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Testimonio de un testimonio

A proposito de “Madre y Muerte”
de Olegario Gonzalez de Cardedal
(Editorial Sigueme, Salamanca, 1993)

por Alberto Espezel

Tarea dificil la de dar cuenta de un libro como el que presenta-
mos. Libro singularisimo y en primer lugar eminentemente testimo-
nial: el hijo unico sacerdote de una madre viuda desde muy joven rela-
ta la pérdida de su madre campesina, con quien ha vivido estos ulti-
mos treinta anos, acompanandola filialmente no obstante sus muilti-
ples compromisos de sacerdote, teélogo y académico. La primera parte
del libro es entonces fundamentalmente testimonial; la segunda, en
cambio, tomando pie en la decisiva ocasién de la muerte de la madre,
es una larga meditacion teolégica sobre la muerte en la fe cristiana: la
muerte propia, la Muerte-Resurreccién de Cristo, el hermano univer-
sal, fuente de vida y del Espiritu en la estructura sacramental de la
Iglesia, la muerte mistica, los peligros de distintas “espiritualidades
de la muerte”,el talante genuino cristiano frente a la muerte como
paso al Dios viviente.

Pero no se crea que en la segunda parte no se filtre el tono testi-
monial de la primera. Al cerrar estas paginas, al posponer el didlogo
con don Olegario, queda su voz resonando en nuestros oidos, y esa voz
es la de un admirable testimonio de fe, alguien que desagarrado por el
dolor, habla desde el dolor y expone su fe en el Resucitado, cuya luz
pascual no elimina el dolor, pero si lo abre a una esperanza llena de
un contenido concreto: la participacién de todos en su Resurreccién.

Para don Olegario la pérdida de su madre es también el fin de la
vida de su aldea montanesa en la sierra de Gredos, que lo vio nacer y
entre cuyas cabras se cri6 el nifio. “Desde Cardedal se ve el pico del
Moro Almanzor, con una sierra de Gredos casi siempre nevada y un rio
Tormes que, nacido en la cercania de Navarredonda, va recogiendo las
gargantas que llegan de cada una de las lagunas y cuando pasa por
Aliseda de Tormes ya es rio formado y respetable. Desde esa altura se
divisa toda la sierra de Gredos hasta donde se une con la de Béjar para
luego deshacerse en el valle del Jerte, con Tornavacas en la ladera
Norte y el monasterio de Yuste en la ladera Sur. Sierras por un lado,
valle y montafias menores por otro. Yo siempre he visto las cosas desde
arriba, desde donde se las puede situar y ordenar mejpr, desde donde
permiten percibir sus dimensiones dentro de un conjunto, desde no
acosan al hombre...” (p. 22) “Cardedal ya no existe como lugar de vida
permanente para personas con proyecto definitivo alli. La agonia de
unas casas y de unas calles, luchando para que el campo no recupere
su dominacién sobre ellas, llenas ya de espinos, cardos y yerbas, es el
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simbolo de una cultura que esta muriendo y sabe que en _108 prét!;llm.os
anos habra desaparecido totalmente. Yo levanto acta Si)n l:g:cangla,
pero con dolor... La cultura del hombre pobre, q'ale fe tc‘%a ea o teo y
solidario de su projimo, porque ambos dependen de la tierr l, b m-
pero y de las tempestades; la cultura de la convivencia con la natura-

leza y con el mundo animal; la cultura de la vida abierta a todos en el

bien y a merced de todos en el mal por la envidia, la injuria o la ase-

chanza: la cultura de la piedad, que es reconoc1m}_ento de gnger:l Jlr
amor de Dios a la vez que amor de padres y de préjimos, rechazo de
desacato y de la insolencia, memoria de la muerte que nivela todas las
diferencias y reclama todas las deudas; la cultura de los ritmos natu-
rales y del hombre acompasado a la luz, el sonido, el crecimiento y la
muerte; la cultura de la sobriedad y del sefiorfo que nace de la sola con-
ciencia de ser hombre, porque las cosas no definen a la persona,; la cul-
tura que pone al hombre desde los primeros dias en contacto con la
verdad de la realidad primaria en la generacién, nacimiento, enferme-
dad, trabajo y muerte; la cultura del ocio a su debido tiempo, de la ora-
cién sencilla'y sincera, de la formacién como saber person_gl acredita-
do en acciones y en habilidades, en el tratamiento del pr6jimo y en la
servicialidad. Esta fue la aldea en la que nacieron mis padres, en la
que me engendraron a mi, en la que yo crecf, la que tengo ante los ojos
como patria de humanidad primera y a la que miro con lagrimas de
agradecimiento ahora que est4 a punto de desaparecer. La cultura de
esta aldea era la misma que hace treinta siglos. Cuando leo en la Bi-
blia los relatos que describen la vida de Abraham, de Gededn u otros
de sus hombres y mujeres, me siento en mi tierra (Cf. Gén. 12 y ss; Jue
6). Los treinta afios que van desde 1960/1990 han removido aquellas
almas seculares y han sustituido treinta siglos de historia. A este
desarraigo de la aldea y de su cultura, se afiade el desarraigo de nues-
tra cultura nacional, que comienza en 1990 al integrarnos en una uni-
dad europea. Y lo mismo que la ciudad ha podido contra la aldea y el
campo, Europa va a poder contra Espafia y su historia. No tenemos
capacidad técnica ni intelectual para asumir, heredar e interpretar a
la altura del presente nuestro propio legado cultural. ;Cémo vamos a
ser los espaiioles del futuro, que ya no tenemos alma tradicional de
aldea y todavia no hemos forjado una nueva cultura, tradicién y sfm-
bolos realmente modernos, que no sean sélo suplantacién, sino tam-
bién prolongacién, enriquecimiento y herencia viva de todo lo ante-
rior?” (pp. 25-27)

Don Olegario ha de ser seguramente hoy el méds grande cristélo-
go de habla castellana. A su buen conocimiento de la tradicién une una
excelente comprensién de la fecunda teologia del siglo XX, tanto caté-
lica como luterana. Todo ello unido a su cordén umbilical espaiiol, a su
herencia viva de Juan de la Cruz y de Teresa, en cuyo entorno geo-
grafico sigue viviendo, y a la gran herencia de Unamuno, Ortega y
Zubiri, en virtud de los cuales se expresa en un admirable castellano,
rico, algo 4spero, también él montaiiés y de Gredos, que sabe a roca, a
viento helado, a nevizca que endurece las mejillas.
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Su escatologia testimonial con motivo del transito de su madre es
entonces una larga y densa meditacién sobre la muerte y resurreccién
del hermano universal. Cristo, felicisima expresién para designar el
sentido representativo, sustitutivo e inclusivo al mismo tiempo, del
misterio redentor del Senor. “El cristianismo nace de la conviccién de
que alguien nos ha previvido, nos ha premuerto, es decir, ha asumido
nuestro destino para realizarlo con nosotros y al servicio nuestro, como
pionero de una nueva misién posible a la humanidad en su marcha
hacia lo Eterno. En Cristo, Dios se ha identificado con nuestro destino
de mortales y pecadores, para ofrecernos su destino de glorificado,
reconciliado y eterno. En Cristo que se ha dado a si mismo como her-
mano universal, Dios ve a todos los hombres reconciliados, hijos y
herederos en él. Esa solidaridad de Jesus con nosotros, que le lleva a
estar en nuestro lugar, a asumir nuestro puesto y a soportar las con-
secuencias de la situacién histérica de la humanidad, en manera algu-
na es una sustitucion-suplencia, sino una anticipacién-provocacién y
una representacién-posibilitacién. En este sentido es evidente que
nadie muere por nadie; que todo hombre muere solo. Y sin embargo,
verdad mas honda es que Cristo ha muerto por nosotros, que el amor
y la generosidad, la ofrenda y entrega que El realiza en su muerte,
estan hechas en unién con nosotros y en favor nuestro. A ellas pode-
mos unirnos, de ellas podemos llenarnos y con ellas podemos contar.
Si en él estaba Dios reconciliando al mundo consigo mismo y no
tomandole en cuenta sus pecados, el hombre puede mirar a esa muer-
te, como al lugar donde Dios ofrece el perdén, el amor y la paz a todos
los vivos y a todos los muertos” (p. 129). Cardedal describe en forma
preponderantemente paulina la inclusién sacramental y vital del hom-
bre en la muerte y resurrecciéon de Cristo. Resuenan en sus palabras

lo mejor de la teologia contempordnea, especialmente Balthasar,
Sesboué, Stuhlmacher y Rahner.

Finalmente reacciona en paginas decisivas contra la degradacién
moralista del cristianismo, tanto el jansenista y pietista, como el kan-
tiano, todos ellos filtrados de algiin modo en la piedad cristiana “...el
kantismo, tras haber perdido el sentido para descubrir el universo
especifico de lo religioso, ha querido integrar, legitimar y heredar la
religién dentro de los limites de una razén exclusivamente moral. El
Dios ley, imperativo y exigencia, desplazé a Dios en su realidad divina
que se manifiesta y ofrece al hombre como don gratuito no necesario
ni exigente en un sentido psicolégico primario. Tras este proceso ha
quedado ante la conciencia humana un Dios moral (del imperativo, la
ley, la exigencia, la relamacién frente al hombre). Ese Dios moral al
final sera soportado como el antagonista de la libertad, de la felicidad
y de la vida del hombre. Tal fue el diagnéstico que de Dios y de la con-
ciencia religiosa hicieron Feuerbach y Marx. Poc_o a poco se fuerpn per-
diendo el equilibrio y la légica interna que el cristianiso habia instau-
rado entre presente y futuro, vida y muerte, Dios y hombre, a la vez
que se fueron introduciendo otras rupturas internas. Platén abolutizé
el “trasmundo” frente a este mundo presente, elevando la muerte a
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categoria soberana sobre la vida. Kan_t absolutizé la n}oral, el imper,.
tivo, situando a Dios en ese orden. Nietzsche reclamé frente a ello 15
espontaneidad de la vida, la implantacién ingenua en la realidad, 15
gustacion del poder y de la fuerza, la inocencia del animal, la desapa-
ricién de la muerte. jQué inmenso desconocimiento, tergiversacion
desnaturalizacion de la experiencia cristiana originaria han sobreye.
nido! jQué ausencia de un pensamiento teoldgico creador, que hubiers
sido capaz de hacer presente lo originario y original cristiano! jQué
progresismo fécil hecho de concordismo con una ﬁlos.oﬁ_a vigente o
imperante que creia prestar un admirable servicio al cristianismo sal-
vandolo de un naufragio, cuando en realidad lo habia desfigurado trag
haberlo releido en clave humanista y plegado a los imperativos culty.-
rales, “moralizandolo” y “racionalizandolo” La Ilustrag:ién creb todo
un proyecto de sociedad y de hombre, creyendo y queriendo rescatar
los valores cristianos amenazados y amortizados por el antiguo régi-
men y la vieja Iglesia. Y en ese sentido esos proyectos ilustrados son
un real producto cristiano, secularmente interpretado y realizado en
sucesivas revoluciones morales, industriales y sociales. Pero ese usu-
fructo del cristianismo fue a la vez una desnaturalizacién. En todo este
proceso ha jugado un papel decisivo la manera de comprender 1a muer-
te, su relacién con la vida y su papel de freno o acicate para la sana-
cién, iluminacién y transformacién del presente. El cristianismo por el
bautismo habia puesto la muerte de Cristo en el comienzo de la propia
vida cristiana. Esto era vivido como una liberacién y un signo para
existir gozosamente redimidos en el mundo y con ello tener el g0z0 y
la capacidad de poner la vida por el préjimo como la puso Cristo.
Cuando se perdi6 el sentido de la experiencia originaria, esa anticipa-
cién de la muerte se convirti6 en fuente de miedo y en desprecio de la
historia. La religi6n del miedo y de la muerte sucedié a la religién de
la redenci6n y la resurreccién” (pp. 189-192).

