§ 193

Las virtudes teologales de la fe, esperanza y caridad

I. Generalidades

Las tres virtudes divinas o teclogales tienen importancia funda-
mental para la realizacion de 1a vida cristiana, que consiste en la rea-
lizacion de la comunidad con Cristo y con Dios {rino. Dice San
Pablo en la Epistola a los Romanos: “Justificados, pues, por la
fe tenemos paz con Dios por mediacién de Nuestro Seffor Jesucristo,
por quien en virtud de la fe hemos obtenido también el acceso a
esta gracia e¢n que nos mantenemos y nos gloriamos, ¢n la esperan-
za y la gloria de Dios. Y no sélo esto, sino que nos gloriamos hasta
en las tribulaciones, sabedores de que la tribulacién produce la pa-
ciencia; la paciencia, virtud probada, y la virtud probada, la espe-
ranza. Y la esperanza no quedari confundida, pues el amor de Dios
s¢ ha derramado en nuestros corazones como por virtud del Espiri-
tu Santo, que nos ha sido dado” (Rom. 5, 1-5) En la fe, en la es-
peranza y en la caridad tendemos por medio de Cristo y en el Es-
piritu Santo al Padre.

S1 nuestra comunidad con Cristo y con Dios trino debe rea-
lhizarse en la accion, debe realizarse en el pensar y en ¢l querer. La
comunidad vital con Cristo y la comunidad vital con Dios ftri-

181



MICHAEL SCHMAUS § 193

no fundada en ella se convierten asi en una comunidad de pensa-
miento y voluntad con Cristo y con Dios frino. Para poder lle-
gar a esta comunidad de pensamiento, voluntad y amor se necesita
la interior deificacion de nuestro entendimiento y voluntad y a la
vez una interna conversion de esas potencias a Dios.

La comunidad con Cristo v con Dios trino es una comuni-
dad en realidades escondidas, pero camina hacia un estado en que
serd comunidad con Dios plenamente revelado y sin velos. También
para ese avance hacia la comunidad con Dios revelado somos cuali-
ficados y fortalecidos interiormente.

La virtud de la fe se ordena a la comunidad de pensamiento
con Dios; a la comunidad de amor con El se ordena la nueva ca-
pacidad de caridad que se nos infunde; y a caminar avanzando ha-
cia Dios se ordena la virtud de la esperanza.

Estas tres virtudes no estin separadas entre si. Los actos natu-
rales de conocer, querer y amar no ocurren por separado, sino que
se implican, se condicionan, se fundamentan y se favorecen mutua-
mente; y lo mismo ocurre con las tres virtudes teologales; ninguna
se realiza con plena vida sin que se realicen las demds. La Escritu-
ra no resuelve completamente la cuestién de cémo se implican y
penetran las virtudes; claramente atestigna que la fe es el funda-
mento de las otras dos (Rom. 5, 1-5); de ella crecen la esperanza y
la caridad. Quien se trasciende a sf mismo creyendo en Dios,
anhela la comunidad de amor con El La caridad aparece unas veces
como raiz de la esperanza y otras veces como su coronamiento y
plenitud; es ambas cosas: del amor de Dios nace la esperanza de
egar a El, v esa esperanza fomenta por su parte la caridad. Como
el Tu divino, a quien €l hombre se dirige, es invisible, quien tiene
caridad anhela la hora de ver el rostro amado, La caridad tiene ca-
racter escatolégico, que el hombre cumple y realiza en la virtud de
la esperanza. La certeza de poder ver el rostro amado de Dios en la
hora venidera decretada por Dios mismo alimenta y consolida la
caridad. Asi se entiende que la Escritura nos hable unas veces de
Ia serie fe, esperanza, caridad y ofras veces de la fe. caridad y espe-
ranza (I Thess. 1, 3; 53, 8; Col. 1, 4;: Rom. 5, 1-5). El acento recae
en la caridad, que es la virtud que da calor, vida y fuerza a la fe
v a la esperanza (Gal. 5, 6; I Cor. 13, 1-3).

Dice Santo Tomis de Aquino: “Hay un doble orden: por razon
del origen y de la perfeccion. En el orden de origen, ¢n ¢l que la
materia es anterior a l1a forma. lo imperfecto anterior a lo perfecto
en 1a misma cosa y en el mismo sentido, la fe precede a la esperan-
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za y ésta a la caridad como actos, puesto que como dones son infun-
didas entre si. El movimiento de la tendencia tan sdlo puede aspi-
rar y tender con amor y esperanza hacia lo antes conocido por el
sentido o por la inteligencia. Por la fe capta el hombre lo que es-
pera y ama. De aqui que en ¢l orden de origen la fe preceda a la
esperanza v a la caridad. De la misma manera el hombre tan sélo
ama lo que concibe como bien. Al esperar el hombre recibir un bien
“de alguien, pone en €l su esperanza, en cierto sentido, en razén del
mismo bien, Y al esperar el hombre en alguien, le ama, Asi la espe-
ranza, como accidn, estd antes que la caridad en el orden de origen.
En cuanto al orden de perfeccién Ia caridad precede a la espe-
ranza v a la fe, va que tanto la esperanza como la fe son configura-
das por la caridad y por ella reciben su perfeccion. Asi la caridad
¢s la madre y raiz de todas las virtudes, al ser 1a forma de todas
ellas™ (Suma Teoldgica, 11, 2, q. 62, art. 4). (Cfr. 11, 2, 23, 8).

H. Las virtudes teologales en particular

Cada una de las virtudes teclogales es tratada extensamente en
los libros de Teologia Moral (cfr. Tillmann, Handbuch der katho-
lischen Sittenlefre IV, 1, 1935, 58-183: del mismo, Der Meister
ruft, 1937, 106-59). Aqui no vamos a hacer m4s que indicar en bre-
ves rasgos como se realiza en la accién la comunidad con Cristo en
razon de estas virtudes. Cfr, §§ 21-25.

1. Virtud teologal de la fe

a) La comuntdad de vida con Cristo se realiza como comuni-
dad de pensamiento con El, v ésta a su vez se divide en comunidad
de ver y comunidad de oir. Cuando hablamos de la comunidad de
pensamiento con Cristo aludimos a algo distinto de lo que significa-
mos al hablar de comunidad de pensamiento entre maestro y disci-
pulo o entre dos amigos. Cuando usamos esta expresién en sentido
profano queremos decir que dos hombres tienen las mismas ideas
sobre una cuestién, sobre 1a mayoria o sobre la totalidad de los pro-
blemas de 1a vida y del mundo o que se esfuerzan en comun para
resolver esos problemas. La comunidad de pensamiento entre Cris-
to v los cristianos significa mucho mas; sélo puede ser fundada por
Cristo. Como vimos, Cristo vive y obra en los cristianos. La comu-
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nidad de pensamiento con Cristo significa que la in-existencia (In-
existenz) de Cristo en nosotros afecta también a nuestro pensar y
conocer, a nuestro ver y oir espirituales de tal manera que esos actos
se hacen cristiformes. Cristo ilumina el entendimiento con su luz de
forma que nosotros podemos percibir (claro que sélo como tras las
nubes) realidades que no veiamos antes de tener esa iluminacion.
Por Cristo alcanzamos nuevas facultades de oir y ver.

La fe en cuanto virtud infusa significa la capacitacién (0rgano)
del entendimiento—regalada por Dios al hombre en forma de hi-
bito sobrenatural—, para entender y afirmar la autocomunicacion
que Dios nos hace en Ia Revelacidén v que nos hace en la Iglesia, La
iluminacion del entendimiento no ocurre, sin embargo, sin que a la
vez sea inflamada nuestra voluntad. Como ya hemos dicho (vol. I,
§ 21) es todo el yo humano quien realiza ¢l acto de fe; tambicn la
voluntad participa; también ella debe ser deificada para poder rea-
lizar el acto de fe; porque la fe es obediencia a Dnos, que llama a
los hombres. La realidad divina se abre y se hace patente al hombre
en la atencién obediente al Dios que se revela en su Hlamada. La fe
implica, por tanto, el oir y el ver; para poder llegar a ella se ne-
cesita una capacidad de oir y ver al Dios que se revela en Cristo.

La razon de que al explicar la virtud de la fe se destaque espe-
cialmente el conocimiento es que nosoiros vemos y captamos la
realidad revelada con el conocimiento iluminado por Dios y orien-
tado por la voluntad hacia Dios. Como esa realidad nos estd ve-
lada mientras peregrinamos, s6lo podemos mirar no viendo; seguira
siendo oscura y nuestro entendimiento—a pesar de ser iluminado—
no la podri ver en todo su esplendor. Llamamos fe a la conviccién
de lo que no vemos, a la firme seguridad de una realidad todavia
escondida (Hebr. 11, 1), L.a comunidad de pensamiento con Cris-
to es, mientras dura esta vida, la fe que se convertira en vision y
contemplacidon cuando llegue el dia futuro {(cfr. vol. I, § 21)

b) La Escritura llama a la fe contemplar, mirar, pensar con
Cristo y en Cristo y a la vez ofr a Dios (Eph. 3, 1-10, 19; I Cor. 2,
16; Io. 6, 45; cfr. vol. 1, § 21). Los creyentes caminan en la luz
del Seiior; son hijos de 1a luz; antes estaban en tinieblas (Eph. 5,
8). Han sido iluminados por Cristo, que es la luz del mundo
(Io. 8, 12).

