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Mistica y Filosofia en el Pensamiento Argentino del siglo XX:
Vicente Fatone, Ismael Quiles, Héctor D. Mandrioni y Carmen Balzer

Dulce Maria Santiago

Introduccién

En el pensamiento contemporaneo la crisis de la razon, en el sentido univoco
del término, ha llevado la filosofia a ensayar otros caminos en la bisqueda de lo
Absoluto que no sean los de la racionalidad filosofica. Por ello, encontramos en
muchos autores del siglo XX el tema de la experiencia mistica: la relacion entre
filosofia y mistica ha sido asi tematizada por Bergson, para quien la culminacion de
la evolucidn humana es la mistica; también Heidegger estudio la mistica medieval y
la considera como la relacién del sujeto con lo absoluto en que se sustrae toda
determinacion para preservar su esencia; la misma Edith Stein llama a la mistica una
oracién de union que es “como un arrancar Dios el alma de si misma, que la hace
insensible a las cosas del mundo, a la vez que la deja del todo despierta para Dios™*.
Y recuerda el testimonio de Santa Teresa: “El alma tiene certidumbre de que ella
estuvo en Dios y Dios en ella. Esta certidumbre le ha quedado de la vivencia de su

unién con Dios™?.

También Simon Weil y Gabriel Marcel han considerado la experiencia mistica
en su filosofia. En Espafia, particularmente, Maria Zambrano (1904-1991) —
discipula de José Ortega y Gasset— por su parte, ha girado la filosofia hacia la
mistica que encuentra entre los tesoros del alma hispanica y que conecta al hombre
con su fuente sagrada.

Algunos de nuestros pensadores también han reflexionado en esta direccién y
por eso descubrimos la valoracion de mistica en su pensamiento filoséfico.

L E. Stein, Ciencia de la cruz, Burgos, Ed. Monte Carmelo, 1989. p. 209.
2 Ob. cit., p. 211.
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Vicente Fatone

Graduado en Filosofia en la Universidad de Buenos Aires y profesor en la
Universidad de La Plata, obtiene una beca en 1937 para estudiar la filosofia de la
India antigua. Después de 1955 fue designado interventor en la Universidad del Sur
(Bahia Blanca) y posteriormente embajador en la India.

Fatone ha sido un estudioso de las filosofias orientales, de las que fue precursor
en Argentina, asi como de temas de filosofia europea contemporanea: Su primera
obra fue Misticismo épico donde contrapone la filosofia religiosa agustiniana al
neotomismo de Lovaina. En 1942 aparece su Introduccién al conocimiento de la
Filosofia de la India. Dedica varios libros al Existencialismo: EI Existencialismo y
la libertad creadora, Sobre Sartre; La existencia humana y sus fildsofos sobre
varios filésofos contemporaneos como Heidegger; Introduccién al Existencialismo;
Filosofia y Poesia

Busca un saber absoluto en las fuentes religiosas donde se nutre todo
pensamiento metafisico. Para Fatone la mistica es ante todo experiencia, considera
que las explicaciones misticas son, como decia Nietzche, superficiales y sostiene:

“Y Nietszche tenia razon, aunque no habia advertido que no son siquiera
superficiales porque no son explicaciones. Le hubiera bastado, para saberlo
abrir el libro de los Nombres Divinos donde se dice que ese largo discurso no
tiene por objeto explicar nada, ya que se refiere a lo inefable’™,

Por eso, la mistica prescinde de explicaciones aunque puede aceptarlas, pero no
son explicaciones misticas sino explicaciones de la mistica. Hay que distinguir asi
entre mistica y misticismo.

Aungue es incomunicable, la experiencia mistica no es imparticipable y puede
ser definida segiin este autor como un ‘“sentimiento de independencia absoluta”,
mientras que la religion —como decia Schleiermacher- es sentimiento de absoluta
dependencia.

La mistica se convierte asi en término y fundamento de la experiencia religiosa,
y ésta en un momento de un proceso que cobra sentido en aquella. Esa

3 V. Fatone, Definicion de la mistica. Articulo publicado en Insula de Buenos Aires, 1943,
afio I, N. 3.
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independencia absoluta propia de la mistica supone una liberacion del pensamiento,
ya que para Fatone, la légica de la mistica se articula con otras logicas y las supera.

El desenvolvimiento Idgico consta de 4 momentos.

1. EI momento preldgico, correspondiente a la mentalidad primitiva, estudiada
especialmente en la escuela francesa de sociologia, y que se da principalmente en el
suefio.

2. El momento formal, en el que se descubre la negacion sin rechazar la
afirmacion y representa un progreso en cuanto se descubre la contradiccion: El ser es
y el no ser no es. Afirmar y negar simultdneamente es imposible y lo imposible es
contradictorio.

3. El momento ldgico, llega como dialéctica: Primero se afirmaba, luego se
afirma o se niega y ahora se afirma y niega. Si el ser solo es y la nada sélo no es,
ambos se identifican. Afirmar uno y negar otro es una contradiccion. Hay entonces
una tercera posibilidad: el devenir.

4. El momento mistico: Ahora podra entenderse el lenguaje y el pensamiento
misticos. La légica mistica no afirma el ser ni la nada abstractos. La teologia mistica
de Dionisio Aeropagita termina negando todos los momentos légicos posibles: El
principio absolutamente independiente excede todas las afirmaciones y las
negaciones, no admite afirmacién ni negacién alguna.

Ahora la mistica puede ser condenada al silencio. Ya ha descubierto, mediante la
redencion del pensamiento, la independencia absoluta que habia servido para
definirla.

Ismael Quiles

La filosofia in-sistencial del Padre Quiles tiene como punto de partida el
descubrimiento de la esencia del hombre que se logra mirando en el interior de si
mismo. Por este motivo, cuando en 1960 inicia su etapa de contacto con la filosofia
oriental encuentra una facilidad para el didlogo gracias a la afinidad que existia entre
la concepcidn oriental y su filosofia in-sistencial, ambas basadas en la interioridad.
Pero, aclara Quiles, en Oriente



DiAaLOGANDO 8, N.15, 2020

“la esencia real del hombre es el Absoluto mismo y parten del supuesto
fundamental de la reduccion de todos los seres individuales a una sola
Realidad Absoluta, de la cual aquellos son ilusorias manifestaciones que es
necesario superar’™.

Pero mas allda de esta diferencia frente al Absoluto, entre la concepcion
metafisica oriental y la occidental, Quiles reconoce tres aspectos valiosos en la
filosofia oriental.

Primero, la idea de filosofia: mientras que para Occidente consiste en un
“conocimiento de una realidad ultima en forma metddica™, en Oriente “agregaba
un matiz mas profundo todavia: si no se llega a la vivencia o conocimiento vivido de

la ultima realidad de yo y del Absoluto, no se alcanza su verdadero conocimiento”®.

El segundo aporte consiste en que, mientras para Occidente la relacion entre
filosofia y religion coinciden en el objeto Dios como Ser Supremo, ambas se
diferencian por el modo de esa relacion: para la filosofia es conocimiento teérico y
para la religién es actitud vital.

En Oriente, en cambio, hay una simbiosis entre el conocimiento de Dios y la
actitud religiosa hacia Dios: la filosofia y la religion se dan en un solo acto.

Y, finalmente, el tercer aspecto valioso lo constituye la experiencia mistica:

“El estudio de las experiencias de los misticos budistas —dice Quiles— me ayud6 a
comprobar que la experiencia metafisica (o del ser) y la experiencia mistica (o del

Absoluto) pertenecen a la esencia del hombre™”.

De esta manera, a juicio de este autor jesuita, los misticos medievales del Zen
llegaban

4 1. Quiles, 1. Autorretrato filosofico, Bs. As., Ediciones Depalma, 1992, p. 30.
5 Ob. cit., p. 31.

6 Ibid.

7 Ob. cit., p. 34.
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“al éxtasis en una experiencia que parecia mas metafisica que religiosa, pues
sentian la unidad indiferenciada en que todos los seres parecen hacerse uno,

incluyendo el propio yo”8.

En cambio, en Occidente,

“la experiencia de los misticos, cuando revelan la presencia y el choque
explicito del Absoluto y del Dios Personal, se trataba, en realidad, de una
experiencia ‘supranormal’, o ‘en alta tension’, de la presencia activa y
transformante de Dios en el alma, la cual se halla ya en la experiencia
humana comdun, en la cual la misma experiencia del ser-en-si implica la

experiencia del mundo, del ser y del Absoluto™®.

Concluye, entonces, que la experiencia mistica del Absoluto propia de los
orientales, pertenece a la esencia del hombre. En cambio, en la mistica cristiana, es
una experiencia superior a lo normal y por ello culminante de la esencia del hombre.

Héctor Delfor Mandrioni

Dice Mandrioni en su obra Hombre y poesia que la palabra surge del ser que
brota en el pensamiento y por eso:

“El pensamiento y la palabra constituyen la epifania del ser. Pero ningiin
pensamiento humano es capaz de revelar, con su capacidad significativa, la
totalidad del ser; por eso toda palabra, aunque esencial, siempre, de algin
modo, es limitada y parcial gcomo consecuencia de la finitud humana™*°.

A pesar de esto, la llamada del ser puede presentarse bajo una faz mas
significativa adn: el ser que habla en la forma de un TU absoluto y trascendente. La
respuesta a este llamado constituye el acto religioso que en su maximo poder de
concentracion hace surgir el acto mistico.

Por eso dice Mandrioni:

8 Ibid.
9 Ob. cit., p. 35.
10 H, D. Mandrioni, Hombre y poesia, Bs. As., Ed. Guadalupe, 1971, p. 21.

11
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“En la experiencia mistica el ser llama en un sentido pleno y propio, pues
tanto en la ciencia como en la filosofia y la poesia, la personalizacion del ser
es solo impropia y relativa. En sentido estricto sélo llama ‘alguien’ a
‘alguien’. En la vivencia mistica el ser que llama es experimentado como
Alguien que invoca directamente a la existencia concreta del mas profundo si
mismo personal del mistico!.

La mistica constituye la mas excelsa forma de la llamada del ser que supera
completamente a las otras porque es el Ser mismo —con mayusculas— el que
directamente esta presente sin intermediarios estableciéndose un encuentro real
entre Dios y el hombre:

“En este exceso no se trata de la trascendencia alcanzada en un poema cuya
significacion apunta al absoluto, ni de la trascendencia del acto libre por el
que uno se trasciende a si mismo en la figura de un proyecto de vida, sino
que se trata de la irrupcion libre y gratuita del Trascendente en el alma del
hombre, en virtud de la cual una criatura finita se instala en el espacio de los
designios de Dios”*2.

En la experiencia mistica hay una presencia directa, sin la intermediacién de
imagenes ni conceptos, en la que la existencia humana es recibida en la Existencia
divina. Pero, esta experiencia del Absoluto es trasmitida a otros a través de la
palabra porque es la forma de hablar de lo divino a los seres humanos. Entonces,

“el lenguaje poético es el medio que los misticos utilizan para comunicar sus
visiones, y si el vidente, ademas de pertenecer a la estirpe angélica goza de la
predileccién de las musas, entonces surgen las palabras mas nobles que
pueden ser dichas en este ambito de mortalidad™*®.

La palabra poética procura asi la simbolizacion de lo indecible, lo divino se hace
humano. Mandrioni cita a Bergson, que refiriéndose a los misticos cristianos

11 Ob. cit., p. 33.
12 |pid.
13 0b. cit., p. 34.

12



DiALOGANDO 8, N.15, 2020

manifiesta esta contradiccion realizada como “convertir en movimiento aquello
que por definicion es una detencion*.

Carmen Balzer

Carmen Balzer, autora especializada en Fenomenologia de las Religiones, dice
en su conocida obra Breve historia de las ideas religiosas que la Mistica es un
“término que designa un conocimiento intuitivo penetrante de la esencia de las
cosas, 0 una experiencia portadora de felicidad y éxtasis. Supone el abismamiento
del alma en su fondo divino, y con ello el contacto interior unificante con la infinitud
divina, fundamento del hombre y de todo ente; en la mistica el judaismo y en el
Islam, este contacto tiene lugar con el Dios personal. La mistica entendida como la
busqueda de la iluminacién interior, de la unién con la realidad absoluta, etc. es uno
de los rasgos mas importantes de la tradicion india en general”. ' Como puede
apreciarse la autora distingue la experiencia mistica en las religiones reveladas de
occidente de las religiones del extremo oriente, particularmente la de India.

Cuando en las clases de Filosofia de la Religion Carmen Balzer explicaba La
Mistica se preguntaba —conforme a su enfoque— cudl era el fenémeno mistico
esencial. La respuesta era: el éxtasis, por eso la experiencia mistica consiste
sobretodo en un arrobamiento, en un éxtasis del alma: “estar fuera de si”.

El alma mistica, en el momento de la vivencia mistica, esta como existiendo
fuera de si misma, ha sido llevada a un més alla. A veces, la experiencia mistica se
acompafia de efectos corporales: palidez, rigidez, etc.

Santa Teresa sefialaba que esos efectos corporales no se los ve cuando el alma ha
alcanzado el mas alto grado de la unién, correspondiente a la séptima morada, ya
que no se traduce fisicamente.

San Agustin, por su parte, en las Confesiones relata un éxtasis en compafiia de su
propia madre en Ostia: su espiritu se habia elevado gradualmente, de las obras de la
Divina Sabiduria hasta llegar a la Sabiduria misma. El éxtasis es para unirse al Otro,
para llegar a una comunién con la divinidad (Conf. L 1X; cap. 10, 23).

14 Ob. cit., p. 35.
15 C. Balzer, Breve historia de las ideas religiosas, Bs. As., Ed. Claridad, 1988, p. 335.

13
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En la unién mistica suprema no hay distincion entre el almay Dios, sefialaba esta
autora. La region en la que de ordinario el alma ejerce su actividad estd como
aniquilada, el alma ya no esta alli, ha pasado a otro lugar.

El mistico puede partir de la experiencia de Cristo, pero en la experiencia mistica
se eleva al Hijo de Dios como eternamente engendrado en el Padre. Por eso, decia
Carmen Balzer, San Bernardo sostiene que el amor en la union mistica no se ata
tanto al Verbo encarnado como al Verbo Sabiduria, Verdad, Santidad.

Cuando explicaba el hinduismo, nuestra autora explicaba que para la India la
realidad se convierte en simbolos: las palabras, imagenes, ritos, etc. y a través de
ellos se trasluce una realidad trascendente que es inefable.

La meditacion constituye la filosofia de la India, la religion meditativa es
filosofia, que es de tipo esotérico, secreto, tenemos que pasar por una iniciacion.
Hay ritos y procesos iniciaticos. El valor que tienen los simbolos consiste en que
dirigen la mente hacia la verdad, pero ellos mismos no la son. Por eso es peligroso
engafarse, podriamos quedarnos atrapados en ellos. El indio sigue el camino de su
propia experiencia, no es posible adoptar a Dios, tenemos que efectuar su
reencarnacion desde nuestra intimidad. Esto se denomina instasis: estar dentro de si.
Esta religion en su proceso evolutivo lleva a la instasis, el hombre religioso no busca
a Dios en el mundo, sino en una interiorizacion. Dios se me da en esa
interiorizacion.

La principal preocupacion del hombre religioso hindd, en contraste con los
intereses de los modernos filésofos occidentales, no es la informacién, el
conocimiento, sino la transformacién: el cambio radical de la naturaleza humana.
Y con él una renovacion de su manera de entender tanto el mundo exterior como su
propia existencia. Es una transformacién tan completa como es posible y que, si
tiene éxito, equivaldria a una total conversién o renacimiento.

Esta actitud de la India podria tener correspondencia en los filésofos antiguos
(Pitagoras, Platon, Plotino, neoplaténicos), luego en San Agustin y los misticos
medievales, sefialaba Carmen Balzer.

Las actitudes reciprocas del maestro hindd —guri-— y del alumno inclinado a sus
pies estin determinadas por las exigencias de esta suprema tarea de transformacion:

14
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No se logra mediante una conversion intelectual, sino un cambio del corazén, una
metanoia.

La transformacion afectara la médula de su existencia, sélo asi el alumno puede
trascender el plano de la existencia terrena.

La mistica islamica, llamada sufismo, es un enfoque muy peculiar —decia
Carmen Balzer— y no incluye otras formas de vida mistica. Algunos autores dicen
que el sufismo es anterior al Islam y que se introduce en las grandes religiones en el
2000 AC.

Los sufies no tienen jerarquia, ni viven vida monastica. Sufi significa “sayal”: el
que usa ropa hecha de lana. Su propdsito consiste en “vivir en el mundo como si no
se viviera en éI”

Aungue esta tendencia mistica haya adquirido toda la proteccion del Islam, no
quiere decir que se adhieran a un determinado credo, porque su Unica meta es la
unién con Dios, condicionado por el desprendimiento para llegar a una fusion con
Dios.

El sufismo podria coincidir con la filosofia neoplaténica, que de las realidades
terrenas se eleva a las supraterrenas y asi el filésofo neoplaténico se confundia con
el Uno Absoluto.

Muchos sufies eran también poetas, entonces expresaban su pensamiento de una
manera metaférica. Respetaban los ritos de cualquier credo siempre que coadyuven
a favorecer la armonia social, pero amplian las bases dogmaéticas para que puedan
ser interpretadas. Su formacion se basa en esta experiencia: “El que comprueba
sabe”, nunca usa argumentos filosoficos.

El conocimiento se alcanza por el amor, en el sentido poético de la perfecta
devocién a una musa que, no obstante lo irracional que su conducta nos parezca,
sabe perfectamente lo que hace y rara vez otorga favores, pero compensa en
devocién con un impulso unificante.

Un érabe espafiol de Murcia, Ibn-el Arabi (1165-1240). Al que los sufies
consideran su poeta maximo, escribié en su El ashwaq - Intérprete de los deseos:

15
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“Aunque me incline ante ella,

Como es de rigor,

Pero ella no devuelve el saludo.

¢ Tengo derecho a queja?

Una mujer hermosa no esta obligada a nada”

El habla de si mismo y nos muestra el prototipo de sufi:

“Mi religion es el amor,

Unas veces me llama pastor de gacelas otras, monje cristiano o sabio persa,
Mi amada es Trina y Una, muchas son las cosas que parecen tres pero son
dnicas,

Ella no tiene nombre, por no poner limites a quien toda limitacién resulta
incierta”.

Este poeta tuvo que comparecer ante un tribunal de inquisicion islamica, declar6
que sus poemas eran metaforicos y que se referian al perfeccionamiento humano por
medio del amor de Dios, y cit6 al Cantar de los cantares.

Segun sabe todo sufi, adentrarse en el tema del amor conduce al éxtasis. Pero si
los misticos cristianos lo consideran como una unién con Dios y el punto culminante
de perfeccionamiento religioso, los sufies sélo le conceden valoren en el caso de que
el sufi vuelva otra vez al mundo y continte de acuerdo con su propia experiencia.
Los sufies han insistido en el caracter préactico de sus ideas.

Asi Carmen Balzer hablaba de la Mistica en sus clases de Filosofia de la
Religién.

Conclusién

La filosofia necesariamente lleva a la pregunta por el fundamento, lo
absolutamente otra cosa, que supera toda posibilidad de comprensién racional. Es lo
absolutamente independiente que excede todas las afirmaciones y negaciones. De
este modo, el fundamento se nos presenta como misterio, es la experiencia de lo
incondicionado, que nuestros pensadores han ligado profundamente a la filosofia:
La mistica como culminacién de la busqueda del fundamento que lo absolutamente
Otro: Dios. La experiencia mistica se vuelve una experiencia auténtica de Dios, Dios
que existe y vive en nosotros, un encuentro mas alla de la filosofia que lleva al
hombre a su verdadera plenitud.

16
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Mistica y Filosofia en el Pensamiento Argentino del siglo XX:
Vicente Fatone, Ismael Quiles, Héctor D. Mandrioni y Carmen Balzer

Dulce Maria Santiago

Resumen. El tema mistico ha ocupado un lugar de privilegio, aunque no siempre bien
reconocido, en la reflexion filosofica argentina del siglo XX. Vicente Fatone (1903-
1962) se dedic6é fundamentalmente a buscar en las fuentes religiosas el fundamento
del pensamiento metafisico. Considera a la mistica, tema que atraviesa toda su obra,
una experiencia incomunicable pero no imparticipable y la define como un
sentimiento de independencia absoluta, mientras que la religion es sentimiento de
absoluta dependencia. Por eso la mistica es, para Fatone, el término y fundamento de
la experiencia religiosa. Ismael Quiles (1906-1993) en su concepcion filosofica
insitencial, basada en la interioridad como método y metafisica del hombre, considera
que la experiencia metafisica (o del ser) y la experiencia mistica (o del Absoluto)
pertenecen a la esencia del hombre. Pero, mientras los misticos budistas Ilegan al
éxtasis en una experiencia que parece mas metafisica que religiosa, pues aspira a la
unidad indiferenciada en que todos los seres son uno, en la mistica cristiana se trata
de una experiencia que Quiles denomina “de alta tension” ya que implica la presencia
activa de Dios en el alma. Héctor D. Mandrioni (1920-2010) estima que la mistica
constituye la mas significativa “llamada del ser” en la que el Ser habla en la forma de
un Tu Absoluto y trascendente. En la vivencia mistica es donde el Ser que llama es
experimentado como Alguien que invoca directamente a la existencia concreta del
méas profundo si mismo personal del mistico. Carmen Balzer (1928-2009),
especializada en historia de las religiones y profesora de Estética y Filosofia de la
Religidén, considera a la mistica un abismamiento del alma en su fondo divino, y con
ello el contacto interior unificante con infinitud divina. Mientras en la mistica
cristiana, en el judaismo y en el Islam es un contacto con un Dios personal, en la
mistica de la tradicidn india consiste en la blsqueda de la iluminacién interior, se trata
una unién con la realidad absoluta.

Palabras clave: mistica cristiana - filosofia argentina - Vicente Fatone - Ismael Quiles
- Héctor D. Mandrioni - Carmen Balzer.
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Mysticism and Philosophy in the Argentine Thought of the 20th century:
Vicente Fatone, Ismael Quiles, Héctor D. Mandrioni and Carmen Balzer

Dulce Maria Santiago

Abstract. The mystical theme has occupied a privileged place, although not always
well recognized, in twentieth-century Argentine philosophical reflection. Vicente
Fatone (1903-1962) devoted himself fundamentally to searching religious sources for
the foundation of metaphysical thought. He considers mysticism, a theme that runs
through all his work, an incommunicable but not unavailable experience and defines
it as a feeling of absolute independence, while religion is a feeling of absolute
dependence. That is why mysticism is, for Fatone, the term and foundation of religious
experience. Ismael Quiles (1906-1993) in his insitencial philosophical conception,
based on interiority as a method and metaphysics of man, considers that the
metaphysical experience (or being) and the mystical experience (or the Absolute)
belong to the essence of man. But, while Buddhist mystics reach ecstasy in an
experience that seems more metaphysical than religious, since it aspires to the
undifferentiated unity in which all beings are one, in Christian mysticism it is an
experience that Quiles calls "high tension." since it implies the active presence of God
in the soul. Héctor D. Mandrioni (1920-2010) considers that mysticism constitutes the
most significant "call of being" in which the Being speaks in the form of an Absolute
and transcendent You. It is in the mystical experience that the Being that calls is
experienced as Someone who invokes directly the concrete existence of the mystic's
deepest personal self. Carmen Balzer (1928-2009), specialized in the history of
religions and professor of Aesthetics and Philosophy of Religion, considers mysticism
an abyss of the soul in its divine depth, and with it the unifying inner contact with
divine infinity. While in Christian mysticism, in Judaism and Islam it is a contact with
a personal God, in the mysticism of the Indian tradition it consists in the search for
inner enlightenment, it is a union with absolute reality.

Keywords: Christian mysticism - Argentine philosophy - Vicente Fatone - Ismael
Quiles - Héctor D. Mandrioni - Carmen Balzer.
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Ambiente y Religién

Fernando de Estrada

En marzo de 1967 el historiador del periodo medieval Lynn White publicé en la
revista Science un articulo titulado “Las raices historicas de nuestra crisis ecologica”
que obtuvo sorprendente repercusion, al punto que, tras el tiempo transcurrido, suele
reaparecer en los debates sobre materia de filosofia y politica ambientales. Para
conocer su contenido sera suficiente la lectura de algunos de sus parrafos mas
notables:

“El cristianismo es la religion mas antropocéntrica que el mundo ha
conocido, especialmente en su forma occidental [...] EI hombre comparte en
gran medida la superioridad de Dios sobre la naturaleza. EIl cristianismo, en
contraste absoluto con el paganismo antiguo y las religiones asiaticas
(exceptuando, quizas, al zoroastrismo) no solo establecié un dualismo entre
el hombre y la naturaleza sino que también insistié en que era la voluntad de
Dios que el hombre explotara la naturaleza para su propio beneficio...En la
antigliedad cada arbol, cada arroyo, cada montafia tenia su propio genius loci,
su espiritu guardian... Destruyendo el animismo pagano, el cristianismo hizo
posible la explotacién de la naturaleza con total indiferencia hacia los
sentimientos de los objetos naturales...Los espiritus en los objetos naturales,
quienes en un principio habian protegido a la naturaleza de la accién del
hombre, se esfumaron. EI monopolio efectivo del hombre sobre el espiritu en
este mundo fue confirmado y las antiguas inhibiciones para explotar la
naturaleza desaparecieron™.

En consecuencia, en el cristianismo radicaria el origen del conflicto entre
hombre y naturaleza, o ambiente, con sus efectos actuales de contaminacién y
depredacién de los recursos. No se agota en esta acusacion la requisitoria de White,
COmMo veremos enseguida.

Entretanto, corresponde escuchar a la parte requerida, cuyos argumentos en
realidad anteceden a White. Es categ6rico Santo Tomas de Aquino cuando afirma

! Science, Vol.155, N. 3767, 1967, p. 1207.

23



DiAaLOGANDO 8, N.15, 2020

que en la Creacion debe reconocerse cierta sacralidad, no porque ella sea Dios sino
porque de un modo misterioso participa del ser divino; el mundo de las criaturas no
es solamente obra caprichosa de su autor, sino que refleja en alguna medida la
grandeza de Este y tiene por ello una dignidad especial. No sélo la tiene el hombre
sino también el resto de la Creacion:

“Dios, como maestro excelente, se ha ocupado de presentarnos dos escritos
perfectos para que hiciéramos nuestra educacion de una manera que no deje
nada de desear; pues, segin dice el Apdstol, todo cuanto esta escrito ha sido
escrito para nuestra ensefianza. Estos dos libros divinos son la Creacion y las

Sagradas Escrituras™.

En su El espiritu de la filosofia medieval comenta a este respecto Etienne Gilson:
“el mundo fisico, creado por Dios para su gloria, esta trabajado desde adentro por
una especie de amor ciego que lo mueve hacia su autor, y cada ser, cada operacion
de cada ser, depende en todo momento tanto para su eficacia como para su

existencia de una voluntad todopoderosa que lo conserve”S.

La Biblia reconoce la posicion particular del hombre dentro de la Creacién
(Salmo 8), posicion privilegiada por su mayor semejanza con Dios, pero por eso
mismo sujeta a las consecuencias del mal ejercicio de su libertad y también a cierto
desgarramiento porque existe en él una perceptible diferencia con relacién al resto
del mundo fisico, en el cual esta pero al cual no pertenece plenamente. Parte como
es del orden cosmico a través de la materia, percibe el hombre sin embargo una
brecha insondable entre él y las demas criaturas. Desde una perspectiva no cristiana
pero coincidente con ella, dice el filésofo Jos¢ Ortega y Gasset que “el hombre es un
centauro ontoldgico porgue tiene algo de angel y algo de animal, pero no es una cosa
ni la otra”, y para repetir lo mismo emplea también esta metafora: “es como una
barca dejada por el pescador en la playa con la popa en el agua y la proa en la
arena”.

Tampoco realiza el hombre sus acciones de la manera tan espontanea que se
observa en los reinos de lo puramente animal o vegetal; en vez de adaptarse al
ambiente debe transformarlo para ocupar su sitio, y al proceder asi continuard la
construccion del mundo, siendo de tal manera imagen de Dios también en esa

2 Sermon para el Segundo Domingo de Adviento.
3 L"esprit de la philosophie mediévale, Paris, Librairie Philosophique J. Vrin, 1948, p. 345.
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dimensidn de creador libre. El relato biblico lo muestra ungido sefior de la creacion,
y “sefior” implica respeto a aquello que se sefiorea.

Esta vision biblica y cristiana del hombre lleva a que el planteo de su accion
sobre la naturaleza esté siempre orientado hacia la plenitud del mundo puesto bajo
su custodia, mundo que en los dias de la Creacion “Dios vio que era bueno”. Por
otra parte, lo que Dios ha conferido al hombre no es un poder absoluto, pues El
conserva el sefiorio eminente del universo: “De Yahvé es la tierra y cuanto ella
contiene; el orbe y cuantos lo habitan” (Salmos, 23(24), 1); “Tuyos son los cielos y
tuya es la tierra...” (Salmos, 88, 89); “...Gocese Yahvé en sus obras. Mira El a la
tierra y ella tiembla; toca El los montes, y humean” (Salmos, 31, 32).

El Antiguo Testamento abunda en otras expresiones similares. Y merece
consideracién especial el relato del Génesis 15, donde se lee como Yahvé coloco al
hombre en el jardin del Edén (la Creacién) “para que lo labrara y cuidase”.
Asimismo, la naturaleza, el cosmos, no es segin las Escrituras un mero paisaje
donde el hombre cumple su destino, sino que tiene una alta dignidad a la cual ha
perturbado el pecado de los hombres; por eso, al igual que ellos, la Creacion espera
la segunda venida de Cristo “entre dolores de parto”, “porque también la Creacion
misma serd libertada de la servidumbre de la corrupcion para participar de la libertad
de los hijos de Dios” (San Pablo, Epistola a los Corintios, 8).

Puede hablarse, entonces, de un antropocentrismo cristiano a condicién de no
confundir el concepto con ningln desdén por la naturaleza fisica. Es verdad que
algunas de sus manifestaciones de ascética parecen orientarse en sentido contrario,
pero se las debe interpretar en el marco de la reaccion contra el paganismo politeista
propia de los primeros siglos cristianos, durante los cuales, como escribe Gilbert K.
Chesterton con sutileza y humorismo, el cristianismo se escondié en las cavernas
para no ver el firmamento y asi no recordar las narraciones mitologicas.

En efecto, el cristianismo debié combatir la divinizacién de las fuerzas naturales
y el culto de las mismas que practicaba la antigiiedad pagana bajo las formas del
politeismo. De todos modos, tales circunstancias histéricas, asi como ciertas
particularidades personales o grupales que aparecen en cualquier época, para nada
comprometen a la cosmovision cristiana. Se trata del “desencantamiento” del mundo
natural. Como decia Lynn White con otra valoracion, en la antigiiedad pagana casi
todos los objetos eran considerados portadores de un dios o referidos a cualquiera de
los millares de deidades reverenciadas por los habitantes del Imperio Romano. No
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era posible desplazarse sin pasar por las jurisdicciones de los pequefios genios
domésticos y de divinidades mas importantes que incluian a la persona del
emperador antes de alcanzar a las figuras centrales del Pante6n. De alguna manera,
todo era sagrado por la presencia ubicua de los dioses grandes y de los minusculos.

El cristianismo negd el caracter divino de las criaturas, lo cual le valié diez
persecuciones sangrientas por su permanente repudio a rendir culto de adoracién al
Emperador y a los signos de Roma. También le valié la critica de White al
interpretar tal negativa como una desjerarquizacion de la naturaleza ante el hombre,
critica que implicitamente alcanza también al judaismo. El rabino y filésofo Samson
Raphael Hirsch escribia que la aparente desconfianza de la tradicion israelita hacia
las bellezas naturales no pasa de un temor a que la visién de las mismas aparte de la
contemplacion de las cosas divinas. Este autor, en su “Comentario del Pentateuco”,
destaca un principio esencial para el judaismo: “La naturaleza no es la intermediaria
entre Dios y vosotros; sois vosotros los intermediarios entre la naturaleza y Dios™*.
Sin duda, existe aqui un antropocentrismo, pero que de ninguna manera podria
interpretarse como hostilidad hacia la naturaleza.

La revelacion demuestra que la naturaleza no basta al hombre, y ello se
manifiesta en los textos del Antiguo Testamento bajo forma de cataclismos
cdsmicos que se producen como consecuencia de las acciones humanas. Terremotos,
inundaciones y otros fenémenos de intensidad extraordinaria desgarran en la Biblia
el orden natural cual otras tantas demostraciones de que Dios se halla por encima de
ese orden y no le esté sujeto. La tierra ha quedado maldita por el pecado del hombre,
pero la voluntad divina puede hacer que de ella broten leche y miel, que se
transforme en la eretz Israel, la tierra de Israel, si su pueblo se conserva fiel a la ley
que El le ha impuesto.

La posicion del hombre ante la naturaleza no es, pues, indiferente para el
judaismao. Por el contrario, segln recuerda el hebraista R. Haim de Vozolin, porque
Dios —Elohim— mantiene en existencia al mundo en razén de los actos del hombre;
éste es nefech ha Haim, “alma de la vida”, pues de su conducta depende la
subsistencia del universo®. Es ésta una consecuencia de la alianza entre Dios y los
justos de su eleccidn, alianza que abarca también al mundo coésmico.