La larga meditacién teologal de don Olegario, meditacién que
soslaya en forma significativa las posiciones contemporaneas sobre la
resurreccion en la muerte, concluye nuevamente en tono testimonial.
Permitase a quien realiza la recensién de este libro admirable con-
cluir, también por nuestra parte, en forma testimonial. Hijo tnico y
sacerdote, con mi madre ya muerta hace tiempo y la gracia de conser-
var con vida sana y fresca a mi padre de ochenta afios, la lectura de
las homilias en las misas de exequias y de difuntos de 1a madre de don
Olegario no dejaron de arrancar lagrimas serenas de compasién en
quien esto escribe. Dedicado también al servicio teologal como forma
del sacerdocio en favor de los hermanos en niveles muy varios y mon-
tanés de sangre (cuatro abuelos de origen pirenaico) y de vocaci6n,
pero desterrado en la pampa y la ciudad infinitas, lejos del regazo de
la montafia maternal que ampara (Unamuno), las paginas comenta-
das no pudieron no despertar un eco profundo y agradecido en el pro-
pio corazon. Por ello es bueno terminar estas lineas agradeciendo al
autor la expresién generosa de su fe en e] Sefior muerto y resucitado.
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Documentos

Comision Teologica Internacional*
Sobre la interpretacion de los dogmas

A. ESTADO DE LA CUESTION
I. Como se plantea filos6ficamente la cuestion
1. El problema fundamental de la interpretacién

El problema de la interpretacién forma parte de los problemas
originarios del hombre. En efecto, en cuanto hombres nos interesa
comprender al mundo y a nosotros mismos. En esta cuestion acerca de
la verdad de lo real no partimos nunca del cero, cuando se trata de
comprender la verdad, ésta nos sale al encuentro. Concretamente en
el sistema de simbolos de cada cultura, que se manifiesta especial-
mente en el lenguaje. La comprensién humana entonces existe histé6-
rica y comunitariamente. Asi, para interpretar es necesario también
apropiarse y comprender los testimonios que la tradicién ya ha dado.

La conexion entre interpretacién y tradicién muestra claramente
que es necesario librarse de un realismo ingenuo. En nuestro conoci-
miento nunca tratamos con la realidad desnuda, sino con la realidad
en el contexto cultural del hombre, con su interpretacién por la tradi-
cién y su apropiacion actual.

Por consiguiente el problema fundamental de la tradicién puede
formularse asi: jcomo podemos asumir seriamente el circulo herme-
néutico entre sujeto y objeto sin caer en un relativismo que no conoce
sino interpretaciones de interpretaciones? ;No existe —no fuera sino
dentro del mismo proceso histérico de la interpretacion— una verdad
que exista por si misma? ;jExisten proposiciones que deban ser afir-
madas o negadas en todas las culturas y en todas las situaciones his-

toricas?

*Este documento de la Comisién Teolégica Internacional ha sido preparado bajo la
direccién de Mons. Walter Kasper, obispo de Rottemburg-Stuttgart, por una subcomi-
sién compuesta por los profesores J. Ambaum, G. Colombo, J. Corbon, J. Gnilka, A. J.
Leonard, S. Nagy, H. de Noronha Galvao, C. Peter, Chr. von Schonborn y F. Wilfred,
aprobado por amplia mayoria “in forma specifica” en la sesién plenaria de octubre de
1989. Conforme a los estatutos de la Comisién Teolégica Internacional es editado ahora
con la autorizacién del presidente de la Comisién, su Eminencia el Cardenal José

Ratzinger.
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2. Dos razones de la actualidad del problema

El problema de la interpretacién se plantea hoy de una manera
mas aguda. A causa de las radicales mutaciones culturales. La dis-
tancia entre los testimonios de la tradicién y nuestra situacién cultu-
ral actual se ha acrecentado.

En particular en el mundo occidental, ello ha conducido a un
cambio de actitud hacia las verdades, valores y concepciones tradicio-
nales, como también a una evaluacién unilateral del presente en com-
paracion a lo que nos viene del pasado, y a una apreciacién unilateral
de lo nuevo como criterio del pensamiento y de la accién. En la filoso-
fia actual, bajo 1a influencia sobre todo de Marx, Nietzsche y Freud, se
ha desarrollado una hermenéutica de la sospecha, que considera a la
tradicion no ya como una mediacién entre la verdad originaria y el pre-
sente, sino como una alienacién y una opresién. Pero sin la memoria
creadora de la tradicién el hombre se vuelca al nihilismo. La crisis
actual, general y mundial de la tradicién ha llegado a ser uno de los
desafios espirituales mas fundamentales de nuestra época.

Se agrega hoy a esa crisis de la tradicién el fenémeno del encuen-
tro generalizado de culturas y de sus diferentes tradiciones. Por ello el
problema de la interpretacién se nos presenta hoy no sélo como el de
la mediacién entre el pasado y el presente, sino también como la tarea
de encontrar una mediacién entre las diferentes tradiciones cultura-
les. Hoy tal hermenéutica trascendental ha llegado a ser una condicién
para la supervivencia de la humanidad en paz y libertad.

3. Diferentes tipos de hermenéutica

Se puede distinguir diferentes tipos de hermenéutica:

La hermenéutica de orientacién positivista pone el polo objetivo
en primer plano. Ella ha contribuido mucho a un mejor conocimiento
de lo real. Pero considera unilateralmente el conocimiento humano
como una funcién de factores materiales, biolGgicos, psicolégicos, his-
toricos y socio-econdémicos, y de este modo desconoce la significacién de
la subjetividad humana en el proceso del conocimiento.

La hermenéutica de tendencia antropolégica supera este defecto.
Pero para ella el polo subjetivo es de modo unilateral lo decisivo.
Reduce asi el conocimiento de lo real al conocimiento de su significa-
ci6on para la subjetividad humana: la cuestién de la verdad de lo real
queda reducida a la de su sentido para el hombre.

La hermenéutica cultural comprende lo real por medio de sus
realizaciones culturales objetivas en las instituciones humanas, las
costumbres y los usos, especialmente en el lenguaje, a causa de la com-
prension subjetiva de si mismo y del mundo que est4 impresa en cada
cultura y en su sistema de valores. Reconocida la validez de este modo
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de proponer la cuestion, queda en pie la cuestién de los valores trans-
culturales y de la verdad de lo “humano” que vincula a los hombres
méas alla de todas las diferencias culturales.

A diferencia de las formas mas o menos reductoras arriba men-
cionadas, la hermenéutica metafisica plantea la cuestién de la verdad
misma de lo real. Ella parte del hecho de que la verdad se manifiesta
en y por la inteligencia humana, de modo que en la ley de la inteli-
gencia humana brilla la verdad misma de la realidad. Porque la reali-
dad es siempre més grande y més profunda que todas las representa-
ciones y los conceptos que nos formamos de ella, condicionados por la
historia y la cultura, se impone la necesidad de una interpretacion cri-
tica, siempre renovada y profundizada, de las tradiciones culturales
respectivas.

La tarea principal que debemos realizar es entonces la siguiente:
en nuestros encuentros y discusiones con la hermenéutica contempo-
ranea, con las ciencias humanas y con las ciencias de la cultura, debe-
mos intentar llegar a una renovacién creadora de la metafisica y de su
indagacion de la verdad. El problema fundamental que asi se plantea
es el de la relacién entre verdad e historia.

4. La cuestion fundamental: la verdad en la historia

En cuanto a la relacién entre verdad e historia, ya ha quedado
claro que en principio no hay conocimiento humano sin presupuestos;
m4s aun, todo saber humano y todo lenguaje son determinados por
una cierta estructura de pre-comprension y de pre-juicios. Sin embar-
g0, en todo lo que el hombre conoce, dice y hace, que es condicionado
histéricamente, hay siempre alguna anticipacién de alguna cosa ulti-
ma, incondicionada y absoluta. En toda inquisicién e investigacién de
la verdad, siempre presuponemos que existe la verdad y también algu-
nas verdades fundamentales (por ejemplo, el principio de contradic-
cién). Asi la luz de la verdad nos precede siempre; en otros términos,
la misma realidad resplandece con evidencia objetiva en nuestra inte-
ligencia. Ya en la antigua Stoa, tales pre-afirmaciones y presupuestos
eran designados como “dogmata”. En esa medida y en su sentido muy
general todavia, puede hablarse de una estructura dogmatica funda-
mental del hombre.

Por cuanto nuestro conocimiento, nuestro pensamiento y nuestra
voluntad son siempre determinados colectivamente por las culturas
respectivas, ante todo por el lenguaje, esa estructura dogmatica con-
cierne no sélo a las personas singulares, sino también a la socedad
humana. Ninguna sociedad puede subsistir a la larga sin convicciones
y valores fundamentales comunes, que distinguen y sustentan a su
cultura. La unidad, la comprensién mutua y la coexistencia pacifica en
la humanidad, como también el reconocimiento mutuo de una misma
dignidad humana, presuponen por lo demas que a pesar de las pro-

69



Documento Comision Teolégica Internacional

fundas diferencias entre las culturales, algo de humano tienen en
comtin todos los hombres y juntamente una verdad comin. Esa con-
viccion se manifiesta hoy sobre todo en el reconocimiento de los dere-
chos humanos e inalienables.

Tales verdades que son universales con respecto al espacio y al
tiempo, y conservan entonces siempre su valor, no son reconocl
#ino en determinadas oportunidades y discusiones histéricas particu-
lares, especialmente en los encuentros de culturas. Hay que distinguir
sin embargo entre ese contexto de una situacién contingente en la que
¢l hombre ejercita su conocimiento y hace sus descubrimientos, y la
exigencia de un valor absoluto, que es inherente a la verdad misma
que el hombre conoce. Por su esencia la verdad no puede ser sino tni-
ca, y por tanto universal, lo que ha sido reconocido una vez como ver-
dad debe entonces ser reconocido siempre como vélido y verdadero. La
Iglesia, por su predicacién del Evangelio tinico, revelado en el tiempo
pero vélido para todos los pueblos y tiempos, puede salir al encuentro
de esa esencia de la inteligencia humana, que es histérica y al mismo
tiempo abierta a lo universal; ella puede purificarla y llevarla a su per-
feccion mas profunda.

II. C6mo se plantea en nuestros dias teolégicamente la cues-
tién

1. El problema particular de la evangelizacién y de la nueva
evangelizacién

La teologfa catblica parte de la certeza de fe de que la Paradosis*
de la Iglesia, y de que los dogmas de la Iglesia son afirmaciones autén-
ticas de la verdad que ha sido revelada por Dios en el Antiguo y Nuevo
Testamentp, y de que la verdad revelada, transmitida en la Paradosis
:!: la Iglesia, es universalmente valida e inmutable en cuanto a su sus-

ncia.

En lo que concierne a los dogmas esa certeza fue i
por la Reforma del siglo XVI. De modo mucho mé4s ag‘irgoc;?;lzgzgz
ciones completamente diversas ha entrado en crisis como consecuen-
cia fie la ideologfa de la Ilustracién y de la reivindicacién moderna de
la libertad. En los tiempos modernos el pensamiento dogmaético ha
sido censurado a menudo como dogmatismo Y en consecuencia recha-
zado. En la cultura moderna secularizada, a diferencia de lo qu e -
rria en !a cultura occidental de los siglos precedentes marca(cllaee(:lllo
sustqnc:al por el cristianismo, el lenguaje dogmaitico t’radicional de la
Iglesia no parece ser inmediatamente comprensible, atn para muchos

*Se ha mantenido aquf y en el resto del texto la palabra Parados;. i
. < o ¢ g i is empleada por el ori-

ginal alem4n, que significa Tradicién, en el sentido técnico dad teo-

logia catélica. ¢0Cado a esta palabra en la
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cristianos, cuando no se presta a equivocos; aiin muchos lo consideran
como un obstaculo para la transmisién viva de la fe.