San Pablo describe asi la nueva facultad de ver concedida por
Dios a los hombres: “Por esto yo doblo mis rodillas ante el Padre,
de quien procede toda familia en los cielos v en la tierra, para que,
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segin los ricos tesoros de su gloria, os conceda ser poderosamente
fortalecidos en el hombre interior por su Espiritu, que habite Cristo
por la fe en vuestros corazones y, arraigados y fundados en la cari-
dad, podais comprender en unién con todos los santos cudl es la
anchura, la longura, 1a altura y la profundidad, y conocer la caridad
de Cristo, que supera toda ciencia, para que sedis llenos de toda la
plenitud de Dios” (Eph. 3, 14-19). Cfr. Rom. 5,3; 6.3; 8,28; I Cor.
3, 16; 6,2; 3,19; 15,58, II Cor. 1,7; 4, 14, 5, 1-6; Gal. 2, 16;
Eph. 6, 8; Col. 3,24; 4, 1; I Thess. 1, 4; 5, 2. Para que el hombre
pueda conocer el amor de Dios revelado en Jesucristo debe ser li-
berado del orgullo de su espiritu v dejar su entendimiento al buen
criterio del espiritu de Dios. S6lo en la entrega obedients del espi-
ritu humano al espiritu divino logra el hombre esa facultad de ver
que se ordena a las realidades reveladas y a la vez veladas en Cristo.
San Pablo expresa la misma idea en la segunda epistola a los Corin-
tios: ‘“Pues aunque vivimos en la carne, no militamos seguin la car-
ne; porque las armas de nuestra milicia no son carnales, sino po-
derosas por Dios para derribar fortalezas, destruyendo consejos, y
toda altaneria que se levante contra la ciencia de Dios y doblegando
todo pensamiento a la obediencia de Cristo, prontos a castigar toda
desobediencia y a reduciros a perfecta obediencia” (I Cor. 10, 3-6).
De este texto se deduce la relacion entre el escuchar obediente del
hombre la predicacién del apdstol autorizado (Rom. 10, 9-14; I Cor.
3,5; 15, 2; I Cor. 5, 20; 13,3, Gal. 3, 2-5; I Thess. 2, 13) y la
vision de la gloria divina hecha patente en la autorrevelacion de Dios.
Segiin San Pablo la fe es a la vez obediencia a la llamada de Dios
y conocinuento de la gloria divina revelada (Rom. 1, 5-17; 3, 23,
4,3-5; 6,17; 15, 18; II Cor. 4, 18; 5,7, Gal. 2, 16; Eph. 2, 4-9;
Phil. 3, 4-9). En la fe renuncia el hombre a imponér tercamente su
desconsiderada voluntad (Rom. 9, 32; 10, 2). L.a realidad que el
hombre capta en la entrega obediente a Dios es esencialmente dis-
tinta de la realidad empirica a la que el hombre estd acostumbrado
Aunque la vea en la fe, a la vez sigue siendo para €1 invisible y aje-
na; le es familiar y extrafa a un tiempo (Rom. 4, 18; I Cor. 1, 18-
31; I Cor. 4, 18; 5, 7).

El testimonio mas exienso y detallado sobre la fe estd en la epistola a
los Hebreos: “Recordad los dias pasados, en los cuales, después de ilu-
minados, soportasteis una grave lucha de padecimientos; de una parte
fuisteis dados en espectdculo a las publicas afrentas y persecuciones; de
ofra 05 habéis hecho participes de los que asi estin. Pues habéis temido
compasién de los presos y recibisteis con alegria el despojo de vuestros
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bienes, conociendo que teniais una hacienda mejor y perdurable, No per-
ddis, pues, vuestra confianza, que tiene una gran recompensa, Porque te-
néis necesidad de paciencia, para que cumpliendo la voluntad de Dios,
alcancéis la promesa. Porque alin un poco de tiempo, v el que llega vendri
y no tardard. Mi justo vivird de la fe, pero no se complacerd ya mi alma
en €l que cobarde se oculta. Pero nosotros no somos de los que se¢ ocultan
para perdicién, sino de los que perseveran ficles para amar el alma.

Abora bien: es Ia fe la firme seguridad de lo que esperamos, la convic-
cion de lo que no vemos; pues por ella adquiriecron gran nombre los
antiguos. Por Ia fe conocemos que los mundos han sido dispuestos por la
palabra de Dios, de suerte que de lo invisible ha tenido origen lo visible.
Por la fe, Abel ofrecié sacrificios a Dios mds excelentes que Cain, y por
ellos fué declarado justo, dando Dios testimonio a sus ofrendas; y por
ella habld atn después de muerto. Por la fe fué trasiadado Enoc sin pasar
por la muerte, vy no fué hallado, porque Dios le trasladd. Pero antes de
ser trasladado recibié el testimonio de haber agradado a Dios, cosa que
sin 1a fe es imposible. Que es preciso que quien s¢ acergue a Dios. crea
que existe v que es remunerador de los que le buscan. Por la fe, Noé,
avisado por divina revelacién de lo que aun no se veia, movido de temor,
fabricé el arca para salvacién de su casa; y por aquella misma fe con-
dené al mundo, haciéndose heredero de la justicia segun la fe. Por la fe,
Abraham, al ser llamado, obedecid v salid hacia la tierra que habia de
recibir en herencia, pero sin saber adénde iba. Por la fe moré en la
tierra de sus promesas como en tierra extrafia, habitando en tiendas, lo
mismo que Isaac y Jacob, coherederos de la misma promesa. Porgue es-
peraba €l ciudad asentada sobre firme cimiento, cuyo arquitecto y cons-
tructor seria Dios. Por la fe, la misma Sara recibié el vigor, principio
de una descendencia, v esto fuera va de la edad propicia, por cuanto creyé
que era fiel el que se lo habfa prometido. Y por eso de uno, y éste ya sin
vigor para engendrar, nacieron hijos numerosos como las estrellas del
ciclo v como las arenas incontables que hay en las riberas del mar.

En ia. fe muriecron todos sin rer.-lblr las promesas; pero viéndolas de
lejos vy saluddndolas y confesdndose peregrinos v huéspedes sobre Ia tierra,
pues los que tales cosas dicen dan bien a entender que buscan la patria.
Que si se acordaran de aquella de donde habian salido, tiempo tuvieron
para volverse a ella. Pero deseaban otra mejor, esto es, la celestial. Por eso
Dios no se avergiienza de llamarse Dios suyo, porque les tenia preparada
una ciudad.

Por la fe ofreci6 Abraham a Isaac cuando fué puesto a prueba, y ofre-
cié a su unigénito, €l que habia recibido las promesas, v de quien
se habia dicho: “Por Isaac tendrds tu descendencia”, pensando que hasta
de entre los muertos podria Dios resucitarle, vy as{ le recuperdé en el ins-
tante del peligro. Por la fe did Isaac las bendiciones de los bienes futuros
a Jacob y Esan. Por la fe, Jacob, moribundo, bendijo a2 cada uno de 105
hijos de José, apovdndose en la extremidad de su baculo. Por la fe, José,
estando para acabar, se acordd de la salida de los hijos de Israel, v did
6rdenes acerca de sus huesos. Por la fe, Moisés, recién nacido, fué ocul-
tado duranie tres meses por sus padres, que viendo al nifio tan hermoso,
no se dejaron amedrentar por el decreto de] rey. Por la fe, Moisés, le-
gado va a la madurez, rehusé ser llamado hijo de la hija de Faraén, pre-
firiendo ser afligido con el pueblo de Dios a disfrutar de las ventajas pa-

186



§ 193 . TEOLOGIA DOGMATICA

sajeras del pecado, teniendo por mayor riqueza que los tesoros de Egipto
los vituperios de Cristo, porque ponia los ojos en la remuneracién.

Por la fe abandond el Egipto sin miedo a las iras del rey, pues, como
si viera al Invisible, perseverd firme en su propésito. Por la fe celebrd
la Pascua v la aspersién de la sangre, para que el exterminador no to-
case a los primogénitos de Israel.

Por la fe atravesaron el mar Rojo, como por tierra seca; mas proban-
do a pasar los egipcios, fueron sumergidos... ;Y qué mis diré? Porque
me faltaria ¢l tiempo para hablar de Gededn, de Barac, de Sansén, de
Jefté, de David, de Samue! y de los profetas... Y todos éstos, con ser
recomendables por su fe, no alcanzaron Ia promesa, porque Dios tenia
previsto algo mejor sobre nosotros, para ¢ue sin nosotros no Ilegasen
ellos a la perfeccién™ (Hebr. 10, 32-11, 40). Cfr. Fr. Jos. Schiersee, S. I,
Verheissung und Heilsvollendung. Zur theologischen Grundfrage des He-
breeerbriefes, 1955 (Miinchener Theol. Studien I 99).

En la serie de los creyentes que cita el texto, en el que se nos
da festimonio de la historia de la Revelacién divina y de las res-
puestas humanas, Abraham estd en lugar preferente. Tanto en el
judaismo tardio como en el cristianismo primitivo, Abraham fué
tenido por padre de todos los creyentes. Su fe es, por tanto, el
modelo de la fe. La emigraciéon de Abraham y la marcha por el
desierto del pueblo judio son simbolo y preparacién de lo que ocu-
rrirfa mds tarde en Cristo. La tierra de Cani es una imagen te-
rrena del mundo futuro; Jerusalén es simbolo de la ciudad veni-
dera. En la fe el hombre ve estas relaciones sin acabar de verlas;
la fe es, a la vez, conocimiento e ignorancia (Hebr. 11, 3; 8. 19).