4 The pentateuch, New York, The Judaic Press, 1986, p. 351.
5 L"Ame de la Vie, Paris, Lagrasse, Verdier, 1986, p. 11.
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¢Y qué ha pasado con el Islam, conviccion religiosa arraigada en el alma de una
porcién amplisima de la humanidad asentada sobre tres continentes y presente con
fuerza en los restantes? Inspirada como estd la religion de Mahoma en el
cristianismo y en el judaismo, no es extrafio que abrace la concepcion biblica sobre
la bondad de la Creacién y la armonia que el hombre debe mantener en sus
relaciones con ella. Bien se lo advierte en las primeras paginas del Coran, cuando se
lee:

“Ciertamente que en la creacion del cielo y de la tierra, en la sucesion
alternativa de los dias y de las noches, en los buques que navegan a través del
mar para traer a los hombres las cosas Utiles, en esa agua que Dios hace caer
del cielo y con la cual devuelve la vida a la tierra antes muerta, y por la cual
ha diseminado los animales de toda especie; en las variaciones de los vientos,
y en las nubes reducidas al servicio entre los cielos y la tierra, en todo esto
hay por cierto advertencias para todos los que tienen inteligencia”.

Durante el siglo XVI se registran transformaciones historicas de intensidad tal
como para considerar que entonces comienza una nueva época, a la cual conocemos
como modernidad. Uno de sus rasgos distintivos consiste en la pérdida de gran parte
de los fundamentos religiosos de la sociedad; queda, en consecuencia, admitida una
base diferente: el mismo hombre. Este hombre autonomo se ve asi obligado a asumir
buena parte de las funciones que antafio se reconocian a Dios, remitido a una
discreta jubilacién. Una de esas funciones es la de Creador, algo que todavia no
habia ambicionado el hombre.

La armonia entre Dios, hombre y naturaleza queda mas tarde comprometida con
la division que en teologia y filosofia realiza René Descartes en el siglo XVII al
clasificar la realidad en dos grandes categorias: la res extensa, 0 materia
cuantificable, y la res cogitans, o sujeto pensante. El cartesianismo tiene mucho de
retorno al maniqueismo en cuanto vuelve a oponer materia y espiritu hendiendo la
unidad del universo. Por eso plantea una variacion del interés de la filosofia desde lo
especulativo a lo practico “para volvernos como amos y poseedores de la
Naturaleza”, segun escribe Descartes en el libro VI de su Discurso del Método,
publicado en 1633.

La naturaleza pasa a un plano casi meramente instrumental en la tradicion de la

modernidad que reconoce a Descartes como una de sus cumbres. Antes que él,
Francis Bacon habia anticipado (en Nueva Atlantida, del afio 1627) que la naturaleza
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no interesaba ya tanto como objeto de conocimiento sino cuanto material a ser
transformado mediante la técnica en vistas de la grandeza y de la utilidad humanas®.

La relacién con el mundo fisico pasa asi, a partir del siglo XVII a causa de la
nueva filosofia y con mayor virulencia desde el XVIII como resultado de la
tecnologia industrial, a un estado de incomodidad que se ahonda con la paulatina
descristianizacion de la sociedad. EI hombre en compafiia de Dios y alejado de la
naturaleza, como proponia Descartes, era una cosa, pero quedar en soledad frente al
mundo fisico era muy distinto. Cuando el hombre se definia como “imagen y
semejanza de Dios” —lo cual todavia aceptaba Descartes— gozaba de certezas sobre
si mismo y sobre la racionalidad de sus actos, conceptos que le permitian
discriminar adecuadamente entre el bien y el mal y por consiguiente fundar cédigos
para su conducta.

La llamada etapa histérica de la modernidad —considerada hoy en crisis— se
iniciaba asi con un rapido alejamiento de Dios que implicaba —aunque los
contemporaneos no lo advertian— similar ruptura con la naturaleza fisica. A medida
que Dios se retiraba de la vida del hombre, éste avanzaba ocupando los lugares que
quedaban vacios, y asumia las funciones de legislador universal y también la de
creador, creador de un mundo y una humanidad nuevos.

Para expresarlo en términos muy esquematicos porque se trata de un proceso
sumamente complejo: el hombre ha querido sacarlo a Dios de su vida, y en los casos
extremos como Nietzche llega a afirmar que Dios ha muerto. Pasa entonces el
hombre a rehacerse a si mismo de acuerdo con un pensamiento que ha encontrado
dentro de su propio ser, un pensamiento que no ha sido elaborado en la
confrontacién con la naturaleza ni en el descubrimiento intelectual de Dios, ni
mucho menos a la luz de una revelacion sobrenatural.

Es un pensamiento que se autoengendra y que tiende como consecuencia a
formar sociedades nuevas, como en Hegel, como en Marx. Cuando este pensamiento
se enfrente con la posibilidad de someter a la naturaleza a través de la técnica
buscara asimismo crear un mundo fisico nuevo.

6 Ver Max Horkheimer y Theodor Adorno, Dialéctica del Iluminismo, Bs.As,, Editorial Sur,
1970, pp. 15-20.
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Tal estado de autosuficiencia se manifiesta claramente en el positivismo con su
idea suprema del progreso indefinido. Esta doctrina altamente optimista no tomaba
en cuenta que cada accion humana suscita una reaccion; que, por ejemplo, el
problema de la contaminacion derivada de los adelantos técnicos llegaria a poner en
jaque al desarrollo de la sociedad misma. Tampoco admitia la posibilidad de otra
cantidad de calamidades que nos han llevado a esta crisis contemporanea en que se
puede decir que el hombre no es feliz, sino contestatario y en la mayoria de los casos
sin saber contra qué.

¢Le queda el mundo de la naturaleza? De hecho, las primeras decepciones del
orden racionalista lo hicieron volverse hacia ella con aquel movimiento
caracteristico del siglo XIX Ilamado romanticismo; pero la aficién que por las
tempestades y paisajes profesaban los romanticos era en realidad la basqueda dentro
del mundo fisico de un espejo donde el hombre pudiera reencontrarse con su propia
esencia. Quizas, precisaban los atribulados romanticos, esta tristeza permanente que
sufrimos desaparezca si comprobamos que 1o que somos es una imagen y semejanza
de la naturaleza. Por noble que haya sido aquella intencion y las de sus sucesores, no
resultd satisfactoria ni reconcilié a la sociedad con el mundo fisico, considerado
cada vez mas un mero proveedor de materiales y un recipiendario de contaminacion
hasta desembocar en la crisis ecolégica contemporanea.

Lo cierto es que la separacion artificial entre hombre y naturaleza se ha vuelto
conflicto, y en esta querella muchos hombres han tomado partido por la naturaleza.
De modo paraddjico, describen a sus congéneres como los villanos mayores del
universo, casi como representantes de todo mal por ser depredadores y competidores
exitosos de las demas formas de vida. Pero para la cosmovision biblica, y no sélo
para ella, el hombre no es expresion del mal; el hombre estd hecho a imagen y
semejanza de Dios. Es lo mas parecido a Dios en el mundo visible, y la maldad no
reside en él como algo esencial. ;Y ddnde esta, entonces, la maldad que ha podido
originar la crisis ecoldgica?

Planteada en estos términos la polémica, el pensamiento religioso no podia dejar
de sentirse interpelado. Desde la perspectiva cristiana, la crisis ecolégica reclama
juicios éticos y religiosos que esclarezcan su origen y propongan principios de
solucion, y quizés el primer paso en ese sentido lo dio el Papa Pio XII en su
radiomensaje de la Navidad de 1943 al expresar: “La expansion mundial de la vida
econdmica desprovista de todo freno moral y privada de relacion con lo sobrenatural
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no podria sino acabar en una explotacion indigna y humillante de la persona humana
y de la naturaleza”.

El tema se volvid recurrente para sus sucesores. Van aqui algunas muestras
demostrativas del celo continuado de los Pontifices sobre el problema ambiental. En
la enciclica de 1961 Mater et magistra dice Juan XXIII:

“Como se recuerda en el Génesis, el Creador dio a la pareja humana dos
mandamientos, que se complementan mutuamente. El primero, propagar la
vida: creced y multiplicaos; el segundo, dominar la naturaleza: llenad la tierra
y ensefioreaos de ella [...] El segundo de estos preceptos no se dio para
destruir los bienes materiales, sino para satisfacer con ellos las necesidades

de la vida humana’”.

Paulo VI, en la enciclica de 1971 Octogesima adveniens:

“Mientras el horizonte del hombre se va asi modificando [...] se hace sentir
otra transformacién, consecuencia tan dramética como inesperada de la
actividad humana. Bruscamente, el hombre adquiere conciencia de ella;
debido a una explotacion inconsiderada de la naturaleza, corre el riesgo de
destruirla y de ser a su vez victima de esa degradacion. No s6lo el ambiente
fisico constituye una amenaza permanente; contaminaciones y desechos,
nuevas enfermedades, poder destructor absoluto: es el propio consorcio
humano el que el hombre no domina ya, creando de esta manera para el

mafiana un ambiente que podria resultarle intolerable™®,

Juan Pablo I, en su libro llustrisimos sefiores: “La carrera frenética hacia el
bienestar, el uso exagerado e insensato de cosas innecesarias, ha comprometido los
bienes indispensables: el aire y el agua pura, el silencio, la paz interior, el reposo”.

El magisterio de Juan Pablo Il en materia ambiental ha sido sobreabundante y
por ello hace dificil considerar alguno de sus textos con preferencia a otros cuando
se trata de ofrecer una seleccidn. Decia el pontifice en Sollicitudo rei socialis,
Enciclica de 1987:

" Mater et magistra, paragrafos 196-197.
8 Octogesima adveniens, paragrafo 21.
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“Entre las sefiales positivas del presente hay que sefialar la mayor conciencia
de la limitacion de los recursos disponibles, la necesidad de respetar la
integridad y los ritmos de la naturaleza y de tenerlos en cuenta en la
programacion del desarrollo, en lugar de sacrificarlo a ciertas concepciones
demagogicas del mismo. Es lo que hoy se llama la preocupacion ecolégica
[...] Una justa concepcion del desarrollo no puede prescindir de estas
consideraciones relativas al uso de los elementos de la naturaleza, a la
renovabilidad de los recursos y a las consecuencias de una industrializacion
desordenada, las cuales ponen ante nuestra conciencia la dimensiéon moral
que debe distinguir al desarrollo”.

Un significado especial reviste entre las ensefianzas de Juan Pablo 11 sobre la
cuestion ambiental su Mensaje titulado Paz con Dios Creador, paz con toda la
creacion®, dedicado exclusivamente al tema, donde pueden leerse los siguientes
parrafos:

“Algunos elementos de la presente crisis ecoldgica revelan de modo evidente
su caracter moral. Entre ellos hay que incluir, en primer lugar, la aplicacion
indiscriminada de los adelantos cientificos y tecnoldgicos. Muchos
descubrimientos recientes han producido beneficios innegables a la
humanidad; es méas: ellos manifiestan cudn noble es la vocacion del hombre a
participar responsablemente en la accién creadora de Dios en el mundo. Sin
embargo, se ha comprobado que la aplicacion de algunos descubrimientos en
los campos industrial y agricola produce a largo plazo efectos negativos.
Todo esto ha demostrado crudamente como cualquier intervencién en un area
del ecosistema debe considerar sus consecuencias en otras areas, y en general
en el bienestar de las generaciones futuras”.

Las extensas transcripciones anteriores han tenido por objeto aportar las pruebas
que desmienten a Lynn White en cuanto las “raices historicas” que propone como
antecedente principal de la crisis ecoldgica. Pero su famoso articulo trae otros
motivos de sorpresa, pues después de despachar su filipica concluye que la actitud
religiosa que critica s6lo podra ser corregida con otra actitud igualmente religiosa.
Dice, textualmente:

9 Mensaje para la celebracion de la Jornada Mundial de la Paz, 1° de enero de 1990.
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“Lo que hagamos por la ecologia depende de nuestras ideas acerca de la
relacion hombre-naturaleza. Mas ciencia y mas tecnologia no nos libraran de
la actual crisis ecoldgica hasta que encontremos una nueva religion o
repensemos nuestra religién antigua [...] Tanto nuestra ciencia como nuestra
tecnologia actuales estan tan penetradas por la arrogancia cristiana ortodoxa
hacia la naturaleza que no puede esperarse que ellas puedan solucionar
nuestra crisis ecolégica. Debido a que la raiz de nuestro conflicto es tan
profundamente religiosa, el remedio también debe ser esencialmente
religioso, llamémoslo asi o no”.

Y para darnos un empujon que nos impulse por el nuevo camino, White propone
a San Francisco de Asis como modelo y motivo de inspiracion para su religion
alternativa.

El tedlogo Gérard Siegwalt!® ha demostrado que el estudio riguroso de la
ecologia suele suscitar en quien lo practica una religiosidad natural nacida de la
comprensién de los limites humanos y del dinamismo del universo, misterios que la
ciencia y la técnica no resuelven. Cabe agregar que el carécter integrador de la
ecologia le acuerda un prestigio que falta a las ciencias especializadas y lleva a
confundirla con la filosofia.

llustre ejemplo de este fenémeno lo encontramos en el bidlogo James
Lovelock!, a quien la trabazon de los entes de la naturaleza le indujo a suponer que
todo nuestro planeta es, en realidad, una criatura viva cuyas células las componen
los organismos minerales, vegetales y animales que lo pueblan. A su gigante
Lovelock lo llamé “Gaia”, nombre de la diosa de la tierra entre los antiguos griegos;
funciona de acuerdo a reglas de fisiologia que nosotros visualizamos como leyes de
la naturaleza, y es como una persona singular cuya conciencia de si acaso se
confunde con su propia actividad.

Todo cuanto podemos considerar pensamiento ocupa su lugar en la fisiologia de
Gaia, de modo que en ella se verifica una sintesis de materia y espiritu. Entre esto y
el panteismo no existe diferencia, como es facil advertir. La idea del mundo como
un animal fabuloso o una unidad divina esta presente en las mitologias de muchos

10 Gérard Siegwalt, “Ecologie et theologie” en Revue d’histoire et de philosophie religieuses,
1974.
11 Gaia, una ciencia para curar el planeta, Barcelona, Editorial Oasis, 1991.
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pueblos, a veces con formas familiares para nosotros como el culto de la
Pachamama.

Lovelock estd académicamente emparentado con la “ecologia profunda”,
corriente que tiene a Arne Naess y Warwick Fox'? como destacados representantes.
Segun ellos, la ecologia “superficial” —la que conocemos— cometio el error de
colocar al hombre en una situacién privilegiada dentro de la naturaleza; el hallazgo
de la ecologia “profunda” consistiria en descubrir que el campo de la existencia no
presenta divisiones ontologicas firmes, ni mucho menos bifurcacion en reinos
humano y no humano. Desde luego, tal concepcion no deja lugar para el concepto de
persona, considerada tradicionalmente como sustancia individual. De este modo, la
ecologia profunda, al afirmar la indivisibilidad del universo se transforma en una
cosmologia muy similar al budismo y al taoismo, de los cuales puede considerarsela
una version occidental tamizada por el positivismo. La ética tradicional —tanto la
cristiana como la secular de origen cartesiano— son objeto del mismo repudio por
cuanto tienen de afirmativo de la persona individual con los derechos y obligaciones
anejas. La ecologia como ciencia biologica viene asi a desembocar en la “ecologia
profunda” que pretende ser filosofia y religion (aunque sin Dios personal porque el
concepto mismo de persona esta excluido).

Es curioso que este sistema de ideas tan extrafio a las religiones biblicas haya
subyugado al sacerdote catdlico Leonardo Boff, uno de los fundadores del
movimiento conocido como Teologia de la Liberacidn. El protagonista de este caso
no transitd desde la ecologia “superficial” a la “ecologia profunda”, sino que su
punto de partida fue la critica al sistema social y econémico del capitalismo. A la
ecologia se acerco por lo que supuso en ella de contestatario, para encontrarse —
como escribe en su libro Ecologia: grito de la tierra, grito de los pobres- con que
“la ecologia ha abandonado su primer estadio bajo la forma de movimiento verde o
de proteccién y conservacién de especies en extincién y se ha transformado en una
critica radical del modelo de civilizacion que estamos construyendo™??,

Al igual que otros movimientos politicos revolucionarios, la Teologia de la
Liberacion incorporé ese concepto peculiar de ecologia a sus propuestas de cambios
institucionales, aunque con desmedro de sus fundamentos religiosos originales, lo

12 The Ecologist, Vol. 14 N° 5/6, Cornwall (UK), pp.194-231.
13 |_eonardo Boff, Ecologia: grito de la tierra, grito de los pobres, Bs. As., Ediciones Lohlé-
Lumen, 1996.
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cual le valié severas sanciones disciplinarias que le fueron aplicadas por los Papas
Juan Pablo Il y Benedicto XVI.

En la Argentina toc6 al entonces Provincial de la Sociedad de Jesus Jorge
Bergoglio, remediar los efectos que la teologia de la liberacion habia producido en la
comunidad jesuitica, lo cual sin duda debid llevarlo a analizar la problematica social
de las cuestiones ambientales, desde luego despojadas de aquellas parasitosis
ideologicas. Al retomar, ya como Papa Francisco, las preocupaciones ecologicas de
sus predecesores, aquella experiencia argentina se manifiesta en su Enciclica
Laudato si’, donde, a lo largo de su texto, podemos leer parrafos como los
siguientes:

“El ambiente humano y el ambiente natural se degradan juntos, y no
podemos afrontar adecuadamente la degradacion ambiental si no prestamos
atencion a causas que tienen que ver con la degradaciéon humana y social”
[...] “Cuando se habla de medio ambiente se inicia particularmente una
relacion, la que existe entre la naturaleza y la sociedad que la habita. Esto nos
impide entender la naturaleza como algo separado de nosotros 0 como un
mero marco de nuestra vida. Estamos incluidos en ella, somos parte de ella 'y
estamos interpenetrados. Las razones por las cuales un lugar se contamina
exigen un andlisis del funcionamiento de la sociedad, de su economia, de su
comportamiento, de sus maneras de entender la realidad. Dada la magnitud
de los cambios, ya no es posible encontrar una respuesta especifica e
independiente para cada parte del problema. Es fundamental buscar
soluciones integrales que consideren las interacciones de los sistemas
naturales entre si y con los sistemas sociales. No hay dos crisis separadas,
una ambiental y otra social, sino una sola y compleja crisis socio-ambiental.
Las lineas para la solucién requieren una aproximacion integral para combatir
la pobreza, para devolver la dignidad a los excluidos y simultaneamente para
cuidar la naturaleza”.

Lejos de constituir un obstaculo, el mandato biblico lleva a la formacion de una
conciencia moral de respeto y conservacién de la naturaleza, que a su vez es la
condicién esencial para asumir la gran tarea de politica ambiental a que esta llamada
la humanidad contemporanea. El fildsofo Hans Jonas, ciertamente escéptico en
materia religiosa, escribia: “Estd por verse si es posible lograr una ética sin
restablecer la categoria de lo sagrado, que ha sido la mas completamente destruida
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por las luces de la ciencia”*. Sin embargo, es interesante comprobar que en el
campo de la ética ambiental lo sagrado se lleva bien con las luces de la ciencia.

Recibido: 02/06/2020
Aceptado: 30/06(2020

14 Hans Jonas, “Technique e responsabilité. Pour une nouvelle éthique”, en Esprit (Paris) N.
9, Paris, 1974, p.183.
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Ambiente y Religién

Fernando de Estrada

Resumen. En marzo de 1967 el historiador del periodo medieval Lynn White publicd
en la revista Science un articulo titulado “Las raices historicas de nuestra crisis
ecologica” que obtuvo sorprendente repercusion, al punto que, tras el tiempo
transcurrido, suele reaparecer en los debates sobre materia de filosofia y politica
ambientales. En este texto se retoma la cuestion, analizando las respuestas dadas a la
critica al cristianismo como culpable de la cuestion ambiental por haber
“desacralizado” la naturaleza. Desde Tomas de Aquino hubo respuestas coherentes.
Ya en el AT hay advertencias al respecto, y los autores cristianos han continuado en
esa linea-Se pasa revista a diversos autores contemporaneos y se muestra un
pensamiento cristiano consistente y continuado de defensa del ambiente y la
naturaleza.

Palabras clave: cristianismo - naturaleza - ambiente - magisterio eclesiastico - Biblia.
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Environment and Religion

Fernando de Estrada

Abstract. In March 1967, the historian of the medieval period Lynn White published
an article in Science magazine entitled "The historical roots of our ecological crisis"
which obtained surprising repercussions, to the point that, after the time that had
elapsed, it usually reappeared in the debates on the matter environmental philosophy
and policy. In this text the question is taken up again, analyzing the answers given to
the criticism of Christianity as guilty of the environmental question for having
"desecrated" nature. Since Thomas Aquinas there have been consistent responses.
Already in the OT there are warnings in this regard, and Christian authors have
continued in that line-Various contemporary authors are reviewed and a consistent
and continued Christian thought in defense of the environment and nature is shown.

Keywords: Christianity - nature - environment - ecclesiastical magisterium — Bible.
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Ontologia, alteridad y memoria
entre los toba taksek del Chaco Central

Ezequiel Ruiz Moras

Entre los gom taksek (tobas del oriente) el mundo es vivido como una tension
entre dos categorias: la de los seres que poseen palabra conocida, ordinaria y
comprensible de aquellos otros seres que poseen palabra conocida pero
extraordinaria e incomprensible para la mayoria de las personas. A los primeros
seres los llaman iagaia, nocion que se asocia a pariente, persona conocida, afin y
aliado; mientras que a los segundos se los llama iaga’a, nocién que se asocia a
extranjero, desconocido, no-humano, ajeno y enemigo. En este sentido, existe un
doble estatuto ontoldgico en la concepcion toba del ser que remite, por un lado a la
oscilacion pariente/conocido/humano, y por el otro a la oscilacion entre
ajeno/desconocido/no-humano. Paralelamente se establece una vinculacion
diferencial entre aquellos seres conocidos que poseen la palabra comprensible de
aquellos otros seres que poseen la palabra con poder (haloik) —palabras cuyo
significado no es comprensible por via ordinaria—. Ahora bien, para los taksek la
evidencia de esta division categorial del mundo se torna, siguiendo la terminologia
de R. Otto! mysterium tremendum-fascinans cuando se trata de indagar en el oscuro
origen de la transmision de la palabra y en la transformacion de la palabra ordinaria
en la palabra con poder. En este sentido, los shamanes /pi’ioGonag/ taksek piensan
que las palabras /I'ataGag/ se dan-en-ofrecimiento como donacién y que por tanto
éstas necesitan de un cuidado y de un resguardo. La palabra /ianem/ o su variacion
alomérfica /iafii/ expresa una doble acepcién: por un lado se asocia con la accién de
dar, transmitir, ofrecer bajo cuidado, y, por el otro lado se asocia a aquél que es
depositario, que resguarda para si y para los suyos las palabras donadas.

Asi, recurriendo a la evocacidn-vision /loGok/ de las palabras antiguas /iaGaikipi
I’agtaGanaGak/, aquellas que fueron depositadas en los hombres para su resguardo,
un pi’ioGonaq actualiza un horizonte intersubjetivo que opera por medio de
progresiones sucesivas de imdagenes oniricas que, por ser, precisamente de
naturaleza idiosincrasica se constituyen en sentidos imaginables del estar.

! R. Otto, Lo santo. Lo racional y lo irracional en la idea de Dios. Madrid. Alianza,1991.
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Estas orientaciones cognitivas mediante las cuales, los taksek conceptualizan las
palabras donadas operan inclusivamente en su visién cosmoldgica. EI cosmos es
pensado como una totalidad compuesta por diversos ambitos calificados vy
relacionados entre si por medio de una estructura de planos superpuestos vinculados
por un camino o conducto que los intercomunica.

Estos ambitos calificados se representan topograficamente y estan asociados con
entidades no humanas que cuidan de éstos en tanto “duefios” /lowanekpi/ (duefios
del monte, del palmar, del estero, del rio, etc.). El estado de humanidad se asocia a la
vivencia de lo propio y afin, a lo conocido y socialmente aceptado como propio,
mientras que el estado de no humanidad se asocia a la vivencia de lo totalmente
extrafio, al encuentro con las entidades no humanas /nachaGan/, a los ambitos ajenos
y alejados del espacio socializado de la comunidad, adn, en algunos casos, a la
experiencia del encuentro con otro no reconocido como gom (afin o aliado).

Asi como el cosmos se mantiene ordenado y espacialmente diferenciado gracias
a una tension siempre regulada por las prescripciones culturales (los tables que
reglan la evitacién de la proximidad de una mujer menstruante a algin ambito
acuoso, la evitacion de la ingestion de carne de vibora, la evitacién de contraer
matrimonio con un ajeno o enemigo, etc.) los modos en que se establecen las
vinculaciones entre las entidades humanas y no-humanas también se sustentan en
una tensién entre lo ordinario/lo extraordinario; la vigilia y la ensofiacién; lo visible
y lo invisible. Todas estas “tensiones semanticas” y ontologicas se subsumen en la
plasmacién dicotomica de las nociones de vida y de muerte, que organizan y, a la
vez, son condicion de posibilidad de la intuicion y la experiencia de lo insélito. En
este sentido, podria hablarse de la escision categorial vida/muerte (nachalataGaq /
I’ewaGa) como un parametro conceptual que imprime a la “naturaleza de las cosas”
una correspondencia vital entre aquellos fenémenos y acontecimientos vinculados al
marco regular de la experiencia, que no causan asombro ni desequilibrios y aquellos
fendmenos y sucesos ligados mas bien a la experiencia de lo insélito, el peligro, el
pavor y la ambigiiedad éntica que, siguiendo la expresion de E. Durkheim? los
términos delimitados profano y sagrado traducen bastante bien.

La vinculacion entre las entidades humanas y las entidades no-humanas se
expresa y revela en diferentes estados de conciencia, generalmente apartados de la
vida ordinaria y del estado cotidiano de vigilia y por medio de diversos y complejos

2 E. Durkheim, Las formas elementales de la vida religiosa, Madrid, Akal, 1982.
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recursos mnemonicos, a saber: el estado de ensofiacion, las visiones extaticas, la
aparicion o el encuentro con entidades extrafias, el reconocimiento extatico de
palabras y signos incomprensibles pero indicadores de un determinado estado de la
relacion entre el hombre y las entidades con poder, la rememoracién del pasado pre-
social y la evocacién de las hazafias de los héroes miticos

Ahora bien, el acceso al estado de otredad so6lo se encuentra por medio de la
donacion de poder (haloik). Poder que las entidades no humanas ofrecen a los
hombres. Aquellos que aceptan o reciben la palabras con poder acceden a la
condicién de pi’ioGonag, es decir, aquél que tiene conocimiento y vinculacion con
lo totalmente Otro. Generalmente esta vinculacion se da bajo la forma de una
asociacion intersubjetiva y dialdgica entre un “espiritu auxiliar” /itaGaiaGawa/ y un
hombre o entre una entidad no-humana y la sombra de un existente /ipagal/.. Podria
hablarse de un tipo de asociacion intersubjetiva que se constituye como un ambito
calificado ontolégicamente y 6nticamente ya que el ambito del encuentro asume
connotaciones espaciales sacras. En este sentido no es exclusivamente en el tiempo
donde se constituyen los atributos sociales de la persona (manifestacion humana)
sino, mas bien en el denso complejo espacial/temporal como &mbito de despliegue
de las connotaciones sacras de la experiencia vividas.

Para ser mas preciso diria que esta ontologia de despliega en, por lo menos tres
dimensiones fuertemente interrelacionadas: a) la dimension espacial-localizadora
donde la constitucion de la persona-en-la-comunidad se realiza en la identificacion
toponimica de los ambitos cosmoldgicos calificados generalmente en términos de
conocido/desconocido; b) la dimension temporal donde la caracterizacién del grupo
étnico se identifica en: el tiempo_mitico/presocial expresado en la indistincién
humano-no humano; el tiempo socializado de los antepasados humanos que
cazaban y hacian la guerra; el tiempo histdrico de la conquista militar y el proceso
de evangelizacion; y ¢) la dimensidn cinética donde la realizacion del hombre-en-el-
mundo se vehiculiza por medio de movimientos, actitudes corporales, rasgos
ostensibles, caracteristicas posicionales, asignacion de atributos morfoldgicos a la
diversidad oOntica y rasgos afines o distintivos de la lengua.

3 E. Ruiz Moras, “Los rostros del tiempo: acerca de los modos culturales de percibir la
temporalidad”. en 1l Congreso Argentino de Americanistas. Bs. As., Ed. Dunken. Tomo I,
1009: 189-198.
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El acrecentamiento de poder por parte de un pi’ioGonaq es condicion para la
realizacion éntica y se vincula a ciertas disposiciones ontoldgicas y socio-politicas :
control, en mayor o en menor grado, de ciertos procesos naturales, capacidad de
vision en la oscuridad, capacidad/destreza para transitar los diversos estratos y
ambitos del cosmos, capacidad de prever estados 0 modos de ser de las entidades
humanas y no-humanas, conocimiento de las relaciones invisibles entre los seres, los
estados y las cosas que constituyen cada estrato cosmoldgico, poder para curar o
para dafiar, liderazgo comunitario, don de la memoria histérica y comunitaria, don
de lenguas para desempefiarse con éxito en la experiencia intra e inter-comunitaria,
etc. Mientras que la identificacion del otro, del ajeno, se expresa en campos
semanticos jerarquicos, aunque en algunos casos perfectamente compatibles:

- lo no-humano desconaocido,

- lo no-humano conocido por los relatos de los ancianos,

- lo no-humano conocido en la diversidad de la experienciacion del mundo,
- aquello que parece humano pero no lo es,

- el humano conocido de la raza propia,

- el humano conocido de la raza ajena pero afin,

- el humano conocido de la raza ajena pero no afin,

- el blanco paraguayo,

- el blanco criollo, etc.

Es usual la tendencia al sincretismo ontoldgico bajo la forma de una re-
semantizacién de motivos retéricos donde se fusionan mnemdnicamente campos
semanticos, procesos histéricos y atributos morfolégicos de ciertas entidades; por
ejemplo: una entidad terrestre no humana conocida en la experiencia onirica
asociada al campo, al ciclo de la floracién y germinacion se vincula énticamente y
metonimicamente al humano conocido criollo ajeno a la raza, que trabaja la tierra ,
asociado a una temporalidad pasada inmediata vinculada al complejo ecuestre.
Estas sintesis simbdlicas se elaboran por la fusién semantica de atributos y
caracteristicas morfolégicas, actitudinales y Onticas sobre la base de ese recurso
I6gico/conceptual que Wittgenstein* llamaba “parecidos de familia”, pero en el
horizonte de una ontologia plural aunque no menos selectiva, del otro.

En el caso de las entidades no-humanas, éstas asumen en el contexto de las
plasmaciones categoriales de la experiencia histdrica una serie de funciones
tesmoféricas que se complementan con los aspectos normativos/consuetudinarios

4 L. Wittgenstein, Investigaciones filoséficas, México, Grijalbo-Critica, 1988.
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fijados en la memoria histérica y sacra (Eliade, M.)?, las prescripciones rituales v, al
decir de E. Durkheim, “la naturaleza de las cosas”.