Este problema se agrava cuando la Iglesia intenta penetrar en
las culturas africanas y asidticas con sus dogmas que desde el punto
de vista meramente histérico, han sido elaborados en el contexto de la
cultura greco-romana y occidental. Esto exige més que una simple tra-
duccion de los dogmas: para llegar a una verdadera “inculturacién”, el
sentido original del dogma debe ser comprendido de nuevo en el con-
texto de otra cultura. Asi el problema de la interpretacién se hace hoy
universal en la evangelizacién, especialmente en la nueva evangeliza-
cion.

2. Soluciones insuficientes de la teologia hermenéutica

Ya al comienzo de nuestro siglo la teologia modernista ha queri-
do plantearse el problema. Pero sus tentativas de solucién no llegaron
al efecto buscado, a causa, entre otras, de una comprensién insufi-
ciente de la revelacién y de una concepcién pragmaética de los dogmas.

La teologia contemporanea de orientacién hermenéutica intenta
superar el abismo entre la tradicion dogmatica y el pensamiento
moderno, preguntdndose por el sentido de los dogmas para nosotros
hoy. Pero de este modo se separa a la férmula dogmatica concreta de
su conexién con la Paradosis y se la aisla de la fe vivida por la Iglesia.
De este modo se sustancializa al dogma. Adema4as, concentrandose
sobre la significacién préctica, social o existencial del dogma, se olvida
la cuestion de su verdad.

Esta dificultad se presenta también cuando se entiende al dogma
como algo meramente convencional, esto es, cuando se lo considera en
su funcién como siendo sélo una reglamentacién del lenguaje eclesiés-
tico, necesaria para la unidad. Asi el dogma no es considerado en su
funcién de transmision de la verdad revelada con fuerza obligatoria.

3. Legitimidad vy limites de los nuevos modos de plantear la cues-
tién con relacién a la teoria y a la prdctica

Para la teologia de la liberacién el problema de la hermenéutica
de los dogmas se plantea sobre la base de la pobreza, de la situacién
de opresién social y politica predominante en muchas partes del
Tercer Mundo, se plantea como una cuestién de la relacién entre la
teoria y la practica. Se subraya asf un aspecto importante de la idea
biblica de la verdad, a saber que es necesario “hacer la verdad” (Juan
3,21). Existe sin duda una teologia de la liberacién conforme al
Evangelio y legitima en la Iglesia, que procede‘ de la.prioridad de la
misién espiritual de la Iglesia, pero insiste al mismo tiempo sobre sus

. . 1
presupuestos y sus consecuencias sociales’.

' Cf. Comisién Teolégica Internacional (CTI), “De promotione humana et salute chris-
tiana” (1976).
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Por el contrario, en la teologia de la liberacion radical, la libcr?ad
econdmica, social y politica se transforma en el factor que determina
todo y la praxis es entendida en el sentido marxista y mutcria]iatﬂ. De
este modo el mensaje de la gracia y del fin escatoldgico de l:.n vida y del
mundo desaparecen. La fe y las formulas dogmaticas de la fe no son ya
encaradas en su contenido propio de verdad, sino en nombre d.c la
realidad econémica, unica y decisiva para este enfoque. Se les asigna
s6lo el papel de un motor en el proceso de liberacién politica revolu-
cionaria.

Otras hermenéuticas se presentan asimismo hoy; a pesar de sus
diferencias tienen en comun el desplazar el centro de la hermenéutica
de la verdad del ser, en otras palabras, de la revelacion como fuente de
sentido, a otra componente, legitima en si pero particular, que pasa a
ser el centro y el criterio de la totalidad. En el caso, por ejemplo, de la
teologia feminista radical. Para ella los datos revelados no son la base
y la norma de los esfuerzos para poner de manifiesto la dignidad de la
mujer, lo que es importante y legitimo destacar; por el contrario una
determinada idea de la emancipacién llega a ser la unica y ultima
clave hermenéutica para la interpretacién tanto de la Escritura‘'como
de la Tradicion.

De este modo la cuestién de la interpretacién de los dogmas nos
coloca ante los problemas fundamentales de la teologia. En el trans-
fondo se encuentra, en ultimo analisis, la cuestién de la comprensién
teologica de la verdad y de la realidad. En la vision teol6gica esta cues-
tién se hace mas aguda al establecer la relacidon entre la verdad uni-
versal y permanentemente valida, por una parte, y la historicidad de
los dogmas, por la otra. Se trata concretamente de saber c6mo la Igle-
sia puede transmitir hoy su ensefianza con fuerza obligatoria para que
de la memoria de la tradicién surja la esperanza para el presente y
para el porvenir. Frente a las diferentes circunstancias sociales y cul-
turales en las que hoy vive la Iglesia, se trata también de la cuesti6n
de la unidad y de la multiplicidad en la exposicién dogmatica de la ver-
dad y de la realidad de la revelacién.

B. LOS FUNDAMENTOS TEOLOGICOS
I. Los fundamentos biblicos
1. Acerca de la tradicién y la interpretacién en la Escritura
La revelacién atestiguada en la Sagrada Escritura tiene lugar

por las palabras y los hechos en la historia de las relaciones de Dios
con el hombre. El Antiguo Testamento es el proceso de una reinter-
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pretacién y de una relectura siempre renovadoras. S¢lo ha encontrado
su interpretacion escatoldgica y definitiva en Jesucristo. Pues la reve-
lacién preparada en el Antiguo Testamento, ha tenido su cumplimien-
to en Jesucristo al llegar la plenitud de los tiempos (Heb. 1, 1-3; G4l.
4, 4; Ef. 1,10; Mc. 1, 15). En cuanto Verbo de Dios hecho hombre, Jests
es el intérprete de su Padre (Jn. 1, 14-18), la verdad en persona (Jn.
14, 6). En su ser y en su vida, por lo que ha dicho y por los signos que
ha hecho, y sobre todo por su muerte, su resurreccién y su exaltacién
y por el envio del Espiritu de Verdad (Jn. 14, 17). El mismo es la ple-
nitud de la gracia y la verdad (Jn. 1, 14).

La verdad que ha sido revelada una vez por todas no puede ser
reconocida y aceptada sino en la fe concedida por el Espiritu Santo
segun el sentido que le da la Sagrada Escritura, esa fe es el abandono
personal del hombre a Dios que se revela®. Comporta la adhesién a las
palabras y a los hechos de la revelacion y la confesion de ellos, en par-
ticular la adhesion a Cristo y a la vida nueva que El ha dado. Por con-
siguiente ella es a la vez el acto por el que el hombre cree (“fides qua”)
y el contenido en el que cree (“fides quae creditur”). Es “la garantia de
los bienes que se esperan, la prueba de las realidades que no se ven”
(Heb. 11, 1).

Transmitida por los Apéstoles de una vez por todas, la fe es guar-
dada fielmente en la Iglesia como el “depositum fidei” (1 Tim. 6,20; 2
Tim. 1,14). La Iglesia es en efecto el Cuerpo de Cristo animado por el
Espiritu Santo, y ella ha recibido de Jesucristo la promesa de que el
Espiritu Santo la conduciréd siempre de nuevo a la verdad plena (Jn.
16, 13). “El Evangelio de la verdad” (Ef. 1, 13) ha sido confiado a la
Iglesia como pueblo de Dios en marcha. Por su vida, por su confesién
de la fe y por la liturgia que ella celebra, debe dar testimonio de la fe
ante el mundo. Ella puede ser designada como “columna y soporte de
la verdad” (1 Tim. 3,15). Ciertamente no conocemos ahora la verdad
sino en un espejo y por enigmas, sélo en la consumacién escatolégica
conoceremos a Dios cara a cara y tal cual es (1 Cor. 13, 12; 1 Jn. 3, 2).
De este modo nuestro conocimiento de la verdad esta en tension entre
el “ya” y el “todavia no”.

2. Aspectos hermenéuticos en la Escritura

La manera como debe interpretarse el mensaje biblico resulta de
su misma esencia. Porque la verdad revelada, tal como la Sagrada
Escritura la ensefia, es la verdad de Dios que se muestra fiel a través
de la historia (“emeth”): en tltimo andlisis, es la comunicacién que el
Padre hace de si mismo por Jesucristo en el Espiritu Santo constante-
mente en el tiempo presente. Tanto las palabras, como las acciones,

? Vaticano II, Dei Verbum, 4.
? Vaticano II, Dei Verbum, 5
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como la vida toda de la Iglesia, dan testimonio de ella. Por ello paraun
cristiano, Jesucristo es la Palabra tnica presente en la multiplicidad
de las palabras; por El y en El deben ser entendidas todas las afirma-
ciones del Antiguo y del Nuevo Testamento en su intima unidad.

Tanto el Antiguo como el Nuevo Testamento deben ser explicados
y hechos presentes en el Espiritu Santo que permanece en la Iglesia.
Cada uno debe contribuir por el don de la gracia, recibido “segtin grado
de la fe que Dios le ha acordado” a la edificacién del Cuerpo de Cristo,
es decir, la Iglesia (Rom. 12, 3-8; 1 Cor. 12, 455). Por esta causa ya
2Pe. 1, 20, pone en guardia contra una interpretacién arbitraria de la
Escritura.

La verdad revelada quiere imbuir la vida de los hombres que la
han recibido. Segiin San Pablo, el modo indicativo de la existencia en
Cristo y en el Espiritu debe transformarse en modo imperativo. Esto
implica permanecer en la verdad, no sélo captarla siempre mejor en el
plano intelectual, sino hacerla entrar mas profundamente en la vida,
hacerla (Jn. 3, 21). De este modo la verdad se manifiesta como lo que
es absolutamente digno de confianza y como el fundamento que sus-
tenta la existencia humana. Mas que nada la liturgia; pero también la
oracion, son un lugar hermenéuticamente importante para el conoci-
miento y la transmisién de la verdad.

3. De las formulas biblicas de confesién de fe

Lo que se ha dicho.no es menos valido para las “homologias”, las
formulas de profesién de fe, que se encuentran ya en las partes mas
antiguas del Nuevo Testamento. Entre otras, las que confiesan a Jesis
como el Cristo (Mateo 16, 16 y par), el Kyrios (Rom. 10,3; 1 Cor. 12,3;
Fil. 2,11) y el Hijo de Dios (Mat. 16,16; 14,3; Jn. 1,34,49; 1 Jn. 4,15; 5,5,
etc.). Atestiguan la fe en la muerte y la resurreccién de Jesus (1 Cor-
14,3-5; 1 Tes. 4-14; Rom. 8,34; 14,9, etc.); proclaman su misién y su
nacimiento (Gal. 4,4), el sacrificio de su vida (Rom. 4,25; 8,32; Ga.}2,20,
etc.) y la parusia (1 Tes. 1,10; Fil. 3,20,55). La divinidad de Jesus, st
encarnacién y su exaltacién son alabados en himnos (Fil. 2,6-11; Col.
1,15-20; 1 Tim. 3,16; Jn. 1, 1-18). Resulta de todo ello que la fe de 1as
comunidades neo-testamentarias no se funda sobre el testimonio prt-
vado de algunos individuos, sino sobre una confesién comdin que es
publica y obliga a todos.