La fe se dirige a lo invisible, que sera visible en el futuro. Se
aplica, pues, simultinecamente. al presente invisible y al futuro;
el futuro es ya presente en cierto sentido, ya que las fuerzas del
eén futuro estdn actuando en el presente (Hebr, 6, 5). La ciudad
celestial fué inaugurada por la sangre de Cristo (Hebr. 9, 24; 12, 22)

Gracias a la fe el hombre ve esa ciudad en el horizonte, su
lejania podria desesperarle, pero las promesas de Dios le libran de
la desesperacién. Al confesar el futuro, la tierra poseida en el pre-
sente es tenida por cosa transitoria; el creyente espera la ultima
plenitud de lo que va a venir; su existencia estd ligada a la pro-
mesa divina. En la ciudad a la que se acerca el creyente en virtud
de la promesa divina descansara, por fin, después de su vida de
peregrino. El futuro llegard cuando resuciten Jos muertos. La fe en
lo invisible y futuro se hace asi fe en la Resurreccion. El creyente
vive en la tensién que existe entre el presente imperfecto y el plenc
futuro: la existencia del creyente tiene, por tanto, sentido escato-
logico.
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¢) En la liturgia se recuerda la curacion de ciegos el domingo
de quincuagésima y el miéreoles después del cuarto domingo de
cuaresma; trascendiendo el recuerdo de esa curacidn ocurrida hace
casi dos mil afios, se anuncia la buena nueva de la curacion de la
ceguera espiritual, La recuperacidn de la vista corporal €s un ima-
gen de la recuperacion de la facultad espiritual de ver. El esplén-
dido simbolismo de l1a luz en la liturgia del Sibado Santo da también
testimonio de la fe de la Iglesia en la iluminacién de los cris-
tianos. Cfr. J. Herwegen., Alte Quellen neuér Kraft, 1920; del mis-
mo, Lumen Christi, 1924; H. Franke, Oesterlicher Friihling, 1936;
J. Pinsk, Das Pascha des Herrn. Qucdragesima und Pertecostes,
1934; J. Kramp, Heilshotschaft von Christus Jesus, 1938, 216;
A. Lohr, Das Jahr des Herrn, 1934, En la liturgia oriental aparece
mucho mas clara y viva la fe en esa iluminacién obrada por el
bautismo. Este hecho depende. sin duda de una razdn psicoldgica:
del gran anhelo de luz y de ver que tienen los orientales.

d) Los Santos Padres hablan del bautismo como de luz, en que
el hombre participa de la luz de Cristo. San Justino Martir dice:
“Pero este bafio se llama iluminacién, porgue los que le reciben son
iluminados en su espiritn” (I Apologia, cap. 61; cfr. cap. 65). El
Pseudo-Dionisio da la seguiente explicacion (Jerarquia eclesidstica,
cap, 3): “Celebramos el santo sacramento del nacer de Dios con ¢l
apropiado nombre de “iluminacién”, porque es la primera déidiva
de luz v el punto de partida de todas las iluminaciones divinas.
Pues aunque a todas las acciones sacramentales jerdrquicas es comun
la concesién de la santa luz, este sacramento (del Bautismo) me ha
dado por primera vez la facultad espiritual de ver, y gracias a su
luz original v primera los demds santos misterios son iluminados.”

e) La comunidad de pensamiento con Cristo, para la que nos
capacita la virtud infusa de la fe, se distingue ademas de todas las
demas comunidades de pensamiento de la manera siguiente: en fodas
las demads, ¢l objeto conocido se distingue de la persona a que nos
unimos; en la comunidad entre Cristo y el cristiano, sin embargo,
el contenido es Cristo mismo, no sélo su doctrina, sino su figura
su obra y su palabra; su palabra no puede ser separada de El; se
puede en cualquier otro caso, pero no en Cristo, porqus El es la
Palabra pronunciada por Dios en el mundo. El Padre pronuncia su
Palabra en la Historia al pronunciarla en una naturaleza humana;
en la nafuraleza humana de Jesucristo. Las palabras en que el
misterio de Cristo se puede oir son la traduccion al lenguaje huma-
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no de la Palabra personal pronunciada por el Padre; esas palabras
recogen en distintas relaciones los rayos del misterio divino de Cristo
y nos los transmiten. Ofr y aceptar la Palabra de Cristo no significa,
pues, otra cosa que aceptar la Palabra pronunciada por el Padre
(Jo. 1, 12). La fe en el mensaje de Cristo significa, por tanto, creer
en el Verbo encarnado y personal del Padre, creer en una persona
viva. Esto es mucho mds que la fe en las palabras de un sabio. Esto
seria incluso cierto si definimos la fe como un “tener-por-verdad™;
pero esa definicion de la fe no es exhaustativa; la fe es—valga la
expresion—el tener-por-verdad (Furwahrhalten) y el asegurar (Fest-
halten) la Palabra personal y encarnada de IDos mismo. El cris-
tiano al creer no afirma sélo ni primariamente ciertas verdades
validas (aunque debe afirmarlas también necesariamente), sino una
realidad personmal y viva; en la fe nos asimos a Cristo, realmente
unido a nosotreos, pero invisible y lejano. San Pablo escribe a los

Efesios: “Por la fe habita Cristo en vuestros corazones” (Eph. 3,
17). Cfr. § 182.

fy El yo humano aﬁrma a Cristo en el entendimiento; pero

P b

nunca se puede decir “si un hombre y decirlo vivamente sin
amor a ese hombre. A la fe viva y llena de sentido pertenece, pues,

la caridad. Entenderemos esto con mds profundidad, recordando que
Cristo es la palabra de amor que el Padre pronuncia en el mundo.
En Cristo se encarné el amor del Padre. La actividad del amor divi-
no es el Espiritu Santo; el Padre pronuncia su Palabra de amor
en ¢l Espiritu Santo. No contestamos al amor conoci€éndolo y recono.
ciendo su existencia, sino respondiendo con amor al amor. Si el
Padre pronuncia su palabra de amor en el Espiritu Santo, éste es
en cierto modo la corriente en que nos es traida la palabra de su
amor. También es el torrente que eleva nuestra respuesta de amor al
Padre. Afirmamos, pues, a Cristo—Palabra de amor del Padre he-
cha visible— en ¢l amor, que es el Espfritu Santo. Esto no significa
que excluyamos el conocimiento. Pronunciamos nuestro si en un
acto de conocimiento, puesto por el entendimiento hecho deifor-
me, y ese acto estd intimamente configurado por el amor. En ese
acto de fe asimos a Cristo.

g) Como ya hemos visto, el movimiento que realizamos en el
Espiritu Santo hacia Cristo no termina en Cristo; desde El se eleva
hasta el Padre. El “si” dado a Cristo en el Espiritu Santo—torrente
de amor—es aceptado por Cristo e incorporado al “movimento”™,
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en que El se presenta continuamente y por toda la eternidad ante
el Padre,

L.a conversién de nuestro conocimiento hacia el Padre es abar-
cada por la conversidn mas amplia de todo nuestro yo. En ese
proceso total destacamos el movimiento de nuestro entendimiento
Podemos explicarlo asi: Cristo, a quien €l bautizado estd incorpo-
rado, contempla ]a gloria de Dios inmediatamente (cfr. vol. II § 150).
A la vez escucha la eterna Palabra v la mision salvadora histérica
del Padre (Io. 3, 32; S5, 30; 6, 45; 8, 26; 15, 15). Todo el que
entra en comunidad con Cristo participa de esa contemplacion
v de esa audicién de Jesucristo. Claro que ve-—como ya hemos dicho
muchas veces—sin ver, ve en la fe.

Teniendo en cuenta las anteriores consideraciones podemoOs resu-
mir: el conocimiento de Cristo—lo mismo que tcda su naturaleza
humana—estd asumido en el ritmo vital del Logos, que es el porta-
dor de toda accidn de Cristo; el Logos es la persona incluso de la
naturaleza humana de Cristo. Ahora bien, el Logos, con quien estd
unida la naturaleza humana de Cristo. es conocimiento contempla-
tivo, es la conversiSn—personal y personificada—al Padre (vol. I,
§ 58); es la Palabra personal pronunciada por el Padre y, a 1a vez,
la respuesta personal a ella; en esta respuesta afirma con alegria y
amor lo que el Padre le ha dicho. La naturaleza humana de Cristo
esta, por tanto, en comunidad de pensamxento con el Padre. La co-
munidad de pensamiento con Cristo nos incorpora a su conversién
al Padre. se hace as{ comunidad de pensanuento con el Padre. El
cristiano afirma lo que afirma el Padre; y segin eso dice “si” a
todos los consejos v decretos del Padre, mc]uso al dolor que quiera
enviarle.

