefior, Hijo de Dios. Todos estos
titulos enuncian algo del misterio inagotable de Jesds y, por tanto, cada
uno a su manera, contribuye a la catequesis cristiana. Por otra parte, la
multitud de los titulos dio origen a la pregunta: /ddénde estd el .centro
de este misterio? ;Hay algtin tltulo que lo comprenda todo? En, realidad
la ‘Iglesia hallé tal titulo prmmpal en.la expresién “Hijo”, o sea “Hijo
de Dios”, que desde entonces ocupa el centro de la confesién cristiana.

Al elegir para la predicacién como principal este titulo de: la persona
de Jestis, la Iglesia era consciente de que no sobreponfa a la -persona de
Cristo algo ajeno, un oro mitico, como algunos dicen, sino que entendia
que con ese titulo especialmente se expresaba de la manera méds exacta
lo que fue el centro de la vida histérica de Jesiis. Todos los evangelistas
nos narran cémo la predicacién y los milagros de Jests brotaron de su

* Conferencia pronunciada a fines de agosto de 1982 en el encuentro sobre Cnstologm
organizado por el CELAM en Rio de Janeiro. . .
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intima comunicacién con el Padre, y c6mo, al caer el dia se apartaba “a
un monte” para orar solo (ex. gr. Mc 1,35; 6,46; 14,32.35.39). De manera
especial subraya San Lucas esta narracién comitn de los evangelistas y
cémo los acontecimientos que constituyen el centro de la historia de
Jestis proceden del ndcleo mismo de su persona que se manifiesta en
tales acontecimientos, y nos muestra cémo el nicleo es su comunicacién
con el Padre. Baste citar estos tres ejemplos.

1. El llamamiento de aquellos Doce que estaban predestinados a
llegar a ser apdstoles, que con su nimerc expresaron el misterio del
pueblo de Dios que surgié en otro tiempo de las doce tribus, debe con-
siderarse como el momentc en que la Iglesia empezd a nacer. Segin San
Lucas la noche que precedi6 a este acontecimiento la pasé orando en el
monte: ‘el llamamiento procede de la oracidén, de la comunicacién del
Hijo con el Padre. La Iglesia nace en la oracién en la que Jests se
entrega al Padre y el Padre entrega todo al Hijo. En esta intima comu-
nicacién estd el primer origen de la Iglesia y su sélida firmeza.

2. El segundo ejemplo es la narracién acerca del origen de la
confesién cristiana. Jestis pregunta a sus discipulos qué se dice de él y
qué piensan que él sea. A esta pregunta, como sabemos, responde Pedro
con aquella confesién que adn hoy con él la Iglesia pronuncia. De esta
confesién vive la Iglesia, porque en esta confesién se le manifiesta juntio
con el misterio de Jests, el misterio de la vida humana, el misterio de
la historia y del mundo, a partir del misteric de Dios. Esta confesién une
a la Iglesia y, como signo de esta unidad, Jestds en este momento a Simén,
que hace tal confesidén, le nombra y le designa Pedro. Por tanto, la con-
fesién, de Pedro puede con razén llamarse el segundo paso en el naci-
miento de la Iglesia. Una vez més nos muestra San Lucas cémo Jests
planteé esta pregunta acerca de su identidad en el momento en que los
discipulos empezaban a hacerse presentes .en la soledad de su oracién.
Asf el evangelista muestra cémo Pedro entendié y proclamé la intimidad
de la persona de Jesds, cuando le vio orando en la soledad de su oracién.
La identidad de Jests, se percibe, segiin el evangelista, en su oracibn; la
confesi6én cristiana que entiende el misterio de Iesﬁs ¢ interpreta rectamente
su persona, nace de la participacién en la oracién de Jests, que es real-
mente una comunicacién intima con Dios, sélo ése ve su intimidad y la
entiende y sabe qué es seguir a Jestis. Aquél que habia visto esa intimidad
de Tesiis con el Padre y en esta intimidad habia descubierto su esencia,
es designado Piedra de la Iglesia. La Iglesia nace de la oracién part101pada
de Jestis (Lc 9, 18-20: “cfr. Mt 16, 13-20)

