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Fué en 1952 cuando por primera vez asisti a un culto pentecostal
(no catélico) en Rio de Janeiro. Por aquel tiempo habia yo comenzado
a estudiar mds directamente la “fenomenologia espiritista’ en las sesio-
nes de los kardecistas y en los centros de los umbandistas. Los libros
‘catolicos que habialeido sobre la materia, decian que estos fendmenos,
cuando no eran puro fraude y engafio (asi el Padre Heredia'), tenian
ciertamente su causa en alguna intervencién directa y perceptible del
diablo (asi el Cardenal Lépicier?). Los kardecistas® ‘afirmaban que en
sus reuniones bajaban las almas de los muertos que se comunicaban con
ellos de varios modos: hablando (también en lenguas desconocidas),
escribiendo, animédndolos con sus mensajes, orientando sus vidas con
consejos, curdndolos de sus enfermedades y expulsdndo los espmtus
mis atrasados. Los umbandistas®, aunque mucho més ruidosamente,
con gritos, danzas; canciones y muchas ceremonias, decian recibir no
solamente las almas de los fallecidos sino también espiritus buenos y
malos de todos los tipos y para todas las finalidades. Los pentecostales,
a su vez, mas agitados que los kardecistas, pero algo menos ruidosos que
los umbandistas, propagaban que entre ellos se manifestaba el mismo
Espiritu Santo, inspirando sus oraciones, irrumpiendo en ellos con len-
guas desconocidas, comunicando mensajes, expulsando a los demonios
y curando a los enfermos. Las sesiones espiritistas, los centros umban-
distas y los templos pentecostales se multiplicaban de una manera extra-
ordinaria entre la gente que se decia catolica. Eran y siguen siendo el
refugio de las masas religiosas, abandonadas de hecho o no suficiente-
mente atendidas por la accidn pastoral tradicional de la Iglesia Catolica.

! c.m. DE HEREDIA,S.J., As Fraudes Espiritas e os Fenomenos Metapsz'quz‘cos

traduccién portuguesa pubhcada por la Editorial Vozes, Petropohs 1953. El origi-
nal espafiol es de 1930.

2 Card. LEPICIER, 0.5.M., O Mundo Invisivel. Uma Exposicao catOlica perante o
Espiritismo. Traduccién portuguesa del original francés, publicada por L1vrarm
Tavarez Martins, Porto 1951,

3 Sobre este Espiritismo Kardecista publiqué un libro: O Espiritismo.no . Brasil,
en la Editorial Vozes, Petropolis, 2a Edic. en 1964, con 462 paginas, y un amplio
estudio desde el punto de vista psicologico.

* Sobre este Espiritismo Umbandista publiqué un libro: 4 Umbanda no Brasil, en
la Editora Vozes, Petropolis 1961, con 263 paginas y muchas fotografias.
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Mi intencién era investigar estos movimientos desde ¢l punto de vista
teoldgico y pastoral. Pero de pronto me vi en la situacion de tener que
estudiar con méas atencién dichos fenémenos partiendo de las ciencias
psicologicas. Una necesidad pastoral y teoldgica me llevd a la Psicologia
y a lo que llaman hoy Parapsicologia (palabra que estd gastada por

charlatanes y brujos). De hecho mis estudios se quedaron en ¢l campo

de la fenomenologia espiritista y ocultista, sin jamds entrar directa y
propiamente en el de los pentecostales. Pero desde 1952 estuve siempre
muy interesado también en la fenomenologia pentecostal, y apro-
vechaba las oportunidades que se me ofrecian para observarla, ya que,
desde el punto de vista psicologico, lo que se veia en los cultos pente-
costales era muy parecido a lo que acontecia en las sesiones espiritistas.

Si ahora, después de mas de veinte afios de observaciones, estudios,
experiencias y reflexiones, se me autorizara formular una conclusion
sobre toda la fenomenologia del Espiritismo, yo diria simplemente: no
hay fendmenos “‘espiritistas’: es decir: los fendomenos que ocurren en
las sesiones kardecistas o en los centros umbandistas son puramente
humanos, causados ‘o producidos -Gnica y exclusivamente por los
hombre vivos de este mundo y no por las almas o los espiritus del mas
alld. En otras palabras: no hay “espiritismo™; y lo que asi se llama es
simplemente un error de interpretacion: fendmenos humanos 'y natu-
rales son interpretados como espiritistas y preternaturales. Hasta diria
que no solo no hay tales fendmenos, sino que ni siquiera son posibles.
Pero no quiero detenerme ahora en las razones, consideraciones y expe-
riencias que me llevaron a estas conclusiones.

Aplicando estas afirmaciones a la fenomenologia pentecostal, pare-
ceria logico deducir que, por ser tan semejante al espiritista, el feno-
meno pentecostal tampoco existe y que es imposible; y que todo el
Pentecostalismo (protestante o catdlico) no pasa de ser sino un error de
interpretacion. : ;

Sin embargo, yo no aceptaria sin mas esta conclusion. Pues a pesar
de las innegables semejanzas entre una y otra fenomenologia. hay entre
ellas una diferencia esencial. La razdén principal de esta diferencia
esencial es muy sencilla y a priori: el Creador y la creatura no son .ni
siquiera comparables. ' ‘

Por ser un articulo de nuestra fe cristiana, doy por supuesta la
existencia o la realidad de lo quc llamamos el “mas alld”, esto es, el
mundo de los espiritus, buenos (dngeles) o malos (demonios) o de las
almas de los tallecidos, felices (en el cielo o en el purgatorio) o infelices
(en ¢l infierno). “Sabiendo bien que el Espiritu Santo es una de las tres
Personas Divinas y. como tal, absoluta y totalmente diferente a todos
los ‘demds seres del mas alld, 'me ‘tomo, sin embargo. la libertad de
imaginarlo en el “mundo de los espiritus’™ que acabo de indicar.

En nuestras posibles relaciones o comunicaciones con este mundo
de los espiritus, debemos distinguir entre comunicaciones imperceptibles
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(aquellas que de ningin modo pasan por nuestros.sentidos ni se mani-
fiestan .a nosotros) y perceptibles (aquellas que de alguna manera son
“sentidas’ por nosotros o se hacen manifiestas a nosotros). La fe nos
ensefia que “'la unidn de los viadores con los hermanos que durmieron
en la paz de Cristo, de ninguna manera se interrumpe, antes bien, segiin
la-fe constante de la lglesia, se robustece con la comunicacién de los
bienes espirituales” (LG 49). Lo que el Credo llama “‘comunién de los
Santos™ o el Concilio Vaticano Il denomina “‘consorcio vital con nues-
tros hermanos que se hallan en la gloria celeste o que aln estan purifi-
ciandose después de la muerte” (LG Sla), pertenece a lo que aqui se
llama “‘comunicacion imperceptible”.