Roles y funciones tesmoforicas de las entidades iaga’ a

- Técnicas para la recoleccién de la miel

- Posiciones y tacticas de pesca y caza

- Evitacién de la desmesura en la caza

- Percepcion selectiva del olor de la presa

- Norma de la ubicacion hacia el este de la cabeza al momento de dormir

- Iniciacidn de los jovenes

- Interdiccion de la ingesta de alimentos durante la noche

- Prescripciones culinarias/alimentarias

- Reconocimiento por el olor y el tacto de los diferentes tipos de enfermedad

- Etiologia de los nombres de las personas y de los animales

- Revelacion del significado de los ritos

- Revelacion del significado y funciones del arbol peraGanaGa nawe epagq /palo borracho/
(Chorisia insignis)

- Don de la palabra

- Imposicidn de los procedimientos mnemotécnicos necesarios para la narracion de los
"relatos del tiempo”

- Donacion de las palabras vitales para conciliar la facticidad onirica con la facticidad
de los sucesos ordinarios

- Reconocimiento cardinal y astronémico

- Reconocimiento del cromatismo estacional de las especies vegetales

- Imposicidn de la accion de recordar

- Donacidn de la memoria

La percepcion empirica de la temporalidad, se constituye en-la-evocacion como
memoria; ya sea de cualidades, atributos, estados, posiciones localizadoras o grados
de percepcion ontoldgica de lo conocido/afin o desconocido/ajeno. En cuanto a la
configuracién de la temporalidad, podriamos hablar de una concepcion polivalente
del tiempo, de la duracion y de la historicidad que se presenta, tal como sefial6 E.
Leach® preferentemente, bajo el aspecto de un esquema de alteridades contrapuestas,
tales como madurez /togeshek/ e inmadurez /dalaGaik/ . Podria hablarse, pues, de

5 M. Eliade, Lo sagrado y lo profano, Bs. As., Paidés, 1962.
6 E. Leach, Replanteamiento de la antropologia, Barcelona, Seix Barral, 1971.
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una concepcion de la temporalidad como “un complejo” o “caleidoscopio” asociada
a la experiencia de la ensofiacion-evocacion-rememoracién (que para el caso del los
pi’ioGonaq se constituye en un modo privilegiado del estar-en-el-mundo). La
experiencia de la ensofiacion /ichoGonaGag/ se expresa en la evocacion
rememorante de los existentes y requiere de un estado de disposicion experiencial
con lo totalmente Otro que, generalmente ocurre en un ambito de experiencia cuasi-
privada. Asimismo la temporalidad comporta estratos constitutivos que en mayor o
en menor medida conforman la experiencia historica del tiempo. Hablariamos
entonces: del tiempo pre-cataclismatico (momento de la indiferenciacion entre la
condicién humana y la condicion no- humana e indistincion tecnoecondémica) /qo’
olloGochiyi/ , el tiempo cataclismatico /1’atchigifii/ , el tiempo post-cataclismatico
(momento de la distincion entre la condicion humana y la condicién no-humana)
/wa’awchigiiii/ , el tiempo de la humanidad y de la presencia de los entes no-
humanos /lamoGofii/, el tiempo de la caza y de la pesca /el tiempo de la marisca/,
el tiempo estacional-atmosférico-astronomico / waq’fii 1’aqgtaq/, el tiempo del suefio
/ichoGonaGag/, el tiempo de la reduccion franciscana /pagerel’ek - dogshi cura/, el
tiempo de las cosechas-ingenios /el tiempo de las changas/, el tiempo de la
reduccion armada (asociado directamente a la “campaiia militar al desierto del Gran
Chaco”) /ni wataGanaq I’ec/, el tiempo de la guerra intertribal /laataGaq/ , el
tiempo de la prédica de los héroes milenaristas nativos /ashaGaik 1’aqtaq/, el tiempo
del evangelio /salliaGanek 1’aqtaq/, el tiempo de la politica /shipcaic 1’ec/ que,
operan a modo de registros cognitivos multivalentes de la experiencia.

En un sentido complementario, hablariamos también de una concepcién
basicamente histérica cuyo énfasis esta puesto en el grado de apreciacién con que se
captan indices de facticidad pensados en términos de relacién o vinculacion entre
sucesos o parecidos de familia (Wittgenstein). De este modo los grados de
apreciacion de la facticidad de los sucesos se plantea como una construccion del
acontecimiento historico que, evidentemente resalta la operatoria de una conciencia
del tiempo histérico que, expresada por medio de relatos “veridicos” sobre el pasado
cercano o lejano, re-semantiza hechos, sucesos y acontecimientos extrapolando
estratos de la temporalidad en un “discurso histérico veridico” siempre sujeto a
critica y a reconsideracion.

Por un lado, entonces, se podria hablar de una dimension ontoldgica de la
temporalidad en su complementacién con una dimension de la temporalidad de los
sucesos o histérica. La percepcion de la temporalidad se vincula aunque no siempre
correlativamente con la experiencia histérica y se expresa por medio de “relatos
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veridicos” /qo’ollaq so lamoGoiii 1’aqtag/ donde se incorporan por extrapolacion
semantica estratos diversos de temporalidad y concepciones ontologicas
relacionadas con la percepcion empirica/onirica de los existentes.

En el caso de los taksek, la conciencia de la temporalidad, en cierto modo,
involucra la conciencia de la historicidad y de los sucesos aunque los recursos
retéricos propios de la discursividad las presenten en un mismo plano. En este
sentido, para los pi’ioGonaq taksek, la otredad se configura de manera diversa y, en
el ambito de la experiencia onirica, casi siempre como no totalmente revelada y
explicita, aunque percibida como vivencia histérica. Podriamos decir que a medida
que un hombre ordinario se hace pi’ioGonaq acrecentando los poderes donados y
recibidos a lo largo de su vida, de su experiencia vivida; configura paulatinamente
los atributos propios de lo totalmente Otro, ya sea por via empirica, por via
evocativa o por via onirica. La visibilidad/invisibilidad (yi’oqchigi — saq’cha’a) de
los entes no-humanos —arquetipo de lo totalmente Otro- se revela, oscureciéndose,
en los posibles modos de la vivencia de la temporalidad. Este “entre” que se ubica
en la relacion humanidad/no humanidad, humanidad/animalidad, hombre/mundo;
implica una tension intersubjetiva que ,en tanto vivencia extraordinaria, se
dimensiona en la experiencia temporo-espacial que siempre necesita del acto
sintético de la evocacidn por rememoracion para inventar incesantemente imagenes
de la otredad en tanto medio para pensar lo propio del si mismo. La temporalidad se
despliega en la co-implicacion espacio-temporal-deictica (Geist, 1.)” que, segun las
etnocategorias cosmovisionales taksek, con-forman precisamente el soporte de toda
posible o empirica percepcion de lo existente. No obstante, la preeminencia de la
correlacion entre los existentes, los regimenes de sentido ligados a algin pardmetro
espacial y las posibilidades de sus acciones (aun las imprevisibles), denotan el
caracter necesariamente asociativo de los existentes entre si. Las dimensiones de la
temporalidad implican tanto acciones reales como aquellas posibles e imprevisibles,
la ensofiacion y los estados extaticos de pérdida de la conciencia ordinaria, a modo
de un teatro para la expresividad de los atributos ontoldgicos de los entes humanos
y no humanos. Podriamos decir, en este sentido, que esta tensién ontolGgica
conforma el drama de la condicién de liminalidad del estado-de-experiencia taksek.
La densidad simbdlica de los dualismos categoriales y experienciales sobre los que
se organiza la vivencia de lo previsible y lo imprevisible del mundo, en tanto

7 L. Geist. “Liminaridad, tiempo y significacion en los rituales de la Sierra Madre
Occidental”, en: Signos de Mesoamérica, México, UNAM, Instituto de Investigaciones
Antropoldgicas, 2002.
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“organizadores simbolicos” o parametros cosmovisionales, podrian encuadrarse bajo
un amplio espectro de correspondencias. Asi, el parametro cosmovisional se plasma
en el dualismo, ya aludido, de la vida/muerte en su vinculacidn con la intuicion o la
certeza de la condicion vital de los existentes, asociado, a su vez, a la rememoracion
de una temporalidad expresada en términos de caos primordial (comprendido
retoricamente en los motivos del “gran incendio” y la “gran inundacion”) y
regeneracion del tiempo /nadalagataGag/. Sucesivamente, los existentes son
percibidos en la oscilacion ordinarios/extraordinarios que, a modo de “cifra
simbolica”, constituye los rasgos ontologicos de la mismidad y la otredad asociados
al don del conocimiento y a la posesién de lo sacro. Se evidencian, pues,
correlaciones analogas para los parametros de la otredad, la lateralidad, la
espacialidad cardinal, la temporalidad, la memoria, los indices cromaticos, la
segmentacion etaria, la organizacion de las bandas y la topografia. En relacién al
organizador de lateralidad, que en términos de espacialidad factica, se evidencia en
el dualismo izquierda/derecha (n’emaGashic / aloiguishic, lit.: lo que es de su lado
derecho), se presenta como una extension categorial y experiencial de los ritos de
inciacion shaméanica de “prueba/ascencion” /nawe/ del arbol cosmico /epaq wo’o ra
haloik/ lit.: el palo-arbol del poder. Donde el iniciado se ubica en posicién
perpendicular al eje cardinal este/oeste remarcando simbollicamente la tension
ontolégica entre el espacio socializado del caserio y el espacio a-social caracteristico
de los sectores de monte y esteros habitados/dominados por las entidades pa’ayak
(duefios). En cuanto a la ubicacién y disposicion de los itaGaiaGawa (auxiliares-
compafieros de conversacion/iniciacion) en el nawe’ epaq, éstoS conservan una
rigurosa demarcacién topografica en virtud del mantenimiento de sus atributos de
poder que la habilidad-sagacidad /llainaganaGaik/ y destreza /I’anaGac/ del iniciado
debera reconocer para evitar convertir los dones recibidos en sus correspondientes
opuestos, a saber, la enfermedad /naiaiaGa/ , la derruccion /ka’ uem/ y la muerte
/I’ewaGa/ (Lévi-Strauss, C.)% En cuanto a la configuracion de la otredad, esta se
expresa en funcion de criterios etnotaxonémicos de perceptividad tales como exo-
perceptividad y endo-perceptividad, entendiendo que la nocién de persona involucra
ambos dominios segun el gradiente de adquisicion de poder en que esté involucrado.

En tal sentido, la oscilacién semantico-ontolGgica entre conciencia ordinaria y
suefio extatico, enmarcan la adquisicion del poder sobre la base del criterio del si

mismo como otro, donde la persona involucra en un mismo campo perceptivo
endocriterios de mismidad y otredad en forma conjunta. Un caso muy extendido en

8 C. Lévi-Strauss, Mitoldgicas I: lo crudo y lo cocido, México. F.C.E., 1968.
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las culturas chaquefias es el del trickster o embaucador o héroe cultural
transformativo asociado comunmente entre los taksek a la taxa zorro, que se
caracteriza por su ambigiiedad ontica y su cuasi estado de liminalidad (Geist, 1.), lo
cual lo presenta como un existente que oscila y comparte simultdneamente la
condicién ontoldgica de conocido/otro o propio/afin/aliado/amigo y/o ajeno/no
afin/enemigo. Los parametros de espacialidad cardinal, por su parte se simbolizan
por medio de los puntos cardinales este/oeste que, a su vez, comprenden
inclusivamente el estado ontoldgico de salud y enfermedad connotando la polaridad
semantica renovacion/putrefaccion. Al momento de dormir la posicion de la cabeza
debe orientarse hacia el oriente con el fin de absorber la palabra con poder de las
entidades no-humanas o duefios, mientras que la violacion de la prescripcion concita
la posibilidad que los pies de los antiguos guerreros, los shamanes muertos por el
vaciamiento de su poder o, simplemente la gente del inframundo, cuyo acceso se
identifica con el poniente, golpee y percuta el suefio y la cabeza promoviendo la
aparicion de la derruccion corporal, la enfermedad o la locura, es decir, la pérdida
permanente de la conciencia o vision ordinaria de las cosas. Vinculado directamente
al simbolismo de la renovacion y la putrefaccion ocasionadas respectivamente por la
tendencia a la espacialidad cardinal asociado al lugar donde aparece el sol y por la
tendencia a la espacialidad cardinal asociada al lugar donde el sol desaparece para
ingresar en el recorrido del inframundo; el cromatismo que representa la condicién
ontolégica de no-humanidad se expresa en las cifras simbolicas de la rojez y la
negritud. Las representaciones pictdricas de las entidades no-humanas, asociadas al
cuidado-mantenimiento de las especies animales o vegetales y mas precisamente
asociadas a la fauna aviar y a la fauna cténica y acuética se presentan como
poseedores de la rojez y la negritud en tanto connotantes de la contaminacion y la
enfermedad, aunque también en tanto denotantes de la expulsion de la enfermedad.

El pardmetro cromatico, a su vez se vincula con lo que Ingrid Geist llama la
temporalizacion del espacio donde la valoracién positiva y negativa de las entidades
no humanas depende de la ubicacién espacial-localizadora que detentan. No
obstante, la condicion vital de los existentes endodiferenciados en
conocidos/desconocidos se percibe en un horizonte de temporalidad, ya que el
proceso originario de regeneracion de lo humano y lo no-humano, a partir del gran
incendio del principio del tiempo, implica asimismo un proceso de constitucion
ontoldgica de los seres y las cosas, asi como un proceso paulatino de constitucion de
la moralidad, la reciprocidad, el sistema de las interdicciones culinarias, sexuales,
éticas, cinegéticas, asi como el adiestramiento en las aplicaciones y la observancia
necesarias para acceder a la revelacion del significado de los ritos, la iniciacion de
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los jovenes v la etiologia alimentaria y de la ensofiacion. En tal sentido, los taksek
trazan una distincién entre una temporalidad mitica y una temporalidad que
podriamos denominar historiografica expresadas bajo es aspecto de una fluencia
estratigrafica del tiempo asociada al recurso de la condensacién de los sucesos, las
vivencias y los suefios bajo un mismo dominio de facticidad. Finalmente cabria
decir algunas palabras en relacién a los parametros de segmentacion y organizacién
respectivamente. La distincion etaria ancianos-jovenes, hombres-mujeres se vincula
al grado de donacion de la palabra que cada persona ha recibido a lo largo de su vida
y que mantiene y acrecienta bajo resguardo a riesgo de perder la palabra, es decir, el
poder, llamando al debilitamiento extremo de lo vital-moviente, a tal punto que lo
vital se convierta en la enfermedad de muerte que opera a modo de alegoria
existencial de lo para-vital simbolizado en los existente del inframundo.
Recordemos que, para los taksek, podriamos hablar de diferentes modos de
recepcién de la donacion que siempre esta relacionada con la transmision de un
poder /haloik/: a) se recibe la palabra en el nacimiento (en el primer llanto), b)
durante el pasaje de la nifiez a la adultez, c) a través del suefio, d) a través de la
cabeza, €) por contacto de la saliva, f) por contencién fisica en la calabaza
shamanica /tegete/, y, @) por el acto ritual de la evocacion de los antepasados
miticos o histéricos. En este sentido, los criterios de autosuficiencia y
complementacion involucrados en la organizacidn de las bandas, sean estas simples
0 compuestas, se expresa en lo que Clastres® ha denominado la “explotacion politica
del acontecimiento” donde el recurso a la uxorilocalidad como estrategia de
complementacion tecno-econdmica y el nomadismo religioso como estrategia de
méaximizacion de las creencias religiosas, reafirman la continua formacién de
diversos modos de ser de lo existente.

Es pertinente introducir aqui la nocion husserliana de conciencia de horizonte en
el sentido de una apertura ilimitada y con ello la excedencia respecto de lo dado, tal
como sostiene R. Walton®°. Ya que el proceso de percepcion de la otredad y del si
mismo como una simultaneidad entre el si-mismo y la otredad, para el caso de los
iniciaticos del nawe epaq, presupone la vinculacién semantico-ontol6gica entre lo
vital y lo moviente en tanto parafrasis de la vida y la muerte. De este modo la
conciencia de horizonte siempre reserva un sentido insélito de lo vital-moviente que
se expresa en el complejo simbolismo cinegético y estelar donde lo vital-moviente
connota lo para-vital presupuesto en la existencia o en el orden del mundo. Asi, la

9 P. Clastres. Investigaciones en antropologia politica, Barcelona, Gedisa, 1996.
10 R, Walton, Husserl, Mundo, Conciencia y Temporalidad. Bs. As., Ed, Almagesto, 1993.
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percepcion sinestética de lo existente posibilita una conciencia de horizonte de lo
espacio-temporal-existente en términos de captacion del mundo donde la sensacion
de lo visual, la visualizacion de lo tactil y la ensofiacion como cognicién convergen
en un mismo dominio ontoldgico. Efectivamente, los taksek iniciados en la prueba
ritual del nawe epaq, experiencian lo dado en términos de una conceptualizacién
sinestética de la ensofiacion y la vigilia donde, precisamente sobreviene la
experiencia de lo insolito, es decir, el modo de ser de lo existente tal como es
pensado y vivido.
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Parémetros | Dualismos Dimensiones ontoldgicas Campos asociativos
Cosmovision | Vida Condicion vital de los existentes caos primordial/regeneracion
Muerte del tiempo-gran inundacion
gran incendio
Existentes | Ordinarios
Extraordinarios Rasgos ontoldgicos de la mismidad don del conocimiento-
y la otredad posesion de lo sacro
Otredad Exo-percibida Adquisicion de poder conciencia ordinaria-
Endo-percibida suefio extatico
Lateralidad | Izquierda Espacio social y a-social especializacion de los roles
Derecha domeésticos y cinegéticos
Espacialidad | Este Salud/enfermedad renovacion/putrefaccion
Cardinal | Oeste
Temporalided | Mitica Fluencia estratigrafica condensacion de los sucesos
Historiografica las vivencias y los suefios
Memoria | Experienciada Extasis-conciencia facticidad-posibilidad
Historiada
Cromatismo | Rojo no-humanidad contaminacion-enfermedad/
Negro expulsion de la contaminacion
Segmentaddn | Viejos-hombres

Jovenes-mujeres

Donacion de las palabras

obligacion de dar/intercambios
Generalizados

Organizadion | Bandas simples
Bandas compuestas | Autosuficiencia-complementacion uxorilocalidad-nomadismo
Religioso
Topografia | Campo Conocido/desconocido revelacion del significado de
Monte los ritos-iniciacion de los

jovenes-etiologia de las
interdicciones alimentarias y
de las reglas culinarias
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Para el pensamiento shaménico taksek, el caracter co-implicativo de las acciones
de todo existente (sea cual fuere su estatuto ontoldgico) es constituyente no sélo de
cualquier nocion espacio-temporal inmanente sino que, fundamentalmente, define
los nexos simbolicos entre los existentes.

Este caracter co-implicativo del ser-en-el-mundo contempla tanto al mundo
circundante como la experiencia de lo ajeno, el afin y lo desconocido. La facticidad
del ser-en-el-mundo, cobra sentido sea que se piense desde sus posibles
“acufiaciones”temporales-existenciarias o bien, como sostiene Gadamer!!, “el estar
ahi que se proyecta hacia su poder ser es ya siempre sido” y este es, precisamente el
sentido del factum existencial de toda vivencia.

Asi, el horizonte temporo-espacial donde acaece la facticidad de las
correlaciones apuntadas, necesariamente involucra las representaciones sacras de la
temporalidad asi como los grados de su evidenciabilidad y su heterogeneidad
ontolégica'?. Este horizonte implica, en su multi-dimensionalidad vivida y
experiencial el “entre” inmanente de toda posible intersubjetividad entre lo humano
y lo no humano, que se define como diria Fabian®: en el modo de la
“comunicatividad y el dialogismo” inter-existentes.

Los taksek parecen llevar inscriptos en su cuerpo las fisonomias del drama
ontolégico, verbal y temporal. Tratando de restituir una certeza multivoca que al
formularse se convierte en un caleidoscopio de representaciones: “...los universos
clasificatorios y mitol6gicos estdn destinados a ser desmantelados una vez
formados™. La accion ritual y la ensofiacion rememorante parecen ser los ambitos
de expresion privilegiados para la percepcion de lo existente, la sacralizacion del
aqui y del tiempo y la configuracion de la otredad.

1 H-G. Gadamer, El problema de la conciencia historica, Madrid, Tecnos, 1993.

121, Hallowell, Ojibwa ontology, behavior and world view, New York. Columbia University
Press, 1960,

13]. Fabian, Time and the Other, New York, Columbia University Press, 1983.

14 F. Boas, Tsimshian Mythology, Washington, Bureau of American Ethnology, 1916.
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Ontologia, alteridad y memoria
entre los toba taksek del Chaco Central

Ezequiel Ruiz Moras

Resumen: Se presenta un analisis de los parametros ontolégicos de la mismidad y la
otredad en el contexto de la experiencia vital entre los toba taksek u orientales. El
horizonte temporal de lo propio y lo extrafio es caracterizado con el fin de describir
las formulaciones taksek sobre los grados y tipos de alteridad asi como el papel de la
ensofiacion, larememoracion y la accion ritual en la configuracion de la otredad. La
densidad semantica de los dualismos categoriales y experienciales sobre los que se
organiza la vivencia de lo previsible y lo imprevisible, son analizados en términos de
“organizadores simbolicos” o “parametros

Palabras clave: otredad - ontologia - temporalidad.
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Ontology, alterity and memory
among the Toba Taksek of the Central Chaco

Ezequiel Ruiz Moras

Abstract: An analysis of the ontological parameters of sameness and otherness is
presented in the context of life experience among the Toba Taksek or Oriental. The
time horizon of the own and the strange is characterized in order to describe the taksek
formulations about the degrees and types of otherness as well as the role of reverie,
remembrance and ritual action in the configuration of otherness. The semantic density
of the categorical and experiential dualisms on which the experience of the predictable
and the unpredictable is organized, are analyzed in terms of "symbolic organizers" or
"parameters

Keywords: otherness - ontology - temporality.
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Un texto colonial filosofico-teoldgico sobre las leyes.
Presentacion general

Celina A. Lértora Mendoza

Este tratado que analizamos corresponde a la época colonial y casi seguramente
a un centro bonaerense. La falta de las hojas iniciales en ambos codices y la ausencia
de indicaciones internas hace por el momento imposible fijar una atribucién con
certeza. Un andlisis comparativo de contenidos podria quiza indicar alguna filiacion,
pero las lecciones de ética que conservamos no contienen elementos de juicio
suficientes. Por consiguiente, solo es posible colegir de modo parcial, la época vy el
grupo intelectual a que pertenece el profesor.

Ateniéndonos a criterios codicolégicos, es indudable que el codice pertenece a la
segunda mitad del siglo XVIII. En efecto, el papel utilizado es semejante al
observado en otros de la misma fecha y la escritura derivada de la bastarda espafiola,
con escasas abreviaturas y bastante explayada, es propia de la segunda mitad del
siglo.

Ateniéndonos a las constancias internas, un indicio para fijar un término
temporal a quo es la mencion del Contrato Social de Rousseau, que seguin Furlong
fue leido directamente sélo a principios del siglo X1X y en fecha cercana a 1810*. La
mencion del codice puede considerarse indirecta y esto adelantaria el término; pero
la mencidn del pactismo ginebrino como algo ya muy conocido, aunque fuese de
segunda mano, impide llevar la fecha més alla de los Ultimos afios del XVIII. Por
otra parte, la mencion de que “antes” habia en Francia un régimen monarquico
semejante al espafiol® parece referirse a la época revolucionaria, con lo cual el a quo
mas seguro seria 1789.

Por el otro extremo, la mencion del “Reino de Indias” y el aire regalista de todo
el contenido, encuadra perfectamente con la orientacion que tomé la ensefianza
colonial rioplatense en los Ultimos lustros del XVI11 'y particularmente Buenos Aires,

1 G. Furlong, Nacimiento y desarrollo de la filosofia en el Rio de la Plata, Bs. As., Kraft,
1952, p. 235.
2C.1,p.500par. 97; C. 2, p. 53, par. 93.
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como consecuencia de las medidas reformistas de Carlos I11. No entramos aqui en la
polémica tesis de Furlong sobre la escasa relevancia del Contrato Social en nuestro
medio®, bastando para nuestro objeto con sefialar que el pactismo era un
pensamiento conocido y rechazado por este ignoto profesor. Y también apreciamos
que en este punto el autor adhiere a las tesis tradicionales de Suarez y los jesuitas,
apartandose del tomismo general. Es curioso constatar que las doctrinas de Sudarez
fueron ensefiadas hasta mucho tiempo después de la expulsion®, y hasta —si cabe-
con mas ahinco. En consecuencia podemos decir que la fecha de composicion se
sitla entre 1789 y 1810°.

2. Tratado sobre las leyes
2. 1. Examen codicologico y paleografico

Los dos codices conteniendo un Tratado sobre las Leyes se encuentran en la
Biblioteca del Convento de Santo Domingo de Buenos Aires, sin signatura.
Pertenecen sin duda a diversos copistas, pero uno estd conservado casi totalmente,
ya que solo le falta la caratula, mientras que el segundo carece de las primeras hojas,
tienen varias arrancadas en medio del texto y al final. En los codices se observan

3 Seglin Furlong (ibid.) polemizando con Orgaz, el “poderoso liberalismo” de Chuquisaca que
plasmé a Monteagudo, Castelli y Moreno no es el responsable de los excesos doctrinarios y
politicos que, segun él, ellos cometieron luego, puesto que ni en Cérdoba ni en Chuquisaca se
habria ensefiado tal doctrina. Inclusive Furlong sostiene que Orgaz cae en error al sostener
que en Cdérdoba, Voltaire, Rousseau y la Enciclopedia eran mirados con horror, mientras que
en Charcas (Chuquisaca) se los ensefiaba. Para Furlong sucedia precisamente al revés, ya que
en Cordoba se conocia a los enciclopedistas, aunque se los criticaba. En todo caso parece
claro que el movimiento francés era tema polémico en el Rio de la Plata.

4 Cf. Furlong (ob. cit. p. 525) las obras de Montesquieu y Voltaire se hallaban en la biblioteca
particular de Francisco de Ortega, en Montevideo, a fines del XVIII, y que Mons. Azamor y
Ramirez, obispo de Buenos Aires, también las poseia, por la misma época. A continuacién
trae otros testimonios, y concluye (p. 526) que a pesar de este conocimiento, no se sabe de
nadie que en zona rioplatense haya sustentado esas doctrinas.

5> Podria también afadirse que el hecho de no mencionar, aunque fuese de pasada, un
acontecimiento politico tan importante como las Invasiones Inglesas de 1806 y 1807, en las
cuales, justamente, se corri6 un peligro inmediato de pérdida de este virreinato, haria pensar
en que es anterior a estas fechas. Pero esto es una suposicién por el momento no
comprobable.
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diferentes criterios para los titulos, lo que evidencia que el dictado no los marcaba
estrictamente.

2.1.1. Primer Cddice

El primer folio conservado se inicia con Praefatio, pagina original nimero 3, con
un sello que dice “Biblioteca del Convento-Santo Domingo-Buenos Aires”. El
manuscrito conserva su encuadernacion original en 82, hecha con carton forrado de
pergamino desnudo, sin doraduras. Sus medidas son las siguientes: tapa, 20,4 cm de
alto por 15,6 cm de ancho y 1,7 cm de canto, que esta tratado con una solucion de
tinta diluida de color verde parejo, algo desvanecida.

El papel se conserva en bastante buen estado, aunque ha sido atacado por la
polilla, especialmente en las Gltimas hojas, muy comidas, donde el texto resulta poco
legible. Fue escrito en tinta ferruginosa negra, que ha mantenido el color, sobre el
papel de fibra vegetal liso, sin satinado, regularmente fino. El instrumento
escriptorio fue pluma de cafion de ave de trazo doble, es decir, con un corte
transversal oblicuo que permite dos grosores segun la inclinaciéon del trazo.

La escritura es pequefia y el espacio interlineal amplio (de 18 a 20 lineas por
pagina), aunque con escaso margen. La letra se mantiene igual en todo el
manuscrito, sin sefialar con motivos especiales los titulos o conclusiones; todas las
mayusculas son iguales, ya que no se sefiala el comienzo de parrafo con trazos
mayores 0 mas adornados, como era costumbre. El escribiente tiende a acentuar los
rasgos oblicuos y angulosos de las letras, especialmente de m, n, u, s, etc., en las que
el trazo descendente queda engrosado. Como particularidades morfolégicas, curva el
trazo vertical de la d hacia la izquierda, en forma de rulo; lleva hacia abajo el trazo
final de las s con aspecto de ganchillo, cuando esta letra es la Gltima de la palabra,
pero no si es inicial o intermedia; hace la x con un solo trazo terminado en una linea
curva larga hacia la izquierda.

El uso de abreviaturas es excepcional. S6lo ocasionalmente aparecen finales

truncos y quod y derivados abreviados. En este manuscrito la escritura es explanada
practicamente en su totalidad. Ortogréficamente es también muy correcto.
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2. 1. 2. Segundo Cédice

Este codice se conserva desde su pagina 3, donde se lee el titulo:

Conferentia 1%: De lege in commune, origine variisque ejus divisionibus
con sello antiguo que dice “Biblioteca de Predicadores, Buenos Ayres” y otro
moderno: “Biblioteca del Convento - Santo Domingo - Buenos Aires”.

Conserva su encuadernacion original en 8% con tapas de carton forrado en
pergamino desnudo, sin doraduras. Sus medidas son: tapa, 21 cm por 154 cmy 3
cm de lomo; los cuadernillos estan guillotinados a 14,8 cm por 20,3 cm y 1,5 cm de
canto; el sobrepase de tapas es irregular.

El papel esta en buen estado, aunque en algunas partes ha sido atacado por
polillas; su confeccion se hizo con fibras vegetales prensadas y tratadas hasta
obtener una superficie lisa, sin satinado, bastante fina. El instrumento escriptorio es
pluma de cafién de ave de trazo fino. La tinta utilizada, ferruginosa de color negro,
se ha mantenido casi en la totalidad de las paginas, pero en algunas se ha
desvanecido mucho, por oxidacién, y el texto resulta dificilmente legible.

La escritura es un tipo derivado de la bastarda espafiola, inclinada a la derecha,
muy pareja y elegante. EI nimero de lineas por pagina es constante, entre 22 y 24,
con bastante margen y buena distribucion de los titulos, lo que da aspecto de mucha
claridad a la lectura. No tiene subrayados, ni dibujos; también las correcciones son
pocas. La letra se mantiene constante, marcandose los titulos sélo por un tamafio
algo mayor, sin cambiar de forma, salvo alguna excepcion en que aparece mas
redondeada y marcada. En su aspecto se parece a la escritura actual, con pocas
variantes: por ejemplo los trazos alargados con que terminan las palabras abreviadas,
en m, ter o tur, esta Ultima indicada por dicho trazo a continuacién del trazo
transversal de la t; el trazo final de la s muy largo hacia abajo, es otra caracteristica
personal.

Las abreviaturas son escasas, reduciéndose a las terminaciones m, ter, tur,
indicadas por trazos largos y finos hacia arriba, la omisién de la i y la u en las
terminaciones is, us. De las abreviaturas por suspension la mas comun es per,
indicada por p y un trazo oblicuo y curvo cruzandola. A veces utiliza el signo de ¢
invertida para indicar con. Por contraccion suprime regularmente el grupo pri,
indicado por p y una pequefa linea cruzando transversalmente el asta; que y qui se
abrevian por suspension de u, indicada por linea curva horizontal superior. Para las
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palabras técnicas: non, est, sunt, etiam, respondeo, distinquo, nego (maiorem,
minorem, consequentiam), etc., usa regularmente la suspension total. La escritura es
ortograficamente bastante correcta, pues no tiene tantos errores como otros
manuscritos. Es frecuente que escriba b por v o ¢ por s, pero otras faltas son raras.

2. 2. Andlisis del texto

Los cadices contienen un Tratado sobre las Leyes, es decir, un estudio filoséfico
sobre la ley politica, que era corriente incorporar a los cursos de Etica. En este caso
estamos en presencia de un texto especialmente dedicado al tema, y distribuido en
tres Conferencias. Dado que comienza directamente con el estudio de la ley humana
positiva, sin tratar especificamente los otros tipos de leyes, ni su concepto general,
puede suponerse que es continuacion de otro, en el que se habrian expuesto los
principios universales del tema.

La Primera Conferencia trata de la ley en general, su origen y sus divisiones,
pero siempre refiriéndose, como se ha dicho, a la ley positiva.

La Seccion Primera versa sobre la justicia de la ley, es decir, su justificacién o
fundamento de validez. El autor contesta a ésto que: Para que una ley sea justa [es
decir, valida] se requiere que lo sea por parte de la materia, del legislador y de la
forma (Conclusio). El fundamento de las aserciones esta tomado casi siempre de la
autoridad de San Agustin o de Santo Tomas. Ser justa por parte del objeto o materia
significa estar de acuerdo con la ley divina que es su fundamentc®. Ser justa por
parte del legislador significa haber sido dictada por la autoridad legitima’.

El Articulo Primero de esta Seccion trata Sobre la duracién de las leyes y concluye
que: La ley debe ser perpetua negativamente, es decir, estable. EI Articulo Segundo,
sobre la referencia de la ley al bien comdn, expone la teoria escolastica tradicional
en dos proposiciones. Primera: La verdadera ley es aquella que se dirige a la
comunidad. Segunda: Pertenece a la ley, como a su fin, el dirigirse al bien comin o
utilidad publica. La autoridad citada y transcrita en este caso es Tomas de Aquino®,
pero ademas se aducen razones y doctrinas de derecho eclesiastico, y citas de la

6p. 5, par. 11 (1° C); p. 5, par. 8 (2° C).
" lbid., par. 12, (1° C); par. 9 (2° C).
8 Sum. Theol. I-11, Q. 90, a. 2.
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Biblia. Se pregunta luego si el legislador humano puede imponer leyes que no se
ordenen al bien comun. La respuesta es negativa y la prueba es biblica®.

En el Articulo Tercero inquiere Si la promulgacion pertenece a la esencia de la
ley y concluye que La promulgacion no es de la esencia de la ley, aunque para ser
obligatoria en acto segundo es una condicion esencial.

La Seccion Segunda versa sobre el origen de la ley, que es encontrado en los
primeros inicios del mundo, con Cain y Abel. En el Articulo Primero se explican
las causas de formacion de las sociedades civiles en los origenes. Este se supone en
la divisién y apropiacion particular de los dominios y la necesidad de la autoridad y
los jueces™. El hecho es que las sociedades civiles surgieron cuando los hombres se
dividieron. Varias teorias intentan explicar por qué se han reagrupado en diferentes
nicleos. Frente a la teoria del pacto social, sostiene que objetivamente el hombre
estd destinado por su naturaleza a vivir en sociedad'?. Las explicaciones mas
particulares e histdricas sobre el origen de los reinos conocidos, se basan en los
datos biblicos posteriores al diluvio, dedicando especial atencion al caso de
Abraham?®,

En el Articulo Segundo pasa a la exposicion de los distintos tipos de regimenes,
que son los tradicionales aristotélicos: monarquia, aristocracia y democracia. En el
arduo problema de cual sea la forma 6ptima, se muestra cauteloso y afirma que toda
comparacion es relativa, y no se debe caer en las utopias de Platon®*. Sin embargo,
analizando el concepto, es posible concluir que la monarquia es el mejor régimen,
absolutamente hablando (teoria tomista).