3. El tercer ejemplo es la transfiguracién de Jesdis “en el monte”.
San Lucas muestra que este monte fue el monte de la oracién, al cual
entonces habia llevado consigo a Pedro, a Santiago y a Juan. “Mientras
oraba su rostro se transfiguré” dice Lucas (9,29), dando a entender cémo
la transfiguracién manifesté lo que realmente acontecié en la oracién
de Jests:- la participacién de la gloria divina y, en esta forma, la reve-
lacién del verdadero sentido del Antiguo Testamento y de toda la historia.
De esta participacién de la gloria de Dios, que hace ver con los ojos de
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Dios y descubre lo oculto, proviene la predicacién de Jests. Asi la unidad
de la revelacién y de la oracién en la persona de Jesds aparecen claras,
porque tanto ésta como aquélla tienen su raiz en el misterio de la filiacién.
Ademis la transfiguracién es en cierta manera segiin los evangelistas una
anticipacién de la resurreccién y de la parusia (cfr. Mc 9,1), porque esta
comunicacién con el Padre, que se muestra en la oracién transfigurativa,
es la razén por la cual Jestis no puede permanecer en la muerte y por
qué toda la historia estd en sus manos. Aquel a quien Dios habla, es el
Hijo (cfr. Juan 10, 33-36): mas el Hijo no muere. En esta forma San
Lucas insinda que toda la Cristologia no es otra cosa que la interpretacién
de la oracién de Jests, y que toda la persona de Jesls estd contenida
en su oracién. '

4. Muchas cosas podrian afiadirse; aqui tomadas de los otros evan-
gelistas. Quiero referirme brevisimamente sélo a tres pasajes.

a) El primero es la oracién del Sefior en el Monte de los Olivos,
convertido ahora en el monte de su soledad con su Padre. La expresion
“Abba”, que San Marcos nos transmite en lengua aramea trasciende total-
mente la forma de orar de entonces y expresa una familiaridad con Dios,
que la tradicién judia consideré imposible y no permitida a un hombre.
De esta manera en esta sola palabra se expresa la nueva y singular forma
de relacién de Jests con Dios, de aquella relacién a la cual corresponde
la palabra “hijo” més que cualquiera otra palabra humana.

b) Llegamos asi al segundo punto, o sea al uso general de las
expresiones- “padre” e “hijo” que encontramos en las palabras de Jestis.
Jestis nunca llama “hijos™ o “hijo” a los discipulos o a los deméds hombres
de la misma manera que a si mismo se designa “hijo”. Igualmente la
expresién “mi Padre” siempre se distingue de la general paternidad de
Dios con relacién a los hombres. La expresién “Padre nuestro” se pone
en boca de los discipulos y establece una participacién de los discipulos
en la relacién especial de Jesls con el Padre, sin que ello implique la
supresién de la diferencia de las relaciones. En todas las palabras y hechos
de Jesis® esta relacién con el Padre siempre aparece presente y siempre
actual, se da’ a entender que todo su ser estd puesto en esta relacién.

c) Esta relacionalidad que constituye intimamente la persona de
Jestis aparece no s6lo en las diversas férmulas en las que usa la palabra
“hijo”, sino también en las otras férmulas de que estd compenetrada toda
su predicacién, como v.g. “a esto he venido”, “para esto he sido enviado™:
Jestis, segiin su propia conciencia que se manifiesta en los evangelios, no
obra o habla por si mismo, sino en nombre de otrc, y es su esencia
hablar en su nombre y provenir de él; toda su existencia es una “misién”,
e¢ decir, una relacién.

Si estas cosas las observamos en los evangelios sindpticos, se entiende
también el cuarto evangelio, todo él totalmente estructurado con nociones
como “Verbo”, “Hijo”, “Misién”; nada afiadié ajeno a la antigua tra-
dicidn, sino que subrayéd tinicamente lo que los demds evangelios expresan.
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El cuarto evangelio nos introduce en aquella intimidad de Jestis a la cual
s6lo admiti6.a los amigos, y nos muestra a Jestis en esta experiencia interna.

Segunda Tesis

. Jests muri6 orande. En ia sagrada cema habfa anticipado su muerte entre-
géndose a si misme y distribuyéndose, transformando asi la muerie. en glorificacisn.