St consideramos el conocimiento como umdn, como unificacidn,
como desposorios entre quien conoce y el conocido, nos parecerd
mds claro el hecho de que la fe sea comunidad de vida con Cristo
y, mediante Cristo, con el Padre, comunidad de vida realizada en el
conocimiento. Esta consideracién del conocimiento vale lo mismo
del que se hace por la vista que del que se hace por ¢l oido. En la
contemplacién el contemplador dirige v convierte su mismidad hacia
el contemplado, y o mismo ocurre en el acto de escuchar. El
contemplado acepta por su parte a quien se dirige y convierte a
él, sea por la contemplacidn, sea por ¢l acto de escuchar.

k) Quien vive en pecado grave ;puede tener fe? La fe significa
la afirmacién de Cristo, y el pecado significa su negacién. Podemos,
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pues, preguntar si es posible la fe sin caridad. El Concilio de
Trento dice, con razdén, que hay también una fe muerta, no anima-
da por la caridad, informe. El Apoéstol Santiago dice que también
los demonios tienen esa fe (2, 17-19, 26); en esa fe tiemblan ante
Dios. ;FEs comprensible que alguien crea en el Padre por medio
de Cristo sin amarle? ;Se puede decir *“si” a Dios sin caridad? Es
un misterio impenetrable que alguien pueda afirmar a Cristo, y al
Padre a través de Cristo, sin amarle a la vez de algiin modo. Tal
afirmacién sélo puede ser entendida como falta de fuerza, rutina-
ria y poco seria; no es suficientemente fuerte para impulsar a entre-
garse realmente a Dios, es algo parecido a la mirada que uno echa
sobre una cosa indiferente, distrayéndose inmediatamente. Aunque
la fe muerta no puede obrar 1a salvacidn, es un regalo de Dios, ya
que puede dar pie a la viva afirmacién de Dios. Pero a la vez es
tenida en la Sagrada Escritura por un camino hacia el terror y tem-

blor en presencia de Dios, hacia el temblor en que ¢l demonio
pronuncia su “si”.

;) La fe es comunidad de pensamiento con Cristo y—a través
de El—con el Padre; a pesar de todo, no empequefiece el pensa-
miento humano, sino que lo amplia y libera de los limites terrenos;
a la vez da seguridad contra el error (unién de nuestro pensamien-
to a Cristo). Cuanto m4s se liga el hombre a Cristo por medio de
la fe, tanto mds libre estd de 1a esclavitud e ignorancia del error
El miximum de unidn a Cristo significa y condiciona un maximum
de libertad.

La fe conduce a la verdadera y viva posesién y conciencia de si
mismo, porque €l “si” dicho a Dics es, a Ia vez, un “s{” dicho a
nuestra mismidad. En nuestro “si” a Dios abarcamos tode lo que
Dios comprende con el “si” de su amor; por tanto, también a nos-
otros mismos. Creyendo en Dios, el yo logra la certeza (sobre la
especie de esta certeza véase el § 196) de que €l mismo en su
aqui y ahora es alcanzado por el amor de Dios.

2. La virtud teologal de la caridad.

La fuerza que configura y anima a la fe es la caridad.

a) El mensaje de Ia Revelacién sobrenatural es el mensaje del
reino de Dios, que es reino del amor (I Io. 4, 8, 16). El Antiguo Tes-
tamento y el Nuevo son el testimonio continuo del amor de Dios
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y. a la vez, una llamada divina a que nos incorporemos a la gloria
de ese amor. La auto-Revelacién de Dios es auto-manifestacién del
amor, porque Dios es amor (I Io. 4, 8, 16). La entrada de Dios en
el mundo y en la Historia es la entrada del amor en el mundo v
en la Historia; la encarnacion de 1a luz y del amor (I Io. 1, 9, 14).
El hecho de que Dios saliera de su inaccesibilidad y se hiciera acce-
sible a nosotros significa que salid de su inaccesibilidad por amor
y por amor se acerco a nosotros. El camino que Dios recorre en la
historia sagrada de la salvacion es el camino del amor.

El amor que obra en la Revelacion sobrenatural y se manifiesta
a los hombres y el amor exigido por Dios a los hombres es distinto
del amor, de que se habla fuera de la Revelacidon. A la palabra
amor se unen las mas diversas y muiltiples ideas. Aunque todos los
hombres creen que entienden qué es el amor, en cuanto se frata
de definirlo mas concretamente aparecen una multitud de opinio-
nes diversas.

b) En la Escritura el amor es designado, por regla general, con
la palabra griega agape; los griegos, en cambio, solian llamarlo eros.
La palabra agape es bastante rara fuera de la Biblia, y suele tener
una significaciéon amplia e indefinida cuando se usa. En general
significa sobreestimar, preferir; se aplica lo mismo a cosas impor-
tantes que a hombres amables. En Plotino parece que ¢l eros es ¢l
amor ascendente que eleva a Dios, v agape, en cambio, parece sig-
nificar para ¢l el amor descendente, que gquiere elevar lo bajo e
infimo.

Los griegos cantaron en todo tiempo himnos apasionados al eros
alegre y demoniaco, que todo 1o mueve y no es movido por nada;
en el eros se trasciende el hombre para apoderarse del amado;
cuando se excita termina en embriaguez, en éxtasis, y eso es lo que
busca €l griego en el eros.

Los tragicos griegos cantan al eros con terror y pasién: es dios
y mas poderoso que todos los dioses, es el sefior de dioses v hom-
bres. *“Todos los poderes entre el cielo y la tierra son de segundo
rango junto al unico gran poder del eros. Quien es alcanzado por
su tirana omnipotencia no tiene ya eleccion, ni voluntad, ni libertad
y vive en ese ser-forzado la maxima dicha.” La embriaguez, que
el priego busca en el eros, no es necesariamente la embriaguez erd-
tica de los sentidos; segun Platdén, el eros nos eleva sobre todo lo
material hasta el mundo de Yo ideal: Aristételes lo entiende como
una fuerza cdsmica, como fuerza de atraccion, gracias a la cual el
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fundamento de todo ser se pone en orden y movimiento. Seglin el
neoplatonismo, ¢l impulso natural a elevarse sobre la propia vida
es una tendencia a la unidad con el sumo uno (segiin Stauffer. en
Kittels Woerterbuch zum NT, 34-36).

¢) Lo que la Revelacidon entiende por amor es esenclalmente
distinto del eros, sin ser completamente opuesio a él. El amor de
que habla la Revelacién es también un movimiento del yo hacia
el td, pero mo para apropiarse del ti, sino para regalar el yo. No
nace de la necesidad, sino del amor, Se dirige al td, no para apro-
piarse de lo que el yo no tiene, sino para hacerle don de la propia
plenitud. En este sentido, se dice que Dios es amor; se dirige a
los hombres para incorporarlos a su vida de gloria. Su amor se re-
veld en Cristo y sobre todo en 1a cruz {cfr. vol. I, § 92).

d) A pesar de las diferencias entre “eros” y “agape”, hay entre
ellos una relacion viva e intima. El agape es, en cierto modo. un
poder celestial que cae sobre el amor humano que se realiza en
el eros y logra imponer como si dijéramos la direccién, mieniras
el eros presta la energia. Tampoco al agape le falta totalmente el
momento tipico del eros: el anhelo de recibir ¢l ti en €l yo. Cuan-
do el yo se dirige al ti en el amor, tiende a ser aceptado por é&ste;
sélo cuando el ti se abre al yo que se le patentiza, llega el agape
a su meta y a su plenitud. El movimiento de entrega implica esen-
cialmente el movimiento de aceptacién. Por tanto, el eros no es re-
primido por el agape, sino transformado por €l. Si el eros significa
la capacidad natural de amor que e] hombre ticne, el agape es su
elevacién y configuracion sobrenatural. El eros no es violentado por
el agape como por un poder extraiio, sino que gracias a él logra su
propia plenitud, ya que el agape aquieta la intranquilidad del cora-
zén humano (cfr. San Agustin, Confesiones, 1, 1). En el anhelo del
eros, €1 hombre llama a Dios, que es ¢l amor y la belleza; en la
fuerza y virtud del agape llega a Dios. El agape ¢s, por tanto, la
salvacién y redencién del eros. Santo Tomds de Aquino describe
esa relacion de la manera siguiente (Suma Teoldgica, 1, q. 1. art, 8,
ad. 2): “Conviene que la razén natural se ponga completamente al
servicio de la fe, lo mismo que la inclinacién natural de la volun-
tad estd a disposicién del amor sobrenatural.”

e) La Sagrada Escritura (Antiguo Testamento, en su versién
griega, v Nuevo Testamento) usa la palabra agape para caracte-

rizar el amor de Dios; Ia palabra se llena asf{ de nuevo sentido y
fuerza.
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La palabra hebrea ahab, sustantivo equivalente a amor, signi-
fica unas veces la pasién entre hombre y mujer y otras veces la
fidelidad desinteresada del amigo y también el decidido atenerse a
la justicia; tiene, pues, distintas significaciones, para las que el grie-
go tiene tres palabras distintas: eros, philia, agape. A diferencia de
las palabras griegas, la hebrea no significa nunca ninguna especie
de erotismo religioso. El amor de Dios a Israel y el de Israel a
Dios no son instinto, sino voluntad ; no son embriaguez, sino accion
(Deut. 6, 5; Lev. 19, 18), Se distingue del eros griego por su caric-
ter exclusivo; una de sus principales caracterfsticas es los celos
(Cant, 8, 6; Gen, 29; 37, 3; Os. 1). El amor al préjimo de que
habla el Antiguo Testamento no es cosmopolita, sinc que distingue,
elige, prefiere y rechaza; estqd ligado a las situaciones, ya que se
dirige primariamente a los préjimos o préximos, a los miembros de
la familia y después, en circulos concéntricos, a los lejanos hasta
los mas alejados. |

El hecho de que la versién de los Setenta tradujera la palabra
hebrea ahab por agape, indica que esta expresion de la Sagrada Es-
critura no debe explicarse mediante categorias plotinianas, sino des-
de el Antiguo Testamento. La descolorida e inocua palabra agape
pareci¢ a los traductores la mds apropiada para traducir el sentido
hebreo y, sobre todo, el momento voluntarista y realista de la pala-
bra original. En Plotino, el agape es un concepto natural (Naturbe-
griff); en la Sagrada Escritura, en cambio, es un concepto activista
y realista {Tarbegriff). La palabra griega, al ser usada por la Es-
critura, recibe un contenido y riqueza que no tenia de suyo. La ple-
nitud de sentido de la palabra agape dentro de la traduccién del he-
breo, se repite en texto no traducidos, sino originales: en los escritos
candnicos de la época helenistica; agape significa en estos textos
una relacidon de fidelidad entre Dios vy el hombre. El martir que se
decide incondicionalmente por Dios y acepta por amor a El todos
los tormentos, sentird la fidelidad de Dios cuando mds le atormen-
ten y recibird la vida eterna (Sab. 3, 9; Dan. 9, 4; Tob. 14, 7).
El agape es el amor de Dios al hombre y apela al amor del hom-
bre para con Dios; es la fuerza de la piedad (Epistola de Aristeas),

También en este tema el Nuevo Testamento significa la plenitud
y perfeccién del Antiguo. Si el Antiguo Testamento da testimonio
del principio del amor de Dios a los hombres, el Nuevo testifica
su plenitud y acabamiento.