Encontramos esta confesién de fe en el Nuevo Testamento 00 92
una uniformidad monétona. La verdad vnica se expresa mas bien, 3 ;
una grande y miiltiple riqueza de férmulas. Hay aun en el Nu‘;’lo_
Testamento férmulas que ponen de manifiesto un progreso en el igrse
cimiento de la verdad: las verdades atestiguadas pueden CO{ﬂple " 8
mutuamente y profundizarse, pero nunca contradecirse. $1empre o
trata del inico misterio de la Salvacién de Dios en Jesucristo, U
ha expresado bajo muchas formas y bajo diferentes aspectos.
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II. De las declaraciones y la préctica del Magisterio de la
Iglesia

1. Las declaraciones del Magisterio acerca de la interpretacion de
los dogmas

El camino histérico recorrido desde Nicea (325) hasta Cons-
tantinopla 1 (381), Efeso (431); Calcedonia (451), Constantinopla IT
(553) v los Concilios posteriores de la Iglesia antigua, muestra que la
historia de los dogmas es el proceso de una interpretacién viva e inin-
terrumpida de la Tradicién. El segundo Concilio de Nicea resumia la
doctrina unanime de los Padres segun la cual el Evangelio es trans-
mitido en la Paradosis de la Iglesia Catélica guiada por el Espiritu

Santo”.

Bl Concilio de Trento (1545-1563) ha defendido esa doctrina;
advierte contra el peligro de la interpretacién privada de la Escritura,
y agrega que corresponde a la Iglesia juzgar sobre el verdadero senti-
do de la Escritura y sobre su interpretacién®. El Concilio Vaticano I ha
reafirmado la doctrina de Trento®. M4s aun ha reconocido un desarro-
1o de los dogmas en cuanto éste se haga en el mismo sentido y segin
la misma significacién (“eodem sensu eademque sententia”). De este
modo el Concilio ensefia que en lo que respecta a los dogmas, debe
mantenerse el sentido que ha sido definido una vez por todas por la
Iglesia. Por eso condena a quienquiera se aparta de ese sentido “so
pretexto y en nombre de su conocimiento superior” en nombre de una
interpretacién de las formulas dogmaéticas que se presenta como mas
profunda, o en nombre del progreso de la ciencia’. Esta irreversibili-
dad e irreformabilidad se relacionan con la infalibilidad concedida a la
Iglesia por el Espiritu Santo en materia de fe y de costumbres, en
especial al Romano Pontifice®. Esta infalibilidad se funda en que la
Iglesia participa en el Espiritu Santo de Dios que no puede engafiarse
ni engafiar (“qui nec falli nec fallere potest”)’.

El Magisterio de la Iglesia ha defendido esta doctrina contra la

interpretacién meramente simbdlica y pragmatica de los dogmas de
los modernistas!®. En la Enciclica “Humani Generis” el Papa Pio XII

* DS 600; Ds 609.
5 Sesién 4%, “Decretum de libris sacris et de traditionibus recipiendis: DS 1501;
“Decretum de vulgata editione Bibliorum et de modo interpretandi sacran Scripturam”:

DS 1507.

¢ Const. dogmatica “Di Filius”, ¢.2: DS 3007.

7 Ibid. ¢.4: DS 3020; Canon 3: DS 3043.

“ Const. dogmatica “Pastor aeternus” c.4.: DS 3074.

Y Const. dogmética “Dei Filius”, c.3.: DS 3008.
1 Decreto “Lamentabile”: DS 3420-3426; 3458-3466. S. Pio X, Enc. “Pascendi”: DS 3483.
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(1950) ha advertido de nuevo contra el peligro de relativismo dogmaé-
tico que se aparta del modo tradicional de hablar de la Iglesia y expre-
sa el contenido de la fe en una terminologia que cambia en el curso de
la historia''. Del mismo modo en la Enciclica “Mysterium Fidei”, Pablo
VI ha exhortado a mantener las expresiones cuidadas y determinadas.

3. La doctrina del Concilio Vaticano II

El Concilio Vaticano II ha presentado la doctrina tradicional de
la Iglesia en un contexto més vasto y asi ha valorizado igualmente la
dimensién histérica de los dogmas. Enseiia que todo el pueblo de Dios
participa del don profético de Cristo!? y que, con la ayuda del Espiritu
Santo hay en la Iglesia un progreso en la comprensién de la tradicién
apostélica'®. En el cuadro de la misi6n y de la responsabilidad comun
a todos, el Concilio afirma igualmente la doctrina de un magisterio
auténtico que compete solamente a los obispos' y también la doctrina
de la infalibilidad de la Iglesia'®. Pero el Concilio considera a los obis-
pos sobre todo como los predicadores del Evangelio y subordina su ser-
vicio magistral al servicio de la predicacién’®. Esta valorizacién del
caracter pastoral del magisterio ha llamado la atencién sobre la dis-
tinci6én entre el fondo inmutable de la fe, o sea las verdades de fe, y su
modo de expresién. Esto significa que la doctrina de la Iglesia —cier-
tamente “eodem sensu eademque sententia™— debe ser transmitida a
los hombres de una manera viva y que corresponda a las exigencias de
los tiempos'’.

La declaracién “Mysterium Eclesiae” (1973) se ha servido de esa
distincién y la ha precisado y profundizado contra la falsa interpreta-
ci6én propia del relativismo dogmaético. Ciertamente los dogmas son
histéricos, en el sentido de que su significacién “depende en parte de
la fuerza expresiva que la lengua utilizada poseia en un momento
determinado de la historia y en ciertas circunstancias”. Las definicio-
nes posteriores conservan y confirman las precedentes, pero también
las explican y en general, en didlogo con cuestiones nuevas y con erro-
res, las mantienen vivas y fructiferas en la Iglesia. Esto no quiere
decir que se pueda reducir la infalibilidad a un inmovilismo funda-
mental en la yerdad. Las férmulas dogmaéticas no definen la verdad de
una manera indeterminada, cambiante o aproximativa, Y menos aun

1 DS 3881-3883.

 Vaticano II, Lumen Gentium, 12.

13 Vaticano II, Dei Verbum, 8.

" Vaticano II, Dei Verbum, 8 y 10.

18 Vaticano II, Lumen Gentium, 25.

16 Ibid. 29. Id. Dec. “Christus Dominus”, 12-14.

17 Vaticano II, “Gaudium et Spes”, 62”: Cf. Juan XXIII “ 8 . &
Vaticani II”. Allocutio inauguralis Concili
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la transforman o la deforman. La verdad debe preservarse bajo una
forma determinada. Para esto el sentido histérico de las férmulas dog-
maticas es definitivo’®. En su Carta apostélica “Ecclesia Dei” (1988) el
Papa Juan Pablo II ha reafirmado recientemente con fuerza ese senti-
do de una tradicién viva. Pero la relacién entre la formulacién y la rea-
lidad de los dogmas necesita una clarificacién ulterior®.

3. Cualificaciones teoldgicas

Del hecho que la tradicién sea una realidad viva se sigue que las
declaraciones del Magisterio sean mas o menos importantes o tengan
distintos grados de obligatoriedad. Para apreciar e interpretar con
exactitud esas declaraciones, la teologia ha elaborado la doctrina de
las cualificaciones teolégicas. Es de lamentar que en estos ultimos
tiempos ella haya caido un tanto en olvido. Pero ella es util para la
interpretacion de los dogmas y deberia por ello ser renovada y desa-
rrollada.

Segtn la doctrina de la Iglesia, “debe ser creido como de fe divi-
na v catolica” sélo “aquello que esta contenido en la palabra de Dios
escrita o transmitida por la tradicién, y propuesta por la Iglesia, sea
por una decision solemne, sea por el magisterio ordinario, como de-
biendo ser creido como revelacién de Dios™. Pertenecen asi a ese “cre-
dendum” tanto las verdades de fe (en sentido estricto) cuanto las ver-
dades morales atestiguadas por la revelacién®.

Pueden pertenecer indirectamente a la doctrina obligatoria de la
Iglesia verdades naturales y doctrinas morales naturales, cuando tie-
nen una conexién necesaria e intrinseca con las verdades de fe*. Sin
embargo, el Concilio Vaticano II distingue claramente entre la doctri-
na de la fe y los principios del orden moral natural, en cuanto de la pri-
mera dice que la Iglesia “la enuncia y la ensefia auténticamente”, pero
en cuzganto a los segundos habla de “explicar con autoridad y confir-
mar’ .

Por cuanto la ensefianza del Magisterio es un todo vivo, no se
puede reducir la adhesién de los creyentes a las verdades formalmen-
te definidas. Otras afirmaciones del Magisterio, que sin ser definicio-
nes definitivas, emanan del Papa, de la Congregaci6n para la Doctrina

¥ Congregacién de la Doctrina de la Fe, Decl. “Mysterium Ecclesiae”, 5.
¥ Véase mas abajo C. III, 3.
» Vaticano 1, Const. dog. “Dei Filius”, c. 3: DS 3011.

“ Trento, Sesién 4%, “Doctrina de libris sacris et de traditionibus recipiendis”: DS 1501.
Vaticano I, Pastor aeternus, c.4: DS 3074 (“fides et mores”). Vaticano II, Lumen
Gentium, 25 (“fidem credendam et moribus applicandam”).

2 Vaticano II, Lumen Gentium, 25; 30 (“tantum patet quantum divinae Revelations
patet depositum, sancte custodiendum et fideliter exponendum”).

® Vaticano 11, Decl. “Dignitatis humanae”, 14.
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de la fe o de los obispos, deben ser recibidas, en grados diferentes, con
una obediencia religiosa (“religiosum obsequium”) cuando en ellas se
manifiesta la intencién docente, la que se manifiesta principalmente
“por la indole de los documentos, o la frecuencia con que una misma
doctrina es expuesta o por la manera de expresarla”™. El sentido pre-
ciso de esta afirmacion conciliar necesita ain una explicacion teologi-
ca mas determinada. Seria deseable ante todo que, para evitar que su
autoridad no se desgaste inttilmente, se indique claramente en cada
caso por el Magisterio de la Iglesia, la modalidad y el grado de obliga-

toriedad de sus declaraciones.

4. La practica del Magisterio

La practica del Magisterio eclesidstico debe cuidar corresponder
con su indole pastoral. Su tarea, que es dar testimonio auténtico de la
verdad de Jesucristo, se sitia dentro de la misién mds vasta de la
“cura animarum” (cuidado de las almas) y conforme a su naturaleza
pastoral, encuentra con prudencia y discernimiento problemas nuevos
de indole social, politica y eclesial.

En los dltimos siglos se puede reconocer, de parte del Magisterio,
la interpretacion de ciertas decisiones anteriores frente a nuevos desa-
rrollos, en particular cuando un dato complejo ha sido suficientemen-
te analizado e iluminado. Ello se manifiesta en la actitud frente a las
cuestiones sociales, frente a las conclusiones de las modernas ciencias
naturales, frente a los derechos del hombre y especialmente a la liber-
tad religiosa, frente al método historico critico, frente al movimiento
eccuménico. En la estimacion de las Iglesias orientales, y de muchas
peticiones fundamentales de los reformadores, etc.

En una sociedad marcada por el pluralismo y en una Iglesia con
diferencias mas pronunciadas, el Magisterio recurre mds y mas a la
argumentacion en el cumplimiento de su misién. En esa situacién la
transmision del legado de la fe no puede ser cumplida, sino cuando el
Magisterio y las otras personas que tienen a su cargo una responsabi-
lidad pastoral y teolégica, estdn dispuestos a un trabajo en comun de
orden argumentativo. Frente a las investigaciones cientificas y técni-
cas de los dltimos tiempos, es oportuno evitar las tomas de posicién
precipitadas, y por el contrario favorecer los consejos diversificados

que indiquen la direccién a seguir.