Después ‘de lo que se ha dicho en la primera tesis, esta segunda tesis
no necesita una larga exposicién. Pues en la oracidén de Jesds encontramos
la clave que une la cristologia y la soteriologia, la persona de Jesis y sus
hechos y su pasién. Aunque las tradiciones de los evangelistas difieren
acerca de las tltimas palabras de Jestis, estdn, sin embargo, de acuerdo
en una cosa: murié orando. Transformo su muerte en una oracién. Segdin
S. Mateo y S. Marcos “con fuerte voz” - exclamé las palabras del salmo
21: “Dios mio, Dios mio, por qué me abandonaste?” (Mc 15,34; Mt
27,46). De cualquier manera que se interpreten estas. palabras, los evan-
gelistas . —incluyendo a Lucas y a Juan— con muchas alusiones muestran
que la pasién arquetipica del justo, que ese salmo hace llegar a los oidos
de Dios, es una realidad en la pasién de Jess y que esta oracidn se
encarné en ¢l Por eso estas palabras —que, por lo demds, los presentes
no_entendieron— no han de separarse de la totalidad del salmo, Jests oré
con las palabras del salmo, cuya realidad sufri6. Murié con las palabras
de la Escritura, integré la muerte en el Verbo, en la cracién, en la relacién
que fue su vida. El es el que en verdad ora en este salmo que incluye
también por la predicacién de esta muerte, que tcdos los confines de la
tierra se convertirdn al Sefior v que los pobres comerdn y se saciardn.
En esta forma el misterio de la Eucaristia, €] misterio de la Iglesia, todo
el misterie de Cristo estd contenido en este salmo.

" Si esto es asi, en aquellasvultlmas palabras de Tesds- aparece también
el nexo entre la muerte de Jesiis y la tltima cena. En su tltima cena Jesds
se. distribuye, es decir, anticipa voluntariamente su muerie y la. transubs-
tancia en un acto de amor. Por esta razén Juan Illama la muerte de Jesiis
glorificacién de Dios y glorificacién del Hijo (Jn 12,28; 17,1). La muerte,
que es el fin de toda -comunicacién, es transformada por él en el acto
de comunicarse y ésta es la redencién del hombre: el amor vence la muerte.
Del mismo modo podemos decir: la muerte, que es el fin de las palab1as
y-fin de. los. sentidos, es transformada en palabra; la muerte misma se
hace palabra y queda asi llena de sentido. :

Tercera Tesrs

Puesco que la oracién es el centro de Ia persona de Jesiis, la pamcupaclon
en la oracién es necesaria para su verdadero conocimiento.

Todo conocimiento presupone cierta configuracién de quien conoce
con'lo conocido: el semejante es conocido por un semejante, como dicen
los antiguos. En las cosas espirituales y en relacién con las personas,
significa que para el conocimiento se requiere alguna simpatia, por medio
de 1a -cual. el hombre entra en. aquella persona o.en aquella realidad, se
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une con ella y participa.de ella, de manera de “leerla desde adentro™, es
decir, entenderla. Asi-como la filosofia se adquiere y se entiende filo-
sofando, las matematicas pensando asuntos matemdticos, la medicina con
el ejercicio del arte de curar. (y nunca por medio de libros y: de reflexién),
asi también la religién no puede entenderse sino. con la experiencia reli-
giosa. La oracién es un acto de religion (que en la religién cristiana es
la expropiacién de si mismo en el cuerpo de Cristo, ‘es, por tanto, un
acto de amor y se hace esencialmente amor del préjimo). En la primera
tesis vimos que la oracién fue el .acto central de la persona. de Jests,
atin méds, que esta misma .persona estaba.constituida por el acte de la
oracién, de su comunicacién permanente con aquel a quien llamé. Padre.
Siendo esto asi no es posible entender esta persona sino entrando dentro
de este acto.y participando de él. Esto lo insinfia Jesiis mismo cuando
dice que nadie puede venir a él sino es atraido por el Padre (Jn 6,44).
Si no hay Padre, no hay Hijo; cuando no hay relacién con Dios, no-.es
posible conocer a aquél que no es. otra cosa que una relacién con el Padre,
aunque se puedan decir y exponer algunas cosas acerca de él. Por tanto,
la: participacién en la mente de Jesiis, es decir, en su oracién, —que; come
vimos, es un acto de amor, de expropiacién y de donacién— no es una
pia afiadidura a la lectura de los evangelios, que pudiera ser extrafia al
conocimiento o impedir su pureza, sino un requisito para la.verdadera
inteligencia de la “Escritura. Que las cosas sean 'asi lo -da a entender
muchas veces el Nuevo Testamento, como, v.g., cuando Ananfas fue
enviado a. Saulo para recibirlo en la Iglesia, le fue dicho de parte. del
Sefior: “Anda a €él, pues estd en oracién” (Act. 9,11). Orando se prepara
para ese momento en el que, dejada la ceguera, empieza a ver no-sélo
exteriormente, sino también interiormente. El que ora empieza a ver; la
oracién' y la visién estdn unidas entre si, porque —Como dice Ricardo de
San Victor— “el amor es un ojo”. Por la misma razén, no sélo la teologia
escolar, sino también la teologia de los santos, que es en cierta forma
teologia experimental, pertenecen al progreso de la C1'istologia" todos los
verdaderos progresos del conocimiento han tenido su origen en el ojo
del amor.