Podemos decir que Dios es amor, va que se dirige a los hom-
bres para incorporarlos a su vida gloriosa. El amor de Dios no es
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respuesta al valor de lo creado; tiene fuerza creadora; causa lo
que ama. El amor de Dios se reveléd en Cristo, sobre todo, a la
hora de su muerte en cruz (cfr. vol. I, § 92).

f) El amor de Dios, introducido por Cristo en la historia hu-
mana, fransformo el mundo. San Juan (usando sin duda categorias
del dualismo gndstico) Hama al mundo tinieblas; Cristo trajo 1a luz.
Fué aplastado el reino de Satdn, que era el imperio del egoismo,
de la mentira y del odio, y fué instaurado el reino de Dios, reino
del amor que se entrega v regala. Todos los misterios de la Salva-
cion son musterios del amor (San Clemente de Alejandria, Quis dives
salvetur, 37, 1). Desde Cristo, el mundo estd traspasado por la fuer-
za del amor, que se sacrifica y se entrega, aunque de modo velado
y oculto. Aunque después de Cristo, como antes, se agolpen el egofs-
mo y ¢l odio como que fueran sus seiflores, en el fondo todo lo rige,
sin embargo, el amor omnipotente de Dios. Llegara el dia en que
aparecera sin velos plenamente revelado; entonces el egoismo y el
odio—que ya han recibido golpe de muerte—acabarin de morir.

El hiombre mismo fué transformado. Desde el suceso del Gélgota,
todos los hombres estin en el campo de accion del amor celestial
aparecido en Cristo. No fuerza a nadie, pero impulsa a todos Quien
a pesar de todo, se obstina en el odio, tiene que hacerle resistencia.
Pero ¢l odiar le cuesta, en cierto modo, mas esfuerzos que al hom-
bre anticristiano; por eso, el odio de esta época que empieza en
Cristo es mas agudo y decidido.

2) El justo, en cambio, es apropiado y dominado vivamente por
el amor aparecido en Cristo; el amor 1es es infundido junto con la
gracia Santificante; se derrama sobre él hasta inundarle (Rom. 5. 5).
Fste amor infundido en el hombre justificado tiene su origen en
Dios; es, por tanto, deifico (fo. 3, 16; I lo. 4, 19; II Cor. 13, 11;
Eph. 2, 4; Thess. 1, 4). Cuando Dios se regala al hombre, se regala
como amor, porque Dios es amor; el hombre es asi traspasado
por el amor, que es Dios mismo. En este proceso, ¢l Padre celestial
configura al hombre a imagen suya, es decir, a imagen del amor
mismo, del amor personificado. El justo es, por tanto, upa epifa-
nfa del amor celestial, ya que su “nueva” existencia esta caracteri-
zada por el amor. Es evidente que sélo 1a fe puede captar ese he-
cho; pero la fe ve cdmo el justo refleja el amor de Dios. Dios es
el amor original y originariamente; el hombre lo es en imagen vy
espejo. Todo el ser del hombre estd acufiado y sellado por el amor,
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por ser imagen de él; el amor brilla vy resplandece al reflejarse en
el hombre.

Dios regala al hombre el don del amor en un acto que se reali-
za continuamente. La “virtud” de la caridad, segiin esto, inhiere en
el hombre como una realidad celestial actual: no fluye hasta su
interior como l1a luz, sino que le es regalado continuamente por Dios
como una entrega amorosa; e€s, pues, expresion de un encuentro
personal, no de un proceso natural; suponer que es un proceso na-
tural responde a la concepcién neoplatdnica, pero no a la neotesta-
mentaria.

El amor celestial le es comunicado al hombre por Jesucristo;
cuando el bombre participa en 1a Muerte y Resurreccién de Cristo,
logra tener parte en el amor que se encarna en los sucesos del Gdl-
gota y del dia de Pascua. “Ser en Jesucristo” significa tanto como
ser en el amor en El aparecido (I Cor. 16, 24; Rom. 8, 39; 1 Tim. 1,
14). El camino normal para participar en el amor celestial es el
mismo que nos conduce a Ja comunidad con Cristo, 1a fe y el bau-
tismo.

El amor aparecido en Cristo reveld sus caracteristicas y su fuer-
za en la Muerte y en la Resurreccién: implica el estar dispuesto a
morir, ¥ a través de la muerte lleva hasta la vida eterna. Por tanto,
quien estd sellado por el amor e¢ncarnado en Cristo, estd sellado por
es¢ estar dispuesto a la muerte y a la vez estd destinado a la vida
imperecedera.

La comunidad con Jesucristo es obrada por el Espiritu Santo.
Segin esto, es también el Espiritu Santo quien infunde el amor
celestial en los justos. L.a Sagrada Escritura habla muchas veces a
la vez del Espiritu y de 12 caridad (Rom. §, 30; 12, 9-11: I Cor. 6,
6; Gal. 5,13, 5,22, II Tim. 1, 7; Col. 1, 8; Eph. 3, 16; 1o, 14,
15-17; 1 Io. 3, 23; 4, 12).

Como el amor concedido al hombre cuando es justificado tiene
origen divino y es deifico, le compete el cardcter de la santidad
(Rom. 8, 17; 12, 1; 15, 16; Eph. 1, 4, 15 5, 25-27: Col 3, 12;
I Thess. 3, 12; 1 Tim. 2, 15, Hebr. 12, 14, I Pet. 1, 1; II Pet. 3,
11; Jds. 20). Cuando el hombre lo acepta y se sumerge en €L, se
santifica y santifica a los préjimos, a quienes El se dirige en ese
amor (Io. 17, 19).

A consecuencia de su origen divino, ese amor tiende también a
Dios; no se contenta con la realidad intramundana; no se queda
en el espacio de este mundo. Continuamente salta sobre este mundo
que le quiere encerrar, hasta Dios; es una realidad trascendente;
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no puede moverse dentro de este mundo como que se MOviera en
el interior de una casa cerrada, porque su patria no es este mundo,
sino el cielo. Por eso es un escindalo para quien sélo cree en el
mundo; por eso fué crucificado el amor aparecido en Cristo La ca-
ridad es un misterio celestial que acepta el creyente y rechaza el
mundano.

h) El efecto que el misterio del amor celestial obra en el justo,
es determinar tode su ser y no sélo una potencia. El amor llega has-
ta la punta del alma humana, hasta su estrato mas intimo y profun-
do; es un movimiento metafisico, sobreconsciente y divino. que
viene de lo alto y penetra en el hombre tomandole a su servicio;
determina al hombre como mismidad personal que refleja a Dios
y se trasciende a si misma, como persona dirigida al ti y, en defi-
nitiva, al Ta divino.

Esta determinacion de la mismidad personal humana por el
amor estd mds alld de la polaridad sexual. Es cierto que afecta a
la natural capacidad humana de amar y la asume, pero obra una
transformacién tan profunda que vale aqui lo que San Pablo dice
de 1a vida en Cristo: “Ya no hay griego o judio, ni varén o mujer,
ni esclavo o libre, porque esas diferencias son minimas ante la
nueva fuerza vital” (Gal, 3, 28).

Aunque la caridad infundida por Dios al hombre penetra hasta
lo méds intimo del alma y configura todo €l ser humano, sélo puede
alcanzar su meta—la conversién del vo al ti-—cuando penetra y
traspasa las potencias y fuerzas con que el hombre se dirige al tu.
El amor infundido en el hombre obra primariamente en quien se
abre a él v le recibe en una actitud total (Gesamthaltung) del yo
frente al tii; de esa actitud nacen después los actos particulares. El
fuego que traspasa el yo del hombre transformado impele al hom-
bre a entregarse a Dios vy también a los hombres, a quiencs Dios
se dirige. El amor que configura al hombre se hace asi amor activo
(Lc. 10, 25-37; I Thess. 1, 3, Gal. 5, 6, 13; Hebr. 6, 10; 10, 24;
Sant. 1, 25-27: Ap. 2, 19).

El dirigirse a Dios y a los hombres ocurre en la fuerza del amor
de Dios: es una accion de Dios mismo (Io. 4, 7. 10, 19; 3, 1). La
caridad del hombre es amor en el Padre celestial (Jds. 1); es ma-
nifestacién del amor infundido por Dios en el hombre. Como el
amor mismo de Dios estd obrando en el amor activo de los hom-
bres, la realizacién de éste es una realizacién analoga y una repre-
sentaciéon del amor de Dios. Aunque €l amor del hombre es un
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efecto del amor de Dios, es a la vez una accidon del hombre; el
hombre es responsable de aceptar en su actividad amorosa la acti-
vidad de Dios; asi se convierte en portador del amor y el amor ¢s
accion personal suya.