Actuaciones Directas Imperceptibles

Respecto a nuestras relaciones con el mundo de los espiritus (buenos
y malos) pienso que debemos hablar también de la posibilidad (y reali-
dad) de unas comunicaciones 0 actuaciones directas pero impercepti-
bles. Es desde luego evidente que, por ser imperceptibles, estas actua-
ciones no son ni pueden ser objeto de analisis o investigaciones cientifi-
co_-experimentales. Y por este motivo también las ciencias psicologicas,
en cuanto experimentales, son incompetentes para hacer afirmaciones o
negaciones en este campo. Este tipo de actuaciones, que llamo “directas
pero imperceptibles”, si existen, solo podrin ser conocidas mediante la
Revelacion propiamente -dicha y, .como tales, pertenecen exclusiva-
mente.a.la competencia de la fe y de la teologia.

- Quisiera subrayar fuertemente la importancia de esta clase de actua-
ciones en nuestra' vida humana, sobre todo en la actual coyuntura secu-
larizante, desmitizante, desacralizante, desmagizante y desmetafisizante
en la que vivimos. Como cristianos, hombres instruidos por la Divina
Revelacion e iluminados por la fe viva y orante de la lglesia, 'no pode-
mos racionalizar la realidad total hasta el punto de cosificarla. Pues no
toda realidad, ni siquiera la de este mundo perceptible, es cosificable. Y
mucho menos la del mundo espiritual o del mas alla. ,

En la altima Cena dijo Jesus a Pedro: ** ;Simén! ;Simén! Mira que
Satands ha solicitado el poder de cribaros como el trigo; pero yo he
rogado por ti, para que tu fe no desfallezca” (LC 22,31 32). Tenemos
aqui una auténtica revelacion, un correr el velo de delante del mads alla:
Satanas, un_espiritu. tentador. que no puede hacer lo que quiere, sino
quenecesita ‘de una-autorizacion ~divinaspara ‘poder-actuar-entre ‘los
hombres o sobre ellos, pide (el original griego usa un verbo fuerte: pedir
con insistencig) permiso  para. agitar. violentamente {‘cribar’™) a los
Apostoles: Jests interviene para solicitar en favor de la e de Pedro una
actuacion mas moderada. Pero en la actuacion posterior sobre los Apos--
toles. Satands no aparece. es imperceptible. Es lo que llamo “actuacion
directa pero- imperceptible”. En este caso la conocemos por la revela-
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cién hecha por Cristo.

En el libro de Job (poco-importa si es 0 no historico) tenemos una
escena muy parecida: Satan pide autorizacidn para probar a Job, un
hombre cabal v recto, que temia a Dios y se apartaba del mal.-Satan
recibe dos veces permisos limitados. Y la vida de Job comienza entonces
a ser violentamente agitada por rayos, tempestades, ladrones, enferme-
dades y por su propia mujer nerviosa. Mas no aparece entodo el libro
que Job llegara ni siquiera a-sospechar que era victima de las tramas-de
Satdn. ‘Pues rayos, tempestades, ladrones, enfermedades y ‘mujeres ner-
viosas son' cosas tan'naturales que .para explicarlas no necesitamos de
una intervencidon de Satdn. Sin embargo, la Revelacion nos dice que
detrds de todo ésto habfa un Adversario invisible, autorizado por Dios,
tramando y obrando: actuacién directa peroimperceptible.

Lucas, en 13, 10--17, relata la curacion de una mujer que estabuy
encorbada y no podia en modo alguno enderezarse. Al verla Jests, la
Hamo 'y le dijo: “"Mujer, quedas libre de tu enfermedad”. Y I¢"impuso
las manos. Y al.instante la mujer se enderezd.'En la discusion posterior
con los judios Jests aclara que a esta hija de Abrahdm *"Satands la tenia
atada’durante dieciocho afios’’: actuacidn directa pero imperceptible.

De- esta- misma manera también los espiritus buenos tienen sobre
nosotros actuaciones directas imperceptibles. Pues, **;no son todos cllos
espiritus servidores con la ‘'mision de asistir a los que ‘han de heredar’la
salvacién? 7 (Hb 1,14). Segtin la Revelacion Divina y la constante fe
cristiana, la presencia y la actuaciéon directa pero imperceptible del
mundo espiritual no es una cosa puramente accidental; periférica y sin
importancia para‘el hombre. Nuestro consorcio con este mundo es mas
bien frecuente, cotidiano, constante. Los Angeles'y los hombres, decia
San ‘Agustin, “‘tienen entre si una-santd sociedad y son una Ciudad de
Dios”* . ~

La actuacién de Rafael, “uno de los siete dngeles que estdn siempre
presentes y tienen entrada a la Gloria del Sefior’”™ (Tb12;15); es particu-
larmente ilustrativa. Rafael revela a Tobit: “‘Cuando ti y Sara haciais
oracibn, era yo el que presentaba -y leia ante la Gloria del Sefior el
memorial de vuestras peticiones. Y lo mismo hacia cuando enterrabas a
los muertos. Cuando té levantabas de la mesa sin tardanza, dejando la
comida, para esconder un caddver, era yo c¢nviado para someterte a
prueba. “También ahora me ha enviado Dios para curarte a ti y a tu
nuera Sara. Yo soy Rafael. . (Tb 12, 12 15). En esta revelacion‘de
Rafael “sobresalendos elementos: la actuacidon directa pero siempre
oculta ‘o ‘imperceptible ‘(en la mediacién de la oracién, en la misma
prueba, en la curacién);y el principio de Ia mediacién: ordinariamente
Dios actiia mediante las causas segundas.

55, AgusTIN, De Cin. Dei 12,9. Sobre esta cuestion cfr, mi articulo “‘Mirum
Angelorum Mysterium’’, en Revista Eclesidstica Brasileira, 1962, pp. 830 -849.
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A -pesar -del principio de la mediacion -o ‘representacion, la Reve-
lacion nos permite afirmar que. Dios (o el Espiritu Santo, por atribu-
cidn) puede actuar también sobre o-en nosotros por este modo directo
pero imperceptible.