En la Quaestio Tertia se pregunta Si el imperio hereditario y con prelacion del
primogeénito debe preferirse al reino electivo, como més conveniente a la utilidad
publica, y contesta afirmativamente en la Proposicion enunciada después de un
breve excursus histérico sobre los reinos electivos. La justificacion de la monarquia

9P. 17, par. 42 (1° C); p. 19, par. 39 (2° C).

10 p. 31-32, pér. 66 (1° C); p. 33, par. 63 (2° C).
1P, 37, par. 76 (1° C); p. 39, par. 73 (2° C).
12p_40, (1° C); p. 43 (2° C).

18P, 44 yss. (1° C); p. 47 ss. (2° C).

14p, 52, par. 99 (1° C); p. 55, par. 96 (2° C).
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sigue los argumentos tradicionales, insistiendo sobre todo en la tradicién biblica, a lo
que afade razones eclesiasticas.

El problema de la potestad legislativa, su origen y fundamento, ya se delineaba
como motivo de arduas polémicas que en esta época y en las catedras oficiales no
pasaron de meros ejercicios escolares, aunque indudablemente el interés por las
nuevas filosofias no era escaso. La Cuestion Cuarta se plantea Si en el imperio
monarquico la potestad legislativa corresponde al rey o al pueblo, afirmando sin
ambagues la proposicion siguiente: En el imperio monarquico la potestad legislativa
corresponde al rey y no al pueblo. La razén de mas peso es de indole puramente
I6gica, aunque para su prueba se aduzca la autoridad de Santo Tomas®®. En efecto, si
se parte de una definicion de potestad legislativa, como aquella que posee quien
tiene a su cargo el cuidado de la comunidad, ya que a su vez la ley se dicta en vistas
al bien comdn, y en el régimen monarquico, por definicidn, es el rey quien tiene a su
cargo el cuidado de la comunidad, es obvio que a él le corresponde la potestad
legislativa. Es evidente que las controversias sobre el poder delegado y la soberania
originaria del pueblo estaban muy lejos de la mente del autor. Sin embargo, no
desconocia las teorias de Rousseau, como lo demuestra la gran cantidad de
referencias al Contrato Social y a diversos seguidores del Ginebrino, frente a los
cuales afirma su proposicion. En la Solucién a las Objeciones niega explicitamente
“el supuesto” de Rousseau, segun el cual la soberania solo puede estar en la
voluntad general®®.

El tema de la revolucién esta considerado en la Cuestién Quinta: Si es licito
insurreccionarse contra el monarca supremo si impera tirAnicamente. El autor
comienza por distinguir, siguiendo la tradicion escolastica, entre el tirano de origen
y el tirano de ejercicio, es decir, entre aquel que ha ascendido ilegitimamente al
poder y el que, siendo o no de investidura legal, gobierna despéticamente y no
atiende al bien comun'’. Pero el Aserto no distingue, sino que absolutamente afirma:
Ni a los individuos aisladamente, ni en conjunto, les es licito insurreccionarse
contra el monarca supremo y absoluto, aunque sea un tirano cruel y atroz. Es claro
que en todos los casos de las autoridades aducidas a favor de tan extrema tesis se
trata del problema del tiranicidio, y por lo tanto, la conclusion de nuestro
desconocido autor ha de ser congruente con las fuentes, segln las cuales, lo que no

15 Sum. Theol. I-11, Q. 90, a. 3.
16 Par. 149 (1° C); par. 146 (2° C).
17p, 84, par. 157 (1° C.); p. 85, par. 154 (2° C.).
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esta permitido es matar al tirano, porque el homicidio en ningdn caso es permitido.
El problema de la revolucion no sangrienta no se toca aqui.

La cuestion siguiente presenta un caso especial: el de la legitimacion de la
conquista de América, desde el punto de vista de la filosofia moral: Si nuestros reyes
subyugaron con legitimo derecho las tierras de los barbaros infieles que habitan
nuestra América. Las variadas consideraciones a favor de la legitimidad se pueden
reducir a dos grandes fundamentos: por la cultura y la civilizacion en general (pues
los indios son “barbaros”), y por razones religiosas, pues son “infieles”. En realidad
es un resumen de los titulos que presentaban los reyes para justificar la conquista, y
no afiade nada nuevo.

En la Seccion Tercera se trata de las varias divisiones de las leyes, en un breve
excursus donde se define la ley natural y la ley positiva, como una introduccién al
tema de la Conferencia Segunda, que versa Sobre el derecho natural, publico,
eclesiastico, divino y de gentes. Después de tan amplio titulo, la Seccion Primera
solo se refiere al derecho natural, acerca del cual pregunta: Si alguna potestad, sea
eclesiéstica, civil o divina, puede dispensar en lo relativo al derecho natural,
contestando negativamente en la conclusion: Ninguna potestad, sea eclesiéstica,
civil e incluso divina, puede dispensar, con dispensa propia, las prescripciones del
derecho natural. En la Solucién a las Objeciones explica que los casos biblicos
aparentemente contrarios a estas reglas (por ejemplo la poligamia), o bien no eran
dispensa propiamente dicha, porque no atentaban contra la finalidad primaria de la
institucion, o bien tales hechos nunca fueron permitidos, sino solamente tolerados
como un mal menor'®. A través de largas paginas el autor se preocupa por explicar
qué otros casos solo son dispensas aparentes del derecho natural, pues en realidad ha
variado la materia de la accién: por ejemplo una autoridad civil no podia
legitimamente ordenar a Abraham matar a Isaac, pero Dios, que es la fuente de la
vida, puede quitarla, aun a los inocentes, si es por su gloria®®.

En la Secci6n Segunda trata el derecho publico en apenas cuatro pérrafos,

llamandolo también “civil”, es decir, “positivo”, que a su vez subdivide en publico y
privado, segln tenga en vista el bien del Estado o de los particulares.

18 Par. 242 y ss. (1° C) y par. 203 y ss. (2° C).
19 Par. 258 ss. (1° C) y 219 ss. (2° C).
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En la Seccion Tercera explica el Derecho Canénico, y en la Cuarta se pregunta
sobre La ley eterna o divina, y si todas las otras leyes derivan de ella, afirmando en
la Conclusion que todas las leyes propiamente dichas y justas, sean naturales,
civiles o eclesiasticas, se derivan de la ley eterna. Tal es la teoria tradicional, desde
las intuiciones de San Agustin, seguidas y desarrolladas por Santo Tomas. Para
explicar por qué existen algunas leyes aparentemente contrarias a la ley divina,
nuevamente sostiene la distincion entre lo mandado y lo tolerado?.

En la Seccién Quinta trata sobre El derecho de gentes, y si es lo mismo que el
derecho natural, cuestién que en el siglo XVI1I1 parece anacronica. Contesta con una
proposicion matizada: Si bien el derecho de gentes estrictamente considerado tiene
gran afinidad con el derecho natural, sin embargo son entre si diversos. La prueba
de este aserto consta de dos partes, pues afirma por un lado que el derecho de gentes
es muy afin al derecho natural (es decir, mas afin que los derechos positivos
nacionales), pero en otro sentido difieren. Para entender el alcance de la teoria
sustentada por el autor, hay que advertir que su “derecho de gentes” tiene el
significado del antiguo derecho consuetudinario comin de los romanos, y no se
refiere al derecho internacional propiamente dicho, como lo entienden Grocio y la
escuela alemana, para quienes se integra no sélo con las costumbres comunes
seculares, sino también, y fundamentalmente, por las convenciones expresas entre
Estados soberanos. Por eso nuestro autor encuentra que el derecho de gentes y el
natural convienen en varios puntos (con los cuales no coincidiria el derecho
internacional convencional): no es escrito y no requiere promulgacion, porque su
finalidad es la felicidad del género humano. Las diferencias consisten en que el
derecho natural es absolutamente justo por esencia, pero no asi el derecho de
gentes?!.

La Conferencia Tercera trata ciertas cuestiones pertinentes a la ley humana,
comenzando por preguntarse Si la potestad legislativa humana puede dictar leyes
que obliguen en conciencia (Quaestio Prima), uno de los problemas mas debatidos
en los tratados escolasticos sobre la materia, sobre todo en lo relativo a las leyes
llamadas “meramente penales” y contestada afirmativamente en la Propositio
correspondiente, tanto para las leyes eclesisticas como para las civiles. La siguiente
cuestion (que lleva el titulo de Articulus Primus) Expone qué promulgacion es
necesaria para que la ley humana obligue, y contesta con cuatro proposiciones,

2P, 161, par. 306 ss. (1° C); p. 141, par. 267 ss. (2° C).
2L Par, 315 ss. (1° C); par. 275 ss. (2° C).
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distinguiendo los diferentes casos; asi, en primer lugar, Atendiendo solo al derecho
natural, para que la ley humana civil o eclesiastica obligue, se requiere y basta la
promulgacion de la ley, por la cual moralmente los subditos pueden tomar
conocimiento de ella, pero Atendiendo al derecho positivo, para que las leyes
imperiales obliguen en todo el imperio, deben promulgarse en las metrdpolis con un
lapso [de vacancia] de dos meses (Proposicién Segunda). Esta afirmacion es
bastante extrafia, ya que no se refiere a ningun derecho vigente, sino a la Novela 66
del Corpus luris Civilis, y no tiene otra explicacién posible que la de mantener la
clasificacion sistematica de los estados en Imperios y Reinos, dentro de un contexto
filosofico-politico en el cual el Imperio Romano de Occidente, o el monumento
juridico del Imperio Romano de Oriente, seguian siendo considerados como modelo
ideal.

En cambio, la Proposicién Tercera es condescendiente con los derechos entonces
vigentes: Para que las leyes de los Principados que no estan sujetos a un imperio,
como los reyes de Espafia y Francia, sean obligatorias en sus dominios, se atendera
a la intencion del legislador, no habiendo algun derecho positivo, ni costumbre al
respecto. Asi, por ejemplo, nos dice el autor, en Espafia las leyes no obligan en las
diferentes provincias sino después de su promulgacion en cada una de ellas?. Y con
respecto a las leyes eclesiasticas, no obligan antes de ser promulgadas en las
Didcesis o Provincias (Propositio Quarta).

La Quaestio Ultima: Si las leyes dependen de la aceptacién popular resuelve
negativamente la pregunta en la Propositio correspondiente, argumentando que caso
contrario no podria decirse que las leyes obligan, pues su cumplimiento seria libre
para los stbditos?3,

Fuentes citadas

Parece claro que este curso estad tomado de alguno de los muchos manuales que
corrian en los Gltimos decenios del siglo XVIII y que sistematizaban las tesis
escolasticas acerca del poder civil. El autor se interesa por la erudicion sélo para
fijar doctrina segura en cada punto controvertido, para lo cual le basta indicar en qué

2P, 201, par. 379 (1° C); p. 177, par. 339 (2° C).

23 p, 212, par. 400 ss. (1° C) y p. 186, par. 360 ss. (2° C). Este es uno de los pocos casos en
que se cita explicitamente la autoridad de Suérez, pero la cuestion casi se reduce a probar en
el &mbito eclesiastico, y deducir por comparacion en el civil.
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radica la controversia y elegir una Unica autoridad a la cual se atiene en su respuesta
y argumentos. Las autoridades méximas son Santo Tomds, sobre todo la Summa
Theologica, De Regno y el Comentario a las Sentencias aunque mucho menos, San
Agustin, los cuerpos juridicos canénicos y civiles y por supuesto la Biblia.

La estructuracién de las cuestiones no sigue el orden tradicional medieval, sino
que es mucho mas moderno y hasta tiene en vista, en muchos casos, las doctrinas de
Rousseau y otros secularistas, a los que cita a menudo, sin marcacién de lugar.
Aunque Suarez indudablemente le inspira ciertos argumentos contrarios al pactismo
roussoniano en la linea escolastica moderna, casi no se lo menciona explicitamente.
Llama la atencién que omita, por ejemplo a Vitoria, que podria haber aportado
argumentos importantes en estos temas y sobre todo en la cuestion sobre las Indias,
que sigue fuentes propias.

Hay variadas menciones a los Santos Padres y escritores eclesiasticos
medievales: Origenes, Agustin (De libero arbitrio, De vera religione, De ordine, De
civitate Dei) Juan Damasceno, Justino, Gregorio Magno, Ambrosio, Tertuliano,
Jerénimo, Bernardo.

Autores clasicos: Aristoteles (Politica, sobre todo en los puntos que favorecen la
tesis regalista, es decir, el tratado sobre la monarquia, Retdrica) Ciceron, Séneca,
Herodoto, Filén de Alejandria

Jurisconsultos romanos: Ulpiano
Ortodoxos: Focio

Papas: Urbano, Martin V, Paulo V, Gregorio IX, Bonifacio VII, Bonifacio VIII,
Clemente V, Juan XXII, Sixto 1V, Paulo 1V, Nicolas I, Alejandro VIII, Telésforo,
Alejandro 111, Pio I, Benedicto X1V, Clemente XIV

Tedlogos y Canonistas cat6licos: Graciano, Billaurt, Boulanger, Antonio
Genuens, Dragonets, Estius, Mariana, Tirino, Arminsio?, Bartolomé de las Casas,
Francisco Antonio de Montalvo, Ockham, Frassen, Henno, Card. Gotti, Alapide,
Calmet, Dionisio el Exiguo, Isidoro Mercator, Buchardo Woinotense, Ivo
Carnotiense, Navarro, Fagnano, Suérfez, Castropalao
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Filésofos, historiadores y juristas modernos: Maquiavelo, Rousseau, Voltaire,
Loquio?, Languent, Solérzano y Pereira, Inca Garcilaso de la Vega, Francisco de
Lusco, Juan de Nuis.

Teologos protestantes, Lutero, Calvino, Zwinglio, Wicleff, Juan Hus, los
Ubaldenses, los Anabaptistas, Juan Gerson (¢)

Cuerpos legales romanos, Justiniano, Digesto, Decretales de Cilicio, Pagnonia,
Decreto de Ivo, Clementinas

Cuerpos legales canénicos: IV Concilio de Toledo, VIII Concilio de Toledo,
Concilio de Trento, Sinodo de Constanza, Decreto de Graciano, Extravagantes
Comunes, Bulario

Cuerpos legales hispanos: cédulas reales (Reyes Catdlicos, Carlos V

Emperadores, Teodosio, Constantino el Grande

Reyes visigodos (Recaredo, Ervigio, Egica), Carlos VII de Francia

Parecen en su mayoria de segunda mano, es decir, copiados de manuales y
tratados en uso.

Muchas citas biblicas, del AT sobre todo a normas mosaicas y del NT evangelios
y epistolas paulinas.

2. 3. Consideraciones criticas

El desconocido autor de estas Conferencias puede ubicarse claramente dentro de
la corriente escolastica, con decidida preferencia por el tomismo, e igualmente
decidido rechazo de cualquier tesis modernista o roussoniana.

La solucién a todas las cuestiones planteadas se basa con preferencia en

argumentos dogmaticos y recurre constantemente a la Biblia y a autores
eclesiasticos, lo cual priva de valor filosofico a muchas de sus afirmaciones, ya que
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no expone argumentos racionales a favor de las posiciones que defiende®*. En
realidad, no parece que esta obra se escribiera con intencion teorética, pues echamos
de menos argumentos de ese tipo, sobre todo en temas que, aln dentro de la
escolastica, podian resolverse buscando soluciones de orden racional natural, aunque
en algin momento se hiciera referencia a la revelacion, pero s6lo en cuanto
confirmatoria de la filosofia sustentada. En cambio, parece que la funcion de esta
obra ha sido divulgar, o mas bien fortalecer, las teorias que sostiene su autor,
apelando a los recursos extremos de la dogmatica religiosa. Si ésto lo hacia
voluntariamente o compelido por 6rdenes superiores, es algo que no podemos saber.
La cuestion es controvertida, y mientras algunos, como Quiles?, sostienen una cierta
independencia en los profesores; otros, como Cabrera, se inclinan a considerar que
el movimiento cientifico y universitario, bajo Carlos Ill, si bien logré ciertos
desarrollos, en materias filoséficas y politicas, conocié un control que los anteriores
gobiernos espafioles no habian intentado®. Quiza ambas posiciones no sean tan
antitéticas, porque Quiles habla de una “libertad” enmarcada o “dirigida”, es decir,
de la libertad dentro de la escuela, y ello efectivamente se daba. Y también podemos
hablar de una libertad factica, como constatamos en algunos casos, pero no en los
que hicieran referencias politicas inaceptables para la corona espafiola. En otros
términos, no podian expresarse ideas liberales desde la catedra, y esto es claro. Que
ello fuera una limitacién excesiva a la autonomia del pensamiento es algo a discutir,
aln hoy, puesto que, por muchas y variadas razones, mas o menos fundadas, la
libertad de ensefianza esta de hecho restringida en casi todos los centros oficiales de
todo el mundo.

Las alusiones bastante severas al Contrato Social permiten inferir que el autor
tenia en vista el peligro que las teorias pactistas suponen para las monarquias
absolutas que seguian la teoria del derecho divino. Y es esta la postura que se
sustenta en la obra que analizamos, aunque no se la hombra. No es —-me parece—
casual que se omita a Vitoria y a Suarez en los puntos decisivos, prefiriendo la

2 por ejemplo, los libros de textos que solian utilizarse en Cérdoba a mediados del XVIII,
como el de Ciriaco Morelli, Rudimenta Juris Naturae et Gentium, del cual se dice, en la
misma portada, que fue profesor de la Universidad de Coérdoba del Tucuman, si bien
aportaban argumentos dogmaticos, estructuraban las cuestiones en el orden y con el sentido
exigido por su desarrollo ldgico (cf. ed. Venetiis 1791).

%5 Cf. Ismael Quiles, “La libertad de investigacion filoséfica en la época colonial”, Estudios
64, nov. 1940, n. 353, a. 30, pp. 511-524.

% Cf. Pablo Cabrera, Cultura y beneficencia durante la Colonia, Tomo I, Educacion,
Cérdoba, 1929.
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autoridad de Santo Tomas en la version mas decididamente aristotélica, de tal modo
que los textos de estos filosofos aparecen convalidando la teoria del poder absoluto,
lo que es, desde luego, un error, ya que no es ese el sentido historico-critico de los
argumentos en defensa de la monarquia que ellos esgrimen. No es, por lo tanto, una
conclusién exagerada, sostener que este trabajo tenia una finalidad
predominantemente politica.

En apoyo de esta hip6tesis, puede afadirse también la inclusién de la polémica
figura de Bartolomé de las Casas, cuya denuncia se rechaza en los mas enérgicos
términos, haciendo acopio de todos los argumentos que se habian ido construyendo
para debilitar el impacto de la Brevisima relacion.

Recibido: 28/05/2020
Aceptado: 39/06/2020
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Un texto colonial filosofico-teoldgico sobre las leyes.
Presentacion general

Celina A. Lértiora Mendoza

Resumen. Se ofrece una presentacién general del Manuscrito De legibus, anénimo
(le faltan las portadas) de la época colonial bonaerense. Se trata de tres conferencias
sobre las leyes, inspiradas en la doctrina teolégica de Tomas de Aquino, aunque con
referencias epocales que permiten fijar su composicion entre fines del s. XVII1y 1810.
Se ofrece una descripcion codicoldgica y paleografica de los dos cdices conservados,
y una presentacion general tematica de las conferencias, con indicacién de las
principales fuentes citadas

Palabra clave: filosofia moral - teologia moral - tratado de la ley - la ley natural -
Tomas de Aquino.
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A colonial philosophical-theological text on the laws.
General presentation

Celina A. Lértiora Mendoza

Abstract. It offers a general presentation of the Manuscript De legibus, anonymous
(the covers are missing) from the Buenos Aires colonial era. It is about three lectures
on the laws, inspired by the theological doctrine of Thomas Aquinas, although with
epochal references that allow setting its composition between the end of the s. XVIII
and 1810. A codicological and palaesographic description of the two conserved codices
is offered, and a general thematic presentation of the conferences, with an indication
of the main sources cited.

Keywords: moral philosophy - moral theology - treatise on the law - natural law -
Thomas Aquinas
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El Apocalipsis de San Juan
Todo se derrumba, salvo... ;la Vida!

Ciclo de cuatro charlas que Monsefior Martin,

obispo de la Iglesia Ortodoxa Francesa,

dictd en octubre de 2019

en la Parroquia Ortodoxa San Martin de Tours, de Buenos Aires

Primera Charla

Rey del Cielo, Consolador, Espiritu de Verdad, TU que estas presente en todas
partes y que llenas todo. Tesoro de bien y Donador de Vida, ven, y habita en
nosotros. Purificanos de toda mancha y salva nuestras almas, Tu, que eres
Bondad.

Nos bafiamos en esta Luz Increada que es el Espiritu Santo. Como lo recuerda San
Pablo: en El vivimos y respiramos y somos (Hch 17, 28). Esté aqui la presencia del
Espiritu. La Luz esta aqui. La Presencia esta aqui, pero no tenemos ojos para verla.
No tenemos el corazén suficientemente abierto para ver lo invisible, el interior de las
cosas. Somos a menudo una humanidad velada, multiples capas de memoria,
maultiples velos que nos impiden ver la realidad tal cual es. No vemos el mundo tal
como es, lo vemos siempre a través de una visién nublada, como con cataratas. Ese
cuerpo de memoria... No vemos el mundo como es, no vemos al otro como es, no nos
Vemos a nosotros mismos tal como somos y no vemos a Dios como es. Hay muchas
proyecciones, muchas imagenes. Y cuando le decimos al Espiritu Santo: “Ven...” es
para invitarlo a que haga un trabajo en nosotros, un trabajo de simplificacion para que,
en todo ese camino de transformacién, nuestro corazén pueda abrirse, para que los
velos se desgarren. Y en ese desgarro de los velos, nos ensefie a acoger, a recibir eso
gue esta intentando aparecer.

¢Por qué el Apocalipsis?
Si estamos esta semana alrededor de esta tematica, es un poco como una
continuacion de los retiros que hemos hecho en los Gltimos dos afios: hace dos afios

alrededor de El Cantar de los cantares ya habiamos abordado, de alguna manera, esta
tematica del Apocalipsis; y el afio pasado, en una propuesta de un retiro sobre El arte
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de la transicién, el arte del paso, en una forma de espiritualidad que también asocia
la ecologia actual.

Si hoy estamos alrededor del Apocalipsis, es también porque honramos la
presencia del Padre Jacques, fundador de esta parroquia, que contemplé mucho el
Génesis, el Cantar de los cantares, el Apocalipsis.

Si nos interrogamos sobre esa tematica es porque ustedes saben que hoy estamos
en un mundo de mucha confusion, de gran turbacién en muchos niveles, en muchos
registros, no solamente colectivos sino también personales. Estamos en momentos
muy particulares en que sentimos que a través de un conjunto de acontecimientos, la
humanidad oscila, vacila. Y vacila a menudo entre la negacion, el olvido, la
indiferencia, a veces también el miedo, la angustia, la colera... Son formas de
emociones que nos habitan al mismo tiempo, olvidando a menudo que esta humanidad
esta mas preocupada de su porvenir que de su eternidad, de esta dimensién profunda
que la habita.

Las primeras imagenes nos recuerdan lo que quisiéramos proponer durante estas
horas en que estaremos juntos, a través de este hilo visual que nos permite poner
puntos de referencia.

(Coémo reencontrar esta “escucha” profunda? Escucha no solamente de los
acontecimientos exteriores en el corazén de nuestra tierra, de nuestra sociedad, de
nuestras familias, sino la exteriorizacion de todo un proceso interior. Escuchar esta
tierra interior, nuestro mundo interior, en ese vaivén.

Hoy, en este trabajo de la escucha atenta, benevolente, nos unimos al gran ejercicio
del primer Testamento, del texto biblico: “Shemd Israel”... Escucha, escucha tus
profundidades. .. ausculta de una manera benevolente, silenciosa, ese movimiento que
habita el fondo de la materia, todas las capas de la materia, en cualquier nivel de
profundidad. Y si estamos atentos, constatamos cuanto grita la tierra.

Les recuerdo algunas imagenes que a menudo encontramos a traveés de los medios,
que quisieran reunir una serie de gestos, de muecas de una enfermedad colectiva. En
Francia hay un astrofisico que describe el proceso actual como un céncer que carcome
la tierra, ligado a estas enfermedades que también nos carcomen por el interior.
Algunas imagenes que nos hacen pensar...
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Esta primera imagen un poco simbélica de palabra social, econémica, politica y,
a veces, hasta espiritual, que podria ser palabra de luz y de ternura pero que es palabra
de manipulacion. Se manipula toda una serie de procesos: es el tema de los falsos
profetas exteriores y también interiores. Esos falsos profetas interiores —nuestras
falsas nociones—, y toda esa manipulacion de los sistemas socioeconémicos, politicos,
que a menudo nos hacen entrar en logicas de perversion, de violencia, de destruccién,
de fanatismo y de corrupcion... Todos los sistemas de sociedad actual tienen estas
I6gicas cuyas consecuencias son la desertificacion, la hambruna, el aumento de la
distancia entre pobres y ricos; problemas de migraciones cada vez méas importantes
aca y también en Europa; una serie de desfiguraciones, de poluciones, de peligros
potenciales alrededor del arma atémica y como se van a reutilizar esas energias...Y
todo esto es una inteligencia puesta al servicio de una manipulacion de las leyes de la
conciencia, con elementos positivos por supuesto, a través de una forma de
tecnociencia, pero tecnociencia sin conciencia. Ustedes lo saben, no voy a agregar
mas sobre esto.
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Hoy, para el lenguaje “eco-teoldgico”, estos sintomas son el fruto de tres grandes
sindromes:

SYNDPROME « FRANKENSTEIN »
€ ORGUEIL ET IRRESPONSABILITE

T SYNDPROME « CASSANDRE »
€ INCAPACITE DE CROIRE A CE RUE NOUS SAVONS

SYNBROME « TITANIC »

é‘ ILLUSIONS DE LA TECHNIRUE

Primer sindrome: Se lo llama Sindrome Frankenstein. Todo el mundo conoce esta
historia: es la de ese hombre que en su laboratorio queria prescindir de Dios y va a
tratar de dar vida a una criatura de forma humana, y ese suefio se convierte en pesadilla
cuando esa criatura se le escapa completamente, no puede controlarla mas y se hace
asesina y peligrosa. A través del orgullo y de la irresponsabilidad de una forma de
humanidad, estamos ahora frente a un sistema que creamos y que no podemos
controlar mas.

Segundo sindrome: Se lo Ilama Sindrome Casandra. En la mitologia griega, es el

simbolo del auto-enceguecimiento: sabemos lo que pasa, sabemos que no va bien,
pero no creemos realmente lo que sabemos; hay una manera de negarlo, como una
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escision entre la cabeza y el corazén, con una pérdida de relacién con el cuerpo vivo
de la naturaleza, en una manera de miedo profundo de cambio. Sabemos que hay que
cambiar muchas cosas pero hay una forma de inercia completa de todos los poderes
politicos que nosotros alimentamos también de algin modo.

Tercer sindrome: Es el Titanic. Son las ilusiones de la salida posible gracias a la
inteligencia artificial, a las tecnociencias. “Va todo muy mal, pero todo sera posible
gracias a la tecnociencia”. Estos son los discursos dolorosos de estos movimientos
llamados transhumanistas, del hombre aumentado, todopoderoso. EI hombre
aumentado no es el hombre deificado: el hombre aumentado ocupa todo el lugar; al
contrario, el hombre deificado, acepta no ser nada, para dejar que Dios sea Dios en él.

Simplemente para concluir este sobrevuelo rapido de la situacion global, el
paradigma de la modernidad desde el Renacimiento, este antropocentrismo se
convierte en “Manpower” con todas sus consecuencias alrededor de la Tierra.
Palabras que hacemos resonar y que ustedes conocen: antropocentrismo,
egocentrismo, sexismo, individualismo, primacia de la razén, pérdida del lazo con la
dimensién simbélica, humanismo horizontal y, finalmente, un ser humano mutilado
que perdié el lazo con el conocimiento profundo, con el conocimiento del corazén,
con una reduccién del conocimiento y una mirada diferente posada sobre las cosas.
Perdemos la vision en tres dimensiones, con la profundidad y la interioridad de las
cosas y nos quedamos en la exterioridad, perdemos el misterio de la sacralidad de
todas las cosas. Los animales, las plantas, los seres, todo es “cosificado”. La
desacralizacion de la naturaleza. Tecnociencia sin conciencia ha evolucionado
también mucho con el tiempo. Hoy estamos en la tirania del tiempo inmediato, el
tiempo breve, corto (una de las soluciones es ralentizar nuestro ritmo de vida).

La mercantilizacién del mundo... Lo interesante es que este estado del espiritu
colonizé nuestras almas, creando deseos superfluos. Perdimos el lazo con la comunioén
y estamos en un mundo de consumo donde somos consumidos... y este sistema
funciona todavia. ¢Por qué? Porque viene a llenar en nosotros —y podria haber para
nosotros la ilusion de apaciguarlo—, algo que nos habita en nuestras profundidades: el
miedo. Miedo de la carencia, miedo de la finitud, miedo de la muerte. Estamos
siempre frente a este abismo y habria que encontrar esos miedos y transformarlos.
Hay un sistema en nosotros que alimenta y se conecta con ese sistema econémico que
estamos viendo, que alimenta el sistema. Hay que aprender a desconectarse de ese
sistema y pedir una forma de transformacion, de mutacion de toda esa relacién con
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los miedos. Estos son los sindromes de esto que llamamos el Homo economicus, €l
“hombre econémico”.

Este contexto, todos lo conocemos, y cada vez mas gente de todos los campos -
cientifico, periodistico, politico también y en las tradiciones de sabiduria- toman
conciencia cada vez mas. En Francia, hay un movimiento de cientificos a los que se
los Ilama colapsélogos.

COMMENT TOUT |
PEUT S’EFFONDRER ‘
pablo Servigne o s
Raphaél Stevens

Este es un libro aparecido recientemente, una especie de resumen de todos los
estudios cientificos, que causé mucha sensacion. El titulo es Cémo todo puede
derrumbarse!. Por primera vez el problema del derrumbe. Hombres politicos en
Francia que se han comprometido también muy claramente.

Hay un ecotedlogo también conocido en Europa, Maxime Michel Egger?, del cual
dijimos ya el afio pasado que habia citado estas palabras muy fuertes de Jean Guitton,
filosofo catolico muy conocido: a “La humanidad se aproxima a un punto vertiginoso

L Comment tout peut s'effondrer. Petit manuel de collapsologie a I'usage des générations
présentes, Pablo Servigne, Raphaél Stevens. Préface: Yves Cochet. Paris, Seuil. 304 p.
(Anthropocéne).

2 Maxime Michel Egger. La terre comme soi méme. Genéve, Labor et Fides, 2012.
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donde debera hacer una eleccion radical entre la “metastrofe” y la “catastrofe”, la
mutacion de las conciencias y el suicidio cosmico.” Estas palabras son del *92. Ahora,
en nuestra época, la humanidad ya no se acerca a un punto vertiginoso, sino que ya
esta en ese punto.

Michel Maxime Egger

La Terre comme
soi-méme

Repéres pour une écospiritualité
Préface de Pierre Rabhi

E LABOR BT FiDES

Muchos responsables de las tradiciones religiosas se reunieron alrededor de esta
tematica. Y particularmente preciosa para nosotros, en tanto que cristianos, es la
enciclica Laudato si’ del Papa Francisco y también el Patriarca Bartolomé que
colaboré mucho con esto.

Estas son informaciones que nos vienen de un mundo horizontal, del mundo de la
humanidad. Pero también hay informaciones que nos vienen del mundo espiritual a
través de otros modos de conocimiento, visionario por ejemplo. La gran mensajera,
hoy, es la Virgen Maria. No hay que oponer el lenguaje de los cientificos y de los
misticos. Hoy estamos en un mundo particularmente interesante para que todo pueda
unirse a través de los modelos de la fisica cuéntica y del pensamiento cuéantico. Y a
través de estos mensajes que implican otro tipo de conocimiento, el cielo llora sobre
la tierra con iconos o imagenes que vierten lagrimas (también en iconos de San
Miguel), como si Maria, la Madre de Dios, pero a través de Ella también Jesus,
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dijeran: “Hombre, mujer, ;qué haces de este proyecto divino inscripto en tu corazéon?
¢Qué haces del pacto de nuestra alianza? ;Doénde estas?... ;Donde estas?...” E1 Amor
Se da y el Amor no es amado. Es la gran palabra de San Francisco de Asis, hace 800
afios, pero jcuan valida es hoy esa misma palabra! “Si supieras el don de Dios...”(Jn
4, 10) y la humanidad estd como en amnesia, en olvido completo... Las lagrimas de
Jesus sobre Jerusalén...