Estaria en contradiccion con la transformacion immterna y con ¢l
nuevo modo de existencia que adquiere el bautizado, el no realizar
en la accion el ser configurado por el amor de Dios; seria incluso
debilidad y flojedad, v mucho mds contradictorio seria oponerse a
ese amor divino con egoismo y odio. Recordemos que el “estado”
de conversion amorosa es e] resultado de un acto gratuitc y con-
tinuo de Dios y que tiene, por tanto, caricter de acto (akthaft).

' Si 1a caridad es un regalo del cielo, puede chocar a primera vista
que sea obligatoria. Cristo exige la caridad con decisién e intransi-
gencia. La exigencia se refiere a la realizacion del amor mismo v
a su realizacién en el cumplimiento de los Mandamientos. El pre-
cepto de Cristo sobre la realizacién del amor a Dios y al préjimo
es posible porque Dios ofrece al hombre el regalo de la caridad,
pero no Ie fuerza a aceptarlo. La oferta tiene el caricter de llamada
o invitacién, que el hombre puede aceptar o no. El precepto de Je-
sucristo de realizar el amor significa 1a obligacidn de aceptar y no
rechazar ese ofrecimiento del amor y la invitacion a él. El hombre
es responsable, porque gracias a su decisién por el amor celestial,
éste llega a su meta. St se opone al precepio de aceptar ¢l amor
que se le ofrece, se le convertird contra su voluntad en juicio de
condenacidén (Io. 1, 10; 5, 43; 12, 48). El amor se une as{ profun-
damente a Ia obediencia de la fe, que es obediencia a Cnisto o al
amor del Padre aparecido en Cristo (Rom. 1, 5 16, 26; Il Cor. 10,
5). Santo Tomds de Aquino dice: “L.a voluntad es movida por el
Espiritu Santo al amor de tal manera que ella misma es portadora
de este acto” (Suma Teoldgica, 11, 2, q. 23, art. 2). Inocencio XI
condend la doctrina de la pura pasividad del amor, defendida por
Miguel de Molinos (D. 1242).

Entre el ser y el obrar del hombre sellado por la caridad hay,
por tanto, una relacién de correspondencia (V. Warnach). El ser
tiene que realizarse y desarrollarse en la accidn, y la accion no es
méis que la manifestacion del ser realizada en una decision libre y
responsable. Si se entendiera el amor como una pura suma de actos
se le minarfa su fundamento y se caerfa en el peligro del mero acti-
vismo: ocurriria eso, en caso de entender sélo o primariamente el
amor como una ayuda organizada. Viceversa, el amor sélo demues-
tra su autenticidad en las obras (I Jo. 3, 18; Sant. 1, 25-27; 2, 15;
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I{ Cor. 8, 7, Rom. 12, 8:; II Tim. 2, 15); seria un amor indtil,
si no se encarnara en la actividad de cada dia. El amor regalado al-
hombre debe realizarse en obras, para lograr poder histérico, del
mismo modo que el amor de Dios se encarnd en Jesucristo, La ca-
ridad es un ser activo y un acto permanente.

i) Jesis exige la Caridad con tal exclusividad. que todos los
demds Mandamientos quedan absorbidos en él; la justicia tiene
siempre su medida en €] amor.

El precepto del amor es la recapitulacion de todos los preceptos
gticos; cuando le preguntan a Cristo cudl es el primer Mandamien-
to, contesta: “Amards al Sefior tu Dios con todo tu corazdn, con
toda tu alma, con toda tu mente y con todas tus fuerzas. El segun-
do es éste: Amaris a tu préjimo como a ti mismo. Mayor que €s-
tos no hay mandamiento alguno” (Mc. 12, 28-31; cfr. Mt 22, 34-40,
Le. 10, 26 y sigs.),

Por tanto, lo que es conforme al amor es cristiforme, actitud
cristiana; lo que no es conforme a él, no es cristiano; la Caridad
es 1a forma vital del cristiano. Dice Santo Tomds de Aquino: “La
Fe v la Esperanza, como las virtudes morales, pueden ser conside-
radas de dos modos: en un estado de cierta incoacién o en estado
perfecto de virtud. Pues como la virtud estd ordenada a realizar
buenas obras, virtud perfecta es la que confiere la capacidad de rea-
lizar una obra perfectamente buena, v esto tiene lugar cuando lo
que se hace no solamente es bueno, sino que también estd bien
hecho. De otro modo, si lo realizado es bueno, pero no bien hecho,
no serd perfectamente bueno; vy, por tanto, el hdbito, que es princi-
pto de tal obra, no tendrd perfecta razdén de virtud. Por ejemplo,
cuando un hombre hace cosas justas, lo que él hace es bueno, pero
no serd obra de virtud perfecta si no 1a realiza bien, es decir, segun
una recta eleccién, que es resultado de la prudencia; por eso, la
justicia sin la prudencia no puede ser virtud perfecta.

Asi, pues, la Fe v la Esperanza de algin modo pueden existir
sin la Caridad, pero sin ella no tienen perfecta razén de virtud.
Siendo, en efecto, obra de Ia Fe creer en Di0s, como creer €5 asen-
tir a algo por propia voluntad, si no se quiere de modo debido, la
obra de Fe no serad perfecta. Pero el querer de modo debido es dado
por la Caridad, que perfecciona la voluntad, pues todo movimiento
recto de la voluntad procede de un recto amor, como dice San Agus-
tin. De ah{ que sin Caridad pueda haber Fe, pero no como virtud
perfecta, como sucede con la fortaleza o templanza sin la pruden-
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cia.- Lo mismo se ha de decir de la Esperanza. Pues el acto de la
Esperanza consiste en esperar de Dios la bienaventuranza futura.
Este acto es perfecto si estd apoyado en los méritos que uno tiene,
lo cual no puede tener lugar faltando la Caridad. Mas esperar la
futura bienaventuranza basindose en los méritos que ain no se
tiene, pero que se propone alcanzar en el futuro, serd un acto im-
perfecto; y éste es posible sin la Caridad. Por consiguiente, la Fe
y la Esperanza pueden darse sin la Caridad; pero sin la Caridad,
propiamente hablando, no son virtudes, pues es esencial a la vir-
tud capacitarnos no solamente para que hagamos obras buenas, sino
también para que las realicemos bien” (Suma Teoldgica, 1, 2, q. 65,
articulo 4).

Por lo demis, en los preceptos dados en la Revelacion hecha
por Cristo hay siempre la respectiva llamada concreta a hacer en una
determinada situacidén lo que el amor exige. En los Mandamientos
se desarrolla y explica el precepto capital, el mandato del amor
Fl séptimo mandamiento, por ejemplo, interpreta obligatoriamente
como debe portarse quien obra por amor frente al tii, cuando el tu
dispone libremente como persona de su propiedad; el sexto, ¢édmo
debe portarse frente al préjimo determinado y definido sexualmen-
te (cfr. §§ 156 y 217).

El precepto del amor absorbe en s{ todas las normas particu-
lares y especiales; por eso el discipulo amado repite sin cesar la
uniforme advertencia “amaos los unos a los otros” (Jo. 13, 34; 14,
20; I Io. 3, 18). El amor evita que la vida (“las pricticas religiosas™)
caigan en una pluralidad sin conexion. En el amor, que es el funda-
mento de todos los esfuerzos y trabajos para realizar el estado de
cristiano, tiene sus raices la unidad de la vida de fe; en €l se funda
también la interioridad de la vida cristiana. La interioridad, de que
proceden las obras del cristiano, es creada en ¢l hombre por Dios;
es el fuego del amor derramado en nosotros por el Espiritu Santo.

En el amor pierden los Mandamientos la extrafieza y opresion
que les es propia mientras el hombre los cumple en la obediencia con
que el esclavo se inclina ante su sefior. En el amor acepta el hom-
bre la voluntad de Dios que se revela en cada uno de los Manda-
mientos. Y asi, cuando cumple los Mandamientos, realiza su ser
propio, €l ser configurado por el amor. En este sentido podemos
recordar la afirmacién de San Agustin: “Ama y haz lo que quieras™
(In epist. Joann., 7); que no sigmfica la carta franca para toda in-
continencia y capricho, sino una atadura superior: la obligacion
del amor. Al cumplir los Mandamientos, el hombre se ata y obliga
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a su propia ley, a 1a ley determinada en él por el amor. La Caridad
es, por tanto, el camino del hombre hacia si mismo; en ella se
libera de la esclavitud de lo ajeno; logra la libertad de los hijos
de Dios, que no consiste en el capricho, sino en la superacidn y
superioridad sobre los pecados antidivinos que esclavizan al hombre
y le enajenan (Rom. 8, 21; cfr. Gal. 2, 4; 5, 1, 13).

La Caridad no es, pues, falta de ley (II Cor. 6, 14), pero, por
otra parte, evita que la ley se convierta en algo absoluto; es la
muerte del legalismo. A 1a obediencia a los Mandamientos corres-
ponde 1a decisién humana concreta de vivir del amor. Todos los
Mandamientos tienen asi el cardcter de lo “nuevo”. Todos 10s pre-
ceptos que refieren Jos Sinépticos (Me. 12, 28-31), San Pablo (Rom.
13, 8; Gal. 5, 14) y San Juan (13, 34; I lo. 3, 23) son Mandamien-
tos nuevos, ya que no son mas que el cumplimiento del precepto
del amor (Rom. 13, 10;: Gal. 6, 2). Sin la Caridad, ninguna accion
tiene valor (I Cor. 13, 1-3). Obrar cristianamente es mucho mas que
no pecar; es realizar la Caridad. El mero no odiar, no mentir, &t-
cétera, puede significar debilidad e impotencia. El obrar por amor
significa, en cambio, Ta tensién y concentracién de las fuerzas.