Pero, por ser imperceptible, la realidad de una determinada actua-
cién. de este tipo nunca jamds podra ser conocida con certeza por.noso-
tros sin especial reveldacién; y porque en nuestros casos concretos no
tenemos ni recibimos esta revelacidn, tampoco y en ningn caso pode-
mos con certeza afirmar aquella actuacioén-o negarla. La fe nos habla de
ella -como de -una realidad  factible. Por ‘eso -podemos suponerla
como -ocurrencia frecuente en nuestra vida. Pero no mds. En este
campo vale plenamente el axioma teologico: la gracia (o el don
divino, o la accidén directa pero imperceptible del mundo de los.
espiritus) supone la naturaleza. En los casos de-los que estoy hablando,
la accién directa imperceptible de los espiritus (incluyendo, como se
dijo, Dios o el Espiritu Santo) y la accién de la naturaleza estdn tan
{ntimamente entrelazadas, produciendo el efecto como causa conjunta
de tal manera que no disponemos de ning(n criterio que nos permita
decir en que punto-termina la accidn de una y comienza la accién de la
otra. Cuando, como sacerdote, impongo las manos sobre alguien que
tiene una enfermedad funcional (no orginica) y le doy la bendicién
sacramental o hasta el mismo sacramento de la uncion de los enfermos
y constato qué el enfermo se ve al instante curado (y afirmo semejantes
~hechos por mi propia experiencia), sé perfectamente que sobre el
enfermo actuaron a la vez dos causas: la sugestion indirecta (pucs la
imposicién de las manos o la uncidén son en si excelentes sugestiones
indirectas) y la oracion o el sacramento (‘'signo eficaz”). Como psico-
logo no puedo negar la eficacia de la sugestion, ni tampoco afirmar qué
la sugestion actud ‘con exclusion de la oracidon o del sacramento; como
cristiano no puedo negar la eficacia de la oracidén o del sacramento, ni
tampoco afirmar que la sugestién no intervino en la curacién.

La Iglesia nunca reconocera como milagro la curaciéon de una enfer-
medad puramente funcional; pero es evidente que la lglesia tampoco
puede declarar que Dios (o0.sus mediadores del mundo de 1os espiritus)
no es capaz de curar también este tipo de enfermedades. Lo cierto es
que, ‘en estos casos, no tenemos criterios para saber si hubo o no una
accion directa imperceptible del mas alld. 'Y por eso debemos abste-
nernos de proclamar tales curaciones como si fuesen causadas exclusiva-
mente por Dios o 'sus mediadores.

Lo mismo hay que decir de todos los demads casos en que nos parece

que estamos delante de efectos que pueden tener lo que he llamado
L tcausa conjunta’’

Este es el motivo por el que. desde los Apostoles, la oracion de los
cristianos es también una continua accion de gracias: nuestro Dios es un
“Dios que estd siempre con nosotros. Pero a la vez es “un Dios escon-
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dido™ (Is 45,:15). Cuando despert0 del suefio. después de habervisto la
escala, Jacob exclamé: **Yahveh estd en este lugar y yo no lo sabia™
{Gn 28,16). So6lo Dios sabe cudntas. veces se repite en nuestra vida estd
escena: Dios estd aqui, y,. .. " jyo no lo sabia! . “‘La accién de Dios
permanece oculta al hombre” (Si 11,14). Job se siente desolado ante
esta presencia que ¢l percibe como una ausencia: ““Pasa junto a mi, y no
lo veo; se desliza, y no lo advierto” (Jb 9,11). Dios “‘habita en una luz
inaccesible, al cual nadie ha visto ni puede ver” (1 Tm 6,16). Ni puede
ver! :Cuando Moisés manifestd su deseo de ver.el rostro de: Yahveh;
recibid esta respuesta: “Mi rostro no podris verlo; porque no puede
verme ¢l hombre v continuar viviendo” (Ex 33,20). Es el duro régimen
de la fe.

Actuaciones Perceptibles Espontaneas

La historia de la salvacién nos habla también de manifestaciones o
actuaciones perceptibles: milagros o signos divinos, inspiraciones profé-
ticas, apariciones, posesiones diabolicas, etc. El mismo Reino de Dios
“brilla ante los hombres en la persona, en las obras y en la presencia de
Cristo” (LG 5). ““El, con su presencia .y manifestacion, con sus palabras
y milagros, sobre todo con su muerte y gloriosa resurreccion, con el
envio del Espiritu de la verdad, lleva a plenitud toda la revelacidon y la
confirma con testimonio divino” (DV 4). Cristo. “apoy6 y confirmé su
predicacién con milagros para excitar y robustecer la fe de los oyentes™
(DH 11a).‘Si expulso los demonios por ¢l dedo de Dios, sin duda que el
reino de Dios ha llegado a vosotros” (Lc 11,20; ¢f. Mt 12,28). Y alos
Apostoles, cuando los envi6 por todo el mundo para proclamar ¢l Evan-
gelio, les dijo: “‘Estas son las sefiales que acompafiaran a los que crean:
en mi nombre expulsardn demonios, hablaran cn lenguas nuevas, toma-
ran serpientes en sus manos y aungue beban veneno no les hard dafio;
impondrdn las manos sobre los enfermos y se pondrin bien’’ (Mc 16,
17--18).

Aqui estamos evidentemente delante de otro tipo de manifesta-
ciones. La ‘actuacion del mas alld se hace ahora como perceptible.
Sentimos la presencia del “'dedo de Dios” (cf. Le 11,20).

Pero “también en. esta categoria de comunicaciones perceptibles
debemos hacer una distincion fundamental: hay que separar las inter-
venciones espontdneas de las provocadas.

Entiendo por intervenciones “‘provocadas’ las.que tienen su. punto
de partida en este nuestro mundo humano y terrestre: es el hombre que
toma la iniciativa para comunicarse de modo perceptible con los espi-
ritus o almas del mas alla (a esta categoria pertenceen todas las comuni-
caciones de tipo espiritista, como la nigromancia, la magia negra o la
brujeria, si es que las hay). De estas comunicaciones provocadas no me
ocuparé aqui. Con relacion a ellas quicro solaumente recordar dos cosas:
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primero que - son prohibidas por Dios ¢n el Antiguo Testamento (cf. Dt
18,10 14;Ex 22.18; Lv 19.31; 20,6: 20,27, 1R 28,2 25; 159,19 20)
y ¢n el Nuevo Testamento (cf. Hch 89 12; 13,6 12; 16, 16 18;
19,11 20; Ga -5,20). También la Igesia en numerosas declaraciones
repitié esta prohibicion divina. El Vaticano II° cita varios de estos
documentos “‘contra todas las formas dc evocacion de los espiritus™.“La
Comisién Teoldgica del Vaticano 11, al presentar a los Padres Conciliares
esta nota, definia mas claramente lo que se prohibe: *La evocacidn por
la que se pretéende provocar, por medios humanos. una comunicacion
perceptible con los espiritus o las almas separadas, con el fin'de obtener
mensajes u oiros tipos de auxilio”. Lo esencial enuna comunicacion de
tipo espiritista es pretender provocar con medios humanos una comuni-
cacion | perceptible ‘con los espiritus o las almas de los muertos. La
segunda observacion es ésta: Tres veces, en 1840, 1847 y:1856,1a Santa
Sede repitid casi el mismo texto, por el .que denuncia ciertas preten-
siones: de ‘los magnetizadores y cspiritistas de la época, declarando que
“usar medios ‘fisicos ‘para fincs no naturales” - no es solamente ilicito,
sino ‘también herético: “*In hisce ommibus, quacumque demum utantur
arte vel illusione, cum ordinentur media physica ad effectus non natu-
rales, reperitur deceptio omnino illicita -et.-haereticalis ¢t scandalum
contra honestatem morum’ (Dz 1654). Es decir: no es solamente
contra la moral sino también contra la fe cristiana. La prdctica en si de
la ‘evocacidn de tipo-espiritista no ‘es-s6lo un pecado: es‘también una
herejia, un- error, no corresponde ‘a la-verdad, es una ilusién, es pura
fantasia e imaginacion. Esta es una de las razones por-las que-yo afir-
maba - al ‘principio que - las -actuaciones perceptibles provocadas “(por
ejemplo-la brujeria) no son ni siquiera posibles”.