Cuarta Tésis

La participacion en la oracién de Jesiis incluye Ia participacion de todos los
hermanos, esto es, la participacion comin de esta oracién constituye aquella co-
munién que S. Pablo ilama “cuerpo de Cristo”. Por lo tanto, la Iglesia es el ver-
dadero sujeto del- conocimiento de -Jesis, en cuya memoria estan presentes las
cosas pasadas, porque en ella vive presente Cristo. .

' Cuando Iesus enseno a sus discipulos a orar, les mand6. dec1r- “Pa-
dre nuestro (Mt 6,9). Nad1e excepto él, puede decir: ““Padie. mio”
Todos los demds sélo en comunién con. aquel “Nosotros” que Iesus'
mstauro, tienien el derecho de llamar. Padre a Dios, ,porque a todos los
cre6. Cada uno tiene a Dios como Padre en ciianto participa de la. umdad'
de la creacién y del amor de Dios. Esto es también evidente a la razén:
nadie- puede por sus propias- fuerzas construir un.puente hacia lo infinito;
la” voz de nadie penetra lo infinito; ninguna agudeza de mente puede



8 J. Cardenal Ratzinger, Orientaciones Cristoldgicas

con certeza escudrifiar quién es Dios, saber si nos oye, cémo debe ala-
barse dignamente. Por eso el conocimiento de Dios en la historia presu-
pone siempre, junto con cierta evidencia de la razén (cfr. Rom 1,20), una
sabidurfa transmitida y algtn sujeto de tradicién: las cosas divinas exigen
esencialmente la comunién con los hombres en virtud de la comunién
con la divinidad.

Asi también Jesds mismo, aunque unido a Dios de manera singular,
vivié su vida religiosa en comunién de vida y tradicién con el pueblo
de Dios. En su comunicacién permanente con el Dios de los padres y
Padre suyo, hablé también con Moisés y Elias (Mc 9,4) y trascendiendo
asi la letra del Antiguo Testamento, tocd su espiritu y revelé al Padre
en el Espiritu. Este acto de trascendencia no destruyd, sino que realizd
la letra y por esa misma razén no destruyé al pueblo de Dios, sino que
lo renové abriendo la entrada a los gentiles y rompiendo el muro de la
letra de la ley por el Espiritu. En este sentido nmo fue necesario que el
pueblo de Dios, es decir, la Iglesia, fuera establecida por Jesis, porque
ya existia; debia solamente ser rencvado y ampliado por la fe en Jests.
La cuestién, por tanto, no es si Jesds establecié o no la Iglesia; esta
cuestién es falsa y ahistdrica. La pregunta correcta es si Jestis quiso abolir
o renovar el pueblo de Dios. La respuesta a esta pregunta bien planteada
es clara por si misma: Jesds renové el antiguo pueblo asumiendo a sus
discipulos en la comunién de su cuerpo por medio de la muerte transfor-
mada en un acto de oracién, es decir, de amor. Por tanto, Jesds entrd
en el sujeto comin de tradicién ya existente, a saber, el pueblo de Dios
y en él hizo participable su oracién, que es su acto de ser. Asi lo expres6
ensefidndonos a decir “Padre nuestro”.

.Por tanto, la participacién y el conocimiento de Jests que de ella
se sigue, presupone la ‘comunicacién del sujeto vivo de la tradicién, es
decir, de la Iglesia. La tradicién de Jesis nunca pudo vivir de otra
manera sino en esta comunicacién. También el Nuevo Testamento tiene
a la Iglesia como su sujeto: en ella y de ella crecid, en su fe que contiene
elementos diversos y los une, encuentra su unidad. Esta conexién de tra-
dicién, conccimiento y comunién de vida se expresa en todos los escritos
del Nuevo Testamento. Para significarla el evangelic y las epistolas de
Juan formaron la figura que podemos llamar el “nosotros eclesidstico™.
Asi en los tres versiculos de la conclusién de la primera epistola de S.
Juan encontramos tres veces la férmula “sabemos” (5, 18-20), que tam-
bién escuchamos en la conversacién con Nicodemo (Jn 3,11).