A veces parece que la ley estd en oposicidon al amor; la razon
de esto es que a consecuencia de la confusion provocada por el po-
der del pecado y a consecuencia de la ceguera y desorden causados
por 1a desordenada concupiscencia en el corazén humano, no siems-
pre se ve claro ni se estd dispuesto a cumplir lo que realmente com-
pete al amor y, en tal caso, es necesario un precepto para revelar
y mandar lo que en Gltimo término corresponde al amor, aunque
no aparezca como tal. El antagonismo entre la ley y el amor dura-
rdn mientras exista el hombre pecador, capaz de ser tentado, y este
mundo enmarafiado y confuso; desaparecerd cuando los hombres
alcancen su estado de plenitud v el mundo sea transformado en
~ tierra nueva y cielo nuevo. Mientras dura ese antagonismo, el ver-
dadero v auténtico amor, es decir, el amor que viene de Dios, es
siempre 1a medida de la ley. La ley estd al servicio de la Caridad
Yy no viceversa.

k) De las consideraciones anteriores se deduce que el amor se
realiza de dos maneras: como amor g Dios y como amor a los
hombres. |

aa) La distincién de agape y eros plantea una cuestién respecto
al amor de Dios; la cuestién de si para con Dios sdlo es posible
el eros o también es posible el agape. Dios es el Sumo Bien, el va-
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lor absoluto, que el hombre anhela para liberarse de su propia
pobreza participando en la vida divina. Algunos tedlogos (por ejem-
plo, Nygren) creen que frente a Dios sélo es posible el eros. Pero
frente a esta opinion esta la Escritura, que hace del amor de Dios
objeto de un mandamiento. El eros, anhelo natural del valor maés
elevado, no puede ser objeto de un precepto. Sélo puede ser obli-
gado y mandado ¢l amor que depende de la libre decisién del hom-
bre, el amor del que el hombre es responsable. El amor a Dios se
realiza también en la obediencia a su palabra; en la entrega obe-
diente de la mismidad humana esta configurado e incluido el anhele
de Dios. Estd lejos de ser evidente que Dios mande ese amor y
que en ese Mandamiento revele cudnto le importa el amor humano.
Seria mucho mds comprensible €] que le fuera indiferente. Dice
Santa Teresita de Lisieux: “Qué bien estd que Dios nos haya man-
dado amarle. Si no lo hubiera mandado, no nos atreveriamos.” Esta
afirmacién se nos manifiesta en toda su profunda significacién, al
pensar en opiniones como la de Nygren o en la de Aristételes, que
negd la posibilidad de amar a Dios, San Irineo ensalza con alegria
la benevolencia de Dios por habernos permitido amarle (Conira
las herejias, 1V, 13, 2; cfr. Demonstratio 96).

El amor a Dios aparecerd todavia mds claramente como agape,
si nos fijamos en el modo de su realizacion tal como lo describe la
Escritura. Segin el Antiguo Testamento, amar a Dios significa, so-
bre todo, estar de parte de Dios, estar presente ante El, tener tiem-
po para El, oirle, someterse a su dominio, preferir 1la instauracion
de su reino a todo; pero también ““significa fundar toda la existen-
cia en Dios, permanecer en El con incondicional confianza, abando-
nar en sus manos toda preocupacion y responsabilidad, vivir de sus
dones”. Significa odiar y despreciar todo lo que no esta al servicio
de Dios ni viene de El, romper con todas las consideraciones. des-
truir todos los impedimentos que se oponen en nuestro camino
hacia Dios. Cristo cita especialmente dos poderes contra los que
el hombre tiene que luchar, si quiere amar a Dios: las riquezas y
la ambicidn (apetito desordenado de prestigio). Quien pretende amon-
tonar riquezas, ¢s hombre de poca fe y pagano, sin esperanza para
¢l reino de los cielos (M. 6, 19-24; 19, 23-26; Lc, 12, 33). Dice
- Jesus: “jAy de vosotros, fariseos, que amdis los primeros puestos
en las sinagogas vy los saludos en las plazas!” (Le. 11, 43), v en
otra ocasdn: “Cémo podéis creer vosotros que recibis la gloria
unos de otros y no buscdis Ia gloria que procede del Unico” (Jo. 3,
44}, El crisol decisivo del amor a Dios son las impugnaciones y
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calamidades, las injurias y dolores, el peligro de la vida terrena. El
amor a Dios se revelard como inflamada pasion por Dios en unos
pocos que soporian todas las violencias v amenazas hasia que se
manifieste aquel a quien aman (M¢. 10, 17-42; 5, 10-12); cfr. Stauf-
fer, 0. ¢, 45). El amor se manifiesta en conductas asi y, ade-
mas, 1as hace posibles. Como el amor humano es participacidon del
eterno amor de Dios y tiene, por tanto, su misma estabilidad mien-
tras el hombre se entrega a él, capacita a su portador para poder
resistir en pie el peso de los dolores y para no evitarlos, es decir,
para tener pactencia (hypomone: Rom. 5, 3-5; 1 Thess. 1, 3;
Il Thess. 1, 3-5; I Tim. 6, 11, II Tim. 3, 10, Tit. 2, 2; II Pet. 1,
6, Ap. 2, 2) y para tener confianza incondicional (Rom, 2, 28, 35-39).

El amor Hega al Padre a través de Cristo, porque todo camino
hacia el Padre pasa por Cristo. Cristo es €l amado del Padre (Eph. 1,
6. Col. 1, 13). En El se centira todo el amor del Padre; v El, por
su parte, vive completamente para el Padre (cfr. vol. 1II, § 151). A
¢sa continua y eterna entrega al Padre es incorporado quien vive
en comunidad con Cristo; y serd inflamado por el amor con que
Cristo se dirige al Padre. Recordemos, para entender un poco mas
la profundidad de este proceso, que ¢l Espiritu Santo—amor perso-
nal de Dios—fluye, enviado por el Padre y por el Hijo, hasta nos-
otros, desde 1a naturaleza humana de Cristo, El Espiritu Santo llena
al hombre de su fuego (Gal, 5,22; Col. 1,8; I Cor. 4, 21; Rom. 15,
30) v lo transforma de tal manera que puede enirar en el movi-
miento de amor que es el Espiritu Santo mismo; esa cotrienie de
amor le lleva primero hasta el Hijo; permanecer en Cristo significa
permanecer en su amor (fo. 14, 20; 15, 9, 10). Gracias a ]a nueva
capacidad del amor que le ha sido concedida, el cristiano se abraza
a Cristo, entregandosele incondicionalmente, dispuesto a morir 1n-
cluso por El (Mt. 10, 37-42). Quien entra en comunidad de amor
con Cristo serd dominado por el amor con que el Hijo se entrega al
Padre, v junto con el Padre alienta al Espiritu Santo (cfr. vol. 1,
§ 58); en el Espiritu Santo ama al Padre por Cristo. Nuestro amor
es, por tanto, participacion del amor bienaventurado del Padre y del
Hijo. El amor del hombre justificado es eco de ese amor miradi-
vino, un reflejo, una resonancia desde la misma interioridad divina.

bb) El amor a Dios demuestra su autenticidad y seriedad en
el amor al prdjimo; s6lo el amor al préjimo nos demuestra gque
nuestro amor a Dios no es una ilusidn y autoengaiio. Viceversa: ¢l
amor al préjimo recibe su hondura y definitiva seguridad en el
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amor a Dios. Cuando amamos al préjimo, amamos a un hombre
concreto, pero por amor a Dios. Es evidente este proceso si pensa-
mos ¢n que todo hombre es alcanzado por el amor de Dios y, sobre
todo, en que todo bautizado es miembro del cuerpo de Cristo.
Quien ama a Cristo no puede menos de amar a su cuerpo, es de-
cir, a todos los incorporados a Cristo. Quien ama al Padre celestial
no puede menos de abarcar en su amor a todos los que el Padre
celestial comprende en el suyo; si no hiciera eso, mentiria al decir
que ama a Dios: “Carisimos, amémonos unos a Otros, porque la
caridad procede de Dios, y todo el que ama es nacido de Dios y
a Dios conoce. El que no ama no conoce a Dios, porque Dios es
cariddad. La caridad de Dios hacia nosotros se manifesté en que
Dios envié al mundo a su Hijo Unigénito para gue nosotros viva-
mos por El. En eso estd la caridad, no en que nosotros hayamos
amado a Dios, sino en que El nos amé y envié a su Hijo, victima
expiatoria de nuestros pecados,

Carfsimos, si de esta manera nos amé Dios, también nosotros
debemos amarnos unos a otros. A Dios nunca le vié nadie:; si nos-
otros nos amamos mutuamente, Dios permanece en nosotros y su
amor es en nosotros perfecto. Conocemos que permanecemos en El
y El en nosotros en que nos dié su Espiritu. Y hemos visto, y da-
mos de ello testimonio, que ¢l Padre envié a su Hijo por Salva-
dor del mundo. Quien confiese que Jests es €l Hijo de Dios, Dios
permanece en €l y €l en Dios. Y nosotros hemos conocido y creido
la caridad que Dios nos tiene. Dios es caridad, y el que vive en
caridad permanece en Dios y Dios en él.