II1. Reflexiones sistematicas y teolégicas fundamentales

1. Los dogmas en el interior de la Paradosis de la Iglesia

La proclamacién fundamental de la fe cristiana consiste en la
confesién de que el Logos, que anticipadamente y de un modo frag-

2 Vaticano I, Lumen Gentium, 25.
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mentario resplandece en toda realidad, y cuya venida fue prometida
concretamente en el Antiguo Testamento, aparecié en forma histérica
y concreta en su plenitud en Jesucristo (Jn. 1, 85, 14). En la plenitud
de los tiempos “habita corporalmente en Jesucristo la plenitud de la
divinidad” (Col. 2, 9); “en El se esconden todos los tesoros de la sabi-
durfa y del conocimiento” (Col. 2, 3). El es personalmente “el camino,
la verdad y la vida” (Jn. 14, 6).

La presencia del Eterno en una figura concreta e histérica perte-
nece en consecuencia a la estructura esencial del misterio cristiano de
la salvacion. En El la apertura indeterminada del hombre es determi-
nada concretamente por Dios. Esta determinacién concreta y no equi-
voca debe ser igualmente determinante para la confesién de nuestra fe
en dJesucristo. Por ello el cristianismo es dogmaético en su misma
estructura.

La verdad de Dios no habria venido a la historia en forma esca-
tologica y definitiva si, en el Espiritu Santo que siempre nos llama de
nuevo a Jesucristo y nos conduce a la verdad total (Jn. 14, 21; 16, 3),
ella no fuera recibida y confesada publicamente por la comunidad de
los fieles. En Maria y en su respuesta ilimitadamente afirmativa a la
voluntad salvifica de Dios, pronunciada en nombre de todo el género
humano, la Iglesia ve el prototipo de su propia respuesta afirmativa en
la fe. La Iglesia es el Cuerpo de Cristo en el Espiritu Santo, en el cual
y por el cual la sabiduria multiforme de Dios, que aparecié en Jesu-
cristo, es anunciada al mundo (Ef. 3, 10s; cf. Rom. 16, 25s; Col. 1, 26s).
En su tradicion (in Paradosi), la comunicacién que hace de si el Padre
por el Verbo en el Espiritu Santo sigue siempre presente en la Iglesia
en diversos modos: en su palabra y sus obras, en su liturgia y su ora-
ci6n y en toda su vida®. Las definciones dogmaticas son un elemento
dentro de la tradicién que es mucho mas amplia.

Asi “poseemos” la realidad y la verdad de Cristo por medio del
testimonio de la Iglesia conducida por el Espiritu Santo. Sin la Iglesia
no “poseemos” ni a Cristo, ni al Evangelio, ni a la Sagrada Escritura.
Un cristianismo no dogmatico que prescindiera de la mediacién de la
Iglesia seria una mera apariencia.

La Paradosts de la Iglesia asume la apertura y la universalidad
inherentes al lenguaje humano, a sus imégenes y a sus conceptos, les
da su significacién definitiva purificindolos y transforméndolos. A la
realidad de la nueva creacién corresponde entonces un lenguaje nuevo,
por el que se entienden todos los pueblos y en el que se prepara la uni-
dad escatoldgica de la nueva humanidad. Esto se hace posible porque
la Paradosis se encarna en los simbolos y las lenguas de todos los pue-
blos, purifica y transforma sus riquezas para insertarlas en la econo-
mia del mismo misterio de la salvacién (Ef 3,9). En este proceso histoé-

* Vaticano II, Dei Verbum, 8.
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rico la Iglesia no agrega al Evangelio nada de nuevo ( 12;3;1 -?,Z: ()‘:Ifc?\fi?
ella anuncia la novedad de Cristo de u1“1 modo nuevo Rl a5
ter”). Una y otra vez proclama siempre “cosas nuevas congru

las antiguas™,

La continuidad dentro de ese proceso de la Paradosis viva tlege
finalmente su fundamento en el hecho de que la Iglesia es el S1I1Je£‘,o e
la fe que trasciende al espacio y el tiempo. Por esta causa la Ig h(-;:SIa en
todos los momentos de su historia debe tener p.resente toda la historia
de su fe, en su “memoria” animada por el Espiritu Santo, y debe hacer-

la viva y fecunda de una manera profética para el presente y el por-
venir.

2. La doctrina de la Iglesia (los dogmas en el sentido mds amplio)

Dentro de la totalidad de la Paradosis eclesial2 se entiepde por

dogma en un sentido més amplio el testimonio doct1:1nal y obhgaizono
de la Iglesia de la verdad salvifica de Dios prometida en elo Antiguo
Testamento y revelada de modo definitivo en su plenitud por
Jesucristo; ella sigue estando presente en la Iglesia por el Espiritu
Santo. En los origenes del Nuevo Testamento, ese componente doctri-
nario pertenece a la predicacién de la fe. El mismo Jesus aparece cla-
ramente como un maestro (“Rabbi”) y como tal es considerado. El
mismo ensefiaba y enviaba a sus discipulos a ensefiar (Mt. 28, 20). En
las primeras comunidades existian maestros propiamente dichos
(Rom. 12, 7; 1 Cor. 12,28; Ef. 4,11). En especial parece haber existido
un modo de ensefianza determinada con relacién a la “Paradosis” bau-
tismal (Rom. 6, 17). Esa importancia de la doctrina aparece mas clara
todavia en los escritos apostoélicos mas tardios (1 Tim. 1,10; 2 Tim. 4,2
y 5; Tito 1,9, etc.).
La exposicién magisterial de la verdad revelada es un testimonio
de la palabra de Dios en y por la palabra humana. Ella participa tanto
del caracter definitivo y escatologico de la verdad divina aparecida en
Jesucristo, como de la historicidad y del caricter limitado de todo len-
guaje humano. La doctrina de la Iglesia sélo puede ser entendida y
explicada correctamente en la fe. De ella se sigue que:

—Los dogmas deben ser interpretados como un “verbum reme-
morativum”. Deben ser entendidos como una “andmnesis” y una inter-

pretacién conmemorativa de los “magnalia Dei”, que nos anuncian los
testimonios de la revelacién. Por esta causa deben ponerse en relacién
con la Escritura y la Tradicién y explicarse por ellas. Deben ser inter-

pretados dentro de la totalidad del Antiguo y Nuevo Testamento segiin
la analogia de la fe?".

% Vaticano II, Dignitatis Humanae, 1.
# Vaticano II, Dei Verbum, 12.
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—Los dogmas deben ser comprendidos como un “verbum demos-
trativum”. No hablan s6lo de las obras salvificas del pasado, sino que
quieren expresar la salvacion de manera efectiva aqui y ahora.
Quieren ser ley y vida. Por ella deben ser interpretados como verdad
salvifica y ser transmitidos de una manera viva, atrayente y estimu-
lante a los hombres de todos los tiempos.

—Los dogmas deben ser interpretados como un “verbum prog-
nosticum”. Como testimonio de la verdad y de la realidad de la salva-
cion escatologica, los dogmas son afirmaciones escatologicas anticipa-
tivas. Deben suscitar la esperanza y, en consecuencia, ser explicados
en funcion del fin dltimo, de la consumacién del hombre y del mundo®
y comprendidos como una doxologia.

3. Los dogmas en el sentido estricto

La ensefianza magisterial de la verdad revelada puede realizar-
se bajo formas diversas y mas o menos expresamente, y segun distin-
tos grados de obligacion®. En un sentido estricto (sentido que sélo ha
sido elaborado en la época moderna) un dogma es una doctrina en la
que la Iglesia propone de una manera definitiva una verdad revelada,
bajo una forma que obliga a todo el pueblo cristiano, de modo que su
negacion es rechazada como una herejia y estigmatizada con anatema.
En el dogma en sentido estricto concurre un elemento juridico, méas
aun, disciplinario. Tales afirmaciones doctrinales de derecho divino
tienen un fundamento incontestable en la Sagrada Escritura, espe-
cialmente en el poder de atar y desatar que Jests ha conferido a la
Iglesia, y que tiene fuerza de ley atn en el cielo, es decir, ante Dios
(Mt. 16,19; 18,18). Atn el anatema tiene fundamento en el Nuevo
Testamento (1 Co. 16, 22; Gal. 1, 8 y sig.; cf. 1 Co. 5,2-5; 2 Jn. 10, etc.).

Esta insistencia, tanto doctrinaria como juridica, en una sola pro-
posicion, corresponde al caracter concreto de la fe cristiana y a la deci-
si6n que ella implica. Pero ella comporta igualmente tanto el peligro
de un positivismo como de una minimalismo dogmatico. Para evitar
esos dos peligros los dogmas necesitan una doble integracion:

— La integracién del conjunto de los dogmas en la totalidad de la
doctrina y de la vida de la Iglesia. Porque “la Iglesia perpetia en su
doctrina, su vida y su culto, y transmite a cada generacién todo lo que
ella es, todo lo que ella cree”. Por consiguiente los dogmas deben ser
interpretados en el contexto total de la vida y la doctrina de la Iglesia.

—La integracién de cada uno de los dogmas en el conjunto de
todos los dogmas. No son comprensibles sino a partir de su conexién

% Vaticano I, Dei Filius, c.4: DS 3016.
2 Vaticano 11, Lumen gentium, 25.
» Vaticano II, Dei Verbum, 8.
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' " tura de conjunto. Ademais, dehe
. s mysteriorum”)* y en su estruc 0 ] .
;g?:g:arsn;{al orden o “jerarquia de las verd’ades en lla d?c;rclilga catéli-
ca, que se sigue de los diversos mod(:ls Sleg}ln lqstgzr?a%g igunq E(;nif(l)sd se
’ istologi 5 as
inculan al fundamento cristolégico e la fe cristian _
Elsuirerdades deriven de la misma fe divina, su significacién y su peso
son diversos segun su relacién al misterio de Cristo.

4. El sentido teologal de los dogmas

En 1ltimo anélisis toda revelacién es la }:evela(:lén y’lg comuni-
cacién de sf mismo que hace el Padre por 9133HIJ0 en el Espiritu S:'m_to,
para que entremos en comunicacién con El . Por ello Dios es el tinico
objeto de la fe y de la teologia, que contlfne todo (Santo Tomés de
Aquino). Por esa causa puede decirse que “actus credentis non termi-
natur ad enuntiabile, sed ad rem™*. De acuerdo con esto, segin la 1la-
mada tradicién medieval referente al articulo de fe: “articulus fidei est
perceptio divinae veritatis tendens in ipsam”®. Esto significa que el
articulo de fe es una aprehension real y verdadera de la verdad de
Dios: es una mediacién doctrinal que contiene la verdad que atestigua.
Precisamente porque es verdadero, remite mas alla de si mismo, al
misterio de la verdad divina. Se sigue de ello que la interpretacién de
los dogmas es, como toda interpretacién, una via que nos conduce de
la palabra exterior a su significacién interna y finalmente al tnico y
eterno Verbo de Dios. Por ello la interpretacién de los dogmas no mar-
cha de una férmula determinada a otra, mas bien va de las palabras,
de las imégenes y los conceptos a la verdad de la cosa que contienen.
Asi todo conocimiento de fe es en definitiva una anticipacién de la

visién de Dios cara a cara. De este sentido teologal de los dogmas
resulta:

—Como toda otra proposicién humana respecto a Dios, los dog-
mas deben ser entendidos analégicamente, es decir que la semejanza
de las criaturas con el Creador siempre comporta una desemejanza
mayor™. La analogia es un limite tanto frente a una manera objetivis-
ta y casi material de entender los dogmas, que careceria del sentido
ultimo del misterio, como frente a una teologia excesivamente negati-
Vva, que comprende a los dogmas como meros signos de la trascenden-

cia que en definitiva sigue siendo incognoscible, y desconoce asi la

naturaleza histérica y concreta de] misterio cristiano;

*! Vaticano I, Dei Filius, c.4.