Cuando el punto de partida o la iniciativa de una comunicacion
perceptible es del mismo mundo de los espiritus, segin el codigo de
‘transito de ellos, tendremos lo que entiendo por actuacion perceptible
“espontanea’”.

Pero pongo énfasis en lo que llamo “reglas del trdnsito del més
alli”’: 'Es'cierto que no conocemos la disciplina del mundo de los espi-
ritus. Sin embargo, la Revolucidédn Divina nos hizo saber un poco. La
misma ‘prohibicion divina ‘de “evocar los muertos ya-nos dice -algo.
También la necesidad que tiene ‘Satdn en el libro de Job, o Satands en
TLucas' 22,31 32, 0 los Demonios en Mateo 8, 28-34 de pedir autori-
zacion divina para poder actuar, nos hace sospechar que no todo es libre
en ¢l mis alld. La parabola del rico malo y del pobre Lizaro (Lc

8-Cfr. Lumen Gentium, nota 2 al n, 49,

7 Sobre este tema hice varios estudios: A Irrealidade da Magia>, en Revista
Eelesidstica Brasileira, 1961, pp. 343 -360; **A Magia Negra Evocativa: Pacto com o
Demonio? 7, en la revista Vozes, 1967, pp.- 131 ~138; **Atuacido-do-Demdnio no
Espiritismo”, -en Espiritismo no Brasil, pp. 275 295; **A Critica do Feitico do
Babalao’’;'en Umbandu no Brasil, pp. 144-166.
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16,19.- 31) insinda lo mismo. Abraham informa al rico malo.fallecido,
ahora -entre los tormentos del:-Hades: “Entre nosotros y wvosotros se
interpone un gran abismo, de modo que los que quieran pasar de aquia
vosotros, no. pueden; ni de ahi puedan pasar donde nosotros” (Lc
16,26). Ni siquiera es atendido cuando pide que el difunto Lizaro sea
enviado a -los cinco hermanos del rico malo, para darles un aviso.la
respuesta del cielo es clara:: 'Si.no oyen.a Moisés y los:profetas, tam-
poco se convencerdn aunque un muerto resucite” (Le 16,31). ““La sor-
prendente -revelacion hecha por Rafael a Tobit (cf. Tb 12, 12--15),
permite. concluir que también los Angeles tienen sus reglas de trinsito.

Pensando mas concretamente en la fenomenologi{a pentecostal, que
seria del tipo “‘perceptible pero espontaneo’, es necesario insistir una
vez mds sobre la -diferencia esencial y total entre el Creador y la crea-
tura. Y por eso las limitaciones de. las cuales acabamos de hablar, evi-
dentemente no wvalen ni pueden valer.para Dios (o0 el Espiritu Santo),
que puede hacer lo que quiere, como quiere, cuando quiere y donde
quiere. No.podemos hacerle prescripciones ni:someterle a las reglas del
transito del mds ‘alld. No. olvidemos, sin embargo; que, segin 1a Revela-
¢idon. Divina, parece :que. -Dios normalmente ‘suele: actuar ‘¢n-o sobre
nosotros a través de sus:mediadores o enviados (**dngeles’) y no directa
e inmediatamente.

Con relacidn -a estas intervenciones perceptibles espontdneas qui-
siera hacer estas dos observaciones maés, que pueden servir como orien-
tacion a los actuales grupos carismaticos o pentecostales: por su misma
naturaleza (milagro) y su finalidad (signos divinos en un régimen de fe),
dichas intervenciones no son frecuentes, ni comunes o cotidianas como
las ‘actuaciones directas pero imperceptibles; vy, por causa del principio
de la mediacion, las intervenciones perceptibles inmediatamente divinas
(atribuidas al Espiritu Santo) son todavia més raras.

Entre la Incredulidad y la Credulidad

Con lo dicho es evidente que no sblo afirmo la mera posibilidad de
comunicaciones perceptiles  espontaneas, sino también su realidad. Y
‘porque son perceptibles, serdn necesariamente siempre hechos observa-
bles. Recientemente un sacerdote -parapsicélogo. muy. conocido .en
América Latina, con ocasion de la pelicula “El Exorcista’ insistié en
esta-afirmacion:  “Es.un_gran error que la -Iglesia se siga metiendo en
hechos observables de nuestro mundo real; denuestro'mundo concreto
de todos los dias. A la Iglesia le pertenece lo inobservable™. Pido perdén
por disentir con él. El milagro, como signo divino, o ¢s un hecho obser-
vable, o no es signo. Si .negamos el hecho observable, negamos el mila-
gro.. Pues un milagro no observable es una contradiccion. Confieso que
no veo-la-razén-de por qué hoy dia curas y tedlogos catélicos mani-
fiestan tanta ojeriza hacia el milagro. Ni la sicologia ni la parapsicologia
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justifican la negacion del milagro. La Biblia y la Teologia mucho menos.
Precisamente porque la ciencias psicoldgicas podrian llevarnos a S‘psico-
logizar™ la totalidad de los fenomenos religiosos, veo la necesidad. del
milagro como. el Gnico signo divino capaz de autentificar la realidad de
la misma Revelacién Divina. Cuanto mejor conocemos las fuerzas de la
naturaleza, tanto mads urge la necesidad de un signo divino para nuestro
mundo secularizado. No tenemos ningun motivo para retroceder ante
las afirmaciones- de incredulidad de los racionalistas cientifistas, con su
mito de objetividad (que supone que lo objetivable sea sinbnimo-de la
realidad total) y su método cosificante y, como diria Pascal, grosero,
incapaz de captar las innumerables dimensiones no objetivables de la
realidad. Pues por la naturaleza misma de su método y por su menta-
lidad, jamas podrdn rebasar los limites de lo perceptible, cosificable y
objetivable.