En el evangelio de Juan encontramos también en boca de Jesds la
nocién de “memoria” en la que se declara la esencia de esta conexién
entre tradicién y conocimiento y se insinda, ademds, cémo la conservacidn
de la identidad y el progreso del conocimiento se unen en la fe: la
tradicién de la Iglesia es aquel sujeto trascendental en cuya memoria
estin presentes las cosas pasadas, de manera que con el correr del tiempo
puedan verse y entenderse mejor las cosas contenidas en la memoria por
la luz del Espiritu que introduce en toda la verdad (Jn 16,13; cfr. 14,26).

Tal conexién del conocimiento con la memoria comin de la Iglesia
en manera alguna excluye la responsabilidad personal de la razén ni la’
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impide, sino que le abre un lugar hermenéuticc, es decir, un lugar de
comunicacién y de inteligencia. Esta memoria comtn exige tanto enri-
quecerse y.hacerse més profunda por la experiencia del amor que ora y
adora, como el purificarse mds y mds por la racionalidad critica y sus
métodos. La eclesialidad de la teologia no es un colectivismo ni una
ideologia que aliena violentamente la realidad, sino una hermenéutica de
la que necesita la razén critica para que pueda operar.

Quinta Tesis

_El nicleo del dogma crlstologlco definido en los antiguos Conclhos de la
lgles;a es la enunciacion de que Jesiis es verdadero hijo de Dios, consubstancial
con el Padre y con nosotros. Esta definicién no es méas que la exposicién de la
vida y muerte de Jesiis radicada en el coloquio filial con el Padre. Por lo tanto,
la Cristologia dogmatica de la Iglesia no puede separarse de la Cristologia biblica,
como tampoco la GCristologia y la Soteriologia. La Cristologia ascendente 'y des-
cendente, ia teologia de la encarnacién y la teologia del misterio pascual estan
unidas mseparab!emente : :

Si en nuestra primera y segunda tesis hemos expuesto correctamente
el testimonio de los evangelios acerca de Jests, esta tesis no ofrece nin-
giuna dificultad. El Verbo “Hijo consubstancial”, en el cual se sintetiza
todo el dogma cristolégico, no hace més que trasladar al lenguaje c1ent1-
f1co filos6fico el hecho de la oracién de. Jestis.

Pero hay. algunos que dicen que:la Escritura y el dogma estidn enrai-
zados en dos culturas diferentes, la una en la cultura hebrea, el otro en
la cultura griega, y asi el traslado del testimonio biblico al lenguaje dog-
maético ‘es un paso “eis 4llo génos” que adultera la palabra de Dios. Pues
dice que esto es abandonar la fe, que habia sido la sencilla confianza en
la gracia que me salva, y sustituitla por ‘la fe ‘doctrinal en paradojas
filos6ficas; abandonar la fe en la accién de Dios y sustituirla por una
doctnna ontcﬂoglca que afirman ser tcwtalmente ajena a la Escritura.

. Pero aqui- debemos preguntar: (,Que libera al hombre, quién lo
hbera y para qué es liberado? O mds sencillamente: ¢qué es la “libertad
del ‘hombre”? ¢ Puede liberarse sin la verdad o.contra la verdad? Tal
liberacién serfa una mentira y la mentira no es libertad, sino esclavitud.
La libertad sin la verdad no puede ser verdadera, pues no serfa nada.

- Procedamos por otro caminc. Para que el Tombre sea libre, debe
sér “como un dios”. Porque el deseo de libertad estd en el hombre desde
el principio, busca cémo puede hacerse “comc un dios”. (Cémo —pre-
gtintamos también nosotros— puede esto suceder, ya que cualquiera otra
cosa que se ‘haga es poco?.

- ¢Qué vemos? Si el hombre se plantea las cuestlones que le son
necesarias en gran manera, ain més, inevitables, a saber las cuestiones
inseparables -entre si acerca de la verdad y de la libertad, se plantea
cuestiones ontolgicas. Una cuestién ontolSgica nunca ha surgido sino del
deseo -de libertad, que no puede. separarse del deseo de verdad. Siendo
esto asi, es imposible restringir la cuestién ontoldgica a un determinado
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tiempo. —evo metaffsico— como dicen, que seguiria al evo mistico, al
paso que ahora nos encontramos .en el evo' positivo.