%2 Vaticano II, Dec. “Unitatis redintegratio”, 1.

3 Vaticano II, Dei Verbum, 2.

¥ ST 2-2,q.1, a.1, ad.2.

* San Isidoro citado en ST 2-2, q.1 a 6, sed contra,
% Concilio Letran IV, DS 806,
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1 cardcter analégico de los dogmas no debe ser falsamente
confundido con una concepeién meramente simbélica que considera al
du;unf\ como una objetivacion posterior ya de una experiencia religio-
sa existeneial original, ya de una cierta praxis social o eclesial. Los
dogmas, mas bien, deben ser entendidos como una forma doctrinal
obligatoria dirigida a nosotros, de la verdad salvifica de Dios. Son la
forma doctrinal cuyo contenido es la Palabra y la Verdad de Dios. Por
ello deben ser interpretados ante todo teol6gicamente;

—Segun la doctrina de los Padres, la interpretacién teolégica de
los dogmas no es s6lo un proceso meramente intelectual, sino un suce-
so profundamente espiritual, es decir, guiado por el Espiritu de
Verdad, que no es posible sin una purificaciéon previa de los “ojos del
corazon”. Ella presupone la luz de la fe que Dios nos concede, como
también una participacion espiritual en las cosas creidas y una expe-
riencia que es obra del Espiritu Santo. Ante todo en este sentido pro-
fundo la interpretacion de los dogmas es un problema de teoria y de
praxis; clla esta ligada indisolublemente a la vida de comuni6én con

Jesuceristo en la Iglesia.

C. CRITERIOS DE INTERPRETACION

1. Dogma y Sagrada Escritura
1. La significacién fundamental de la Sagrada Escritura

Los escritos del Antiguo y del Nuevo Testamento han sido com-
puestos bajo la mocién del Espiritu Santo para ser “itiles para ense-
nar, refutar, corregir y formar en la justicia” (2 Tim. 3, 16). Esos escri-
tos estan reunidos en el Canon. La Iglesia ha reconocido en ese Canon
la expresion auténtica de la fe de la Iglesia en sus origenes y siempre
ha adherido a é1*". “La Iglesia ha venerado siempre las divinas Es-
crituras como el mismo Cuerpo del Sefor, las divinas Escrituras como
al mismo Cuerpo del Sefior, ella no cesa, sobre todo en la Sagrada
Liturgia, de tomar el pan de vida en la mesa de 12 palabra de Dios y
del Cuerpo de Cristo para ofrecerlo a los fieles”. “Es necesario enton-
ces que toda la predicacién eclesidstica sea alimentada y regida por la
Sagrada Escritura™®. El estudio de la Sagrada Escritura debe ser
simultdneamente el alma de la teologia y de toda predicacién®. Por
ello el testimonio de la Sagrada Escritura debe ser también el punto

de partida y el fundamento para la comprensién de los dogmas.

 Trento, DS 1502-1504; Vaticano I, Dei Filius, c.2 DS 3006; DS 3029; DS 3006; DS

3029.
" Vaticano II, Dei Verbum, 21.
% Vaticano II, Dei Verbum, 24; Optatam totius, 16.
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2. Crisis y resultados positivos de la exégesis moderna

El conflicto entre la exégesis y la dogmética es un fenémeno de
los tiempos modernos. Como consecuencia de la Ilustracién los instru-
mentos de la critica histérica han evolucionado también en el sentido
de favorecer la emancipacién especto a la autoridad dogmatica de la
Iglesia. Esta critica ha aumentado siempre. Pronto no se trat6 sé6lo del
conflicto de la Escritura y el dogma, sino que se comenz6 a someter a
critica al estado del texto mismo de la Escritura y ha comenzado la cri-
sis acerca de las “enmiendas dogméticas” en la misma Escritura. Los
meétodos criticos socio-politico y psicolégico han contmugdo en esa
linea y han examinado el texto para descubrir los antagonismos socio-
politicos o elementos psicolégicos reprimidos. Es comin a esas dife-
rentes tendencias de la critica el sospechar que los dogmas de la Igle-
sia y aun la Escritura misma ocultan una realidad original, que no
puede ser discernida sino por cuestionamiento critico.

Ciertamente no puede ignorarse el efecto positivo de la critica
ilustrada acerca de la tradicién. La critica histérica de la Escritura ha
puesto de manifiesto que la Escritura misma es eclesial; ella esta
enraizada en la Paradosis de la Iglesia primitiva, y los limites mismos
del Canon son el proceso de una decisién eclesial. Asf la exégesis nos
conducia de nuevo al dogma y a la tradicién.

Pero la critica histérica no ha podido llegar a la conclusi6én de que
Cristo mismo era absolutamente “adogmatico”. Aun para la critica his-
torica més rigurosa subsiste un nicleo histérico de Jests terrestre sig-
nificativamente incontestable. Pertenece a ese nicleo lo que se mani-
fiesta en las palabras y en las acciones de Jests acerca de su misién,
de su persona y de su relacién con Dios que es su “Abba”. Esta postu-
lacién implica la evolucién dogmética posterior ya presente en el
Nuevo Testamento y constituye el nicleo de todas las afirmaciones
dogmaticas. La forma primitiva del dogma cristiano es por consi-

guiente la confesién, centro del Nuevo Testamento, de que Jests es el
Hijo de Dios (Mat. 16,16).

3. La doctrina del Concilio Vaticano II sobre la interpretacién de
la Escritura

El Concilio Vaticano I ha asumido el intento positivo de la
moderna critica histérica. Ha subrayado que en la interpretacién de la
Sagrada Escritura, debe investigarse cuidadosamente “lo que los san-
tos autores querian decir verdaderamente y lo que Dios queria decir
por sus palabras”. Para descubrirlo debe conocerse 1a situacién histé-
rica y las formas de pensar, de hablar y de narrar de la época. La inter-
pretacién histérica y critica debe insertarse como una contribucién en
la interpretacién teolégica y eclesial. “Puesto que le Sagrada Escritura
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debe ser leida e interpretada a la luz del mismo Espiritu Santo en que
fue escrita... y no es menos necesario atender diligentemente al conte-
nido y a la unidad de toda la Escritura™.

La interpretacion teoldgica de la Escritura debe partir de
Jesucristo que es su centro. El es el unico intérprete (“exegesato”) del
Padre (Jn. 1,18). Desde el principio hace participar a los discipulos de
esa interpretacién, los introduce en la forma de su vida, les confia su
palabra y les otorga su poder y su Espiritu que los conducira a la
Verdad entera (Jn. 16,13). Con la fuerza de ese Espiritu los discipulos
han referido y transmitido por escrito el testimonio de Jests. Por tanto
la interpretacion del testimonio de Jesis est4 ligada insolublemente a
]a accion de su Espiritu en la continuidad de su testimonio (“apostoli-
ca succesio”) y en el sentido de la fe del pueblo de Dios.

Por tanto en los dogmas de la Iglesia se trata de la interpretacion
correcta de la Escritura. En esa interpretacién de la Escritura dogma-
tica y obligatoria, “el Magisterio no esta por encima de la palabra de
Dios, sino a su servicio™'. El Magisterio no juzga sobre la Palabra de
Dios, sino de la exactitud de su interpretacién. Una época posterior no
puede volver sobre lo que ha sido formulado en los dogmas con asis-
tencia del Espiritu Santo como clave para la lectura de la Escritura.
Esto no excluye que en una época posterior aparezcan nuevos puntos
de vista y por tanto, nuevas formulaciones. Finalmente, el juicio de la
Iglesia en materia de fe es siempre moderado, y no en ultimo término,
por el trabajo previo de los exégetas y su atenta investigacién acerca
de lo que la Sagrada Escritura se proponia expresar®.

4. El eristocentismo de la Escritura como criterto

A pesar de las adquisiciones de los tiempos modernos y de las
transformaciones radicales que han seguido a la Ilustracién, debe
mantenerse siempre que Cristo es la definitiva revelacién de Dios, y
que no hay que esperar tiempos nuevos, en el sentido de una nueva
edad de la salvacién que superara la de Cristo, ni un Evangelio dis-
tinto. El tiempo que ha de transcurrir hasta el regreso de Cristo sigue
ligado esencialmente con el “una vez por todas” (“ephapax”) de
Jesucristo, v con la tradicién de la Escritura y con la tradicion eclesial
que dan testimonio de El. El reino de Jesucristo, presente aunque
oculto, es la medida y el juicio por el que desde ya se separan la ver-
dad de la mentira. También con relacién a Jesucristo se hace la dis-
criminacion entre lo que en los nuevos métodos de interpretacion de la
Escritura “fomenta a Cristo”, y lo que lo desconoce o, més todavia, fal-
sifica.

“ Vaticano I1, Dei Verbum, 12.
" Vaticano I1, Dei Verbum, 10.
* Vaticano I, Dei Verbum, 12.
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ducidas por el método critico u otros

métodos posteriores (historia de las religiones, estructural@sm.o, semié-
tica, historia social, psicologia profunda) pueden contribuir a una
representacién mas clara de la figura de Cristo para nuestro tiempo.
Sin embargo, todos esos métodos s6lo pueden ser fructiferos cuando
son empleados en la obediencia de la fe y no pretenden la autonomia.
La comunién en la Iglesia sigue siendo el lugar donde la interpretacién
de la Escritura estd a cubierto del peligro de ser arrastrada por las

corrientes de una u otra época.

Muchas perspectivas intro

I1. El ‘dogma en la Tradicién y Comunién de la Iglesia

1. La conexién indisoluble entre la Escritura y la Tradicién y
Comunién de la Iglesia

El tinico Evangelio, que como cumplimiento de las promesas del
Antiguo Testamento ha sido revelado una vez por todas por Jesucristo,
es la fuente permanente de toda verdad salvifica y de toda ensefianza
moral®®. Gracias a la asistencia del Espiritu Santo, los apéstoles y sus
discipulos lo han transmitido por predicacién oral, ejemplo e institu-
ciones, y por inspiracién del mismo Espiritu Santo ha sido consignado
por escrito*. De este modo, la Escritura y la Tradicién constituyen
juntamente una herencia apostélica (“depositum fidei”) que la Iglesia
debe custodiar fielmente (1 Tim. 6,20; 2 Tim. 1,14). El Evangelio
entonces no ha sido dado a la Iglesia sélo en letras muertas escritas en
pergaminos, sino ha sido escrito por el Espiritu Santo en los corazones
de los fieles (2 Cor. 3,3). Asi, por obra del Espiritu Santo esta presen-
te permanentemente en la comunién de la Iglesia, en su doctrina, en
su vida y sobre todo en su liturgia®.

Por esta causa la Sagrada Escritura, la Tradicién y la comuni6én
de la Iglesia no son realidades aisladas, sino constituyen una intima
unidad®. El fundamento de esa unidad consiste en que el Padre envia

juntamente a su Verbo y a su Espiritu. El Espfritu produce las obras
salvificas, suscita e inspira a los profetas que anuncian y explican esas
obras, y crea un pueblo que las confiesa en la fe y da testimonio de
ellas: en la plenitud de los tiempos opera la encarnacién del Verbo
eterno de Dios (Mt. 1,20; Lc. 1,35), y por el bautismo edifica a la
Iglesia, Cuerpo de Cristo (1 Cor. 12,13), y recuerda siempre a ella las
palabras, las obras y la persona de Jesucrito y la conduce hacia la ver-

dad total (Jn. 14,26; 15,26; 16-13s).