Pero tampoco debemos abrir las puertas a la credulidad. Y es en este
punto.que las ciencias psicologicas podran ayudarnos. Al aseverar firme-
mente la posibilidad, o mejor. dicho, la realidad, aungue rara, de actua-
ciones perceptibles espontineas del mds alld en nuestra vida humana
terrestre, es necesario insistir con no menor firmeza en este principio:
mientras un hecho o fendbmeno perceptible puede ser explicado natural-
mente, no debemos recurrir a explicaciones preternaturales,

Todos sabemos que en este punto las autoridades de la Iglesia, que
son las que deben juzgar sobre la autenticidad de los carismas y milagros
(cf. LG 12b), se hacen cada vez mas severas. A esta severidad se opone
la facilidad con que, en los grupos pentecostales o carismdticos,. son
afirmados los -carismas 0 las actuaciones directas 'y perceptibles del
Espiritu Santo. Si vamos a creer a lo que nos dicen los que se llaman
“carismaticos”, semejante actuacién seria ahora comtn y frecuente
entre ellos: ‘cuando en sus reuniones alguien “‘habla en lenguas™, es el
Espiritu Santo que habla; cuando otro interpreta, es el Espiritu Santo
su ‘causa “directa; cuando oiro ‘improvisa una oracifn, es el Espiritu
Santo quien reza; cuando otro, sonriente y extasiado, levanta sus brazos
o'se inclina hacia adelante, es accién del Espiritu Santo sobre €1; cuando
otro llega a tiempo a la oracidon del grupo, alaba a Dios porque el
Espiritu Santo le hizo encontrarse con un taxi; cuando el grupo impuso
las manos sobre un enfermo, fué el Espiritu Santo quien lo curé.'Y no
hablemos de los frecuentes exorcismos. .

Es aqui donde veo mucha semejanza entre la crédula mentalidad de
los espiritistas 'y “la ingenua actitud de los pentecostales: Y las'mismas
razones ‘que me llevan -a afirmar que ‘es natural y exclusivamente
‘humano y ‘de este mundo ¢l fenémeno del “medium’ espiritista cuando

habla o escribe en lenguas (si es que en verdad se trata de una lengua y
no de un puro balbuceo de sonidos incomprensibles), me hacen sospe-
char también que el tan frecuente ““hablar en lenguas” de los carisma-
ticos no pasa de una irrupcién balbuciente de su dinamismo incons-
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ciente. \ ,

Y. asi podia discurrir paralelamente sobre otros hechos de la feno-
menologia espiritista, comparindola con la fenomenologia pentecostal.
La explicacién natural del fenémeno sera siempre la misma y motivada
por las mismas razones.

Para indicar estas razones seria necesario escribir capitulos especiales:

@ Sobre el valor del testimonio humano cuando habla de los hechos
“maravillosos’ acontecidos en_las reuniones pentecostalés. El pueblo
aumenta fantisticamente los acontecimientos maés  insignificantes.
Frente a un hecho sorprendente el testimonio humano muy raramente
es fiel, aun cuando la persona sepa que tiene que declarar al Tespecto:
cree ver lo que no vid, recuerda lo que no sucedid, no vi6 lo gue debia
ver y se acuerda falsa o inexactamente de aquello en que repard. Hay
ciertos motivos -para desconfiar de las afirmaciones de los enfer-
mos que se declaran curados mediante procesos no--ortodoxos, como
son los usados por los grupos carisméticos. Es dudoso también el propic
testimonio del agente principal (sacerdote, exorcista, curandero) sobre
cualquier hecho maravilloso.

e Sobre los fallos de la memoria o los falsos recuerdos o su defor-
macién involuntaria. El poder de la autoilusién es tremendo en el hom-
bre. El deseo y el temor nos llevan a considerar como objetivo todo lo
que nos favorece. La ansiedad de una espera y la atencidn prolongada y
fija sobre un mismo objeto producen efectos ilusorios. La opinidén pre-
concebida afecta siempre y de manera profunda la objetividad del juicio
humano. k

~@ Sobre las alucinaciones o las percepciones sin objéto, que se im-
ponen irresistiblemente sobre el sujeto y excluyen todo control cons-
ciente. La alucinacidén no es necesariamente sintoma de un-estado pato-
16gico. Se da a veces la maduracién progresiva de un proceso que aflora
en forma de alucinacién. En la parte mas profunda del psiquismo huma-
no hay recursos de expresion, cuya actividad no se manifiesta en la vida
cotidiana y cuya stbita aparicién, como en momentos de oracién in-
tensa, puede hacer pensar en alguna intervencion preternatural.

e ‘Sobre la alucinacion interna. No ‘consiste precisamente en la ilu-
sibn de percibir una realidad presente, sino en el hecho de experimentar
representaciones o sentimientos. Son ideas, imagenes y frases mentales,
actitudes internas que se imponen al sujeto, aun contra su voluntad,
dindole la impresion.de ser. poseido.por.una fuerza extrafia. El proceso
se realiza ‘“‘en el interior”, “en la cabeza”; “en el corazén”, donde “'é1°’
habla, impele, manda-hacer o ‘hablar. Es una especie de automatismo
mental. ‘

e Sobre la mitomania o la tendencia de mentir sin saber que estd
mintiendo. Los mitémanos son victimas de sus propias confabulaciones;
en las que todo es verosimil pero casi nada verdadero. Son ‘dominados
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por imagenes internas e incapaces de distinguirlas de la realidad externa,
y se dejan llevar por estas imdgenes con la mayor naturalidad, vivién-
dolas y encarnandolas en sus gestos, actitudes y acciones. No solamente
son tentados de hacer papeles brillantes de santidad, taumaturgia, profe-
c¢ia 'y 1nisticismo, sino también son capaces de hacer el papel de ende-
moniados con notable perfeccion.

® Sobre la interpretacion ‘delirante de ‘los parandicos, que suelen
presentarse como victimas del diablo e inventan las historias més increi-
bles de hechiceria. Son los que’ buscan con mds frecuencia al sacerdote
para el exorcismo:

® ‘Sobre las personificaciones o la tendencia que todo estado de
conciencia tiene de manifestarse en forma personal distinta del “yo”
consciente. -Hoy :sabemos: con -indiscutible certeza que -en el hombre
existe un contenido. inconsciente 0. subconsciente. Cuando. por cual-
quier motivo (y: una reunidén pentecostal -es un excelente motivo) este
contenido aflora a la conciencia o se exterioriza mediante automatismos -
(por ‘ejemplo: hablar:), tiende a manifestarse en forma personal. El
“y0’?. consciente, al ver sibitamente un efecto con contenido inteligen-
te,'no se reconoce-como el autor ni de los movimientos ni del mensaje.
Entonces se forma una nueva sintesis mental, con un *yo’ propio y
responsable de los efectos que sorprendieron al “‘yo” comin, normal o
consciente. En una reunidn pentecostal este “‘yo’* sera el Espiritu San-
to. Este ‘es’el fendmeno conocido por personificacidon o desdoblamlento ’
de la personalidad.

e Sobre el trance, un estado mas o menos crepuscular, que ahoga el
raciocinio consciente, libera las energias del subconsciente, hace surgir
en forma desordenada recuerdos olvidados, facilita la manifestaciéon de
las actividades automaéticas y de las personificaciones, condicionadas
por las creencias, opiniones y convicciones del sujeto y de su ambiente.
La sugestion indirecta del ambiente es capaz de producir el estado de
trance, que, en un ambiente religioso, recibe también el nombre de
“éxtasis’. :