Sin duda las ciencias positivas surgidas en' los tiempos modernos.
prestan un gran servicio para entender y ayudar al hombre en su historia
y en su situacién psicolégica y sociol6gica. Pero en manera alguna pueden
eliminar o hacer superflua la pregunta acerca de la intima verdad del
hombre, la pregunta: ;de dénde y para qué es esta realidad humana? La
psicologia, la sociclogia politica si suprimieran la pregunta por la verdad
misma del hombre, por la verdad del hecho de ser, se convertirian en
métodos esclavizantes y su libertad seria una gran cércel. La cuestién de
la verdad y la cuestién de la libertad en si mismas son cuestiones del
hecho del ser y de Dios. Por tanto, la teologia de los Padres y de los
antiguos Concilios segtin sus métodos han de atribuirse a un determinado
tHempo; v de acuerdo con su contenido plantean cuestiones necesarias
al hombre siempre y en todas partes. La interpretacién del Nuevo Testa-
mento que no tratara tales cuestiones, omitirfa cosas esenciales y se
convertiria en una mera coleccidn de cosas matginales.

Y no es otra la cuestién que trata el Nuevo Testamento, cuando nos
muestra a Jestis orando: hace presente aqui el lugar de la deificacién
del hombre, lugar, por tanto, de la liberacidn, lugar en el cual el hombre
torna contacto con su verdad y él mismo se hace verdaderc. Cuando se
traia de la relacién filial de Jests con su Padre, se lleva la cuestién-de
la liberacién de los hombres a su niicleo, sin el cual las deméds cosas son
vanas. Pues cualquier liberacién sin la deificacién ‘serfa finalmente una
frustracion del hombre y del deseo de lo- infinito que le es innato.

Afiadamos una observacién mdas acerca del lenguaje del dogma. Una
palabra nueva filoséfica introducida en la confesién de fe por el Concilio
Niceno proclama a Jesiis Hijo “consubstancial con el Padre”. Acerca de
esta expresion “consubstancial” mucho se ha discutido tanto en tiempos
antiguos como modernos. No pocos quisieron ver en ella un profundo
cambio del testimonio evangélico. Pero /qué dice realmente? No es otra
cosa que la traduccién de la palabra “Hijo” al lenguaje filoséfico. Mas
Lpor qué esta traduccibn? La pregunta fue y es de dénde surge la refle-
Xién: qué realidad expresa la palabra “Hijo”, o sea, si es una metdifora
originada en el lenguaje religioso, o si acaso haya de entenderse en un
sentido mds fuerte. Si el Concilio usa la palabra “consubstancial”, quiere
entonces decir: Jests es hijo, no metaférica, sino realmente. La palabra
central del Nuevo Testamento, la palabra “Hijo”, debe tomarse literal-
mente. Asi la nocién de “consubstancial’” no aflade algo al Nuevo Testa-
mento, sing que defiende su literalidad: el Verbo no miente. Jesds no
s6lo se llama. sino que es Hijo de Dios., Dios no se esconde para
siempre bajo la imagen de las nubes, que méis que revelar, ocultan; sino
que toca tan realmente al hombre, que se hace visible él mismo en aquél
que es Hijo. El Nuevo Testamento hablando del Hijo nos muestra la
verdad en la que podemos permanecer, vivir y morir. En este sentido la
expresién filoséfica “‘consubstancial” defiende aquella sencillez' sin dolo
y sin ficcién de la que dice el Sefior: “Yo te alabo, Padre, Sefior del
cielo vy de la tierra, porque ocultaste estas cosas a los sabios y a los d1s-
cretos y las revelaste .a los pequefiuelos” (Mt 11,25).
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Sexta Tesis

. Para percibir la unidad de ia tecicgia biblica y de la teclogia dogmatica, de
fa teologia y de la vida religiosa ayuda mucho la teologia llamada neo-calcedénica
expresada por el Concilio Consiantinopolitano Hi.

En los manuales de teologia a menudo la-evolucién de la teologia
después del Concilio calcedonense se nota muy poco, y por tanto, perma-
nece el paralelismc de las dos naturalezas en Cristo, cuya impresién fue
causa de los cismas surgidos después de dicho Concilio. En realidad la
afirmacién de las dos naturalezas de Ia verdadera humanidad y la verda-
dera divinidad del Salvador conserva su .impoitancia, solamente si se
aclara también el modo de: unidad significado en la férmula “una per-
sona”, porque la salvacién del hombre, o sea la deificacién, sin la cual
no hay libertad, depende de la unidad de la verdadera divinidad con la
verdadera humanidad. El Concilio Constantmopohtano II1 afirma que esta
unidad no se realiza por la supresién o amputacién de alguna parte de
Ia humanidad. Dios al unirse a su creatura no la hiere ni la destruye,
sino que la eleva a su plenitud. Por otra parte no queda ningin dualismo
o paralelismo, que algunos, quizds para defender la libertad humana
juzgan necesario, olvidando que la asuncién de la libertad humana en la
libertad divina, no la destruye, sino que la perfecciona.