4 Trento, DS 1501.

+ Vaticano II, Dei Verbum, 7.

4 Vaticano II, Dei Verbum, 8.

4 Vaticano II, Dei Verbum, 9s. I, 2.

86



Comision Teoldgica Internacional Documento
——'_-—__7

Por la accién del Espiritu Santo la palabra exterior se transfor-
ma en “espiritu’y vida” en los fieles. Estos son ensenados por la uncién
del mismo Dios (1 Jn. 2,20 y 27; Jn. 6,45). El Espiritu suscita y ali-
menta el “sensu fidelium”, es decir, ese sentido interior por el cual el
pueblo de Dios bajo la conduccién del Magisterio reconoce en la predi-
cacion no la palabra de los hombres sino la de Dios, que acepta y guar-
da con una fidelidad indefectible*’.

2. La tnica Tradicién y la pluralidad de tradiciones

La Tradicién (Paradosis) es finalmente la comunicacién‘de si
mismo que hace el Padre por Jesucristo en el Espiritu Santo para una
presencia siempre nueva de si en la Comunién de la Iglesia. Desde el
principio esa Tradicién viva en la Iglesia asume un gran nimero de
formas diferentes en las tradiciones particulares (“traditiones”). Su
riqueza inagotable se expresa en una pluralidad de doctrinas, cantos,
simbolos, ritos, disciplinas e instituciones. La Tradicién muestra tam-
bién su fecundidad por su “inculturacién” en las distintas Iglesias loca-
les, segun la situacion cultural de éstas. Estas tradiciones multiples
son ortodoxas en cuanto den testimonio de una dnica Tradicién apos-
tolica y la transmitan.

El discernimiento de los espiritus (1 Co. 12,10; 1 Tim. 5,21; 1 Jn.
4,1) constituye entonces parte de la introduccién por el Espiritu Santo
en la verdad total. Se trata de distinguir la Tradicién recibida del
Senor (1 Co. 11,23) de las tradiciones de los hombres (Mc. 7,8; Col. 2,8).
La Tradicion apostoélica en la Iglesia no puede sufrir ninguna corrup-
cién esencial en razon de la asistencia permanente del Espiritu Santo
que mantiene su indefectibilidad. Sin embargo, en la Iglesia, que es a
la vez Iglesia Santa e Iglesia de los pecadores, pueden deslizarse tra-
diciones humanas, que disminuyen la unica Tradicién apostdlica, o
valoran ciertos aspectos determinados tan desproporcionadamente
que se encubra el centro. Por esta causa la Iglesia necesita constante-
mente de purificacién, penitencia y renovacién en cuanto a las tradi-
ciones que se encuentran en su seno*. Los criterios de tal discerni-
miento de los espiritus derivan de la esencia de la Tradicién:

—Porque el mismo Espiritu Santo tnico actia en toda la historia
de la Salvacién, en la Escritura y en la Tradicién y en toda la vida de
la Iglesia a través de los siglos, un criterio fundamental es la coheren-
cia interna de la Tradicién. Esta coherencia dimana de la revelacién
con centro en Jesucristo. El mismo es el punto de unidad para la tra-
dicién y para sus multiples formas. El es criterio de discernimiento y

" Vaticano II, Lumen Gentium, 12: id. 35.
* Vaticano 1I, Lumen Gentium, 8.
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de interpretacién. A partir de este centro Eleben ser cor&gderadas e
interpretadas la Escritura y la Tradicion, asi como las tradiciones par-
ticulares en su mutua correspondencia.

—Porque la fe nos ha sido transmitida una vez por todas (Judag
3), la Iglesia est4 ligada de modo permanente alolegado fie los apéstp-
les. Por consiguiente la apostolicidad es un criterio esenglal. La Iglema
debe renovarse siempre por la memoria viva de los apéstoles e inter-
pretar los dogmas a la luz de ese origen.

—La tnica fe apostélica que ha sido dada a la Igle:s;a en su uni-
versalidad, toma forma en la diversidad de las tradiciones dfg lag
Iglesias locales. Un criterio esencial es la catolicidad, es decir, ¢]
acuerdo en el interior de la comunién de la Iglesia. El acuerdo sobre
un punto de la doctrina de la fe que no ha sido cuestiox}ado durante
largo tiempo es un signo de la apostolicidad de esa doctrina.

—La conexién de la Tradicién con la comunién de la Iglesia se
hace presente sobre todo en la celebracién de la liturgia. Por eso la “Jex
orandi” es al mismo tiempo la “lex credendi™. La liturgia es el lugar
teolégico vivo y englobante de la fe. No lo es sélo en el sentido superfi-
cial de que las expresiones litirgicas y las expresiones doctrinarias
deben corresponderse; la liturgia realiza actualmente el “misterio de
la fe”. La comunién en el cuerpo eucaristico del Sefior sirve a la edifi-

cacion y al crecimiento del cuerpo eclesial del Sefior, a saber, la
Comunién de la Iglesia (1 Co. 10,17).

3. La interpretacién de los dogmas en el interior de la Comunién
de la Iglesia

La Iglesia es el sacramento, es decir a la vez el lugar, el signo y
el instrumento de la Paradosis. Ella anuncia el Evangelio de las obras
salvificas de Dios (“martyria”); transmite la profesién de la fe a los
neéfitos (Rom. 6,17); confiesa su fe en la fraccién del pan y en la ora-
cién (He. 2,42) (“leitourgia”); sirve a Jesucristo en los pobres, los per-
seguidos, los cautivos, los enfermos ¥y los moribundos (ef. Mt. 25) (“dia-

konia”). Los dogmas son una expresién de esa misma tradicién de la fe
en el orden doctrinal. No se i

en la fe viva.

El minist(?rio de la quadosis y de su interpretacién ha sido con-
fiado ala Iglesia en su conjunto. En e] seno de la Iglesia compete a lo
obispos, establecidos en la sucesién apostélica®, interpretar auténti-
* DS 246.

% Vaticano II, Lumen Gentium,20.
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camente la Tradicién de la Fe®'. En comunién con el obispo de Roma,
a quien ha sido confiado de modo especial el ministerio de la unidad,
pueden de modo colegial, definir los dogmas e interpretarlos auténti-
camente. Esto puede ser hecho por el conjunto de los obispos en unién
con el Papa, o por el Papa solo, cabeza del colegio de los obispos®.

~ La tarea de interpretar los dogmas en la Iglesia pertenece tam-
bién a los “testigos” y a los doctores que estdn en comunién con los
obispos. Una significacion especial tiene el testimonio concorde de los
Padres de la Iglesia (“unanimis consensus Patrum”)®, el Testimonio
de los que han sufrido el martirio por la fe, como el de los otros san-
tos canonizados por la Iglesia, y especialmente de los doctores de la

Iglesia.
4. Al servicio del “consensus fidelium”

Un criterio esencial para el discernimiento de los espiritus es la
edificacion de la unidad del Cuerpo de Cristo (1 Co. 12, 3-11). Por ello
la accién del Espiritu Santo en la Iglesia se manifiesta también en la
“recepcion mutua”. La Sagrada Escritura y la Tradicién entregan su
sentido especialmente cuando son realizadas y actualizadas en la li-
turgia. Ellas son recibidas plenamente por la comunidad de la Iglesia
cuando son celebradas dentro del “misterio de la fe”.

La interpretacién de los dogmas es una forma del ministerio del
“consenso de los fieles”, en el que el pueblo de Dios “desde los obispos
hasta el dltimo de los fieles laicos (San Agustin) expresa su consenso
general en las cuestiones de fe y de costumbres™*. Los dogmas y su
interpretacién deben reforzar ese consenso de los fieles en la confesién
de lo que hemos oido desde el principio (1 Jn. 2,7 y 24).

II1. El dogma y la interpretacion actual
1. La necesidad de una interpretacion actual

La Tradicién viva del pueblo de Dios que peregrina a través de la
historia no se detiene en un punto determinado de esa historia; llega
hasta el tiempo presente y a través de él se prolonga en el porvenir. La
definicién de un dogma no es entonces sélo el término de un desarro-
llo, sino también siempre un nuevo punto de partida. Cuando una ver-
dad de fe ha llegado a ser un dogma, ella se inserta para siempre en la
Paradosis que progresa. A la definicién se sigue la recepcion, es decir,

51 Vaticano II, Dei Verbum, 10.
52 Vaticano 11, Lumen Gentium, 25.
% Trento, DS 1507; Vaticano I, Dei Filius, ¢.2: DS 3007.

5 Vaticano II, Lumen Gentium, 12.
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la apropiacién viva de ese dogma en la vida comunitaria de la Iglesis
y la penetracién mas profunda en la verdad que el dogma atestigug.
Porque no debe ser el recuerdo muerto de las cosas pasadas; €] deb
producir frutos en la vida de la Iglesia. Por ello el dogma no debe ger
considerado unicamente en su significacién de limites negativos, sing
en su sentido positivo de la verdad que comporta.

Tal interpretacion actual de los dogmas debe atender a dos prin-
cipios que a primera vista parecen contradecirse: el valor permanente
de la verdad y la actualidad de la verdad. No se puede apartar de 13
Tradicién ni traicionarla, ni bajo la apariencia de la fidelidad, trans.
mitir s6lo una tradicion frigida. Es necesario que de la memoria de I
Tradicién surja la esperanza para el presente y el futuro. En definiti-
va, una definicién no puede ser significativa para el presente sino por-
que y en tanto que es verdadera. La validez permanente de la verdad
y su actualidad concuerdan mutuamente. Sélo la verdad libera (Jn,
8,32).

2. Los principios rectores de la interpretacién actual

Porque la interpretacién actual del dogma representa una parte
de la historia de la tradicién y de los dogmas y tal historia prosigue
ulteriormente, ella es guiada y especificada por los mismos principios
que esa historia.

Esto quiere decir ante todo que una interpretacién actual no es
un proceso puramente intelectual, ni solamente existencial o social; ni
consiste uinicamente en la definicién maés precisa de los conceptos sin-
gulares, en consecuencias légicas o en nuevas mudanzas de formula-
ciones o en férmulas nuevas. Ella es inferida, sostenida y dirigida por
la accién del Espiritu Santo en la Iglesia y en el corazén de cada cris-
tiano. Tiene lugar bajo la luz de la fe; recibe su impulso de los caris-
mas y del testimonio de los santos que el Espiritu Santo da a la Iglesia
en un tiempo determinado. En este contexto se situan igualmente el
testimonio profético de los movimientos espirituales y del conocimien-
to interno que procede de la experiencia espiritual de los laicos llenos
del Espiritu Santo®.

Como la Paradosis de la Iglesia en su integridad, la interpreta-
cién actual de los dogmas tiene lugar en y por la vida de la Iglesia en
su totalidad, en la predicacién y en la catequesis, en la celebracién de
la liturgia, en la vida de oracién, en la diakonia, en el testimonio coti-
diano de los cristianos y también en el orden juridico y disciplinario de
la Iglesia. El testimonio profético de los individuos o de los grupos cris-
tianos debe medirse en esto: jen qué medida estd en comunién con la
vida toda de la Iglesia, o puede ser recibido y aceptado por ella en un
proceso que puede ser largo y a veces doloroso?