® “Sobre las ‘curaciones ‘“‘maravillosas”. Habria que hacer muchas
consideraciones sobre el ‘particular. No debemos olvidar los posibles
errores del diagnoéstico o el diagn6stico incompetente ‘de los que se
dedican a los medios no—ortodoxos de curacién. Hay que pensar tam-
bién en las enfermedades ilusorias, en las enfermedades.intermitentes y
en-las-enfermedades funcionales. -Este capitulo nos llevard-a otro, muy
importante: ‘

e Sobre la sugestidn y sus reflejos condicionados.y los varios méto-
dos de “‘sefializar’® una persona. Hoy sabemos que la palabra (o suges-
tidén verbal directa) no es indiferente para. ¢l organismo -humano y es
capaz de provocar alteraciones reales. Los estimulos exclusivamente
verbales [pueden reemplazar a los estimulos incondicionados o incluso a
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los excitantes ‘condicionados. ‘Mediante sugestiones somos capaces de
producir .efectos que no -pueden lograrse por medio.de la voluntad. Bajo
la accion de la sugestion verbal un estimulo incondicionado fuerte pier-
de.su intensidad v puede ser totalmente neutralizado. Y hay también la
sugestion -indirecta (por-ejemplo, la imposicidon de las manos), que es
mis eficiente que la verbal. ’ :

e Sobre el posible inconsciente colectivo y sus arquetipos o las he-
rencias -que, por nacimiento,-hemos recibido de nuestros antepasados,
profundamente-marcados’y condicionados; también ellos; porla cultura
y, sobre todo, por la religion. Si queremos creer en lo que nos ensefia
C.G. Jung y su escuela, estos arquetipos-pueden actuar en nosotros de
un modo a veces muy. sorprendente.

@ :Sobre-lo que llaman ahora la **Parapsicologia’; o el estudio de las
posibles actividades inmediatas del psiquismo humano. “Inmediatas’’; es
decir: sin la mediacion de los sentidos:Tenemos en este campo princi-
palmente las. ‘‘percepciones extra—sensoriales’ (o “psi—gama”, como
dicen también), que segln parece, estan cientificamente comprobadas
como reales y que cambian nuestras teorias del conocimiento humano;
va:no vale el viejo principio cldsico segin-el cual nada estd en elintelec-
to -sin pasar antes por los sentidos.  Sabemos ahora que en el ser-huma-
no; enla profundidad de su dinamismo inconsciente, hay una capacidad
o facultad de conocer, que no parece depender ni de las leyes de la
--materia (como la-ley del inverso de los cuadrados de las distancias), ni
de las leyes del espacio, ni de las del tiempo. Hay en el-hombre una
“semilla de eternidad” (GS 18a), una “semilla divina® (1Jn 3,9).

®. Sobre las vias de manifestacion del contenido inconscienté y de
los conocimientos extra—sensorialmente recibidos: sobre la via motriz,
o de los movimientos automaticos, con.un estudio mds amplio sobre los
automatismos y sobre como. surgen;sobre la via de imagenes, internas o
externas {generalmente de tipo alucinatorio); sobre la via onirica:o de
los suenios. En el contexto de las presentes reflexiones seria particular-
mente provechoso para el movimiento carisméatico un estudio mds pro-
fundo sobre una via no muy explorada por los psicologos pero muy
importante para los teblogos: la-via de la contemplacidén para llegar a la
sabiduria. Mds adelante hablaré algo més de dicha via.

Reconsideracién de {a Fenomenologia Pentecostal

Todos estos capitulos, debidamente estudiados, pedirian una seria
reconsideracidén ‘de :la fenomenologia® pentecostal ‘o carismdtica, para
frenar sus optimisticas, facilesy acriticas afirmaciones sobre la frecuen-
te actuacidon perceptible del BEspiritu Santo entreellos. Tiene razén el P.
Edward D.O’Connor en su -obra: La Renovacién Carismdtica en la Igle-
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sia Catdlica®, anunciada como “‘un estudio completo”, cuando afirma
gue ‘‘no corresponde a la psicologia el juzgar de la autenticidad de un
carisma’(p:112). Este juicio no-compete ni a la Psicologia nia la
Teologia ~es de la competencia del Magisterio Eclesidstico:(cf. LG 12b,
AA 3c). Pero los que tienen esta autoridad en la Iglesia, para que
puedan. dar este juicio, deben.‘‘trabajar celosamente con los medios
aptos” (LG 25d). Y -estos “medios aptos”, cuando se trata -de hechos
humanos verificables, son también las ciencias psicol6gicas.

Tomemos como egjemplo el fenomeno de “hablar en lenguas’, que,
segiin O’Connor es la nota distintiva del movimiento pentecostal’’ (p.
110), el *“méas comin de fos carismas” (p. 110).

El P. Toméas Forrest, dirigente del movimiento carlsmatlco en Puer—
to Rico, indica® los ‘‘requisitos para recibir el don de lenguas’’. Insiste
en que uno debe desear este don, pedirlo y abrirse para recibirlo. “Hago
esto empezando a hablar alabando a Dios:con el deseo de dejar que-el
Espiritu mismo decida y formule las palabras’. Insiste también en bus-
car el apoyo de los hermanos, unirse a ellos, dejarse guiar por ellos, sin
temer que le estén engafiando: *Una vez que yo digo que creo en este
don, y que este don es algo que Dios desea para mi; y una vez que lo he
pedido, entonces también debo creer que lo que voy a recibir serd el
don que estoy buscando. Aunque comience imitando a otra persona,
repitiendo una misma silaba extrafia, esa accién es mi forma de demos-
trar que deseo el don y quiero recibirlo, y lo que recibiré no serd cosa
de miimaginacién sino el don:en si. Mi temor a ser engaiiado, demues-
tra-mi falta de fe en ¢l don. Y si comienzo a hablar en lenguas, sola-

mente con unos sonidos basicos y.sencillos o-algo que parece ser una
tonteria, al menos he comenzado.y el Espiritu estd hbre para desarrollar
su don en mi”>

No niego que ésta sea una excelente apertura delante de Dios, suge—
rida también por Santiago para recibir la sabiduria (St 1,5--7); pero es
también la mejor disposicién subjetiva para recibir una sugestidn, sea
indirecta del ambiente, sea directa por las oraciones y sobre todo porila
imposicidén de las manos gue el grupo hace sobre una persona tan deseo-
sa de recibir este don. Vi cierta vez una religiosa, con grandes deseos de
recibir el ‘‘bautismo del Espiritu Santo”, arrodillada en el centro del
grupo v todos los participantes le imponian sus manos, cada uno como
mejor podia-y en la parte que alcanzaba. La religiosa se sentia feliz bajo
la suave presion de tantas manos y el incomprensible murmullo de
tantas oraciones hechas por ella. Era sin duda una escena de intensa
plegaria, pero.también de fortisima sugestion. Tal vez demasiado fuerte
para ciertas personas muy sugestionables, pudiendo -causarles graves
dafios en su equilibrio psiquico y emocional {y con esto se indica a los

8 Traduccion espafiola publicada por Lasser Press Mexicana. S.A., México 1973.
° Enel No. 7 de la Revista dlabaré, Puerto Rico. agos-sept.-1973. pp. 13-14.
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dirigentes-de los grupos de oracién un grave peligro). :Si se produce el

efecto, es decir: si tal persona en ese momento irrumpe-en balbuceos

alegres o produce unos ‘‘sonidos basicos y sencillos o algo que. parece

ser una tonteria’, ;a quién atribuir la causa? Al Espiritu Santo? ;A

la sugestién? ;O no estamos aqui delante de lo que al principio he

llamado “actuacién directa imperceptible’’, que tiene una causa conjuns: .
ta?Me inclino hacia esta Ultima hipotesis. Pero; como hemos visto al

hablar de esta especie de intervenciones, en estos casos debemos abste-

nernos deunjuicio sobre la eventual causa preternatural.