Ensefia, pues, el Concilio Constantinopolitanc que la voluntad humana
es apropiada por la divina como la carne de Cristo verdaderamente se
ha hecho carne del Verbo. La voluntad humana sigue la voluntad divina
y siguiéndola mds profundamente se le une, de manera que las dos volun-
tades se hagan una, confundida en una sola por la libertad. Esta libre
unidad que corresponde a la unidad creada por el amor, es una unidad
superior y més intima que la unidad puramente natural, pues imita la
suma unidad de la Santisima Trinidad.

- El Concilio” explica esta unidad con las palabras del Sefior en el
¢vangelio de San Juan: “Porque he bajade del cielo, no para hacer mi
voluntad, sino la del Padre que me envi6” (6,38). Aqui habla el Verbo
de Dios y habla de la voluntad humana del hombre Jestis de tal manera
que la llama su voluntad, la voluntad del Verbo. En Jestis no hay dos
“YO”, sino que habla el tnico “Yo”, porque la voluntad humana unida
perfectamente a la voluntad divina del Verbo, con ella y en ella es una
plena adhesién a la voluntad del Padre. San Méaximo el Confesor expone
esta unidad en la oracién de Jestds en el monte de los Olivos, en la cual
encontramos también la palabra “Abba” que expresa la relacién tnica
de Jesds con el Padre y en la que podemos observar la vida intima del
Verbo encarnado en aquellas palabras que son el ejemplar de toda verda-
dera oracién: “No sea lo que yo quiero, sino lo que TG quieres” (Mec
14,36). Aqui observamos un doble proceso: la voluntad humana de Jestds
se integra en la voluntad del Verbo y al unirse a la voluntad del Verbo
recibe su identidad, una petfecta subordinacién del “Yo” al “Td”, una
donacién y una traslacién del Yo al Td; esta es realmente la identidad
de aquel que es pura relacién y acto purc. Cuando el “Yo” se entrega
al “Td”, surge la libertad, porque entra el modelo de Dios.

Podemos describir también este proceso mejor en otra forma: El Ver-
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bo mismo de tal maneera se humilla, que toma como suya la voluntad
del hombre y cuando el “Yo” de este hombre habla al Padre, da su “Yo”
a este hombre y transforma asi la locucién del hombre en el Verbo eterno,
en su bienaventurado “Asi es, Padre”. En este hombre, al entregarle su
identidad, su “Yo”, libera al hombre, lo redime, lo deifica. Podemos en
cierta manera tocar con nuestras manos lo que realmente significa “el
Hijo de Dios se hizo hombre”; el Hijo transforma en su cbediencia filial
la’angustia del hombre, la locucién del esclavo en el Verbo, que es el Hijo.
Asi también se entiende el modo de nuesira liberacién, de nuestra
participacién en la libertad del Hijo. En esta unién de voluntades, de
que -hemos hablado, se ha operado el méximo cambio del hombre que
puede pensarse y el dnico verdaderamente deseable: su deificacién. De
esta manera la oracién que entra en la oracién de Jesds y en el cuerpo
de Cristo se hace oracidén de. Cristo, puede llamarse el laboratoric de la
libertad. Aqui y en ningln otro lugar se realiza aquel profundo cambio
del -hombre que es necesaric para que el mundo sea mejor. En esta forma
la. conciencia recibe aquella rectitud 'y aquella fuerza de la que nace un
orden de cosas que corresponde ‘a la dignidad humana y la defiende, un
orden .que en cada generacién debe buscarse con una.conciencia vigilante,
hasta que Hegue el reino de Dios, que sélo Dios puede establecer.

Séptima Tesis

El mgétodo histérico-critico como los” demds métodos cientificos nuevos son
una . gran ayuda para entender mejor el testimonio tanto. de la Sagrada Eseritura
como de la fradicién.” Su valor, empero, depende del contexto hermeneutlco (fi-
losofmo) en que se coloca.

“En la lectura y exposicién de la Sagrada Escntura se cierne hoy la
amenaza de una alienacién entre la ciencia y la tradicién, entre la razén
y la. fe. A muchos les parece que la ciencia histérico-critica destruye la
fe; por otra parte algunos parece que piensan que la. exégesis critica- es
el dltimo magisterio, al cual no puede sobreponerse en manera alguna
otro- magisterio. La fe sin la razén no seria verdaderamente humana, la
razén sin la fe carece de su verdadera luz y conduce a la incertidumbre.