Hay otro mensaje contemporaneo que algunos de ustedes conocen, la Verdadera
Vida en Dios (VVD). Es una palabra que JesuCristo ha transmitido a una profetisa
actual, assula Ryden, en el '98:

—u “Sé que vosotros vivis en un
periodo de oscuridad.
Oscuridad que solo engendra
sufrimiento, calamidades vy
aridez. Fue dicho que en estos
tiempos muchos perderian el
sentido de lo divino y no haran
mas que lo que quieran y ya no
sabrian distinguir el bien del
mal. Recuerdo a todos que vivis
el fin de los tiempos y por eso
mis signos han aumentado. Las
Escrituras estan cumpliéndose.
Una gran batalla esta en curso:
Satan ataca ferozmente y San
Miguel lo combate con los
angeles de Dios. La Tierra
siente las vibraciones de esta
gran batalla. Necesito vuestras
plegarias, amados mios. No
dejéis jamas de orar”.

Es la parte del caos, la parte dolorosa de la historia. Pero en el mismo mensaje hay
una parte de esperanza, y dice:

“Mi Espiritu Santo os sacara fuera de esta gran apostasia para desposaros. La
miseria de vuestra era se desprenderé de vosotros. Con mis propias manos voy
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a deshacer vuestro sudario de muerte para revestiros de los vestidos de bodas.
Yo haré nueva la creacion entera. Os renovaré a todos por mi Espiritu Santo”,

“Yo voy a deshacer vuestro sudario de muerte”... Por eso llegamos ahora a ese
misterio de lo que llamamos el Apocalipsis. El retiro de los velos. ..

Apcalipsis... A través de las lenguas vamos a ver qué significa realmente
apocalipsis que en el lenguaje habitual es asociado a menudo con la nocion de
“catastrofe”. Esto no es en absoluto lo que dice la palabra griega Amoxaivyil.La
raiz de la palabra es la palabra xalvmte, calipto que quiere decir: 1. “cubrir,
envolver”; 2. “ocultar una cosa”. KaAvpa en griego es un velo; y apo-calipto es “el
retiro del velo”, 1. “descubrir la cabeza, el rostro”; 2. “de-velarse, desenmascarar”; de
ahi 3. la palabra “re-velar”. Apocalipsis: accion de descubrir, revelacion, develacion.
Algunos diran: “venir a la luz”. Y otros iran mas lejos con la palabra “parto” —en
espaiiol se dice “dar a luz”—.

En latin tenemos la misma significacion en la palabra revelatio. Revelo(-are)
quiere decir: 1. “Desnudar”; 2. “Esclarecer, explicar”. Velum es 1. “velo del navio”;
2. “velo de una cortina.” Y en hebreo HLG, gala, significa “descubrir, develar”.

Sentimos que lo que estd pasando es el retiro de los velos. ¢Qué son esos velos?
¢Cémo podemos experimentarlos, cdmo podemos apropiarnos de esos velos que
hacen que no veamos realmente la realidad? La vemos siempre a través de cuerpos de
memoria, como ya les dije... Como si nuestras humanidades estuvieran
“empetroladas”, embadurnadas de petroleo. Estamos “empetrolados” por el miedo,
por todo un conjunto de cuerpos de memoria, fuerzas de muerte, de divisién, de
separacion. Todos esos velos y esos cuerpos de memoria que transmitimos de
generacion en generacion forman una especie de conciencia colectiva y nuestros
sufrimientos estan ahi. No vemos las cosas o las vemos de manera tan parcial, a veces
de manera tan negra...

Esos velos son convocados por este proceso. Para ayudarnos a acompafiar el
desgarro de los velos, necesitamos palabras y textos, como si a través de esa
develacién que ocurre a través de momentos de derrumbe, de pruebas personales,
familiares, colectivas, sociales, como si estuviéramos enceguecidos por esas pruebas
-tenemos la cabeza en el petréleo y desesperados porque no podemos salir de eso- y
muchos discursos nos dejan en esa dimension horizontal. Es como si debiéramos
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reencontrar otro punto de vista sobre lo que estamos viviendo, un punto de vista
celestial.

Todo se derrumba, no tengan miedo. En ustedes, hay algo que nunca se va a
derrumbar: la vida, lo viviente, la vida-luz. Solo se derrumba lo que ya esta muerto
para que viva aquello que esta llamado a vivir. Ese es el sentido del derrumbe. Todo
se derrumba... lo que es derrumbable. Todo se derrumba, salvo la vida, la vida-luz, la
conciencia, ese lugar invencible.

“Apocalipsis es un género de literatura que presenta una revelacion transmitida
por un ser celestial -angel— a un destinatario humano —profeta— para interpretar las
circunstancias terrestres presentes, del momento, a la luz del mundo celestial e influir
en la comprension y el comportamiento de los destinatarios humanos”.

Es el punto de vista celestial 1o que puede modificar o aportar otro punto de vista
sobre acontecimientos incomprensibles. Por lo tanto, son libros... del pensamiento
que acompaiia los tiempos desdichados. Es una “literatura para tiempos de crisis”.

Es también una literatura que nos ayuda a revelar las grandes fuerzas que estan en
accion en el cielo y en la tierra, en el exterior y en el interior; interrogaciones sobre el
mal y el sentido que hay que dar a esa experiencia.

Finalmente, es una “literatura de esperanza y de resistencia”. Es una literatura que
nos da acceso a una vida mas fuerte que todo, promesa de liberacion y de salvacion,
de proclamacion de la justicia de Dios.

“El Apocalipsis no es un libro de terror, es un libro de deseo.”

Existen pues, en el Segundo Testamento, todo un conjunto de textos apocalipticos
(Mt 24-25; Mc 13; Lc 21; Epistolas de San Pablo... y les propongo que nos
acerquemos ya al texto del Apocalipsis de san Juan.

La iconografia que nos va a acompafiar para acercarnos a ese texto es una

iconografia muy particular que est& en una ciudad de Francia, Angers. Es un conjunto
de tapices del Apocalipsis, una obra maestra del arte medieval Ginica en el mundo®.

3 Encargado hacia 1375 por el Duque Luis | de Anjou, el tapiz del Apocalipsis media
orginalmente 140 metros de largo, de los cuales 100 han sido conservados. Constituido por seis
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Entramos suavemente en el texto.

El texto del Apocalipsis de Juan es el Gltimo texto de la Biblia, del Nuevo
Testamento. La primera palabra es “Apocalipsis -develacion o revelacion- de
JesuCristo”. Y la primera pregunta que nos podemos hacer es: en este derrumbe de
los velos, es la revelacion... jde qué?, o mas precisamente: jde quién? Y aqui, muy
claramente, nos viene una imagen, una hermosa imagen, que significa el transcurrir
de nuestra vida no solamente a través de un acontecimiento, sino a través de toda
nuestra vida.

piezas que miden 4.50 m de alto, compuestas cada una por un gran personaje introductivo y
catorce escenas, cubria, originalmente, una superficie de 850 m?.
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REVELATION DE quol... ou be QUI ?

CONSCIENT : AIMANT

Somos la humanidad velada, encerrada en torres de egocentrismo, en torres
psicoldgicas de supervivencia que son importantes, pues si estamos aqui es porque
hemos sobrevivido y porque hemos instalado sistemas de supervivencia. Pero estos
sistemas nos encierran.

Llega un momento en que todo eso que nos sirvid para sobrevivir, se fisura para
que aparezca una vida mas grande, una persona mas viviente. Como si a través del
desgarro de los velos de proteccién de todos estos sistemas, estos velos de pretension
y de ilusion, hubiera ese trabajo de desgarro, de derrumbe que permite el advenimiento
de un nuevo rostro: el rostro de “Yo Soy”. Manera unica de significar la presencia de
Cristo en cada uno de nosotros. “Yo Soy el Viviente, Yo soy mas consciente, mas
libre, mas amante.” Lo importante es que cada experiencia que vivamos sea un lugar
de parto. De parto de una persona y una presencia que vive con otros puntos de
referencia, cada vez méas consciente de la conciencia que nos hace ser, cada vez menos
dependiente de las circunstancias exteriores, cada vez menos identificado con esos
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cuerpos de memoria de los que hablamos y sintiendo un amor cada vez mas
incondicional.

El Apocalipsis, en este proceso, es el advenimiento del sujeto en la carne
derrumbada de nuestra historia humana y egética. Hay aproximaciones a esto a través
de la Psicologia de las Profundidades contemporanea, el advenimiento del si en el
desgarro del yo, el desgarro del ego.

En lenguaje religioso, es el advenimiento de un rostro, el rostro de la persona, de
Cristo en nosotros. Esa persona que todavia no sabemos ser, que todavia esta tan
condicionada, que todavia sabe amar tan mal, que no es viviente sino sobreviviente...
todo ese trabajo de mutacion de la conciencia es, por lo tanto, la revelacion de
JesuCristo, el advenimiento del “Yo Soy” en cada una de nuestras humanidades.

El texto continGa:

Capitulo 1

1 Apocalipsis de Jesucristo:

Dios lo dio para mostrar a sus servidores
lo que muy pronto sucedera.

Y El lo significé enviando a su angel

a su servidor Juan.

2 Este testimonia la palabra de Dios

y el testimonio de JesuCristo, todo lo que vio.
3 Venturoso el lector y los oyentes

de las palabras de profecia,

los que guardan lo que esta escrito,

pues el tiempo se acerca.

Oyeron la palabra “venturoso”, una primera bienaventuranza. Si escuchamos ese
texto es una invitacién a reencontrar el lugar de la alegria, de la felicidad.

Para entender mejor el proceso apocaliptico, algunos traducen: Revelacion de

JesuCristo: Dios se la dio para mostrar a sus servidores lo que debe ocurrir pronto.
Y otros traducen de otra manera: le muestra a sus servidores lo que ocurre ahora.
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El texto del Apocalipsis modifica nuestra relacion con el tiempo. Si tenemos la
costumbre de estar en lo que los griegos llaman el Cronos —pasado, presente, futuro,
un tiempo que se desliza—, el Apocalipsis nos invita a estar atentos a lo que ocurre en
el instante. El instante, en este tiempo que pasa, es cOmo una puerta que nos hace
entrar en otro tiempo, que se llama Kairos en griego. Es un tiempo vertical. Ustedes
sienten €so0... €s como Si entraramos en una experiencia... Miren, por ejemplo, lo que
ocurre cuando estamos completamente en el instante presente, cuando vivimos una
experiencia que nos deja como fuera del tiempo: tenemos la impresion de que
entramos en la eternidad y no sabemos cuanto dura o cuanto durd, si fue un minuto o
una hora. Pudimos tocar un momento en que se vive totalmente en esa presencia.

El Apocalipsis quisiera recordarnos que cada instante que vivimos —y lo vivimos,
a menudo, en la inconciencia— si estamos presentes, es como si a cada instante alguien
golpeara a la puerta, alguien que quiere manifestarse, que quiere aparecer en el
corazon mismo de nuestra vida. Nosotros vivimos nuestra vida como dormidos, en la
inconsciencia. Pero jvuelve al instante!, y el instante nos permite abrir un encuentro,
vivir un encuentro. ¢Sienten esto? Es una experiencia que nos permite entrar mas alla
del mundo de las apariencias, una aparicion, la aparicién del SER. La aparicion del
ser que portamos en nuestro interior.

Miren como en momentos en que no sabemos amar, no entendemos nada, hay de
golpe una visitacion del Espiritu, algo que hace que toquemos a un amor mas grande,
a una luz repentina sobre el acontecimiento, una comprensién del acontecimiento que
nos viene como de otro lugar, diferente del modo de funcionamiento habitual. Es una
experiencia de apertura de la conciencia. Muestra a sus servidores lo que debe ocurrir
AHORA, pero estamos ausentes a la Presencia. En la vida espiritual, recordamos que
hay dos tiempos: el presente y el ausente. Presente a la Presencia o ausente a la
Presencia. Estamos ausentes a la Presencia... Eso es “errar el blanco”, “fallar la
punteria”.

Continuamos un poquito esta presentacion de Juan:

4 Juan a las siete Iglesias que estan en Asia:

A vosotros Gracia y Paz

de parte de Aquél que es,

Aquél que era, Aquel que viene

y de los siete Espiritus que estén frente a su trono
5>y de JesuCristo, el testigo fiel,
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el Primogénito de entre los muertos,
y Principe de los reyes de la tierra.
Al que nos amd y nos rescat6
de nuestros pecados con su Sangre
6 e hizo de nosotros un Reino de sacerdotes
para el Dios y Padre suyo.
iA El la Gloriay la Potencia
en los siglos de los siglos, Amén!

Una salutacion extremadamente interesante porque nos sumerge en el misterio
trinitario a través de la presencia de Ese que es, que era y que viene. Es el Nombre de
Aquél que Moisés vio en la zarza ardiente: “Soy El Que Es”. Es la Presencia-fuente,
origen, manantial del Padre; y la Presencia del Hijo que es EI que hizo de nosotros un
Reino de sacerdotes, Primogénito de entre los muertos, el Testigo fiel; y luego, los
siete Espiritus que representan al Espiritu Santo.
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Y aqui tocamos algo muy importante para el Apocalipsis. EI Apocalipsis esta
fundado sobre una realidad esencial: a través de la obra de Cristo muerto en la Cruz y
resucitado, TODO ya ha sido salvado en el principio. Desde el punto de vista de la
naturaleza humana global, todo ha sido salvado en las profundidades y todos hemos
sido “informados” e “impactados”, por esa salvacion, por el advenimiento de la
materia gloriosa. Este acontecimiento monumental, inaudito, atraviesa la muerte —el
velo del tiempo ha sido atravesado— y la presencia de Cristo resucitado funda cada
instante de nuestro tiempo. Cada particula de la materia ha sido “informada” de este
acontecimiento. Todo ha sido salvado ya y, sin embargo, en nosotros, eso todavia no
esta actualizado, no esta revelado. Y todo el trabajo del Apocalipsis es actualizar lo
revelado, poner a la luz lo que ya ha sido salvado.

Una imagen simple tomada del mundo de la fotografia: Si en el momento de la
resurreccion de Cristo hubiéramos tomado una foto desde el cielo de toda la creacion,
y en el momento de la foto, jun flash!... Todo fue impactado por el advenimiento de
la materia gloriosa. Sacamos la foto del aparato, y todo es negro. La luz que esta en el
interior es negra porque ahora la foto tiene que pasar por el bafio revelador: la
revelacion es el Apocalipsis. Lo ponemos en el bafio revelador: es el Espiritu Santo.
Eso esta en cada uno de nosotros porque todos nosotros formamos parte de la foto,
toda la creacion esta en esa foto. Como si ahora ese trabajo fuera a hacerse en cada
uno de nosotros. El Apocalipsis describe este proceso de revelacién.

Un paso mas y ahi vamos a descubrir a Juan:
® Yo, Juan, vuestro hermano en comunién con vosotros y compariero en la
tribulacion,
el Reino y la resistencia en Jesus.
Yo me encontré en la isla llamada Patmos,
por la Palabra de Dios y el testimonio de JesUs.

Unas palabras de ese famoso Juan del que estamos hablando:
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En la tradicion, Juan es Juan el evangelista, Yohanan, el hijo de Zebedeo. Habria
nacido entre los afios 10 o 12 y nacido al Cielo alrededor de los afios 100. Esta
tradicién la tenemos a través de grandes Padres (San Ignacio, San Policarpo, San
Ireneo, etc.). A través de ciertos datos contemporaneos (que pienso que no son
demasiado esclarecedores), se ha separado al discipulo bien amado —el evangelista, el
hijo de Zebedeo—, del profeta de Patmos y de otro que escribid las llamadas Epistolas
de San Juan. Esta es la dimensidn critica-histérica de muchos estudiosos que puso en
duda la unidad de ese personaje. Y en ese marco, se dice que, en realidad, se trata de
una escuela que es la Tradicién Joanica y el texto parece haber sido escrito entre el 92
y el 96 por alguien que pertenecia a esta tradicion joanica.

En la época, las primeras comunidades cristianas viven un tiempo de apocalipsis,

un tiempo de derrumbe: las persecuciones de Domiciano. Las comunidades son
perseguidas, viven momentos muy dolorosos, hay muertos, hay martires, jtanta
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injusticia! En ese momento, Domiciano, el emperador, pretende ser el sefior de la
tierra. Todos esos poderes temporales, politicos, y Juan, que habia visto al pie de la
cruz como el Sefior moria de amor, ya no puede prosternarse ante falsos dioses. Fue
exilado a Patmos porque se negaba a comprometerse con los poderes temporales, y
esta habitado por visiones para ser el guia de todas esas comunidades que ya no
entienden nada, comunidades —hay que decirlo— que haciendo su camino, también se
habian inscripto en el espiritu del mundo. Este texto del Apocalipsis nos dice que
habia persecuciones pero que esas comunidades también habian perdido el sentido del
compromiso con Cristo y se habian empezado a comprometerse con los poderes del
mundo. Logicamente, era claro que algunos grupos habian perdido la funcién de la
protesta.

La presencia de Cristo nos vino a recordar que en el corazén del mundo hay algo
mas grande que el mundo, que en el corazon del tiempo esta la eternidad, en el corazén
de las realidades relativas, de las apariencias, hay una Presencia que habita, y que muy
rapidamente podemos perder el lazo con esa Presencia.

San Juan recibe, en visiones, ciertas informaciones para acompafiar, para guiar,
para enderezar, para rectificar, para exhortar y para dar esperanza en los tiempos de
derrumbe en los que ya no se entiende nada.

Primera vision de Juan:

10" Fui [arrebatado] en el Espiritu, el Dia del Sefior,

y oigo detras de mi una gran Voz

como de shofar, que decia:

11 “Lo que miras, escribelo en un libro

y mandalo a las siete Iglesias: a Efeso, Esmirna, Pérgamo,
Tiatira, Sardes, Filadelfia, Laodicea”.

Y me vuelvo a mirar la Voz que me habla.

2 Al volverme, veo siete lamparas de oro.

13 En medio de las lamparas a uno como Hijo de Hombre
revestido hasta los pies,

cefiido en el pecho por un cefiidor de oro,

14 su cabeza y sus cabellos blancos

como una lana blanca como nieve;

sus 0jos como llamas de fuego;

15 sus pies semejantes al bronce del Libano en el horno de fuego;
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su voz como la de las aguas inmensas.

16 En la mano derecha, siete estrellas;

de su boca salia una espada acerada de dos filos;

su rostro, como el sol resplandeciente en toda su potencia.

17" Cuando lo veo, caigo a sus pies como muerto.

El pone su diestra sobre mi y dice:

“No temas. Yo soy el Primero y el Ultimo,

18 el Viviente. Estaba muerto y he aqui, estoy vivo

en los siglos de los siglos.

Tengo las llaves de la muerte y del infierno.

19 Escribe lo que viste: lo que es y lo que va a suceder después.
20 El misterio de las siete estrellas que viste sobre mi diestra
y de las siete lamparas de oro:

Las siete estrellas son los angeles de las siete Iglesias

y las siete lamparas son las siete Iglesias.
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Pasaré muy rapidamente sobre esta vision: la vision a través de este Hijo de
Hombre, toda la majestad de Cristo que pasd por la muerte, que venci6 la muerte, que
resucitd, y toda su Potencia esta inscripta en esta vision. Esta espada de dable filo es
la espada del discernimiento, y va a significarle a Juan una palabra a siete Iglesias.

Hay un registro histérico con siete Iglesias (vamos a decir unas palabras), pero no
nos olvidemos nunca que a través de la cifra 7 (en general, y en particular en el
Apocalipsis) hay una forma de plenitud, y aln si hay siete Iglesias abordadas, detras
de estas siete hay que entender todas las Iglesias, de todas las épocas y de todos los
paises. También como si hubiera, a través de la Iglesia, de la comunidad, de cada una
de nuestras Iglesias interiores, de estas siete Iglesias, siete estados de conciencia, siete
lugares de cada uno de nosotros que estan interpelados para los tiempos de hoy. Como
si a través de ese texto de hace dos mil afios estuviéramos leyendo la historia de ahora.
Es un texto histérico y también un texto metahistorico, historia universal, interior, que
hoy nos concierne a nosotros.

Y para terminar hoy y durante unos minutos mas, quisiera abordar algunas
palabras que hoy JesuCristo nos quiere decir a cada una de las Iglesias para el tiempo
de hoy (Capitulos 2 y 3).

Eyyivoia EkKlesia en griego viene de la palabra xalew kaleo que quiere decir
“llamar, convocar”. Hay que dejar de lado esta nocion de la Iglesia como una
institucion que a veces esta en dolorosas problematicas, para reencontrar el sentido
primero de la Iglesia. ;Qué es la Iglesia? Es una asamblea de hombres y mujeres, de
nifios y también de todos los vivientes —minerales, vegetales, animales— llamados,
convocados a la transformacién, al desgarro de los velos, a ese trabajo de revelacion.
No es una institucién. Es un conjunto de seres. Decimos que la Iglesia nacié en
Pentecostés. Antes de Pentecostés, los hombres y las mujeres que estaban alrededor
de Jesus estaban como nosotros lo estamos, dominados por Idgicas psicoldgicas; pero
a partir de ese momento fueron como inervados por un rio de vida y se convirtieron
en otra humanidad. Como dimensién de revelacion, en el corazén mismo de su
humanidad psicolégica, vivieron la revelacidn de su propia persona en Cristo. Esos
pescadores con las manos pobres y callosas se convirtieron en te6logos. Habia
maneras nuevas de morir, libres, habia cosas totalmente diferentes, tenian otro
corazén. Esa es la revelacion, una aparicion. La Iglesia es el lugar del trabajo de la
aparicién. Es como un vivero con personas que todavia no se han cumplido, que deben
revelarse, y hay un trabajo de revelacion: la aparicién del “Yo Soy”, todos juntos, para
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ser “SOMOS”, el Advenimiento del Reino. Ese es el sentido de la palabra Iglesia, y
son siete Iglesias.

Siete Iglesias con nombres particulares, que corresponden a siete Iglesias

histdricas. Esos siete lugares de nosotros mismos van a ser interpelados por
JesuCristo. Va a hablar a las Iglesias en esta vision, siempre sobre el mismo modelo:

6. PROMESSE ) 3.CONSTAT
AU VAINQUEUR g '

. 4. APPEL A LA
5.. l;\i,\“'l'l'A'l'l()N 2. AUTO-PRESENTATION CONVERSION
A L ECOUTE DU LOCUTEUR OU A LA
DE L'ESPRIT PERSEVERANCE

Primero el destinatario, a quién esta destinada:
2, LAl Angel de la Iglesia de Efeso, escribe:...”
Luego, la autopresentacion del que habla:
“Esto dice El que tiene las siete estrellas en su diestra,
El que camina en medio de las siete lamparas de oro: ...’
Luego, una constatacién, un diagndstico:
2 “Conozco tus obras, tu labor, tu resistencia.
No puedes soportar a los malvados.

5
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Pusiste a prueba a los que se dicen apdstoles y no lo son

y los hallaste mentirosos.

3 Tienes resistencia, soportas por mi Nombre sin desfallecer.”
4 Mas tengo contra ti que has dejado tu primer amor.

Llamado a la conversion o perseverancia:
® Recuerda de donde has caido,
conviértete y haz tus primeras obras.
Si no, vengo hacia ti
y removeré tu lampara de su lugar si no te conviertes.

Y luego:
& Mas tienes esto [a tu favor]: que odias las obras de los nicolaitas,
que Yo también odio.

Luego, invitacion a escuchar al Espiritu
7
jQuien tiene oidos, oiga lo que el Espiritu dice a las Iglesias!

Y luego, promesa al vencedor:
Al Vencedor le daré de comer del Arbol de la Vida
que estd en medio del Paraiso de Dios”

Y para concluir esta tarde, con respecto a nuestra propia lglesia de carne. Por
ejemplo, para la lglesia de Efeso se recuerda: Conozco tus obras, tu conducta, tu
labor, tu constancia... tienes constancia. Y esta es una palabra muy importante hoy.
A veces podemos desesperarnos de nosotros mismos y tenemos una mirada negativa
sobre el fruto que podemos o no podemaos llevar, pero esta palabra: Tienes constancia,
tienes la perseverancia, aunque estés ennegreciendo el cuadro o no tienes
discernimiento con respecto a tu propio trabajo, es verdad que has sido fiel,
perseverante, constante. A la Iglesia de Esmirna le dice: Conozco tus pruebas y tu
pobreza, sigue siendo fiel. A la Iglesia de Pérgamo: Te aferras a mi Nombre. A la
Iglesia de Tiatira: Conozco tu conducta, tu amor, tu fe, tu generosidad, tu constancia.
Siempre es una exhortacidn a resistir, a aguantar cualquier cosa que vivamos, y cada
uno sabe lo que puede vivir hoy, luminoso y doloroso también en relacién con uno
mismo, con la familia, en la pareja, con de la comunidad... nunca es facil. Pero
conservar la constancia, la perseverancia, es una de las grandes exhortaciones del texto
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del Apocalipsis. Resistir, conservar el coraje. Esa palabra que aparece en el Evangelio
de San Juan: Sufriréis a causa del mundo, pero jcoraje! Yo he vencido al mundo.

Hay una vida que ninguna muerte puede tocar. Hay una luz que ninguna tiniebla
puede captar. Cualesquiera sean los sintomas que vivimos, hay un estado de buena
salud y de santidad en las profundidades. Hay un lugar invencible, invulnerable y
partiendo de ese lugar encontramos en nosotros la presencia de ese Logos. jCoraje!

Y luego va a interpelar a cada una de las Iglesias a través de rectificaciones de
distinto tipo: A Efeso le dice: Contra ti tengo que abandonaste el fervor de tu primer
amor. Lo que le recuerda es que caminando en esta forma de constancia, de fidelidad,
hemos perdido el fuego, el ardor, el entusiasmo. Efeso es la conciencia fatigada, que
repite; es fiel, pero perdio el contacto con la incandescencia, con la claridad de los
comienzos del camino. Esa es una experiencia importante en el camino espiritual. En
el camino, perdemos el fuego. En el camino de las parejas, en el camino comunitario,
hemos perdido el entusiasmo, a ese primer impulso. La gran palabra que
encontraremos en el Apocalipsis es “vuelve”, vuélvete, arrepiéntete, conviértete, date
vuelta, reencuentra el clima del comienzo del camino, reencuentra el sentido de la
historia, reencuentra el entusiasmo, el lazo con el fuego. Para nosotros es importante
en un mundo que esté enfriado, que tiene frio en el alma, reencontrar el lazo con ese
ardor, esta fidelidad a los primeros compromisos, cualesquiera sean los impedimentos.
Otra segunda postura que es denunciada es: Tengo contra ti que dejas actuar a Jezabel
0 a Balaam. A través de Tiatira, particularmente, encontramos ese lazo con la esposa
adultera que perdié el sentido del verdadero esposo y que se deja fascinar por los
falsos esposos del mundo. Se ha relativizado el absoluto, se ha edulcorado nuestra
vida y se han absolutizado las realidades relativas: el dinero, el reconocimiento de los
otros, cualquier tipo de apegos que son legitimos pero que nos hacen esclavos, objetos.
Y ahi tocamos el tema de la prostitucién: es un tema biblico. Y finalmente nos dejamos
ser el objeto de situaciones o hacemos que el otro sea un objeto. Siempre somos
victimas, pero esta la ausencia del sujeto y el Cristo dice: “Arrepiéntete, reencuentra
una vez mas el lazo con los verdaderos desposorios; reencuéntrame a Mi en el interior;
reencuentra la verdadera Alianza que te hace libre que te hace sujeto vivo, consciente,
amante, reencuentra el “Yo Soy”, vuelve a soplar sobre la verdadera fidelidad”.

¢A qué somos fieles? ;A quién somos fieles? Podemos ser fieles a logicas de

muerte, falsas fidelidades a caminos de muerte... Reencontrar la fidelidad al Viviente,
a la Vida, a ese designio que Dios tiene de desposarnos...
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Una penaltima postura es Sardes: Crees que estas viva, pero estas muerta. Haces
como si fueras vivo afuera, a través de manifestaciones, de Idgicas exteriores,
superficiales. Crees que estas vivo a través, a veces, de practicas religiosas pero
perdiste el lazo con el interior y estds muerta. jDespiértate! Vuelve a retomar el
cuidado, la atencién, vuelve a la conciencia de la Presencia, reanima lo que esta
todavia en ti.

Y todavia una mas profunda, a Laodicea. Aqui el Cristo Se aplica a Si mismo el
nombre de Amén porque le va a decir a Laodicea: No eres ni caliente ni fria, y porque
eres tibia, te voy a vomitar. Quiere decir que en un momento dado, a fuerza de no ser
ni caliente ni frio, el hecho de no comprometerse, de no adherir, estamos ahi, ni
caliente ni frio, “ni-ni”, no se compromete uno en nada, flotamos, y de pronto somos
como expulsados, vomitados por la Vida porque no adherimos, no hay un Si! o un
NO!... es “ni-ni”. La tibieza. Es una palabra dificil de entender: somos vomitados, jes
fuerte!, porque, de hecho, no adherimos y somos como una especie de veleta, somos
mal digeridos por la Vida y terminamos por ser vomitados. Es una invitacién al
compromiso, mas que nunca hoy. Este compromiso profundo. Un si profundo a la
Vida.

Te imaginas que eres rico: “yo ya no necesito nada”... No sabes que eres
miserable, pobre, ciego, desnudo. No sabes que no sabes nada, crees saber todo, no
sabes todavia que no sabes nada... jarrepiéntete!

Y ahora si para terminar la Ultima palabra dirigida a Laodicea:
3,° Yo a los que amo los reprendo y los corrijo.
iSé pues ardiente y conviértete!
2 He aqui: Estoy a la puerta y llamo:
Si alguien oye mi voz y abre la puerta,
entraré en su casa y cenaré con él y él conmigo.
2L Al Vencedor le daré sentarse conmigo en mi Trono,
como Yo venci y me senté con mi Padre en su Trono.
22 Quien tiene oidos,
oiga lo que el Espiritu dice a las Iglesias”.

El amor no es complacencia, el Sefior viviente viene a sacudirnos. Viene a
acariciarnos con su ternura y, a veces, viene a sacudirnos para despertarnos, para
invitarnos a abandonar ciertas formas de funcionamiento, a arrepentirse. Y nos invita
a un ejercicio magnifico: Mira, estoy a la puerta de tu vida, cualquier cosa que estés
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viviendo, agradable o desagradable, Yo golpeo a la puerta de tu corazén. Si estas
atento, si sabes oirme, si sabes escucharme, abrirds la puerta y vendré a cenar
contigo y a invitarte a dar sentido a lo que es dificil para ti, ... te voy a iluminar el
interior. Voy a compartir esta comida, esta cena de sentido y de armonia. Hay que
aprender a escuchar al Viviente que golpea la puerta. Y la gran postura para nosotros,
hoy, es lo que se llama “arrepiéntete”.

Penitentia, en latin, muchas veces tiene una significacién muy moral. En griego,
metanoia, en primer lugar, es ir mas alld de nuestros funcionamientos habituales; es
un cambio de estado de espiritu; es una vuelta, una conversion. Y teshuva en hebreo,
es eso, dar media vuelta: Mi vida es asi, voy siempre en un mismo sentido y me doy
cuenta que estoy alimentado la muerte, como el Hijo Prodigo que se fue de la casa del
padre, dilapido todo y llega la carencia, la ausencia, y entra en si mismo... cambia, y
dice: “voy a ir a mi padre y le diré: he pecado contra ti, me equivoqué, he engafiado y
fui engafiado... Me doy cuenta, tomo conciencia de que eso tiene que cambiar”. Ese
hijo prédigo que se une al Padre, a la fuente, descubre que solamente era necesario
darse vuelta para descubrir esa fuente de amor jque iba hacia él! Y alli donde él
esperaba encontrar un juez, al fin es capaz de dejarse amar... Termind de nacer
interiormente de ese Amor... Si supiéramos como somos amados por ese Amor... A
veces hay que ir muy lejos y perderse para vivir esta vuelta, este retorno.

Todo lo que vivimos hoy esta al servicio de esta conversidn, de este darse vuelta,
nuestra crisis espiritual. Hemos perdido la orientacion. Y todo nuestro camino, hoy,
es darnos vuelta y arrodillarnos... “Aqui estoy, Sefior...” Cualquiera sea el rostro que
ponemos a la palabra “Sefior”. Toda la parroquia y toda la Iglesia ha de decir: “Henos
aqui, Sefior”. Es el sentido que vivimos de esta vuelta, este darse vuelta hacia la
Fuente, calidad de escucha.

Gracias por la calidad de escucha de ustedes.
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Segunda Charla La soberania divina
Hoy les propongo dar un paso mas y ver un poco los capitulos 4, 5y 6.

Juan, este vidente de Patmos, a través de su dimension profética, esta en contacto
con una marejada de imagenes. El fue elegido para ser el guia, el intérprete de los
signos del tiempo. Alli donde esta comunidad y esta humanidad se zambullian en las
tinieblas de la inconciencia, del dolor, de la célera, de la incomprension, que son las
nuestras en nuestra historia de cada dia (no entendemos nada, tenemos una sensacion
de ignorancia, de injusticia), Juan fue elegido en esta dimensién profética para
transmitir otro punto de vista: el punto de vista celestial. Ante la prueba de nuestra
enfermedad, de nuestros duelos, de nuestras rupturas, de nuestras dificultades
comunitarias, no solamente el punto de vista horizontal, sino otro punto de vista: el
punto de vista celestial. Y eso es valido para cada uno de nosotros.