Otro ejemplo. En el libro citado de O’Connor (p. 63) un sacerdote
describe su experiencia de una oracion carismdtica. El orante experi-
mentd una extrafia sensacion de bienestar que penetrd todas las fibras
de su ser.-Después se entregd completamente a Dios y las ldgrimas le
brotaron de los ojos. “Pero de pronto senti que mis manos empézaban a
elevarse ‘como sostenidas por-una fuerza invisible. No era yo quién las
levantaba. . > “Luego sent{ que me inclinaba hacia adelante; hasta to-
car el suelo con la frente. En este punto empecé a orar”. ;Dirémos sin
més que todo esto es obra directa del Espiritu Santo? :Seria desconocer
por completo el mecanismo 'de los antomatismos y la fuerza inmanente
en el mismo ser humano del dinamismo psiquico inconsciente. Cuando
el orante declara que “no era yo quién levantaba las manos™; dice la
verdad, pero hace una afirmacién vélida {inicamente par su “yo’ cons-
ciente. Escuché 1o mismo de los espiritistas cuando ponen:sus manos
sobre la mesa danzante: * ;Yo no hago nada! ”’. Pero eso significa = sim-
plemente que no ‘hacen nada conscientemente; v .sin embargo lo hacen
inconscientemente. Lo he comprobado y. demostrado cientos de veces.

Hablando de la inspiracion, dice Edward O’Connor® que “ocurre
tan de tepente, abrupta e imperiosamente que practicamente tiene el
efecto.de un mensaje que viene deafuera’. La descripcidon es excelente
y los espiritistas,; cuando “‘psicografian”; tienen en su favor el mismo
argumento. Pero de hecho se trata de un fendmeno muy: conocido en
Psicologia.

Del Inconsciente a la Sabiduria

Y basta de ejemplos y de criticas. Pero no ‘quisiera terminar sin
antes decir al menos alguna palabra més sobre el tantas veces mencio-
nado dinamismo psiquico no consciente ‘o0 inconsciente del ser huma-
no'?!, que, creo, puede ser de gran utilidad para nuestros grupos caris-
maticos de oracién.

Este dinamismo inconsciente no es solamente, como pensaba Freud,

19 By la revista Alabaré, No. 7, p.17.

1y aqui pido permiso para repetir algo ya publicado en mi ensayo '‘Las
Razones del Corazdn™, en el libro Dios. Problemadtica de la no-creencia en Amerzca
Latina, Coleccidn Documentos CELAM;n.17,1974,pp. 55-65.
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un deposito de deseos reprimidos, sino, como opina C.G. Jung, un
“sujeto’ real y pensante, componente esencial de la vida individual,
mucho m4ds rico y amplio que el “‘sujeto’” consciente. En un ensayo
titulado: “‘hacer la verdad en el propio corazén”??, Gustav Schmaltz,
psicoterapeuta de Frankfurt, proclama la existencia, en el inconsciente,
de una fuerza que él denomina Waltende, es decir Dominante, o aquel
~que domina, y que es autébnoma y tiene caricter transpersonal. Esta
fuerza tiene sus leyes propiasy no es muy influenciada desde afuera: Es
inmanente ‘al hombre. Es una fuerza luminosay:dirigente que estd en'lo
mas profundo del alma. Schmaltz (p. 87) proepone esta tesis: Fuera de la
conciencia, en ¢l fondo oscuro del alma, hay un sujeto que “‘piensa’’ o
“medita”, influye sobre el consciente y simultdneamente “‘hace la ver-
dad™ con el. Este ‘‘sujeto’ actGia en nosostros como un. ‘yo’ :autd-
nOmo, con mayor experiencia, capacidad de juzgar y sabiduria que la
parte consciente. Su forma de manifestacién es generalmente con:imé-
genes simbdlicas y pocas veces abstracta. Este Dominante es como un
“creator spiritus”, que discierne, liga, coordina, resuelve problemas y
planea. Asegura Schmaltz que su afirmacién es el resultado de 1a pura
experiencia.  Los que experimentan en si este modo de “hacer la ver-
dad”. saben que no es el resultado de su actividad o razbén consciente,
sino que ellos se sienten como dirigidos, como si fuese la obra de otro
ser personal.

Socrates tenfa un “‘genio”, que lo inspiraba®?; Gandhi obedecia a
un “still small voice”*“. El Papa Paulo VI, en su discurso de
17-5-1972, después de citar estos ejemplos de Sécrates y Gandhi,

~continta: ‘“‘Sin recurrir a los ejemplos extraordinarios, cada hombre
verdadero tiene, dentro de si, una fuente propia,intuitiva y normativa;
y aqui surge la pregunta: ;esta voz seria contraria, distinta o coinci-
dente con la de la inspiracién sobrenatural del divino Pariclito? Deja-
mos €esta cuestidn, que es principalmente un hecho concreto, al andlisis
de los estudiosos, contentdndonos por ahora con notar las interesantes
investigaciones que se presentan cuando la teologia del Espiritu Santo
entra en contacto.con la Psicologia del hombre™.

Esta importante e interesante pregunta que el Papa Paulo VI dejo
sin respuesta, podria quizas, recibir alguna luz a partir de unas afirma-
ciones del Concilio Vaticano II. En la Gaudium et Spes (n. 14b) el
Concilio ensefia que el ser humano no es una particula anénima de la
naturaleza, pues-por su-interioridad -es superior al universo entero, Y el
Concilio contintia: “El hombre retorna a esta profunda interioridad
cuando entra dentro de su corazdn, donde Dios, escrutador de los cora-

1.2 publicado en 'la obra ‘Meditation -in Religion und Psychoterapie, Kindler
Taschanbuecher, Muenchen, sin fecha.