5 Vaticano II, Dei Verbum, 8.
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La fe y la comprensién de la fe son también auténticos actos
humanos, que utilizan todas las fuerzas del hombre, su inteligencia,
su voluntad y su afectividad (cf. Mc. 12,30 y par.). La fe debe respon-
der ante todos los hombres (“apo-logia”) sobre las preguntas acerca de
la razén (“logos”) de la esperanza (1 Pe. 3,15). Por ello el trabajo teol¢-
gico, el estudio histérico de las fuentes, el didlogo con las ciencias
humanas y con las ciencias de la cultura, la hermenéutica y la lin-
guistica y con la filosofia, tienen una importancia considerable en la
interpretacion actual de los dogmas. Todas esas disciplinas pueden
estimular el testimonio de la Iglesia y hacer un trabajo preparatorio
para su presentacion ante las instancias de la razén. Pero en ese ser-
vicio ellas tienen su fundamento y su norma en la predicacién, la doc-
trina y la vida de la Iglesia.

3. Valor permanente de las férmulas dogmdticas

La cuestién de la interpretacién actual de los dogmas se hace
mads acuciante en el problema del valor permanente de las férmulas
dogmaticas®®. Sin duda hay que distinguir el contenido siempre vélido
de los dogmas de la forma en que estd expresado. El misterio de Cristo
trasciende a las posibilidades de expresién de toda época historica y se
sustrae asi a toda sistematizacién exclusiva (cf. Ef. 3,8-10°". En el
encuentro con las distintas culturas y los signos variables de los tiem-
pos, el Espiritu Santo no deja de hacer frente en su novedad al miste-
rio de Cristo.

Sin embrgo, no es posible separar nitidamente a la misma verdad
de su forma de expresién. El sistema simbélico del lenguaje no es sélo
un revestimiento exterior, sino en cierta medida la encarnacién de una
verdad. Esto vale sobre el fondo de la encarnacién del Verbo eterno,
muy especialmente de la profesién de fe de la Iglesia. Esta, por exi-
gencia de su esencia asume determinada forma que, como expresion
simbélica y real del contenido de la fe, contiene y hace presente lo que
ella significa. Por ello sus imagenes y sus conceptos no pueden mudar-
se arbitrariamente.

El estudio de la historia de los dogmas muestra claramente que,
en esos dogmas, la Iglesia no ha hecho suyo simplemente un sistema
de conceptos preexistentes; mas bien ha sometido a un proceso de puri-
ficacién y transformacion a los conceptos que generalmente procedian
de la lengua culta del medio, y asi ha creado un lenguaje adaptado a
su mensaje. Basta pensar, por ejemplo, en la distincién entre esencia
(o naturaleza) e hipéstasis o en la elaboracién del concepto de persona,
que como tal, no existia en la filosofia griega anterior, pero que es el

% Comisién Teolégica Internacional, “De unitate fidei et theologico pluralismo” (1972),
10-12.
% Id. n. 4.
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resultado de la reflexién sobre la realidad del misterio cristiano de la

salvacién y sobre el lenguaje biblico. ]
Por su parte, el lenguaje dogmatico de la Iglesia se ha formado

entonces en el debate con ciertos sistemas filoséficos, pero no esta hg;a—
do con un sistema filoséfico determinado. En e} proceso _de la gx}fr%slgn
verbal de la fe, la Iglesia se ha creado su propo le{nguajgdy asl ?;) . ; 0
expresién verbal a realidades que antes no habian sido percibidas,

pero que precisamente por esta ex.prgsién verbal pertt_aclllegen a la
erencia histérica de la humanidad.

Paradosis, y por ¢lla, alah idad en la palab
: Ielesia es una comunidad € apra
Como comunidad de fe la Ig/es abras fundamentales de la

de la confesién. Por ello la unidad en las pal 3
nicamente, de la

fe forma parte también, tanto diacrénica como sincr()_ .
unidad de la Iglesia, y no son revisables sin que s¢ pierda de vista la
trario se debe cuidar de asimi-

realidad expresada en ellas; por el cont: _
larlas en los diversos modos de predicacién y de explicarlas con mayor

profundidad. En particular, la inculturacién del gristianismo en otras
culturas, puede dar ocasi6n u originar la obligacién de esa tarea. Sin
embargo, la verdad revelada “sigue siendo la misma no sélo en su sus-
tancia, sino también en sus enunciados fundamentales™.

4. Los criterios de la interpretacién actual

Para ese proceso de la Paradosis que prosigue en nuestro tiempo,
son validos los criterios que han sido expuestos en los parrafos prece-
dentes. En primer término es fundamental que se mantenga el eje cris-
tolégico, de modo que Jesucristo sea siempre el punto de partida, el
centro y la medida de toda interpretacién. Para preservar esto es de la
mayor importancia el criterio del origen, es decir, de la apostolicidad,
y también el criterio de la comuni6én (“koinonia”), es decir de la catoli-
cidad®.

Ademas de estos dos criterios, el criterio antropoldégico desempe-
fia también un papel importante en la interpretacién actual. Con esto
no quiere decirse, evidentemente, que el hombre, ciertas necesidades
e intereses suyos, o ain manifestaciones de la moda, puedan ser la
medida de la fe o de la interpretacién de los dogmas. Esto ya queda
excluido por cuanto el hombre es para si una cuestién no resuelta,
para la que sélo Dios es la respuesta plena®. Sé6lo en Jesucristo es ilu-
minado el misterio del hombre; en El, el hombre nuevo, Dios ha reve-
lado plenamente el hombre al hombre, y le ha descubierto su altisima
vocacién®’. De este modo el hombre no es la medida sino el punto de

% Id. n. 12.

5 Supra C. II, 2.

& Yaticano II, Gaudium et Spes, 21.
&1 Vaticano II, Gandium et Spes, 22.
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referencia para la interpretacién de la fe y de los dogmas. El es tam-
bién el camino de la Iglesia en su explicacién de los dogmas®.

Ya el Concilio Vaticano I ensefi6 que una inteligencia mas pro-
funda de los misterios de la fe es posible si se los considera en su ana-
logia con el conocimiento natural y si se los pone en relacién con el fin
tltimo del hombre®. El Concilio Vaticano II habla de los “signos de los
tiempos” que, por una parte, deben ser interpretados a partir de la fe,
pero que por otra parte, pueden también suscitar una inteligencia mas
profunda de la fe transmitida®. De este modo la Iglesia quiere ilumi-
nar a la luz de Cristo el misterio del hombre, y cooperar a la bisque-
da de una solucién a las cuestiones més urgentes de nuestro tiempo®.

5. Los 7 criterios de J. H. Newman

J. H. Newman ha elaborado criterios del desarrollo de los dog-
mas, que preparan y completan lo expuesto, y pueden ser aplicados de
modo analogo a la mas profunda y actual interpretacién de los dog-
mas. Newman enumera siete principios o criterios:

1) Preservacién del tipo, o sea, de la forma fundamental, de las
proporciones y de las relaciones de las partes y aspectos con el todo.
Cuando la estructura del conjunto permanece, el tipo también es man-
tenido, aun si cambian ciertos conceptos determinados; pero esa es-
tructura de conjunto puede ser corrompida, mientras los conceptos
permanezcan idénticos, si estdn insertados en un contexto o un siste-
ma de coordenadas totalmente diverso.

92) Continuidad de los principios. Las distintas doctrinas repre-
sentan principios que siempre se encuentran mas profundamente,
aunque éstos a menudo s6lo son conocidos més tarde. Una misma doc-
trina puede recibir distintas interpretaciones y en consecuencia puede
conducir a consecuencias opuestas. La continuidad de los principios es
entonces un criterio que permite distinguir un desarrollo recto de uno
falso.

3) Capacidad de integracién. Una idea viva manifiesta su fuerza,
cuando es capaz de penetrar la realidad, de unir otras ideas, de esti-
mular el pensamiento y de desarrollarse sin. perder su unidad interna.
Este poder de integracién es un criterio de un desarrollo legitimo.

4) Consecuencia légica. El progreso dogmatico es un proceso vital
mucho més amplio para que pueda ser interpretado como una expli-
cacién y deduccion logica. Sin embargo, las conclusiones deben ser jus-
tificadas como légicamente coherentes. Inversamente, se puede juzgar

2 f Juan Pablo II. Enc. “Redemptor hominis”, 14.

8 Vaticano I, Dei Filius, c.4: DS 3016.

64 Vaticano 11, Gaudium et Spes, 3s; 10s; 22; 40; 42; 44; 62.
6 Vaticano 11, Gaudium et Spes, 10.
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de un desarrollo segln sus consecuencias y reconocerlo por sus frutog
como legitimo o ilegitimo. .

5) Anticipacién del porvenir. Determinadas tendencl.?s que sélo
Se imponen o tienen repercusién mas tarde, pueden aqui o all'é3 de
modo poco nitido, hacerse perceptibles mucho antes. Tales anticipa-
ciones son signos del acuerdo del desarrollo posterior con la idea pri-
mitiva.

6) Influjo en la conservacién del pasado. Un desarrollo es corrup-
¢ién si contradice la doctrina original o desarrollos anteriores. Un ver-
dadero desarrollo salvaguarda y conserva los desarrollos anteriores,

7) Fuerza vital duradera. La corrupcién conduce a la disolucién y
no puede durar mucho tiempo; una fuerza vital duradera es por el con-
trario criterio de un desarrollo fiel.

6. Importancia del magisterio para la interpretacién actual

Los criterios que hemos expuesto serian incompletos, si no recor-
daramos la funcién del magisterio eclesidstico, a quien ha sido enco-
mendada la interpretacién auténtica de la palabra de Dios en la
Escritura y la Tradicién y que ejerce su mandato en nombre de
Jesucristo y con la asistencia del Espiritu Santo®. Su misién no con.
siste solamente en ratificar y hacer definitivo, como un “notario” su-
premo el proceso de interpretacién en la Iglesia; debe también esti-
mularlo, acompadarlo, dirigirlo, y en cuanto llegue a un resultado
positivo, darle confirmacién oficial y dotarlo de una autoridad objetiva
y universalmente obligatoria, y asi dar una orientaci6n cierta a los
individuos cristianos confrontados con una confusién de opiniones y
una interminable discusién teolégica. Esto puede hacerse de distintos
modos y con diferentes grados de obligaci6n, desde la predicacién coti-

diana, la exhortacién o las palabras de aliento hasta las declaraciones
doctrinales auténticas y aun infalibles.

“Frente a las presentaciones de la doctrina gravemente ambiguas
y aun incompatibles con la fe de la Iglesia, ésta tiene posibilidad de
discernir el error y la obligacién de excluirlo, llegando aun al rechazo
formal de la herejia como remedio extremo para salvaguardar la fe del
pueblo de Dios™". “Un cristianismo que no pudiera ya decir lo que él y
lo que €l no es, ni por donde Pasan sus fronteras, no tendria ya nada
que decir”®. El poder de anatemizar es atn hoy propio del magisterio
eclesidstico, y el ejercerlo puede ser obligacién.

Toda interpretacién de los dogmas debe servir a este solo fin que
en la Iglesia y en cada uno de los fieles surja el “espiritu y la vida” a

% Vaticano II, Dei Verbum, 10.
% CTI, “De unitate fidei et theologico pluralismo”, 8.

% CTI, la unidad de la fe y pluralismo teolégico (Comentario), Einsiedeln 1973, p- 48.
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partir de la letra de los dogmas. De este modo debe en todo momento
germinar la esperanza a partir de la memoria de la Tradicién de la
Iglesia, y en la diversidad de las situaciones humanas, culturales
sociales, economicas y politicas, la unidad y la catolicidad de, la fe
deben ser reforzadas y promovidas como el signo y el instrumento de
{ﬂ lllnidﬂg y de la paz %n ellmundo. Lo que est4 en juego en ello es que
os hombres, conociendo al unic : - :

tengan la vida eterna (Jn. 17’3)62- verdadero Dios y su hijo Jesucristo

“ Cf. id. p. 50.
Traduccién: Alberto Espezel Berro.

95