Juan, se vuelve una encrucijada de muchas imagenes contradictorias que le son
dadas, que lo atraviesan, que significan un combate inmenso, que abarca toda la
materia del mundo: Por una parte, fuerzas de luz, de alegria, de esperanza, al servicio
del advenimiento de Dios, a través de un conjunto de imagenes que encontramos a lo
largo del Apocalipsis y algunas de las cuales vamos a abordar ahora. Por otra parte,
imagenes que lo desgarran, imagenes feas, horribles, de caballeros locos, caballos
enloquecidos, de dragones, de bestias, de manipulacion: todas estas fuerzas que nos
apresan, fuerzas de muerte, fuerzas diabdlicas, en la profundidad de la materia
cdsmica, de la sociedad, de nuestras familias, y en cada uno de nosotros.

Después de haber desarrollado su relacién con las Iglesias, Juan, en el Capitulo 4,
es conducido al Cielo. Todo comienza en el Cielo.

Capitulo 4
! Después de esto, veo: Y he aqui:
Hay una puerta abierta en el cielo.
La voz primera que yo habia oido hablarme como una trompeta,

dice: “Sube aqui, te mostraré lo que sucederad después de esto.”

La primera palabra es avafa “sube”. Sube, sube para que yo te muestre, sube”. ..
Como si el vidente hubiera debido subir en si mismo, estuviera proyectado en otra
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dimension de si mismo, a la cima de la montafia interior, en la profundidad del
corazén.

Para simplificarles desde el punto de vista antropologico, este pequefio esquema
para ilustrar mejor, en algunos instantes, lo que sucede: ¢cual es el lugar de la vision?

« SEIGNEUR,
DANS L'INSTANT,
CELUI QuUI
CONTEMPLE TON
APPARITION, EST
CE PAR LA PSYCHE
Qu’IL vOoIT U
PAR LE
PNEUMA? »

L’ENSEIGNEUR

REPONDIT :

« NI PAR LA
PSYCHE NI PAR LE
PNEUMA ; MAIS
LE NOUS ETANT
ENTRE LES DEUX,

C’EST LUI QUI

VOIT... »

Esta imagen muy simple de una humanidad terrestre, como una flor con su raiz en
la tierra, abierta al cielo, al rayo del sol, Luz increada que llamamos nvevpa, Pnévma
en griego, Espiritu Santo. En la tradicién antropolégica griega, encontramos esta
dimension en tres aspectos: la dimension del cuerpo, coupo séma, lo somético; la
psyche en sus diferentes funciones, dimension psiquica que llamamos alma, que anima
al cuerpo y constituye con él lo psicosomatico; y la parte mas interior, la Gltima, intima
y silenciosa que llamamos en griego vou( nods, el espiritu.

Y aqui cito una palabra que fue dada por el Cristo a Maria Magdalena (palabra que
vimos la primera vez, en el Cantar de los cantares), cuando Maria Magdalena le
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pregunta al Cristo: “Sefior, en el instante en que contempla tu aparicion, ¢es por la
psique que él ve, o por el pneuma?, el Sefior respondid: “Ni por la psique ni por el
pneuma, sino el nols que esta entre los dos, él es el que ve”.

El nods es el 6rgano de la vision en el corazon del hombre, como la interface entre
la dimensidn psicosomatica y la dimension del espiritu. Y es lo que hace Juan, es lo
que vive Juan: “Sube, sube, deja la dimension psicoldgica, atraviesa todas estas zonas
de representacion interior, y sube a lo alto de la montafia en las profundidades del
corazon. Alli vas a poder recibir informaciones, transformar y hacerte accesible a la
presencia del angel”. El angel es el compafiero de luz que nos espera alli, en la cima
de la montafia, en esta zona inmaculada.

Quiere decir que debemos quitar todo este mundo psiquico y lleno de ruido, de
pensamientos, de emociones, esta materia gris, y llegar al silencio como el estado de
nieves inmaculadas. Es alli arriba, en las profundidades del corazén, que nos son dadas
estas informaciones. Y es alli donde Juan recibe: “Anab4, anab4, sube para que yo te
muestre...” Y ;qué le muestra a Juan?: Una imagen magnifica de un Trono.
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2 Al segundo soy [arrebatado] en el Espiritu.

Y he aqui: Hay un trono en el Cielo,

y alguien sentado en el trono.

3 El que esta sentado en el trono parece de jaspe y de sarddnice
y un arco iris rodea el trono,

semejante a una visiton de esmeralda.

4 Alrededor del trono, veinticuatro tronos,

y sentados en los tronos,
veinticuatro Ancianos vestidos con vestiduras blancas
y coronas de oro en la cabeza.

5 Del trono salen relampagos, voces, truenos.

Frente al trono arden siete lamparas de fuego

que son los siete espiritus de Dios.

% Frente al trono,

hay como un mar de vidrio semejante al cristal.

En el centro del Trono y alrededor del trono

hay cuatro Vivientes llenos de ojos por delante y por detras.
" El primer Viviente, semejante a un Leon.

El segundo Viviente, semejante a un Toro.

El tercer Viviente, tiene rostro como de Hombre.

El cuarto Viviente, semejante a un Aguila en vuelo.
8 Los cuatro Vivientes tienen cada uno seis alas llenas de ojos,
alrededor y por dentro.

La primera visién después del pasaje por las siete Iglesias es una subida hacia el
Cielo y el descubrimiento de la trascendencia divina. Escucharon el texto, es muy
poético, con la aparicion de esas piedras preciosas: jaspe, sardénice, cornalina,
esmeralda... Es la imagen que encontramos en la descripcion de un trono en el Primer
Testamento donde tenemos el presentimiento de una Presencia, de la Presencia de
“Alguien”. Si el Apocalipsis nos muestra estas imagenes, es para recordarnos -y €S
para recordarle al mundo de hace dos mil afios-, que el verdadero mundo, que el lado
derecho del tapiceria de nuestra vida es la dimension celestial que no debemos olvidar.
Juan es zambullido en un mundo con comunidades completamente sumergidas en el
espiritu del mundo romano, con estas manipulaciones de un poder politico, religioso,
econdémico, bombardeados de informacion que les hacen creer que ese mundo es el
Unico que existe; como si el revés de la decoracion fuera lo Gnico que existe y al que
terminamos por idolatrar, olvidando la belleza de ese mundo celestial. Es importante
que en esta vision del Apocalipsis seamos proyectados a ese mundo celeste con ese
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trono, con estos cuatro Vivientes que son cuatro simbolos, cuatro manifestaciones del
Dios viviente: el Ledn, simbolo de realeza y de dignidad; el Toro alado, simbolo de
la fuerza, de la fecundidad, de la potencia, del Ser divino; el Aguila, simbolo del omni-
conocimiento, de la omni-sapiencia, de la vision; y el Hombre alado; todos simbolos
interiores que significan el conocimiento, la sabiduria. Son visiones representados en
los tapices de Angers, —como lo recordamos ayer—, con los veinticuatro ancianos de
blanco, coronados: todo simbolo de un orden, de una belleza... y esta realidad es
importante de recordar.

Una version mas moderna, mas contemporanea, de la imagen, que algunos
prefieren a la otra: Alguien, los cuatro vivientes y los veinticuatro ancianos, y las
miriadas y miriadas de angeles.

8 Los cuatro Vivientes tienen cada uno seis alas llenas de ojos,
alrededor y por dentro.

Diay noche proclaman sin pausa:

“Santo, Santo, Santo el Sefior Dios Sabaoth,

El que era, que es, que viene.

°Y cada vez que los cuatro Vivientes

dan gloria, esplendor y gracias
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al que esta sentado en el Trono,

al Viviente en los siglos de los siglos,

10 ]os veinticuatro Ancianos se prosternan

frente al que esta sentado en el Trono;

se prosternan frente al Viviente en los siglos de los siglos.
Y arrojan sus coronas frente al trono, diciendo:

1 “Digno eres, Seiior y Dios nuestro,

de recibir la gloria, el esplendor y la potencia.

Porque creas todo,

y por tu voluntad todo es creado y existe.

Aqui estamos en el descubrimiento donde Juan es zambullido en la belleza de una
liturgia celestial, una liturgia celestial que sucede todo el tiempo. Estamos aca en una
tematica muy importante del Apocalipsis, como un modo de conocimiento divino que
pasa por la adoracion, la adoracién teocéntrica. Y es verdaderamente para recordarnos
la importancia y la constancia de esta liturgia, que siempre esta sucediendo en el
corazén del Cielo. Y nuestras liturgias terrenas, cuando entramos en la celebracion,
querrian ser reflejo de la liturgia celestial. A través de estos “Santo, Santo, Santo”,
estos cantos que Le cantamos, los angeles vienen a cantar con nosotros, como un
reflejo de la liturgia celestial. Estamos alli en una experiencia muy importante que nos
recuerda la importancia de la obra liturgica.

En un momento dado, en Roma, en el Imperio Romano —pero también hoy en
dia—, los cantos que eran cantados eran cantos de idolatria, cantos que desencantan el
mundo, que no honran mas la belleza de Dios sino la belleza de los idolos, estos
emperadores que se toman por dioses. Todos estos cantos militares, politicos, estos
canticos que nos desgarran, nos dividen... y la liturgia, que nos devuelve al contexto
divino, re-encanta el mundo, nos ayuda a encontrar el canto puro del ser... Esta este
canto en el interior, en nuestras profundidades Ultimas, este canto del Ser, este canto
de la vida que ya no escuchamos hoy en dia, este canto de las células.

Saben que, hoy en dia, algunos cientificos redescubrieron gque nuestras proteinas
cantan y hay una melodia profunda que honra la vida, que honra la danza particular
que encontramos hoy en dia en el abordaje de la fisica cuéntica: el canto de la matriz
de vida en esta danza de las particulas. No es s6lo en los cielos exteriores, es en los
cielos interiores. Es esta belleza que nos fundamenta, que nos estructura. Es
importante acordarse: cuando somos proyectados al exterior de nosotros mismos, este
canto del ser... Escucha... Escuchen este canto interior... este canto invencible...
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La adoracion teocéntrica nos recuerda en este capitulo cuatro la soberania de Dios.
No hay otro absoluto mas que el Absoluto. VVolver a poner a Dios en el primer lugar,
el trono en nuestro corazon. ;Quién esta en el trono de nuestro corazon hoy? ¢Es la
conciencia? ¢Es el amor incondicional para cada uno de nosotros, hoy? ;Qué reina en
nosotros, en cada uno de nosotros? Nuestros miedos, nuestras memorias, nuestras
vidas dificiles... Vivimos a menudo ahogados, pero este canto es mas profundo. Es
por eso que esta vision en la época del Apocalipsis —como ahora— tiene un rol
catartico, purificador, para recordarnos el canto sobre el cual estamos formados.

Capitulo 5

1 Veo a la derecha del que esta sentado en el Trono.

Un Libro escrito por dentro y por fuera,

sellado por siete sellos.

2 \Veo un Angel vigoroso.

Clama con voz fuerte:

“;Quién es digno de abrir el Libro y desatar los sellos?”

3 Nadie puede, ni en el Cielo, ni en la Tierra,

ni bajo la Tierra, abrir el Libro y mirarlo.

4 Lloro mucho porque no hay nadie que sea digno

de abrir el libro y mirarlo.

5 Uno de los Ancianos me dice: “No llores.

El Leon de la tribu de Judd, el retofio de David es vencedor
y abrira el libro y sus siete sellos.

5'Y veo en medio del Trono y de los cuatro Vivientes,

en medio de los Ancianos,

un Cordero de pie, como degollado.

Tiene siete cuernos y siete 0jos,

que son los espiritus de Dios enviados por toda la tierra.
7Y viene y toma el Libro de la derecha

del que esta sentado en el Trono.

8 Cuando toma el Libro, los cuatro Vivientes

y los veinticuatro Ancianos se prosternan frente al Cordero.
Tienen cada uno una citara y copas de oro llenas de incienso,
que son las oraciones de los santos.

® Cantan un canto nuevo, diciendo:

“Eres digno de tomar el Libro y desatar sus sellos;
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pues fuiste degollado y rescataste para Dios por tu Sangre
a toda tribu, lengua, pueblo, nacién.

10 Hiciste de ellos, para nuestro Dios,

un Reino de sacerdotes y reinaran sobre la tierra.

Después del advenimiento y la revelacion de “Alguien” en el trono celestial, en su
majestad, en su belleza, en su gloria, aparece una figura evidentemente importante en
el Apocalipsis. Descubrimos que no hay nadie que sea capaz de abrir los sellos de un
libro misterioso que Alguien sostiene, como si hubiera en ese libro el destino de la
humanidad en devenir, el designio de Dios escrito en ese libro.

Pero ¢quién es capaz El que vino a asumir esta humanidad, que vino a asumirlo
todo, que vino a asumir la muerte, la injusticia, las derrotas, la violencia, la
humillacion, pero que salié vencedor de ellas. Lo escucharon en el texto: es anunciada
la venida de un Ledn de la tribu de Juda, vencedor. Y aparece una imagen jde una
fragilidad...! Un Cordero degollado pero de pie, que simboliza la fuerza invencible
del Hombre de amor. No es la violencia, no es la muerte, no es la enfermedad, no es
la desgracia quien tiene la ultima palabra: es la vida, jel Amor... invencible!
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11 Veo y 0igo una voz de angeles innumerables
alrededor del Trono y de los Ancianos.

Su nimero: miriadas de miriadas, millares de millares.
2 Dicen con voz fuerte: “El Cordero degollado es digno de recibir
la potencia, la riqueza, la sabiduria, la fuerza,

el esplendor, la gloria, la bendicion”.

13Y a toda criatura que esta en el cielo,

sobre la tierra y bajo la tierra, le oigo decir:

“Al que esta sentado sobre el Trono y al Cordero,

la Bendicion, el Esplendor, la Gloria, el Poder

en los siglos de los siglos”.

14Y los cuatro Vivientes dicen: “;Amén!”.

Y los Ancianos se prosternan y adoran.

En la continuidad de esta liturgia celestial, esta belleza de una liturgia que viene a
transmitirse, que parte del Trono y ahora también del Cordero que se une a él, vemos
a cuatro Vivientes y veinticuatro Ancianos. Y en esta liturgia que se continua, todas
las criaturas en la tierra, en el aire, en el mar, bajo el mar, todo canta la gloria de
Dios... jQué potencia! jEso es lo que hay que reencontrar!, jeste canto que ya esta
aqui! jYa estamos salvados por la obra del Cordero! Eso es lo que nos recuerda el
Apocalipsis, es el principio fundamental: la figura del Cordero es la figura de Cristo
en la cruz... Es el Cordero degollado, quebrado, el que vino a asumir todo, desnudado,
empobrecido por su amor para venir a asumir para cada uno de nosotros aquello que
estamos invitados a volver a encontrar hoy, cada una, cada uno de nosotros... lo sabe
cada uno a través de sus sucesos particulares. A veces somos crucificados por la
violencia del mundo, por la injusticia, por las traiciones... Cada uno sabe por donde
pasé en los momentos de desmoronamiento. Hemos vivido, tal vez, ese momento de
ser degollados, pero en el corazén mismo de ese desmoronamiento hemos podido
gustar una experiencia, experimentar un lugar invencible, un lugar inviolable, un amor
maés fuerte que todo, en el corazén mismo de nuestras heridas mas dolorosas: la
emergencia de una caridad de amor, en el corazén mismo de la quebradura. Y la obra
del Cordero, su victoria es la Resurreccion. jCristo resucitd! jTodo ha sido vencido
en el principio! Es la victoria del amor, de la fuerza invencible del amor. Y lo
recordabamos ayer, toda la materia del mundo ha sido impactada por eso. Nosotros
Ilevamos esa informacion en nuestro campo morfogenético, en nuestro centro
cuantico, en nuestro ADN. Lo hemos recibido, pero no esté todavia revelado. El
Apocalipsis, lo recorddbamos ayer, es todo el camino que nos permite la revelacion
de aquello que ya esta ahi pero todavia no actualizado. Somos hijos de la Luz, hijos
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fundados en esa Luz, en un trabajo de parto para que aparezca Jesus, mas amante, mas
viviente, mas consciente, mas libre.

Tal vez faltaria precisar algunas cosas para pasar al capitulo seis: se acuerdan de
la imagen del Cordero inmolado pero vencedor. Esta representado, a veces, en la
cupula de algunas iglesias, en la clave de boveda de la iglesia exterior pero también
de la iglesia interior.
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Y hay algo en nosotros del Cordero y, tal vez, habria que interiorizarlo mas. Hay
que recordar, también, haciendo un lazo un poco osado en relacién con la Psicologia
de las profundidades de la que hablaba Jung: el trono celeste, Alguien; hay entonces
los cuatro Vivientes. Hoy en dia, lo que sabemos es que los cuatro Vivientes -es san
Ireneo el que nos recuerda esto- se asocian con los cuatro evangelistas: el hombre
alado con el evangelista Mateo, el toro con Lucas, Marcos con el ledn y el aguila
con San Juan.

INFUITION

AIMANT

SENTIMENT

¢Saben que estos cuatro evangelistas estan ligados también a cuatro funciones
interiores, como cuatro puertas de conocimiento? ElI hombre alado asociado a la
funcion de la razdn; el toro alado, asociado a la funcién de la sensacién, el cuerpo, la
materia, es el evangelio mas misericordioso; Marcos, ligado a la funcién del
sentimiento, el corazon, el fuego; Juan, asociado a la intuicion. Esto se relaciona
también con los cuatro elementos: Hombre-Agua, Toro-Tierra, Ledn-Fuego, Aguila-
Aire. Cada una de estas funciones estan asociadas a estados particulares: la raz6n nos
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hace conscientes; la sensacion, vivos; el sentimiento nos da un corazén mas amante;
y la intuicion nos hace mas libres.

Dicho de otra manera, a estos cuatro Vivientes podemos interpretarlos como
cuatro puertas de conocimiento, como cuatro funciones que deben ser equilibradas en
cada uno de nosotros: razén, intuicidn, sentimiento y sensacion. Y esas cuatro
funciones estan al servicio del reconocimiento de una experiencia de un quinto
elemento, de una quintaesencia, una experiencia del “Yo Soy”, del ser. Algunos se
quedan mucho en la razén, les va a faltar corazén; otros funcionan mucho con el
cuerpo y no tienen suficiente razén, o les falta, tal vez, intuicion; otros son mas
intuitivos pero les falta razén o sensacion... hay que reequilibrar. Cuatro puertas de
conocimiento, cuatro funciones al servicio del conocimiento de “Alguien”, del
Cordero. Eso es verdaderamente el modelo del ser humano en buena salud, del ser
humano en devenir orientado hacia el principio.

Para concluir esta noche, el Capitulo 6 nos va a introducir en otro mundo, en otra
vision.

Capitulo 6

1Veo: Cuando el Cordero abre el primero de los siete sellos,
oigo al primero de los cuatro Vivientes

que con voz de trueno dice: “Ven”.

2Veo: Y he aqui: Un caballo blanco.

El que lo monta tiene un arco. Se le dio una corona.

Sale vencedor y para vencer.

3 Cuando abre el segundo sello,

oigo al segundo Viviente que dice: “Ven”.

4 Sale otro caballo, rojo.

Al que lo monta se le dio quitar la paz de la tierra

para que los hombres de degollaran unos a otros.

Y se le dio una gran espada.

° Cuando abre el tercer sello, oigo al tercer Viviente que dice: “Ven”.
Veo: He aqui un caballo, negro.

El que lo monta tiene en su mano una balanza.

& Oigo como una voz en medio de los cuatro Vivientes que dice:
“Un denario la medida de trigo.

Un denario tres medidas de cebada.
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Pero no dafies al aceite y al vino”.

7 Cuando abre el cuarto sello,

Oigo la voz del cuarto Viviente que dice: “Ven”.
8Veo: He aqui un caballo, verdoso.

El que lo monta tiene por nombre “Muerte”

Y el Infierno lo sigue.

Se le dio poder sobre un cuarto de la tierra,

para matar con espada y con hambre y con muerte
y con las bestias de la tierra.
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Una imagen mas contemporanea de estos cuatro caballeros....

Los sellos son abiertos progresivamente, y con respecto a este Libro hay multiples
interpretaciones. Algunos consideran este libro como un informe y admiten que cada
apertura del sello contribuye a cumplir lo que se encuentra en el Libro. Otros
consideran que este Libro es un plan de salvacién y que, finalmente, esta salvacion
comenzara cuando todos los sellos hayan sido abiertos. Y otros consideran que este
Libro contiene el plan de Dios para hacer que el Trono, toda la dimension celestial,
descienda a la tierra: Que tu Nombre sea santificado, que venga tu Reino, que se haga
tu Voluntad como en los Cielos, asi en la tierra... Juan vio los Cielos; ve, también, la
tierra en su estado de “no terminado” totalmente poseida por fuerzas violentas... y
¢como Dios va a actuar si la victoria del Cordero ya era en el principio? ;Cdmo hacer
para que esta victoria plena sea actualizada?
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Vamos a abordar algunos aspectos de estos caballeros porque es especialmente
importante para explicar el proceso de degradacion de todo lo que pasa hoy en dia.

Primero recordar que hay un consenso para todas las interpretaciones con respecto
al caballo rojo, el negro y el verdoso —cloros en griego—. Contrariamente, el caballo
blanco que es el primero en ser anunciado y que es presentado por una voz muy fuerte
de uno de los Vivientes, es considerado por algunos —como San Ireneo, por ejemplo,
y creo que el padre Jacques también lo interpreta asi—, como una figura gloriosa de
significacion divina. El color blanco, la corona, diferentes detalles que muestran, mas
bien, el hecho de que este caballo blanco esta en relacién con otro caballero que va a
aparecer mas tarde, en el Capitulo 19, y que entre esos dos caballeros blancos hay
todo un conjunto de sucesos que participan del desmoronamiento.

Pero hay otra interpretacion sobre la que me gustaria insistir un poco... Algunos
intérpretes antiguos y contemporaneos consideran este caballo blanco, junto con los
otros tres, como una perversion de los cuatro Vivientes; es una perversion de todas
esas funciones que rodean al Trono. Y de golpe el caballo blanco, como los otros tres,
son identificados con los cuatro caballeros del profeta Zacarias que simbolizan cuatro
plagas, cuatro posibles desorientaciones, formas de violencia o perversiones que van
a apoderarse de la tierra, de la materia del mundo. Por ejemplo, cuando leemos en el
primero que al caballo blanco se le da una corona para que sea vencedor y para vencer,
algunos reconocen un espiritu frenético de conquista, de imperialismo, una figura del
Anticristo con un deseo de dominacién, una voluntad de victoria, una voluntad
egoista, insaciable, una sed de poder. Como si algunos dijeran que el orgullo es la
voluntad del poderoso: “Cabalga tu caballo blanco”.

Y les voy a proponer esta interpretacion sin olvidar la otra, que considera este
caballo, bueno, como una imagen del Cristo. Esta interpretacion puede tal vez
ayudarnos a comprender las modalidades de desestructuracion, de la perversion de
nuestras facultades interiores que estan en el origen de la desgracia del mundo actual,
COMO un proceso interior.

Se acuerdan, entonces, de estas cuatro funciones, cuatro vivientes: el ser humano
en buena salud en el Trono del corazén; estas cuatro funciones al servicio del
advenimiento del “Yo Soy”: nuestra contemplacién, nuestra inteligencia, nuestras
sensaciones, nuestro corazon al servicio del amor del Sefior. Pero si no es el Sefior el
que viene, sino el Dragon, el yo, el ego encerrado sobre si mismo, si ya no es més el
canto: “Santo, Santo, Santo” que se canta en nosotros; “T1, Ta, Tu”... Si el canto es
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“yo, yo, yo” que es un canto muy conocido hoy en dia, ;qué pasa...? Ahi podriamos
decir que el caballo blanco representa una perversién de la funcion de la intuicion,
como si a partir de ahora nuestra funcién de la intuicion perdiera sus alas. Perdemos
el encuentro con el angel, no estamos mas al servicio de lo bueno, lo bello y lo
verdadero. Estamos al servicio de una manipulacion, de una inspiracion pervertida,
maligna, para dominar, para vencer, para separar cada vez mas, introducir la
desgracia, para vencer y vencer siempre. Como si esta intuicion que pierde sus alas al
servicio de un encierro, viniera a trabajar para perturbar el corazén, invitando a las
naciones, a los pueblos -estoy pensando en especial en los discursos politicos,
socioecondémicos pero también, interiores-... una palabra interior que nos invita a
tomar las armas, la violencia. Esa es la vision del caballo rojo, de una espada que nos
es dada no para construir en nosotros el Hijo interior, no para desanudar el nudo del
€go, sino para matarnos por la palabra, por el pensamiento, por el acto. El caballo rojo,
todas las pasiones del alma, el egoismo, el egocentrismo, “yo, yo”, el deseo de
consumacién y de consumo, las posesiones materiales, las posesiones del cuerpo, la
violencia, la tristeza, el orgullo, todas esas dimensiones psicoespirituales que habitan
en nuestro corazon hoy en dia, en nuestras profundidades. Y luego, a fuerza de usar
tantas armas, vamos a atentar contra el cuerpo de la Tierra-Madre, nuestro propio
cuerpo, el cuerpo de los otros y el cuerpo de la tierra. La hambruna, esta balanza con
la cebada, el trigo con un precio exorbitante, con la separacion entre pobres y ricos: el
caballo negro, la hambruna... y se termina por dar nacimiento al caballo verdoso, la
peste, el caballo de la degeneracién, de la muerte, de la descomposicion.

“Peste”, en hebreo se dice “DeVeR” y la palabra esta formada con las mismas
letras que la palabra DaVaR, que en griego se traduce “logos”, “Palabra”. ;Qué es “la
peste”? Es el momento en que todos los vivientes se vuelven objetos
instrumentalizados, cosas completamente separadas de la relacién con el Logos. El
mundo se vuelve “peste” cuando perdié completamente el lazo con Alguien que habita
las cosas, que habita a todos los vivientes: el mundo mineral, vegetal, animal, el
mundo humano. Todo es instrumentalizado. La deshumanizacion: se aprovecha, se
manipula en este sistema de la peste... Efectivamente “davar” perdi6 la relacion con
el Logos, con la Presencia. Y eso es el drama de todo lo que vivimos hoy en dia:
estamos en el mundo de peste, globalmente, en un mundo cosificado e
instrumentalizado. Y todo el camino de vuelta es para reencontrar la relacion con
davar, para que a partir de ahora en la apertura del corazén, la hermana flor se abra:
hay Alguien en esa flor, hay una Energia increada; hermana agua, hermano viento,
hermana piedra, hermano gato, hermano perro, todo se ve transparente en esa Energia:
la apertura del corazén multiplicada por millares de seres humanos... Mas profundo
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que toda esta desestructuracion del mundo, mas fuerte que todo eso, adn si todavia no
€s operativo, esta este canto, este canto del Cordero... Es por eso que en cada liturgia,
cada vez que cantamos “Santo, Santo, Santo” hacemos reaparecer este canto, este
canto vencedor de la Liturgia Celestial. La importancia de la liturgia en comunidad es
enorme, pero también en el corazoén, “Sefior JesuCristo, Hijo de Dios, Santo Dios,
Santo Fuerte, Santo Inmortal, ten piedad de nosotros...”. Esos cantos al final daran
vuelta la desgracia.

FACULTES

@ CONNAISSANCE

DESIR

ARDEUR

IMAGINATION

ORGANES
DES SENS

LIBERTE

Presentamos aqui las diferentes funciones vueltas hacia el Cielo, las cuatro
funciones: intuicidn, sensacion, pensamiento, razon, en relacion abierta hacia el Padre,
y el drama: la muerte, el olvido, la ignorancia, la negligencia desde el principio. Todo
parte de alli. Es como si se cortara... la flor se abre y se vuelve a cerrar. Es
verdaderamente el drama. Hemos relativizado el Absoluto. Todas nuestras funciones
no pueden ir mas hacia el infinito y se dan vuelta en un caos interior...
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Es ésta una interpretacion posible, pero nos demuestra la actualidad de este texto.
Algunas [referencias?] de este texto para recordar como son actuales, es una
interpretacion posible. No es solo lo que vivimos en el exterior sino también en el
interior y estamos profundamente invitados a encontrar estos mecanismos de
perversion para transformarlos y tomar consciencia de ellos. No es para estar dando
vueltas adentro ni exagerarlos, es para recordar los mecanismos que nos habitan a
pesar de nosotros: una invitacion a la conversion de nuestro corazén.

Gracias por su atencion.
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Tercera Charla
La estrategia del combate:
La Mujer coronada de estrellas, San Miguel y el Dragon
Los siete Signos del Reino de Dios en la tierra

Esta tarde vamos a abordar dos o tres temas. Continuaremos simplemente alli
donde dejamos el texto, el Capitulo 6, versiculo 9:

Capitulo 6

% Cuando abre el quinto sello,

veo debajo del altar las almas de los degollados

a causa de la Palabra de Dios

y del testimonio que mantuvieron.

10 Claman a grandes voces diciendo:

“¢Hasta cuando, Serior santo y verdadero,
tardaras en hacer justicia y vengar nuestra sangre
de los que habitan [estdan instalados en] la tierra?”
11 Se les dio a cada uno una vestidura blanca.

Se les dijo que esperaran aun un poco de tiempo
hasta que se completara también [el nimero de]
sus consiervos y sus hermanos,

que iban a ser muertos como ellos

Vamos simplemente a pasar sobre esta vision...

Les recuerdo que esta iconografia esta extraida de un conjunto de tapices del siglo
XIV, una obra Unica. Este es el tapiz que corresponde a los versiculos que acabamos
de leer: bajo el altar, esta el conjunto de todos esos seres que se mantuvieron fieles,
que fueron martirizados, perseguidos. Y a través de sus pedidos, debemos escuchar
un pedido legitimo también para nosotros hoy. Aun si podemos oir y comprender que
Dios es Misericordia y que el perdén es una condicién importante en nuestro camino
de relacion, vivimos experiencias dolorosas, muy dificiles: la experiencia de escuchar
el grito que sale de la tierra, de la sangre, de todos estos seres cuya sangre impregno
la tierra, que fueron victimas de sistemas tiranicos politicos o militares. Por su lado,
el reclamo de justicia.

122



DIALOGANDO 8, N.16, 2020

Y entramos en un contexto mas dificil: el tema de lo que se llama “la justicia de
Dios”. {Como comprenderla saliendo de todas las interpretaciones a menudo muy
humanas? Les propongo que continuemos con la apertura del sexto sello.

12 Seguia mirando cuando abrid el sexto sello,

Y se produjo un violento terremoto.

El sol se puso negro como un pafio de crin

y la luna toda como sangre.

13 Y las estrellas del cielo cayeron sobre la tierra
como la higuera suelta sus higos adn verdes

al ser sacudida por un viento fuerte.

14 El cielo fue retirado como un libro que se enrolla

y todos los montes y las islas fueron removidos de sus asientos.
15 | os reyes de la tierra, los magnates, los tribunos,

Los ricos, los poderosos y todos, esclavos o libres,

se ocultaban en las cuevas y en las pefias de los montes.
16'Y dicen a los montes y a las pefas:
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“Caed sobre nosotros y ocultadnos

de la Faz del que esta sentado en el Trono

y de la célera del Cordero,

17 porque ha llegado el gran Dia de su colera.
¢ Quién podra sostenerse?”.

Tocamos aqui una emocion a menudo dificil de entender. En algunos momentos
se habla de la célera —el gran Dia de la colera—y, con palabras ain mas dificiles, se
habla del castigo o del juicio. Oimos mucho esto hoy cuando se habla de apocalipsis.
Y es verdad que el juicio de Dios sobre el mundo como manifestacion de su colera es
un aspecto omnipresente en el Apocalipsis.

Vamos a tratar de precisar qué quiere decir esa palabra “colera”. Abarca varios
aspectos, y ayer hemos visto algunos: el anuncio de los desastres provocados por los
cuatro caballeros, todas las perturbaciones cdsmicas —de las que no hablaremos en
detalle— con el anuncio de las trompetas, del shofar y luego las copas... En ese
conjunto de visiones, de imagenes, se ponen en escena desastres, catastrofes cosmicas
que afectan el mar, los rios, la tierra, el fuego en el cielo, con ejércitos que vienen a
violentar a la humanidad... Y eso fue siempre interpretado de una manera muy
particular. No voy a entrar en el detalle de todo esto, pero me gustaria situar esas
perturbaciones, que provocarian para algunos una forma de justicia divina. Hay que
aproximarse a esas realidades con mucha prudencia y discernimiento porque la
palabra “juicio” es como una trampa, por una cierta herencia medieval, sobre todo en
Occidente, trampa que nos introduce en algo muy antropomérfico. En cambio,
muchos autores nos recuerdan que hay que leer el Apocalipsis y mirar todos esos
cuadros atemorizantes y escuchar esos gritos agudos a la luz de la Pascua, en la luz de
la Resurreccién, en la perspectiva de esta Resurreccion. Y de golpe, todo cambia.
Porque el Ser Divino no aparece ya mas como un juez exterior, como un fiscal
impiadoso, sino como un ser de perdén y de amor. Estas visiones hay que reubicarlas
en esa perspectiva. Dios no es un ser acusador que nos castiga, es un ser de perdon y
de amor. Muchos diran que el juez es también el abogado y Dios mismo, en ese punto
particular de la historia que es la cruz, Se dejé juzgar y asesinar para ofrecer su Vida
y el perddn a los asesinos y a los jueces. Por eso comprendemos mejor que el juicio
del que se habla aqui no es una sentencia que cae desde lo alto y de lo exterior como
una navaja, sino que es la exposicion de todo lo que vive y respira a la Luz increada,
la luz del fuego del Espiritu Santo que se manifestara plenamente al final de los
tiempos. Por eso, de pronto, lo que llamamos juicio divino no es una cosa exterior: es
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simplemente la accion de la Luz increada sobre el alma que se expone a Ella. Y por
eso algunos hablaran del juicio del alma al final de nuestra vida.