13 Cfr pLATON, Apol 29-30.
14 ¢fr. c. FusieroO. Gandhi, p. 511.
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zones, le aguarda; y donde él personalmente, bajo la mirada de Dios,
decide su propio destino”. “Corazén’’, aqui, es sinbénimo de “profun-
didad interior’” o dinamismo inconsciente. ahi, en las profundidades del
ser humano, es donde el Dios trascendente se hace inmanente, Emanuel,
“Dios con nosotros”; es también:ahi dbénde se realiza el misterioso
encuentro directo y personal de:‘cada -ser humano -con: Dios; es ahi
donde ‘Dios. le espera, ubi Deus eum exspeciat, dice el mencionado
texto conciliar. En el n. 16 el mismo documento habla de “lo mas
profundo de la conciencia’ (in-imo-conscientiae), del micleo mds secre-
to y del sagrario del hombre, donde él estd s6lo con Dios, v en cuya
intimidad resuena su voz: nucleus secretissimus atque sacrariuni
hominis, in quo solus est .cum Deo, cuius vox resonat in intimo eius.

Todo este proceso, tan bella y autorizadamente descrito por el alti-
mo Concilio Ecuménico, hace parte de la propia naturaleza del ser
humano, es su grandeza y dignidad. En otro contexto®® el Concilio
hace ‘suyas las palabras de Paulo VI, que se refieren a la “linefable
fascinacion interior que la voz silenciosa y poderosa del Sefior ejerce en
las insondables profundidades del alma humana”

Y. cuando esun cristiano bautizado, el interior y 1ld profundidad
del hombre se tornan todavia mas ricos: pues el hombre bautizado se
transforma-en templo “vivo del Espiritu Santo. “Vosotros, en cambio,
poseeis la uncién que viene del Santo, y conoceis todas las cosas. . La
uncion que deEl recibisteis’ perdura: en vosotros y no necesitdis que
alguien os instruya, porquela uncidén os ensefia todo.;.” (1:Jn 2,
20.27). El ‘bautismo produce en.el -hombre cristiano una prerrogativa
peculiar (Peculiaris proprietas, dice el Vaticano Il en LG 12a): el sentido
de 1a fe: ‘Cuando el cristiano recibe 1a Palabra de Dios, el Espiritu Santo
mueve su corazdn,; lo dirige a Dios, abre los ojos'de la mente y le
confiere suavidad 'y gusto en consentir 'y creer en‘la verdad (cf. DV 5).

Segin todo esto hay innegablemente en nosotros, scbre todo en los
bautizados, una actuacidn divina, de la que 'quiero hacer dos observacio-
nes mas: ‘primera: insisto otra vez en que esta actuacidn no se hace en
nuestra parte consciente; sino en lo que ‘el Concilio. con C. G. Jung,
llama *‘profunda interioridad”. en el “‘corazdén’; segunda: esta actua-
cién pertenece a'la“categoria ‘que he llamado *‘directa perc impercepti-
ble”, valiendo para ella todo lo que se dijo de este ‘modo de obrar,
principalmente sobre la conjuncidn de la accién dela naturaleza huma-
na con la accibn divina, ambas tan intimamente entrelazadas que pue-
den ser consideradas como una sola“causa ‘conjunta de los efectos que
afloraran en la parte consciente del hombre o del cristiano.

.Y en qué consiste esta participacion humana? Simplemente en la
pasividad ‘total de la inteligencia consciente 'y discursiva, en el silencio
interior y en cierto estado de admiracion y contemplacion “Consérvate

L5 presbyterorum Ordinis, n. 11. nota 66.
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en ‘silencio ante “Dios™y ¢speraen El (Sal 37.7). Ciertos momentos
emocionalmente fuertes (con-la condici6n ‘de que no sean frecuentes, -
para no perder el equilibrio emocional. que es otro “aviso importante
para los dirigentes de los grupos de oracion) podran ser ocasiones excep-
cionales para que el contenido inconsciente, acumulado a veces durante
largo tiempo, pueda irrumpir y pasar a la parte consciente como si fuese
una inesperada iluminacién o repentina inspiracion.

Es muy dificil y atn imposible determinar hasta qué punto o a qué
altura, exactamente, interviene en este proceso la accion del Espiritu
Santo. Una vez mas hay que repetir que la gracia supone la naturaleza,
obra en la naturaleza, completa eventualmente su accion, pero no la
sustituye, no la impide, no acostumbra intervenir milagrosamente, per-
ceptiblemente. “El viento sopla donde quiere™, dijo Jesis en el famoso
didlogo con Nicodemo (Jn 3,8). Por lo tanto no podemos, como explica
el Papa .en su discurso de 17 5- 1972, trazar normas doctrinales y
pricticas sobre las intervenciones del Espiritu Santo en la vida de los
hombres. El puede manifestarse en formas libres e impensadas. El salta
sobre el globo de la tierra (cf. Prov.8,13). La hagiografia nos narra
muchas aventuras curiosas y estupendas sobre la santidad. Todo maes-
tro de almas lo sabe. Pero, sigue el Papa, existe una regla, se impone una
exigencia ordinaria a quién quiera captar las vibraciones sobrenaturales
del Espiritu Santo: la interioridad. El lugar establecido para el encuentro
con el inefable huésped es el interior del alma. Dulcis hospes animae. El
hombre bautizado es constituido templo del Espiritu Santo, repite San
Pablo. ‘Aunque el hombre moderno, a veces hasta el cristiano, aun con-
sagrado, sienta la tentacién de secularizarse, no podrd nunca ni jamas
debera olvidar la interioridad, que es la orientacidén fundamental de la
vida, si ésta quiere conservarse cristiana y animada por el Espiritu San-
to. Pentecostés tuvo su novena de recogimiento y de oracion. Es necesa-
rio el silencio interior para oir la Palabra de Dios, para experimentar y
para sentir el llamamiento de Dios, para reconducir nuestros sentimien-
tos y pensamientos a su auténtica fase de inspiracion divina.

Pero hay una condicién humana més para esta iluminacién divina:
“Por aquel tiempo Jesiis tomo la palabra y dijo: Te alabo, Padre, Sefior
del cielo y de la tierra, porque ocultaste estas cosas a los sabios y
prudentes 'y las revelaste a los pequefios. Si, Padre, porque asi lo has
querido” (Mt 11,25 26). El mismo Dios es quién vela (kryptein) o
revela (apokalyptein) sus misterios segin la disposicion de orgullo o de
humildad por parte del hombre. El orgulloso no tiene condiciones hu-
manas para recibir la iluminacion divina. Dios y todo lo relacionado con
el Reino de Dios no es algo que estd a la disposiciéon de una simple
investigacion por parte de la razé6n humana. Pios no es un objeto ni es
objetivable. Al comportamiento del hombre Dios corresponde o con
una revelacibon o con una velacién. Para recibir la iluminacién divina es
condicion esencial el ser “pequefio” humilde y menor, para asi abrirse
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en respetuoso silencio a Dios y ser inundado por su luz, *que ilumina
los ojos de nuestro corazén’’ (Ef 1.18;.5i.17,7). Entonces El hace
“brillar la luz en nuestros corazones’ (2Cr 4.,6).

Y los humildes se reunirin para alabar al Sefior.