Bien analizadas las cosas podemos ver que el método histdrico-critico
es  un instrumento cuya utilidad depende de cémo se le use: es decir; de
los presupuestos hermenéuticos y filoséficos que le anteceden. Fn: realidad
nunca -existe sin tales presupuestos, atin donde éstos no aparecen o se
niega que existan. Las dificultades desde el punto de vista de la fe pro-
vienen no del método mismo, sino de la filosofia latente y- con ella debe
establecetrse la disputa. De hecho. se aplicé por primera vez a-los evans
gelios en tiempo del iluminismo con la intencién de oponer el Jesis
histérico al Cristo del dogma.  Luego y hasta hoy este método se ha
empleado por doctores altamente competentes, purificdndolo -con grandes
frutos para la comprensién de la historia de salvacién." Mas cuando se
continda el camino iniciado por-los primeros intentos iluministicos, inevi-
tablemente se presentan nuevas divisiones que mantienen la separaclon
ongmal entre el Jesids: histérico y el Cristo del dogma.

. Como la unidad de los libros- del Nuevo Testamentc. y de los dos
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Testamentos entre si{ sélo se mantiene por la hermenéutica de la fe, se
presenta divisién de fuentes y surgen nuevos Jesiis cuando se abandona
la hermenéutica de la fe: el Jestis de las fuentes de los “logia”, el Jesds
doctor judio, el Jests apocaliptico que espera el préximo fin del mundo,
el Jests politico, el Jesds revelucionario, etc. empiezan a aparecer.

En todos estos casos alguna idea previa se fabrica su hermenéutica;
bajo esta hermenéutica con diversos grados de diligencia usa instrumentos
metodoldgicos y pretende asi demostrar que su Jesiis es el tnico verdadero
Jestis histdrico. En realidad en estas divisiones se refleja y se ahonda la
divisién del hombre y del mundo. Mas Jesis no vino para dividir el
mundo, sino para unirlo (cfr. Ef 2,11-22). Encuenira el Jesdis verdaderc
aquél que con €l retine y supera las divisiones (cfr. Lc 11,23).

La hermenéutica de la fe por su fuerza unitiva resulta ser la més
adecuada a la realidad, y esto de dos maneras:

a) Es la tnica hermenéutica que puede asumit todo el testimonio
de las fuentes y mantener la unidad dentro de su diferencia, porque sélo
la doctrina de las dos naturalezas unidas en una persona logra abarcar
toda la amplitud de las tradiciones, sin negar las diferencias pero supe-
randolas en una unidad superior.

.b) Es la tnica hermenéutica que trasciende con la amplitud de su
visién las culturas y las diversidades de épocas y de pueblos: no es ajena
a ninglin pueblo, a ninguna cultura, sino que colocdndolas todas en la
superior unidad del Verbo encarnado conserva y llena lo propic de cada
una superando las divisiones que despedazan al hombre y al mundo,
porque todas las cosas son de todos y todos, entregdndose y recibiéndose,
se ennquecen mutuamente ‘por Cristo, que se nos dio a 51 mismo y en
si. mismo nos dio toda la plenitud de Dios.

~De esta manera la inexhausta fecundidad de la fe se hace visible,
la cual no tuerce violentamente la historia, sino descubre su verdad y
se mantiene abierta a toda sana razén. En la tnica persona de Jesds que
comprende la naturaleza humana y la divina, encontramos aquella verda-
dera sintesis del hombre y del mundo, de la cual deben ser servidores
los tedlogos. Resulta asi muy heifmosc - y. muy necesario el papel de los
teblogos en un mundo amenazado por tantas divisiones: exponer el fun-
damento de la verdadera unidad:; buscar cémo hoy esta unidad ha de
conocerse y realizarse; preparar la unidad que es el lugar de la libertad
y de Ia salvacién. Mas esto nio puede llevarse a cabo si el teblogo no entra
en aquel laboratorio de unidad y libertad de que hemos hablado, en
aquella transformacién de su propia voluntad en la cual, expropidndose
a si mismo, se une a la voluntad divina, en Ia cual se realiza la- deificacién,
que permite la llegada del reino de Dios. Asi volvemos a nuestro comienzo:
la- Cristologia nace en la oracién v sélo en la oracidn.