¢QUE es ese juicio?

Cuando abandonaremos el cuerpo, veremos desarrollarse toda nuestra vida en esta
Luz. Y nos vamos a dar cuenta de... jqué poco hemos amado...! No es una sentencia
exterior, sino que todo es visto con el trasfondo de esta Luz. Somos nosotros mismaos,
el alma misma la que se va a dar cuenta: “;Cuanto tiempo perdi! Qué poco amé!
iAqui no supe amar!” Toma de conciencia... Cuanto mas lejos esta el alma de Dios y
del amor, mas ese paso a la Luz se convierte en algo insoportable. Asi los antiguos
tienen esta vision del juicio: en él, el ser humano se ve en la luz de la verdad. Hay
quienes dicen que seremos juzgados por una mirada de nifio, una mirada inocente, esa
mirada del amor que viene a interrogar la inocencia. ¢ Qué hemos hecho del amor? Es
la Gnica cuestion que se plantea. (Cémo amaste? ;Como, a través de los
acontecimientos de tu vida, pudiste generar o revelar una calidad de amor? Es lo Gnico
importante: Estamos aqui para aprender a amar, aprender a amar cada vez mas
libremente, cada vez con méas conciencia el poco tiempo que nos queda por vivir,
algunos afos, algunas décadas... Para aprender a amar a partir de ese lugar libre del
“Yo Soy”.

Y de golpe comprendemos que el juicio no es un juicio que viene de Dios, ese
juicio es del orden de la auto-retribucién: todo lo que hemos sembrado, lo
recogeremos; es lo que se llama la justicia inmanente. En Oriente se llama la ley del
karma, la ley de causa-efecto. A fuerza de haber pisoteado las leyes de la vida -las
leyes de fuego-, esas leyes se vuelven contra nosotros porque las utilizamos de manera
erronea. Podemos decir que el mal termina siempre por destruirse a si mismo. Este
“castigo”, no es un proceso ante un tribunal, es simplemente el hecho de que hemos
lanzado una piedra de manera inconsciente y la piedra, jblum!, se nos cae sobre la
cabeza. Es lo que vivimos hoy: la justicia inmanente, la colera del Cordero, esta célera
que es la consecuencia de actos, de acciones, de compromisos.

Hace por lo menos cuatro o cinco siglos que se ha expulsado la conciencia de la
Presencia de Dios. Es el momento en que en Occidente aparecid la primacia de la
razon, el Siglo de las luces, en que Descartes dijo: “Pienso, luego existo”. Esa primacia
de la razon es interesante, por supuesto, pero se convirtio en la Unica herramienta de
conocimiento, y nuestra cualidad de ser dependeria asi solamente del pensamiento.
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LA TERRE ENTIERE...

(Coémo se lleva a cabo este proceso de manifestaciones del juicio?... En el
Apocalipsis se hace a través de tres septenarios: a través de los sellos, las trompetas o
el shofar, y las copas. Traspasandolos, esta la Luz increada, esta Presencia de la
conciencia que pasa y pasa y vuele a pasar. Un intérprete contemporaneo psicoanalista
dice que el Apocalipsis va a desanudar poco a poco, en varias etapas, todo un mundo
gue es un mundo desorganizado y cadtico donde se entremezclan las pasiones, los
terrores, las pulsiones, todas las formas de avidez que participan hoy de esta sociedad
mercantilizada —de la cual Babilonia es el simbolo—, mercantilizada en el sexo, el
dinero y el poder. Eso termina por darse vuelta contra el hombre y esclavizarlo. Por
lo tanto, en el Apocalipsis, la Revelacidn de JesuCristo pasa y vuelve a pasar en tres
etapas por el trabajo de la espada. Por la espada, que es una palabra de Verdad que
viene a interrogar, revelar, manifestar todos esos lugares de confusion. Esos lugares
son vistos en la Luz y se derrumban, como en una purificacion. No podemos entrar en
el detalle, pero notamos s6lo que son tres etapas. Tenemos sucesivamente: primero,
los siete sellos —lo que hemos oido ayer-, los desastres que ocurrian concernian
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solamente a un cuarto de la Tierra. Purificacién. Una segunda etapa llega, mas
profunda, y es un tercio de la Tierra, siempre con las mismas imégenes que se repiten.
Y al final del Apocalipsis, al final del derrumbe, tercera etapa: toda la Tierra. Ahora
bien, ese proceso se produce en cada uno de nosotros. En cada uno de nosotros —
recuerden- a través de un acontecimiento muy fuerte de nuestra vida, se nos obliga a
trabajar sobre algo particular, en el interior de nosotros mismos, en una sombra o un
nudo profundo. Cémo las diferentes relaciones, las diferentes situaciones van a
trabajar, primero sobre un cuarto, luego un tercio, luego toda la materia; como si la
experiencia se repitiera pero cada vez mas profundamente para clarificar, para
purificar, para desanudar algo muy hondo.

Pienso, en particular, en la tematica del perdon. Por ejemplo, hay personas que han
sido abusadas muy jévenes, que vivieron un traumatismo fisico, psicologico y también
espiritual. Para ellas, el trabajo del perdon puede durar afios... esa persona se va a
sentir liberada, en un momento dado, a nivel del corazon y a nivel psicoldgico. Pero
si esta persona se acerca a la persona que la violentd, en su cuerpo se hace
insoportable. Es como si el perdon hubiera sido dado en un cierto nivel de nosotros
mismos pero no todavia a nivel del cuerpo. La memoria celular es la que tarda méas en
perdonar. Es por eso que, a veces, tenemos la impresion de que no llegamos a
perdonar, pero, de hecho, progresivamente, el perdon se va produciendo hasta asumir
toda la materia. Apocalipsis es el trabajo de la espada. Cristo nos dice: No vine a traer
la paz sino la espada®, y esta espada es su Presencia... y esa Presencia estd invitada a
trabajar en nosotros todos los nudos del alma. Cuando somos discipulos del camino,
aprendemos a tomar la espada para desanudar los nudos del alma. Pero cuando todavia
nos consideramos demasiado como victimas, tomamos la espada, a veces, para matar
a otro. Violencia después de violencia. ;Qué hacemos de esta violencia que nos
habita?

Esta interpretacion del Apocalipsis, la ponemos en relacién con otro texto muy
importante del libro del Exodo®, donde encontramos estos diferentes prodigios, las
plagas: el agua convertida en sangre, la infestacion de insectos, la peste, una serie de
simbolos que significan un trabajo de purificacién del inconsciente, como si
lentamente, paso a paso, la espada descendiera en nuestra alma y en nuestra carne para
separar lo que estd muerto de lo que todavia vive, jde lo que esta llamado a vivir!...
Todo ese trabajo en las profundidades para que lo que estd muerto muera realmente

4 Mt 10, 34.
SEx 7-11.13
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para dejar que la vida viva realmente. Trabajo de la Espada-Verbo, trabajo de la
Palabra, el Verbo que viene a discernir.

Tomamos aqui temas importantes, muy densos, de esta alquimia interior. Esto pasa
en la vida cotidiana, en la vida familiar, en todas nuestras relaciones fuertes y a nivel
de la sociedad. .. Estamos viviendo eso.

Y ahora me gustaria tocar otro punto que también establece una relacién con el
libro del Apocalipsis. Las visiones continlian, y a través de la l6gica de todas estas
visiones, el Apocalipsis insiste sobre la realidad, la necesidad y la duracién de un
combate. Combatir el buen combate®...

Hace ya dos afios, en el momento en que hubo atentados en Francia —gente que
hacia explotar bombas o que se hacia explotar a si misma en medio de la multitud,
con muchos muertos en diferentes capitales (esta especie de ceguera de la ignorancia
en cada uno que se hace explotar a si mismo, una perversion...) si escuchamos la
palabra del presidente francés de ese momento, que se llama Hollande. La tarde del
dia en que habia habido un drama, dijo una palabra que me pareci6 muy fuerte:
“Estamos en guerra”... jEs fuerte! En cierto nivel es verdad, pero... Interiorizando
esta palabra, creo que no habria que abordar el Apocalipsis olvidando esta temética
fundamental del combate... “Estamos en guerra”. Y vamos a tratar de definir bien “el
combate” porque el Apocalipsis habla muy bien de esto. Tratemos de encontrar la
postura justa en el combate porque a menudo vivimos mal los combates y nos
agotamos, nos cansamos olvidando una postura que debemos, regularmente,
reencontrar en el marco de estos combates espirituales o psico-espirituales que fundan
nuestra vida, que son la trama de nuestra vida, con respecto a nosotros mismos y a
nuestras relaciones. Y no debemos olvidar esta nocion del combate, que a veces se la
olvida. Somos guerreros en un arte marcial, guerreros para el Advenimiento de la Luz,
guerreros pacificos... pero con esta energia del compromiso, del combate. No tener
miedo de avanzar en nosotros mismos pero, también, en el corazén de nuestras
comunidades, porque a veces uno tiene miedo de entrar en el conflicto, y se prefiere
no decir nada, no hablar demasiado...Pero no hablar tampoco conviene, se trata de
evitar las fricciones y no habra relacién adulta si no se pasa por la friccién, la friccion
consciente. La friccion nos saca de la ficcion, de todas nuestras ficciones relacionales,
nuestras ilusiones, hay un encuentro en la benevolencia. Pero la invitacion a una
claridad es realmente un momento muy importante. Estamos todos muy dotados para

61Tim 1, 18.
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evitar eso, y buscamos algo parecido a una paz, pero que no es la verdadera paz. La
verdadera paz nos invita a sumergirnos en esas cosas que no fueron dichas y que
deberian ser dichas con la mayor benevolencia posible.

El tema del combate en el Apocalipsis nos recuerda primero que, en el principio,
—ya lo decia recién- la victoria ha sido adquirida por JesuCristo. En el principio. Pero
el combate sigue jy como!, en cada uno de nosotros en la tierra. EI Dragén fue
realmente vencido en la cruz pero de todos modos es coridceo y temible. Y ese tema
del Apocalipsis nos recuerda este combate manifestado particularmente por la Iglesia:
es el combate contra Satan. Ese combate va a cohabitar y afrontarse en todas las
entrafias de la materia cdsmica, social y personal. Es importante recordarlo bien.

Esta tarde vamos a ver el Capitulo 12. Estamos, exactamente, en el centro del libro
del Apocalipsisy es como si en este momento se revelasen mejor, se objetivasen mejor
los rostros de esas fuerzas de vida y esas fuerzas de muerte. Comenzamos por el Gltimo
versiculo del capitulo 11:

11, ¥ El Templo de Dios se abre en el cielo.

Se hace ver el Arca de su Alianza en el Templo.
Sobrevienen relampagos, voces, truenos,
terremoto y fuerte granizo.

El cielo se abre, y los reldmpagos, los truenos, el temblor de tierra y la granizada

son signos de la santidad de Dios, de la potencia de Dios, de esta fuerza Unica y santa.
Vamos a ver del Capitulo 12, los versiculos 1 a 6 y que corresponden a este tapiz.
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Capitulo 12

1 Un gran signo se hace ver en el cielo:

una Mujer vestida de sol,

la luna bajo sus pies,

sobre su cabeza, una corona de doce estrellas.

2 Esta encinta y clama de dolor, con el tormento de dar a luz.
3 Otro signo se hace ver en el cielo:

He aqui: Un gran Dragon rojo.

Tiene siete cabezas y diez cuernos

y sobre sus cabezas siete diademas.

4 Su cola arrastra la tercera [parte] de las estrellas del cielo
y las lanza a la tierra.

El Dragdn se detiene ante la Mujer que va a dar a luz

para devorar a su nifio cuando lo dé a luz.

® Ella da a luz un Hijo, un varén,

que pastoreara a todas las naciones con vara de hierro.
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Su nifio es arrebatado hacia Dios y hacia su Trono.
& La Mujer huye al desierto donde tiene un lugar preparado por Dios,
para que alli la nutran mil doscientos sesenta dias.

Ese tiempo de mil doscientos sesenta dias, que es también tres afios y medio, es
un tiempo que, en toda la literatura apocaliptica es considerado como un tiempo
limitado. Hay un comienzo y hay un fin de la tribulacidn: es el tiempo de la prueba.
Cualquiera sea el tiempo de la prueba, ese tiempo es limitado.

Segundo fresco:

Y sobreviene la guerra en el cielo.

Miguel y sus angeles hacen la guerra al Dragon,
y el Drag6n y sus angeles hacen la guerra,

8 pero no prevalecieron: su lugar no se encuentra mas en el cielo.
°Y es arrojado el Dragén, el grande, la Serpiente antigua,
Llamado Diablo y Satands, el Seductor del mundo entero.
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Es arrojado a la tierra y sus angeles son arrojados con él.
10Y 0igo una gran voz en el cielo que dice:

“Ahora llega la salvacion, la potencia,

el Reino de nuestro Dios y el poder de su Cristo.

Fue arrojado el acusador de nuestros hermanos,

que los acusaba ante nuestro Dios dia y noche.

11 Ellos lo vencieron por la sangre del Cordero

y por la Palabra de su testimonio.

No amaron tanto su vida... jhasta morir!

12 Por eso, regocijaos, cielos y los que en ellos levantan su tienda.
jAy de la tierra y del mar!

Porque baj6 a vosotros el Diablo con gran furor [espuma],
sabiendo que le queda poco tiempo”.

Gran combate.

Y la continuacién del capitulo es la tercera parte, representada en este tapiz.

S——
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13 Cuando el Dragdn se ve arrojado a tierra,

persigue a la Mujer que dio a luz al vardn.

14 Se le dieron a la Mujer las dos alas de la gran aguila
para volar al desierto, a su lugar,

donde es nutrida un tiempo y dos tiempos y medio tiempo,
lejos de la faz de la Serpiente.

15Y lanza la Serpiente de su boca como un rio,

detréas de la Mujer, para que sea arrastrada por el rio.
16 Socorre la tierra a la Muijer:

abre la tierra su boca y traga el rio

que el Dragon ha lanzado de su boca.

17 El Dragén arde contra la Mujer.

Se va a hacer la guerra al resto de su descendencia,

los que guardan los preceptos de Dios

y mantienen el testimonio de Jesus.

Por supuesto hay muchas interpretaciones de este texto. Las imagenes son muy
ricas, hay muchos simbolos... Voy a tratar de hacer una especie de sintesis para que
cada uno pueda apropidrsela para si.

Estamos en el medio del texto del Apocalipsis y ahi aparecen un conjunto de
figuras, de iméagenes, de presencias, benéficas y maléficas. A través de los detalles de
esta vision y estas escenas, es como si quisieran decirnos algo de un misterio que
ocurre en la profundidad de la materia. Muchas presencias estan muy bien
identificadas: la Presencia de Dios, la presencia del Nifio, del Hijo —que reconocemos
como JesuCristo—, el Dragdn —la antigua serpiente, etc.—, el Arcangel Miguel... todo
un conjunto de presencias muy bien identificadas. Y hay una presencia muy
sorprendente en este texto que solo aparece en este momento, muy enigmatica y que
ha sido interpretada de maneras muy diferentes: la Mujer.

Una mujer. Es muy sorprendente porgue se la describe en gran majestad, en la que
integra una dimensién cosmica (el sol, la luna, las estrellas). Y junto a esta muy
potente integracion hay sin embargo una situacién de gran vulnerabilidad: est&
pariendo, en dolores y al mismo tiempo, amenazada por ese segundo signo que es el
Dragén. Hay pues esta dimension de parto, de vulnerabilidad, este dar a luz
amenazado; y al mismo tiempo, esta dimension del Dragdn que quiere atentar contra
ese Nifio que va a nacer, y apoderarse de ElI.
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En la tercera parte del texto, tenemos la sensacion de que esa mujer que da a luz
esta en el origen del engendramiento y del nacimiento; no solamente del Nifio que
tiene el cetro, sino de un conjunto de otras personas que son los testigos de Jesus.
Como si ese rostro femenino designara también una maternidad plural, al mismo
tiempo Unicay plural. Por eso esta mujer ha sido el objeto de muchas interpretaciones:
un rostro personal y también un rostro colectivo. En el mundo de la exégesis van a ver
en ella la presencia de Eva —la madre o la mujer original-. En una tradicién mas
universal y césmica, algunos ven la humanidad en general. En la tradicion judia, otros
ven el rostro de Sion —dimension colectiva que da a luz esta humanidad nueva—. De
una manera mas reducida otros ven a un discipulo. Otros ven en ella la creacion entera,
esta creacion en dolores de parto, y este parto y este dar a luz siempre esta amenazado
por fuerzas de muerte. Escuchemos cdmo esto nos puede hablar a nuestro interior si
pudiéramos apropiarnos de esta historia. Para otros, esta presencia es la Iglesia como
dimension maternal en el origen del engendramiento de todos los seres que somos, a
la dimension de las personas: la Iglesia, no como una institucion, sino como el lugar
de un parto, el lugar del trabajo de develacion donde aprendemos el trabajo de la
deificacion —hacernos Dios; la persona se hace Dios por participacion. Pero también
la Iglesia como lugar de la fraternizacion. Deificacion y fraternizacion.

Y la Gltima figura que muy a menudo se ha puesto sobre la imagen de esta mujer
es la de Maria... Maria con todas esas estrellas...

Se podria escuchar lo que esto significa: es un proceso de parto, pero un proceso
del que podemos apropiarnos... Estamos en parto de nosotros mismos, en trabajo de
parto. Pero vean ustedes como regularmente, a partir de los acontecimientos exteriores
—pero también a través de procesos de auto-sabotaje interior— el Dragon esté en accion.
Siempre esta tratando de amenazar eso que nos cuesta tanto dar a luz. Hay légicas
mortiferas, hay falsas fidelidades a la muerte en el interior de nosotros mismos, que
no paran de obstaculizar o de atentar o de impedir que lo mejor de nosotros mismos
advenga.

Las fuerzas del Drag6n no son solamente exteriores. A veces son fuerzas de un
linaje, de un arbol genealdgico, un tipo de mandamiento interior. Y no nos sentimos
autorizados, en nuestro interior, a aportar, a ser fecundos, no nos sentimos autorizados
a ser felices, como si no hubiéramos recibido una bendicion, una autorizacién para ser
nosotros mismos. Y podemos tener muchos talentos y no sabemos qué hacer con ellos
porque no tenemos la fuerza que permite que ese trabajo sea fecundo. Es el Drag6n
quien impide el crecimiento, a menudo en el interior de nosotros mismos: a veces son
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acontecimientos de familia, de clan o de sociedad, todo un conjunto de cosas que hace
que el Dragén interfiera o amenace el proceso de crecimiento interior.

Esta mujer es también cada uno de nosotros en dolores de parto, para realmente
dar a luz a “Yo Soy” ;Cémo dar al mundo esta persona que yo todavia no sé ser y
que, sin embargo, tanto quiero que advenga? Todavia no nos conocemos
verdaderamente... Tenemos el presentimiento pero ;quiénes somos realmente? ;Cual
es ese misterio depositado en mi? Esta vida inmensa... (Es que realmente somos
vivientes, ultra-vivientes, ultra-conscientes, vivientes de la vida de Cristo? Somos a
menudo todavia sobrevivientes, o muertos vivientes... ;Y querriamos vivir, vivir
mejor, de manera mas libre! Todo eso es el trabajo de parto. Ese trabajo, por tanto,
nos concierne a todos y tenemos una ayuda muy importante para contrarrestar todos
los ataques del Dragén. Este es la antigua serpiente —el diabolo en griego es lo que
desgarra, es lo que divide; es lo contrario de lo que es simbolo, el simbolo es lo que
une; obra simbdlica u obra diabdlica—. Satan en hebreo, es una presencia maléfica, al
que también se llama “el seductor del mundo”, “el que extravia”, “el mentiroso”, y
una caracteristica interesante para nosotros es la de “que sigue acusando a nuestros
hermanos y hermanas”. Uno de los signos que muestran que nos hemos liberado de
Satén, de esas fuerzas de muerte, es que dejamos de acusar a nuestros hermanos y
hermanas. Y frente a todas esas fuerzas de divisién que nos convierten en autistas.
Hay en efecto una forma de autismo colectivo que algunos nifios, algunos seres,
manifiestan en su carne: reciben esta cruz, como si los padres debieran hacer ese
trabajo de sacar a la luz para trabajar en esta reconversion. Todos somos autistas mas
0 menos, esta dimension que nos anestesia. Y la gran palabra ante estas fuerzas es
NON SERVIAM: “NO SERVIRE”... Yo me sirvo a mi mismo, soy Dios en lugar de
Dios, yo dejaré de lado a Dios. Es la gran palabra de Lucifer que se auto-contempla:
“no serviré”.
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DAXCIN

MI-KA-EL

Y llega la contraparte de esta afirmacion: “jAtencion! jDe pie! jEstemos atentos!
(Quién es como Dios? ;Quién puede tener la pretension de tomarse por Dios?”
¢QUIEN COMO DIOS? Mi-ka-el en hebreo, el arcangel Miguel. Es un nombre. Su
nombre es una pregunta. Ese nombre nos va a recordar siempre la soberania de Dios.
Sélo el Absoluto es absoluto y todas las pretensiones que son nuestras, (tomarnos
como Dios, esos idolos exteriores que construimos), San Miguel viene a des-
construirlas. Es el gran des-constructor de todas las torres interiores y exteriores. El
arcangel del combate viene a invitarnos a tomar en nuestra mano nuestra filiacion
divina, nuestra semilla de eternidad para hacer crecer esta fe, esta conciencia, esta
soberania de Dios en nosotros; viene a sembrar a Cristo y viene a recordarnos que
debemos empuriar a Cristo. Sunombre quiere decir esto: agarrar con la mano -la letra
hebraica Kaf, que esta en el centro de la palabra Mikael, es una letra que quiere decir
“la palma de la mano”-; empufiar, tomar con la mano la simiente de eternidad, al
Viviente. Es el angel de la fuerza, el &ngel que viene a recordarnos nuestra filiacion
divina, que viene a recordarnos que somos de condicién divina y hacernos reconocer
nuestra verdadera identidad. Y porque viene a recordarnos nuestra verdadera
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identidad es el arcangel que refuerza nuestra inmunidad, la inmunidad colectiva, esta
inmunidad que esta relacionada con la identidad profunda del ser humano. Porque
hemos perdido contacto con esta identidad profunda personal y colectiva, esa
inmunidad ha sido muy debilitada a nivel colectivo y también personal... Reencontrar
esa relacion con la inmunidad. ..

Tendriamos la impresion, de golpe, de que hay dos fuerzas: las fuerzas del bien y
las fuerzas del mal, en una visién muy maniquea, un combate de uno contra otro.

Pero me gustaria proponerles otra vision complementaria, para invitarnos a
encontrar una postura interior. Porque hay tres textos en la Biblia que son
sorprendentes. En particular, El libro de Job, que todos ustedes conocen. Ahi
descubrimos que Satan es un hijo de Dios y que es enviado por Dios para que probar
a Job, como si tuviéramos la impresion de que no es el bien contra el mal, sino que
Dios y Satan trabajan juntos al servicio de ese trabajo de parto. Y ahi tocamos algo
muy interesante: Satdn como adversario ontolégico, como fuerza de resistencia.
Cuando nosotros estamos bien situados en el combate y le damos todo el poder a Dios,
el encuentro con ese obstaculo -asi como Jacob cuando encontré al Angel-, va a servir
para el trabajo del desgarro de los velos. No combatimos “contra” sino “con”. Ya no
es Karate, es Aikido. Es realmente el arte marcial. No se combate contra, sino que es
un trabajo de integracion, como lo vive Jacob con el Angel”. En el combate de Jacob
con el Angel, en realidad, lo que Jacob estd combatiendo es su miedo, sus rencores,
su miedo a morir, porgque Esau, su hermano, llega para matarlo. Esal es muy fuerte y
Jacob tiene miedo y se encoleriza; entonces se aisla, hace pasar a todas sus mujeres y
sus hijos, y ahi vive un combate muy misterioso con alguien. La palabra hebrea Ybk
(el nombre del torrente Yabok)® indica que en ese combate esté arrebatado como por
una danza que lo pulveriza. Esta integrando esa energia negativa que esta en el interior
de si mismo, que desgarra toda su interioridad, y transforma esa energia, cambiando
de nivel de conciencia, de rostro... Y algunas horas después Esau llega y... jlo abraza!
Unos dias antes estaba furioso, y ese trabajo interior fue extremadamente operativo
para transformar el acontecimiento que sigue.

No es un combate contra sino un combate de integracion, Pero tenemos que

mantenernos en el lugar justo y combatir estas energias con Dios, Dios soberano...
iContigo, Sefior!... y con el Arcéangel Miguel. Es él quien combate, nosotros nos

" Gn 32, 23-30.
8Gn 32, 23.
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retiramos y lo dejamos a él que combata. Y ahi, estamos con el Arcangel Miguel o
Dios a la derecha, esas tendencias diabdlicas a la izquierda y hay un combate. Pero si
yo le doy el pleno poder a Dios, Satan se queda en el lugar del adversario al servicio
de un parto de mi propia persona. Pero si yo olvido a Dios en ese combate y me quedo
solo, Satan nos arrastra y se convierte realmente en diabdlico, va a tener todo su poder
sobre mi, pues yo le doy todo el poder. ;Ddnde estamos situados? Es una pregunta
muy importante en nuestro combate de hoy.

Muchas veces combatimos de manera demasiado voluntaria. Hay un ego que
quiere combatir solo. Hay que adquirir una postura de humildad que va a obligarnos
a trabajar:

- un cambio del estado del espiritu. Ya lo hemos visto, es la palabra metanoia.

- “mira, vigila, guarda”. Vigilancia, en griego se dice nepsis, una cualidad de claridad,
de guarda, de despertar...

- {Sé paciente! jResiste, aguanta!

- No tengas miedo... ;Como podemos agregar miedo al miedo? Es todo un programa
de vida.

Les propongo que concluyamos aqui, agradeciéndoles su atencidn y su escucha.
Mafiana abordaremos la temética del advenimiento de la Jerusalén celestial que es el
fruto de todo este camino. Dejaremos el caos para ir hacia armonia y el cosmos;
abandonaremos el clima de Babilonia, esa ciudad donde todo se convierte en objeto,
donde no se respetan unos a otros, donde no se aman unos a otros, donde se devoran
unos a otros, e iremos hacia el clima de la Jerusalén celestial.

Alguien: San Pablo habla también de un combate, y describe las armas de ese
combate®. ¢ Tiene relacion con esto?

Respuesta: Si, absolutamente. EI Apocalipsis sitda este mismo combate de cada uno
de nosotros en una visién mas amplia.

Annick de Souzenelle escribié un libro entero sobre Dios y Satan, considerando a
Satan como el “adversario ontoldgico”. En el camino espiritual, no hay progreso
posible si no hay tentacidn. Y esa presencia del tentador reaparece regularmente para
recordarnos, en la medida en que permanecemos en el eje 0 no, cuél es realmente
nuestra fe, nuestra adhesion a ese Dios en el que creemos. Pero aun si estamos

° Ef 6, 10-17.

138



DIALOGANDO 8, N.16, 2020

sacudidos por cosas injustas, el sentido del “probador” (el que hace un prueba, un test)
en el seno mismo de la “prueba” es demostrarnos qué queda en nuestro corazon, en
nuestras entrafias. ;Qué se revela? Recuerden a Job: todo su trabajo consistié en
aceptar su impotencia, su desdicha, el hecho de que todo le fue quitado. ;Coémo
comprender esto? Y hay un juego de palabras increible en hebreo: Cuando su mujer,
su isha, le aconseja: “Maldice a Dios y muere”, Job puede oir: “Bendice a Dios y
cambia, muta”. Y entonces va a hacer de eso que le ocurre un camino para que al final
de ese camino, arrancando piel tras piel, en medio de su estiércol y de sus Ulceras, al
final pueda decir: “Al comienzo Te conocia de oidas, a través de multiples velos de
representacion. Todo se derrumbd, y ahora Te conozco tal como eres'® Satan cumple
la funcidn de introducir estas fuerzas contrarias.

Otra imagen: Satan es el obstaculo.
Nosotros estamos aqui, a este nivel,
en un grado de armonia y de conciencia,
y el sentido de la prueba es que
nos elevemos, nos elevemos
y cambiemos de nivel de conciencia.
El obstaculo nos obliga a elevarnos.

10 Job 42, 5.

139



DIALOGANDO 8, N.16, 2020

Es como un globo
aerostatico. Para que pase el
obstaculo, el globo debe
encontrar fuerzas en si mismoy
en Dios para pasar por arriba.
Hay que soplar, soplar, soplar:
es la plegaria, toda la vida
interior que me obliga a
alivianarme.

Hay momentos en los que hay que tirar
piedras para alivianar, esas historias viejas,
esos recuerdos que hay que abandonar,
soltar todo lo que nos hace pesados,
para poder volar...

Satan cumpli6 con su funcién ontoldgica. ..
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Cuarta Charla
He aqui: hago nuevas todas las cosas.
La Jerusalén celestial.

Juan, en el Apocalipsis, es invadido por visiones que dicen que hay un combate o
una oposicion entre estas fuerzas de luz, fuerzas divinas, de resurreccion, de vida y
las fuerzas de muerte, de destruccion, de tinieblas que nos desgarran. Vimos algunos
aspectos de estas fuerzas de luz: “Alguien” sobre el Trono, el Cordero, los cuatro
Vivientes, la Mujer con las estrellas, el Nifio, los testigos también. -los martires de los
que hablamos ayer-, todas estas presencias que dijeron fiat. Y también las fuerzas
negativas: la imagen del Dragon, los cuatro Caballeros... Vamos desarrollar y leer un
poco algunas imagenes de otros rostros que aparecen en el Apocalipsis, entrando un
poco en el caos.

Capitulo 13

1 Veo: Del mar sube una Bestia.

Tiene diez cuernos y siete cabezas.

Sobre sus cuernos diez diademas y sobre sus cabezas,
nombres de blasfemia.

2 La bestia que veo es semejante a un leopardo,

sus pies como de 0so

y sus fauces como fauces de ledn.

El Dragdn le entrega su potencia, su trono y gran poder.
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Esta es una primera imagen de lo que podriamos llamar una “trinidad de
desgracia”: el Dragon —que es el principio de Satan, el diabolo- y que transmite su
poder a esta Bestia. En la época de San Juan, esta Bestia con diferentes cabezas
representaba el poder tiranico de Roma y a lo largo de la historia se le va a ir dando a
esta Bestia toda una serie de rostros diferentes, de otros poderes tiranicos de
manipulacion y “objetivacion” (convertir a todo en “objeto”) que estan al servicio del
Dragén y pueden ser muy visibles o muy sutiles, avidos, voraces.... Pensamos en los
sistemas socio-econdmicos actuales, con los que todos los sistemas politicos estan
implicados en la corrupcion, en la venta de armas, en técnicas de esterilizacion... Hay
toda una trama por debajo que acompafia estos sistemas malignos de los que somos
prisioneros.

Pero esto también sucede en el interior del hombre. Esta Bestia que puede venir a

trabajar en nosotros y que, tal vez de manera inconsciente, manipula o sigue honrando
a estos dioses interiores que relativizan lo absoluto.
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Después, regularmente, las diferentes personas de las sociedades adoran a la
Bestia. EI Dragon y la Bestia contribuyen a la adoracion ante sistemas de idolos, por
gjemplo en el deporte, en el cine o en la politica, la idolatria hacia las personas... jEn
nombre de qué, la adoracién de una persona?

Y entonces una tercera imagen que esta en el capitulo 13:
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11 Veo: Otra Bestia sube de la tierra.

Tiene dos cuernos, semejantes a los de cordero,

y habla como un dragén.

2Ejerce todo el poder de la primera Bestia frente a ella:
Hace que la tierra y sus habitantes

se prosternen ante la Bestia primera.

Aca estamos, como lo recuerda el Padre Jacques, ante todos los sistemas
publicitarios de propaganda ideol6gica que nutren el sistema del hombre econémico;
es la humanidad tomada por esta Idgica de consumo y de consumismo con todas las
consecuencias que eso tiene.

Estamos ante una especie de triada: Dragdn-Bestia-Falsos Profetas, imagenes
simbodlicas que visibilizan todos los sistemas perversos que fundan nuestra sociedad,
olvidando al Ser Divino; que prescinden de Dios o que se toman por Dios... Y hay
una amenaza que ya esté llegando: todo el pensamiento transhumanista, el del hombre
aumentado, el hombre robotizado, el hombre todopoderoso que quiere llegar a la
inmortalidad por si mismo, pensamiento que viene de Estados Unidos y que empieza
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a instalarse en todos nuestros paises. Es una perversién muy sutil, en nombre de algo
que puede mejorar nuestra salud, por supuesto, pero ;de donde viene todo eso? Somos
observados cada vez mas, todo esta controlado, hay un conjunto enorme de
informacion y de acumulacion de datos, un sistema de instrumentalizacion, de
objetivacion. Es éste el sistema que viene a inscribirse en el rostro de la prostituta.

Otra imagen de mujer completamente pervertida, que es esa humanidad que somos
en algin momento si seguimos jugando ese juego. El clima de Babilonia, el clima de
las ciudades, es el de toda esa vida de sexo, dinero, poder, manipulacién en los
diferentes estratos de la sociedad, que esclaviza al ser humano. Hay muchos otros pero
es0s son algunos aspectos.

Otras imagenes aparecen en el Apocalipsis, imagenes de esas energias salvajes
todopoderosas. Pero el trabajo de purificacion va a entrar en escena. Ya lo vimos
antes: el juicio de Dios, el Cristo que pasa y vuelve a pasar, y produce toda una serie
de acontecimientos. Acontecimientos csmicos pero también derrumbes en el corazén
de nuestra sociedad, en todos los registros. Y encontramos pasajes del Apocalipsis en
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donde vemos como trabajan esos acontecimientos de revelacién para
desmoronamiento de todos esos viejos sistemas.

En Apocalipsis capitulo 18, la revelacién de Cristo pasa y vuelve a pasar.
Derrumbe de todas las torres: de las pretensiones, de las ilusiones, de las seducciones.
Miren lo que pasé el 11 septiembre de 2001 en Nueva York, en el World Trade
Center... ese sistema de comercio... Miren el Muro de Berlin... Sistemas que
representan ideologias politicas. Se derrumbaron. Algunos querran reconstruirlos hoy
en dia, como Trump, que vuelve a hacer muros, y como hay muros en Israel... Todos
€s0s muros institucionales, omnipotentes, van a ser interpelados, aln si otros muros
aparecen. Pero es necesario un trabajo de purificacion, de revelacion, de sacar a la luz
todos los escandalos interiores y exteriores. Todo el combate que conduce este
Caballero Blanco.
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Capitulo 19

1 veo el cielo abierto; y he aqui, un caballo blanco,

El que lo monta es llamado Fiel y Verdadero,

Juzga y hace la guerra por justicia.

23us ojos, una llama de fuego,

Sobre su cabeza, muchas diademas;

Tiene un nombre escrito que solo él conoce.

13 Viste un manto empapado en sangre;

Se Ilama por su nombre: el Verbo de Dios.

141 o siguen los ejércitos del cielo, montados en caballos blancos
y vestidos de lino fino blanco y puro.

15 De su boca sale una espada acerada para herir a las Naciones,
El las apacienta con vara de hierro;

El mismo pisa el lagar del vino espumante de la quemadura de Dios Sabaoth.
16 Sobre su manto y sobre su muslo lleva escrito un nombre

Rey de reyes y Sefior de sefiores.
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Les recuerdo una vez mas que la célera del Cordero, este Caballero que representa
al Verbo, y es revelacion del Verbo, JesuCristo, pasa y vuelve a pasar con el vigor y
la verdad del Amor, y todo tiembla. Todo lo que no esta en esa calidad de amor se
derrumba. Lo que estd muerto tiene que morir verdaderamente para que
verdaderamente viva lo que es llamado a vivir. Y eso es valido para cada una de
nuestras vidas personales; lo que hace que —lo sabemos bien- a través de las pruebas
debemos abandonar las viejas memorias, los viejos rencores, los viejos
funcionamientos. Hay toda una serie de cosas que van a morir... morir a los antiguos
puntos de referencia para entrar en una conciencia nueva.

Y también es valido para el nivel colectivo, familiar: nuestras familias también a
veces viven momentos fuertes de puestas en cuestion; también las parejas, las
comunidades. Pasamos verdaderamente por momentos de crisis para que los antiguos
funcionamientos cambien y para que la crisis sea propicia y haga nacer otra vision,
otra manera de entrar en relacion. Cambiar de habitos. Es el buen uso de las crisis, la
crisis como modo de encuentro con lo nuevo. Y ahi esta: la gran crisis es la crisis que
pone en duda todo el antiguo funcionamiento, y dia tras dia, mes tras mes, piel tras
piel, se produce una gran transformacién en el camino de este parto, tanto a nivel
colectivo como personal... hasta que en el derrumbe de todas los puntos de referencia,
cada vez mas profundo, de fondo en fondo, en el momento de Dios, cuando todo ha
sido trabajado y transformado, llegue el fruto de todo ese trabajo... He aqui que hago
todas las cosas nuevas (21, 5). Ha sido necesario que yo disminuya, que me disuelva
progresivamente para que Tu, T aparezcas, Sefior...

Todo el sentido de nuestro camino es la apertura colectiva y personal de este “Yo”
para que nos arrodillemos y asi encontremos esta postura de hijos e hijas de la Vida...
No soy yo quien vive, es el Cristo quien vive en mi (Gal 2, 20)... Esta profunda
mutacién, esta muerte a uno mismo, todo este trabajo de crucifixion de las ilusiones y
de las pretensiones para que Alguien aparezca... He aqui que desciende del cielo la
ciudad santa, la Jerusalén celestial.
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Capitulo 21

1 Veo un cielo nuevo y una tierra nueva.

Si, el primer cielo y la primera tierra desaparecieron
y el mar no esta mas.

2Y la ciudad santa, la nueva Jerusalén,

la veo descender del cielo de junto a Dios,

preparada como una esposa adornada para su esposo
% Oigo una gran voz venida del Trono que dice:

“He aqui la Tienda de Dios con los hombres.

Levanta su Tienda con ellos:

Ellos son sus pueblos y El, Dios-con-ellos, es su Dios.
4 Enjuga toda lagrima de sus ojos.

No hay més muerte, ni duelo, ni grito ni dolor,
porque las primeras cosas desaparecieron”.

® El que esta sentado en el Trono dice:

“He aqui: Hago nuevas todas las cosas”.
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8 Y me dice: “Escribe, pues esas palabras son fieles y veridicas”.
Y me dice: Ya esta [Hecho esta].

Yo soy el Alef y el Tav, el Principio y el Fin.

Al que tiene sed, le daré gratuitamente

del manantial de las aguas de Vida.

" El vencedor heredara esto,

y Yo para él soy Dios, y él es hijo para Mi.

8 Mas los cobardes e infieles,

los execrables y homicidas,

los prostituidos y drogadores,

los id6latras y todos los mentirosos

tienen su herencia en el lago quemante de fuego y azufre
que es la segunda muerte”.

Aparicion de la Jerusalén celestial, o descenso que viene del cielo. Pero —dird un
tedlogo francés, Olivier Clément- lo que desciende del cielo es también lo que sube
del corazon del hombre. Descenso del cielo y ascenso del corazén del hombre.
Entonces, al fin, todo ese trabajo de transformacion, de purificacion de la materia —
trabajo alquimico del Fuego—, hace que la materia, que el mundo se convierta en un
gran lugar desnudo para permitir el advenimiento de la Jerusalén celestial. Y el cielo
desciende sobre la tierra: Hagase tu voluntad, Sefior, en la tierra como en los cielos...
Hasta ahora, Dios esta en el cielo, en todas partes, pero todavia no se revela del todo
en latierra. Hay tanta resistencia, tanto rechazo de Dios, tanto rechazo de esta realidad
divina, tantas fuerzas diabdlicas que se apoderan de la materia... El principe de este
mundo es el Diablo, no hay lugar para la soberania de Dios. Aun en las comunidades,
en los lugares donde se celebra, en nuestro corazén, jhay tantos lugares en nosotros
que rechazan la Presencia!... La Jerusalén celestial es el momento en que todo se
rinde, todo se clarifica, se da vuelta; ya no hay mas lugar para todo lo que se oponga
a Dios. Es el momento en que Dios viene a su casa, a nosotros, en este descenso del
Espiritu Santo. Es la experiencia que viven regularmente los santos y las santas, pero
de manera parcial; es el momento en que la materia carbonizada, la materia bruta de
la materia psiquica, de las emociones, de todos los cuerpos de memoria han sido
progresivamente convertidos en luz, transformados en luz, trabajados por la gracia del
Espiritu Santo y se vuelven templos del Espiritu. Eso es lo que somos llamados a ser.
Es lo que dice San Pablo: No soy més yo quien vive, es el Cristo Quien vive en mi (Gal
2, 20). Camino de visitacion, de deificacién, de transformacion de la materia, de
transfiguracion; trabajo por el Fuego: ese trabajo para el cual estamos aqui.
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Y porque nosotros recapitulamos la Creacion, este trabajo de transfiguracion que
se hace en nosotros sera hecho en el exterior. Tenemos una responsabilidad inmensa
hoy en dia: es a través de nosotros, del ser humano, que podra continuarse la
desfiguracion del mundo o la transfiguracion, en la medida en que nosotros
orientemos nuestras energias al servicio del Dragon o al servicio del Cordero y de
Trono.

¢Quién es el duefio de nuestro deseo? ;Qué queremos verdaderamente? Mas que
nunca, hoy en dia, hermanos y hermanas, es necesaria una claridad de intencion, de
compromiso, para elegir verdaderamente ser discipulos del Viviente y cada vez menos
dejarnos manipular por esas fuerzas. Es todo un combate de cada dia, de cada jornada.
¢A quién le doy el poder?

Y continuamos con el Capitulo 21:

%Viene uno de los siete Angeles que tienen las siete copas
llenas de las siete Gltimas plagas.

Me hablay dice:

10 “Ven, te mostraré a la Esposa, la Mujer del Cordero”.
Me arrebata en el Espiritu a un monte grande y alto.
Me muestra la ciudad santa, Jerusalén,

que desciende del cielo de junto a Dios,

1 con la Gloria de Dios.

Su Luz es semejante a la de una piedra preciosisima,
a una piedra de jaspe, clara como cristal.

12 Tiene una muralla grande y alta,

con doce puertas, y sobre las doce puertas,

doce angeles y nombres inscriptos,

los de las doce tribus de los hijos de Israel.

13 Al oriente, tres puertas;

al norte, tres puertas;

al sur, tres puertas;

al occidente, tres puertas.

14 a muralla de la ciudad

tiene doce cimientos, y sobre ellos,

doce nombres,

los de los doce apostoles del Cordero.
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Intentemos por unos instantes recibir este texto en una forma de contemplacion.
Estar aqui para poder recibir interiormente esta imagen:

15 El que habla conmigo tiene una medida,

una cafia de oro para medir la ciudad,

sus puertas y su muralla.

16 | a ciudad es cuadrangular

y su longitud es igual a su anchura.

Mide la ciudad con la cafia:

tiene doce mil estadios.

Su longitud, su anchura y su altura son iguales.

17'Y mide su muralla: ciento cuarenta y cuatro codos,
con medida de hombre que es la del Angel.

18 E| revestimiento de la muralla es de jaspe

y la ciudad, de oro puro semejante a un cristal puro.
19 Los cimientos de la muralla de la ciudad

estan adornados con piedras preciosas:

El primer cimiento, jaspe;

el segundo, zafiro;

el tercero, calcedonia;

el cuarto, esmeralda;

20 ¢] quinto, sardonice;

el sexto, cornalina;

el séptimo, crisélito;

el octavo, berilo;

el noveno, topacio;

el décimo, crisoprasa;

el undécimo, jacinto;

el duodécimo, amatista.

2LY |as doce puertas son doce perlas,

cada una de las puertas es una sola perla.

La plaza de la ciudad es de oro puro

como cristal transparente.

22 Templo no veo en ella,

pues su Templo es el Sefior Dios Sabaoth y el Cordero .
23 La ciudad no necesita ni sol ni luna que la alumbre.
Si, la Gloria de Dios la iluminay su lampara es el Cordero.
24 Las naciones caminaran a su luz,
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y los reyes de la tierra aportaran su gloria.

25 Sus puertas no se cerraran de dia,

pues alli no habra noche.

%Y llevaran aella

la gloria y el esplendor de las naciones.

27 No entrara en ella nada profano

Ni quien obre abominacidn y mentira,

sino solo los inscriptos en el Libro de la vida del Cordero

Esta vision, con multiples detalles de la belleza de una materia transformada por
el fuego, es una ciudad que aparece como exterior en esta vision, pero es también una
ciudad que querria aparecer en el interior de nosotros mismos, en esta transformacién
alquimica de nuestra materia carbonizada bajo el fuego del Espiritu Santo, que
transforma nuestras piedras brutas en piedras preciosas. Todo ese trabajo simbolico y
poético muestra una serie de virtudes que aparecen en el trabajo del Espiritu Santo,
cualidades de amor, de dulzura, de paciencia, de gozo, de paz en el Espiritu. Los que
conocen la historia de San Serafin de Sarov, recordaran esa experiencia de
transfiguracion de la materia en la cual hizo participar a su discipulo Motovilov para
que la transmitiera al mundo'’. Es una infusion de Luz increada. Eso existe -hay
realmente seres que lo han manifestado- como una transformacion de nuestro corazén,
de nuestro centro, de nuestro esqueleto 6seo, de nuestra carne; es verdaderamente un
camino de encarnacion. La materia gloriosa aparece.

Lo que escucharon es la descripcion de una ciudad simbdlica donde hay muchas
veces el nimero 12, cuyo simbolo es muy interesante: 3 veces 4. La obra trinitaria,
(3) sobre la materia en plenitud (4) ha transformado nuestra materia. Y algunos
describen o dibujan cada piedra preciosa como una cualidad de nuestra humanidad,
como una piedra de nuestra humanidad, una piedra bruta que ha sido trabajada por un
rayo de luz y que se volvié diamante. En bioquimica, el carbén y el diamante tienen
el mismo ndmero, y el diamante es carb6n pasado por el fuego a través de una
modificacion de la quimica mineral, pero al principio es la misma materia. Asi que a
través de estos doce cimientos de piedras preciosas notamos cémo el triple
mandamiento del amor que resume todo el Evangelio: Amaras a tu Dios con todas tus
fuerzas, tu alma y tu espiritu —direccion vertical- y amaras a tu préjimo como a ti
mismo (Lc 10, 27), se encarné en la materia.

1 Serafin de Sarov. Conversacion con Motovilov. Buenos Aires, Lumen, 1995. (Ichtys).
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Es un trabajo que propuso uno de nuestros sacerdotes, el padre Jean Serafin, que
ha hecho la sintesis y asocio cada piedra de estos cimientos con una palabra de vida
que resume todo nuestro camino de cumplimiento.

Y _

JASPER SAPPHIRE CHALCEDONY

@

EMERALD SARDONYX SARDIUS

TU AIMERAS TON DIEU...

CHRYSOLITE

TU AIMERAS TON PROCHAIN...

COMME TOI-MEME...

HRYSOPRASUS  JACINTH AMETHYST

Y les propongo que simplemente lo escuchemos. .. En su propuesta comenzamos
por abajo, pero se podria empezar por arriba: podemos subir, empezando por el amor
de si mismo y luego el amor hacia el otro hasta llegar a la relacion con Dios; o bien
podemos descender, desde Dios hasta nosotros mismos.

Primera serie de cimientos: Cuida la relacion con uno mismo.
- JASPE: AMATE A TI MISMO. Ama el ser que eres. Es el amor virtuoso de uno

mismo, porque hay un amor del yo que no es amar... Amate a ti mismo como lugar de
la Presencia.
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- ZAFIRO: AMATE TAL COMO ERES. Amate no como querrias ser, sino tal como
eres, en tu unicidad.

- CALCEDONIA: CONFIA EN TI MISMO. (No podemos profundizar en cada
palabra. Es una exploracion que podriamos hacer algin dia). Ten confianza en ti.

- ESMERALDA: NO TE COMPLAZCAS EN TI MISMO.

La primera serie, entonces, es cuidar la relacion con uno mismo: amate a ti mismo,
amate tal como eres, confia en ti pero no te complazcas en ti.

Segunda serie de cimientos: Cuida la relacion con el otro.

- SARDONICE: AMA AL OTRO COMO A TI MISMO. iTerrible programa!

- CORNALINA: AMA AL OTRO TAL COMO ES y no como tu querrias que él
fuera.

- CRISOLITO: CONFIAEN EL.

- BERIIO: SE FIEL AL OTRO COMO A TI MISMO. Qué es ser fiel... ya qué 0 a
quién se es fiel...

Tercera serie de cimientos: Cuida la relacién con el Otro, el Sefior.

- TOPACIO: AMA A DIOS COMO LA ESENCIA DE TU SER Y DE TODOS LOS
SERES.

- CRISOPRASA: AMA A DIOS POR EL MISMO. Adéralo. Que su Nombre sea
santificado. “Te amo, Sefior, por Ti mismo...” Dios es Dios, y eso es suficiente... “Te
amo...”

- JACINTO: PON TU CONFIANZA EN EL. Hagase su Voluntad.

- AMATISTA: NO PONGAS OBSTACULOS AL AMOR. Deja a Dios que sea Dios
en ti. Que venga su Reino...

Esto es la subida... Pero si hemos vivido una experiencia de encuentro con el amor
de Dios, una experiencia profunda de visitacién, podemos aprender a no volvernos
obstaculo y amar a Dios por EI mismo, y amar a Dios como la esencia de nuestro ser.
Y, en ese amor, podremos aprender a ser fieles al otro, a confiar en él y amarlo tal
como es, amarlo como a mi mismo y, progresivamente, aprenderé a complacerme
cada vez menos en mi, a confiar en Dios, a amarme tal como soy, y a amarme a mi
mismo... Es la bajada.
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A través de esta experiencia, entramos en el programa relacional, un programa
politico del cual nunca hablamos: el programa politico de la vida en Jerusalén, el
programa trinitario. Hay “Alguien” en medio de nosotros. Y hay “Alguien” en medio
de mi, mas grande que yo, mas amante que yo, mas vivo que yo. En medio de ti,
Alguien que es mas grande y mas amante y mas vivo que t0. Y en medio de nosotros,
en la relacion, hay Alguien mas amante que nosotros, mas vivo, mas consciente que
Nosotros.

Si ponemos siempre ese gran Tercero en medio de nosotros, dejamos
completamente esas relaciones de confusion o de exclusion que significan el programa
de Babilonia en donde se manipulan, se aprovechan unos de otros y no se aman
verdaderamente.

Este es, de manera un poco esquematica, el programa de relacion que es necesario
que aprendamos a cultivar en nuestras comunidades y en nuestras familias... De
hecho es imposible desde el punto de vista humano. Humana y psiquicamente es
imposible...

Pero todo se vuelve posible si nos abrimos a la gracia del Amor. Algo
todopoderoso va a suceder si reconocemos que no sabemos amar. “No sé amar, pero,
Sefior, enséfiame a amar... Dame la gracia de un amor mas grande que el amor del
que soy capaz. Dame esta gracia del amor...” No puede producirse mas que por un
don de Dios, un don gratuito, la gracia de Dios. Gracias a nuestro esfuerzo, nuestra
buena voluntad, nuestro deseo de aprender pero también gracias a nuestra pobreza es
que vamos a poder dejarlo actuar. Sabemos que vamos a aprender a amar porque no
sabemos, pero no es grave que no sepamos. Si realmente queremos aprender, dia tras
dia, en la relacion con el Sefior primero, con los otros y conmigo mismo, voy a
aprender a revelar esta materia-amor. Es todo el programa de nuestra vida. Estamos
aqui para aprender a amar cada vez mas libremente: Cada vez menos “Ven hacia mi”
y cada vez mas “Ve hacia ti mismo”. Y en la relacion de amor (en el caso de una
pareja, o en el caso de una amistad, o en el caso de las comunidades) estamos reunidos
juntos para que cada vez mas vayamos cada uno hacia si mismo. “Ve hacia ti mismo.
Estoy ahi contigo para ayudarte a ir hacia ti mismo.” Ese seria el sentido de la Iglesia,
el sentido de la comunidad, el sentido de entrar en esta perspectiva, porque Dios esta
alli, porque el Salvador est alli. Es El Quien nos retine. ..

jQué programa, Sefior! j;Como es posible?!
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Ultima vision. Todo el trabajo de la transfiguracion, el pasaje del Monte Tabor. ..

SFIGURATION

|

El pasaje més alla de la forma, la transformacion alquimica de apertura que hace
que yo empiece a ver en el interior de las cosas. Si el Espiritu Santo me habita cada
vez mas, voy a aprender a ver el interior de las cosas, voy a aprender a ver la presencia
de Cristo en cada uno. No me quedo en la forma exterior, en la forma fisica o psiquica,
agradable o desagradable. Empiezo a discernir la presencia de Cristo en todo y en
todos, en el animal, en la flor, en la piedra, todo esta habitado por El, y por supuesto
en cada uno de nosotros. El corazén esta abierto, y ahi empezamos a dejar aparecer
un amor nuevo. Ese lugar es santo y yo no lo sabia (Gn 28, 16). Hay Alguien alli, y
yo no lo sabia. En cada uno de nosotros hay Alguien jy yo no lo sabia! Yo sigo
manipuldndolo, utilizdndolo... y este espacio es sagrado, todo se vuelve templo. Todo
se vuelve espacio-templo. Es por eso que en la Jerusalén celestial no hay méas templo
exterior y toda la ciudad es lugar-templo. Y Dios es visto como una Presencia
inmediatamente visible y accesible, hay Alguien siempre alli y Lo vemos. Estamos en
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relacion con El, Lo vemos en esta apertura. Es lo que dice la ultima vision del
Apocalipsis:

Capitulo 22

! Me muestra el rio de agua de la Vida,
resplandeciente como cristal,

que fluye del Trono de Dios y del Cordero.

2 En medio de la plaza, a una y otra mano del rio,
un Arbol de Vida que da fruto doce veces:

cada mes da su fruto.

Y las hojas del Arbol son curacion de las naciones.
% {Nada hay ya prohibido!

El Trono de Diosy del Cordero estard en ella

y sus servidores Lo serviran.

4 Ellos veran su Rostro y tendran su Nombre sobre sus frentes.
®Y no habra alli noche.

No necesitan la luz de una ldmpara ni la luz del sol.
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El Sefior Dios los ilumina

y reinaran en los siglos de los siglos (22, 3-5).

8 Y [el Angel] me dice: “Estas palabras son fieles y verdaderas.
El Sefior Dios del Espiritu y de los profetas

envia a su angel para mostrar a sus servidores

lo que va a suceder pronto.

" “He aqui. Vengo pronto.

Bienaventurado el guardian

de las palabras de la profecia de este libro”. (22, 6-7)

8Y yo, Juan, el que oye y ve estas cosas,

cuando las oigo y veo,

caigo a los pies del Angel que me las muestra.

® Y me dice: “;No! Soy un servidor como tii y tus hermanos los profetas
y los guardianes de las palabras de la profecia de este libro.
iProstérnate ante la Faz de Dios!”

Esta Gltima vision muestra la Ciudad santa, sus diferentes puertas, y en medio de
la ciudad: el Trono, el Cordero y el Rio de Vida, el cielo esta en la tierra. No hay méas
templo. La ciudad se volvié templo. Todo esta habitado por Dios, y todos los que
estan alli, en una presencia inmediata, ven a Dios.

Diria que no hay mas iglesias, no hay més clero, todos se volvieron sacerdotes,
hombres, mujeres, nifios... todo esta habitado, todo se hace lazo entre el cielo y la
tierra. Dios es todo en todos. Verdaderamente todo el mundo estd zambullido en la
liturgia celestial. Los servidores rinden culto. Cada uno esta en liturgia perpetua en
ese lugar. E interiormente es como si en ese momento estuviéramos de nuevo en
contacto con este canto interior, este canto invencible del amor. En esta danza de las
particulas, todo es liberado, todo es sacado de la prision... todo ese petrdleo del miedo,
de la angustia. Dejo que Dios sea Dios en mi. Dejo que la Vida-Luz viva en mi. Dejo
que el Amor ame en mi. Algo que se ha rendido, que capituld, que se rindié al Ser.
Todo eso es el camino que tenemos que Vvivir profundamente, un camino simbélico.
Y alli donde hay una liturgia celestial siempre presente, nosotros no estamos
presentes. Nosotros nos volvemos presentes en la liturgia celestial que siempre se esta
celebrando en el momento en que entramos en la celebracion liturgica. La celebracion
litirgica que celebraremos este domingo, por ejemplo, es el momento en que todos
juntos decidimos conscientemente unirnos a la liturgia celestial. Entramos en ese rio
de Vida en un lugar particular, en un momento particular, con un espacio particular y,
juntos nos dejamos unir a través de un acto litargico particular a esta liturgia celestial
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que siempre se esta celebrando, instante tras instante... Pero nosotros estamos
ausentes. Estamos aqui en el mundo y ya no la escuchamos. Celebrar la liturgia es
volverse disponible de nuevo...

;Lo deseamos realmente? Es la gran pregunta de conclusion del Apocalipsis. Que
el que tenga sed se acerque. Que el hombre de deseo reciba el agua de vida
gratuitamente (22, 17). ¢Estamos sedientos de esta experiencia? Los antiguos nos
recuerdan que no es la Fuente lo que falta, no es el rio de Vida lo que falta: lo que nos
falta es la sed, nuestra sed de cumplimiento, de realizacion.

Aquél que es la encarnacion de ese rio de Vida, Jesus, el Cristo, en dos momentos
de su vida tiene sed. Con la mujer Samaritana — recuerden-, el rio de Vida en JesUs le
pide a esta mujer: Dame de beber (Jn 4, 7). “Tengo ser de tu deseo. Tengo sed de tu
deseo de beber...” La Fuente tiene sed de ser bebida. Y en la cruz Jesus dira: Tengo
sed (Jn 19, 28).

EIl Apocalipsis termina en esta palabra que nos sacude: El que tenga sed, que se
acerque (22, 17) y nada podré hacerse, nada se cumpliré si no respondemos a esta sed
de cumplimiento.

Por ultimo
1 El Espiritu y la Esposa dicen: “;Ven!” ...
2 El Testigo de estas cosas dice: “Si, vengo pronto!”
iAmén! jVen, Sefor Jesus!
21 Que la Gracia del Sefior JesUs sea con todos los santos.

Amén, amén, amén... Henos aqui, Sefior...
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Normas para autores
I. Envio
Los trabajos podrén estar escritos en castellano, portugués, italiano, francés o
inglés, y serdn enviados por correo electronico, en archivo .doc, a la direccién de
ISER: iser.1968@yahoo.com.ar.

En caso de que los trabajos tengan graficos o imagenes, éstos se enviaran en un
archivo aparte en alta resolucion, preferentemente en formato JPG o PNG.

Junto a los trabajos se enviara un resumen o abstract de hasta 10 lineas, y 5
palabras clave en castellano e inglés. En el resumen se especificaran los objetivos,
fuentes, métodos y resultados reales de la investigacion. Los trabajos para las
secciones de comentarios y resefias bibliograficas asi como las noticias no llevan
resumen.

Asimismo, los autores facilitaran en otro archivo un breve curriculum vitae con
el nombre de la institucion donde trabajan y su situacion profesional actual, que no
exceda los 7 renglones.

11. Presentacion

Los articulos que no se ajusten a estas normas no seran considerados para su
publicacion.

11.1 Articulos
Los articulos, originales e inéditos, tendradn una extensién méaxima de 30 hojas
(DIN A-4), utilizando tipos Times New Roman 11, a espacio simple, incluyendo las

notas en Times New Roman 10, graficos, cuadros e ilustraciones.

El titulo ird centrado en mayuscula minascula, negrita. EI Nombre completo del
autor a la derecha.

Los subtitulos en negrita Mayuscula minuscula a la izquierda.

El cuerpo del texto ira dejando una linea después del titulo/subtitulo o epigrafe.
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El texto se escribira sin sangrias a la izquierda. No se usaran tabuladores ni
automaticos para las enumeraciones. El ndmero de nota debe ponerse antes del
signo puntuacion.

Las citas se pondran “entre comillas”, y las ‘citas dentro de las citas’. No se
usaran comillas francesas. Las citas de mas de tres renglones deben ir separadas del
cuerpo del texto, con una sangria de un cm a la izquierda. En todos los casos, se
requiere que la cita sea en el mismo idioma del texto principal y que se incluya en
nota a pie el texto en idioma o lengua original.

La italica se usara solo para las palabras extranjeras, aun cuando pertenezcan al
vocabulario técnico.

Para destacar una palabra o frase se usara negrita, procurando no abusar de estos
destaques.

Las rayas (-) sirven para introducir una aclaracion que, segiin la RAE, “supone
un aislamiento mayor con respecto al texto en el que se insertan que los que se
escriben entre comas, pero menor que los que se escriben entre paréntesis”, y deben
ir —pegadas— (sin espacio) a la primera y ultima palabra de la oracién que
separan. Los guiones, en cambio, (-) se usaran para separar fechas: “1070-1072”;
para crear sustantivos compuestos ocasionales: “ciudad-estado”; para vincular
palabras que formen un concepto: “ser-para-si”’; para separar el prefijo de su base
con el fin de hacer hincapié en el valor semantico de la particula: “re-presentacion”,
etc. En otras lenguas, como el portugués por ejemplo, para respetar los casos

EEINTS

gramaticales que asi lo exigen: “pode-se”, “louvou-os”, “obedecer-lhes”.

11.2 Citas y referencias bibliograficas

Las referencias a obras citadas apareceran s6lo a pie de pagina y deben
numerarse correlativamente. El articulo no llevara una bibliografia completa al
final ni dentro de una nota a pie de pagina. En las notas a pie también se incluiran
los comentarios o aclaraciones al texto que el autor crea pertinentes y oportunas.

El conjunto de las notas de cada articulo no excederd la quinta parte de la
extension total del articulo.
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11.3 Modelo de citaciones

Libro: Nombre completo y Apellido del autor, Titulo, Ciudad, Editorial, afio, pp. de
la cita. Cuando la autoria del texto referenciado corresponda a mas de tres personas,
se escribira el apellido de la primera seguido de “et al.”

Capitulo de libro: Nombre completo y Apellido del autor, “Titulo de capitulo”,
Nombre completo y Apellido del coordinador, director o editor, Titulo del libro,
Ciudad, Editorial, afio, pp. de la cita

Articulo: Nombre completo y Apellido del autor, “Titulo del articulo”, Nombre de
la Revista, tomo o volumen, nimero, afio, p inicial y p. final la primera vez, con
indicacién de las especificas mencionadas.

En caso de repetirse alguna cita, se debe indicar: Apellido del autor, ob. cit., pp.
En caso de que hubiera mas de una obra del mismo autor, la segunda mencién sélo
debe contener las primeras palabras del titulo de la obra si éste es largo, seguidas de
la o las paginas citadas.

En caso de que la cita se repita en la nota siguiente, y siempre que se trate de
paginas diferentes, solo indicar “ibid., pp.”. En caso de que sea la misma pagina o
paginas de la cita anterior, solo indicar “ibid”.

Cuando la ciudad de edicidn tuviera traduccién al idioma del articulo, se prefiere
esta forma. Por ejemplo, “Florencia” (en el caso del castellano) o “Florenca” (para el
portugués) se prefieren a “Firenze”. Esta traduccion no debe trasladarse al nombre
de la editorial o de una institucion. Asi, por ejemplo, “Leuven University Press” no
debe ser modificado por “Lovaina University Press”.

Las citas de documentos inéditos se haran por el catalogo del repositorio al que
pertenecen. Lo mismo para mapas, dibujos, fotos y otros documentos que se ubican
por catalogos. En general: Titulo del documento, Nombre del archivo y el lugar de
localizacién (fondo, serie, legajo, expediente, etc.), indicando entre paréntesis la
abreviatura del repositorio que se utilizara en las citas siguientes.
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I11. Otras secciones

Ademas de articulos, la revista publicara las siguientes categorias de trabajo. Las
indicaciones de presentacion son las mismas que para los articulos.

- Traducciones de fuentes: igual extension que los articulos. Incluiran una breve
introduccién, luego el texto en el idioma traducido, y finalmente el texto en lengua
original.

- Varia: articulos interdisciplinarios: igual extension que los articulos.

- Noticias: todas las noticias deben estar directamente vinculadas a la tematica de la
revista y de ISER Comprende:

a) Informes (resimenes) de tesis de posgrado (doctorado, maestria y
especializacién) defendidas y aprobadas durante el afio de publicacién del nimero
correspondiente. Deben llevar esta indicacion. Maximo 1500 palabras.

b) Eventos académicos internacion ales en los que participen al menos tres
paises, tanto: b.1) Por efectuarse; b.2) crénicas de eventos ya efectuados durante el
afio de publicacién del nimero correspondiente. La extensién maxima para ambas
categorias es de 1500 palabras.

c) Otras noticias que el autor considere de interés para la revista, cuya
publicacién sera evaluada por los editores. Maximo 500 palabras.

- Comentarios bibliogréaficos criticos: maximo 2000 (dos mil) palabras
- Resefias bibliogréaficas: maximo 1500 (mil quinientas).
- Transcripciones y ediciones criticas de manuscritos historicos o

contemporaneos de interés para la tematica de la revista. Seguiran las
normativas generales para transcripciones y ediciones criticas de manuscritos.
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