La perfeccién del amor en nosotros se muestra en que tenga-
mos confianza en el dia del juicio, porque como es El, asi somos
nosotros en este mundo. En la caridad no hay temor, pues la ca-
ridad perfecta echa fuera el temor; porque el temor supone cas-
tigo, v el que teme no es perfecto en la caridad. Cuanto a nos-
otros, amemos a Dios, porque El nos amd primero. Si alguno dije-
re: Amo a Dios, perc aborrece a su hermano, miente, Pues el que
no ama a su hermano, a quien ve, no es posible que ame a Dios,
a quien no ve. Y nosotros tenemos de El este precepto, que quien
ama a Dios, ame también a su hermano” (I fo. 4, 7-21: cfr. tam-
bién 2, 7-11; Mt. 25, 34-40).

El amor al préjimo es un amor de obras y de auréntica cari-
dad (Sant. 1, 19: 2, 13) Nada tiene que ver con la exaltacién: es
sobrio y no sentimental, mesurado y probo, sin ser aburguesado.
Su origen divino le libra del aburguesamiento:; &] proceder del
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abismo del amor de Dios, su sencillez e ingenuidad le dan su ca-
racter de “sobria ebriedad” (cfr. Act. 26, 25; I Tim, 2, 15;
II Tim. 1, 7, Rom. 12, 8; I Cor. 9, 11-13; H. Lewy, Sobria
ebrietas. Untersuchungen zur Geschichte der antiken Mystik, 1929).
Como indica la pardbola del buen samaritano (Lc. 10, 30-37), ¢l
amor se demuestra haciendo lo que se debe hacer en el caso concre-
to: el amor estd ligado a la situacién; seria negarle, el no socorrer
la necesidad del hombre que Dios nos pone en el camino y que,
por tanto, es ahora y aqui nuestro préjimo, para buscar un leja-
no a quien poder ayudar; eso serfa el humanitarismo de la filan-
tropia, esa especie de amor a todo ¢l mundo que no se sienfe
oblizado a ninguna ayuda concreta. El amor hace io que la hora
y el momento exigen. E1 hombre que no oye esa exigencia y se
dedica a escuchar por ver si oye otra exigencia cae en la senten-
cia con que Cristo condena al fariseo en la pardbola del sama-
ritano. Quien niega su ayuda al préjimo, que Dios le envia, se
la niega al Hijo de Dios. Sobre é] cae la senfencia de condenacion;
su “no” a los hombres es un “no” a Cristo (Mt. 25, 41-45), y su
amor al hermano es amor a Cristo.

El amor fraternal es la 1inica actitud objetiva; estd, como toda
la vida de peregrinacién por la tierra, bajo el signo de la Cruz
“as voluntad de servicio y de sacrificio, de perdén y considera-
cién, de comportar y de compadecer. de ayudar a los caidos
y llevar a los desechos a una comunidad, que da gracias por toda
su existencia a la misericordia de Dios y al sacrificio de su Cristo”
(Stauffer, o. ¢., 51). Asi demuestra su estricto cardcter personal;
se dirige al ti del préjimo y no a su valor ni a su utilidad eco-
némica, intelectual o espiritual. El eros se dirige al valor del
td, pero la caridad busca al t4, tal como es; por eso puede aten-
der a los enfermos, a los pobres, a los desagradables e incluso a
los viciosos; para el amor, el préjimo no es objeto de ayuda o del
ejercicio de la virtud, sino un ti digno de ser amado por s{ mismo
porque en &l se eleva la llamada y exigencia que Dios hace al
Yo propio. El amor abre los ojos, y €l odio ciega para no ver lo
propio y caracteristico del ti. Quien se dirige al i por amor
de Dios, le ve con los ojos de Dios. Al verdadero amor Se une
siempre la veneracién ante la persona creada por Dios (Rom. 16,
2: I Tim. 6, 1: I Pet. 3, 7). Por eso el amor a los enfermos incu-
rables es también obligatorio y tiene sentido el cuidarlos y ayu-
darlos.

La obligacién del cristiano de amar al prdjimo incluye tambicn
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el amor a los enemigos. Bsta exigencia es la mas incomprensible
para el pensamiento natural; no procede esa obligacion de pensar
gue lo mejor s no pelearse con nadie, para conservar la tranqui-
lidad de la vida. La lucha de Cristo contra los fariseos demuestra
lo lejos que estaba Jesis de tales ideas filantrépicas. Cuando
Cristo mandé aceptar pronta y sacrificadamente la enemistad del
mundo, responder con bendiciones a las maldiciones v hacer bien
a los que nos odian, cuando impuso a los madrtires la tarea de
rezar por el mundo que odia a Dios y aniquila a sus fieles, nada
tenia que ver conm la utopia; conocia el mundo y, sin embargo,
obligé al amor en medio del munde del odio; y lo hace con la
sobria objetividad y seguridad, sin resentimiento ni resignacion.
con una incomprensible certeza y evidencia (Mi, 6, 38-48)

Esta exigencia de Cristo s6lo es comprensible si se cree en la
nueva situacién del mundo obrada por su muerte en cruz
(cir, Io. 2, 7-11). Del mismo modo que el amor de Dios demuestra
su- divimdad dirigiéndose con fuerza creadora al hombre, sin ser
provocado por el valor del hombre, asi el amor del cristiano
demuestra su origen divino al regalarse incluso a aquellos de
quicnes no espera ninglin amor; ve en el enemigo un hombre
unido a Cristo y encuentra a Cristo incluso en el enemigo. No
se le entrega por el mal que haya en él, sino por el bien que
pueda haber en €l y que procede de su unién a Cristo (cfr. §§ 140
y 145).

Tal amor tiene una virtud transformadora; aunque, de suyo.
no es creador, le corresponde cierta fuerza creadora por participar
del amor creador de Dios; en él, a pesar de su accién humana, se
reajiza la fuerza creadora de Dios. En el amor humano alcanza
el amor divino operante en él a los hombres a quienes se dirige
ese amor humano. Gracias a esa virtud creadora que Dios le
concede puede superar lo malo del hombre y despertar su bon-
dad; es, pues, una fase del camino de la transformaciéon de] hom-
bre en la figura en que Dios le ve y quiere desde el principio, en
la 1magen que tendrd en definitiva.

D En el amor a Dios y 2l préjimo predicado por el Nuevo
Testamento, cumple el hombre su propio ser. Como su nidcleo per-
sonal es el amor (cfr. vol. 11, § 125), no se pierde en la entrega,
sino que en ella logra el perfeccionamiento de su ser. El hecho de
que al hombre le parezca dificil cumplir el precepto de la Cari-
dad se basa en que a consecuencia de la ceguera causada por el
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pecado no sabe qué cosas son saludables para €1 v en que a con-
secuencia de }a enajenacién de si mismo, motivada también por
el pecado, no puede hacer con sus propias fuerzas lo que le con-
viene. La inclinacién a hacer lo contrario al ser (concupiscencia)
signe existiendo en el hombre justificado; por eso necesita un
continuo esfuerzo y ejercicio para realizar las acciones que perfec-
cionan su ser. El hombre anclado en el amor, puede ofrecerse
totalmente al projimo sin miedo de que se vaya a perder, porque
esta mantentdo y asegurado en el amor de Dios: no tiene por qué
sentirse amenazado o empequefiecido por el prdjimo, porque vive
en la anchura, profundidad, plenitud y seguridad del amor de Dios.
Quien estd vacio de amor y lleno de orgullo, ve siempre un peligro
en el préjimo. La envidia, €]l odio vy la enemistad son signos del
hombre “viejo” y “carnal” (Gal. 5, 20, Tit, 3, 5; II Tim, 3, 2-4).
Tales hombres no tienen paz ni pueden soportar la paz. Solo la
persona que esti llena de amor celestial “puede ser desinteresada.
Es una ley fundamental de 1a existencia humana el hecho de que
el yo llegue a su plenitud en el desinterés y, ademas, logre en ¢l
la propiedad y caracter, 1a forma de su mismidad” (Guardini, Welt
und Person, 102; cfr. Mc. 8, 35). Las exigencias impuestas por
San Pablo en I Cor. 13, 4-7, que a los mundanos parecen escan-
dalo y locura, aparecen ahora no como ridiculas exigencias, sino
como modos de realizar el hombre el auténtico amor y de ganar-
s6 a si mismo. La Caridad edifica al hombre (I Cor. 8, 1). En el
amor logra el hombre su existencia perfecta, ya que en él parti-
cipa de la perfeccién de Dios (Col, 3, 14; Mzt. 5, 45, 48). Vicever-
sa: el hombre no es nada sin caridad (I Cor. 13, 2}, ya que sin
ella su vida no tiene sentido y camina, ademads, hacia el eterno ab-
surdo.

m) En la Sagrada Escritura se promete a la Caridad un fu-
turo eterno: solo a ella (I Cor. 13, 12). Trabaja en el reino de Dios
y en su edificacién; la Caridad es siempre realizacién del reino
de Dios. La Fe y la Esperanza llevan los signos de este edn pere-
cedero v caduco; acabardn con él, pero la Caridad seguird exis-
tiendo; es el tnico poder de vida, que sobrenadara en este mundo
de muerte; en ella penetra el edn futuro hasta las formas perece-
deras de este mundo. Mienfras la Caridad no conforme y configu-

re al mundo, el mundo estard dominado por el diablo y entregado
a la destruccion.
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3. La virtud teologal de la Esperanza

La tercera virtud teologal es la Esperanza.

aj La virtud de la Esperanza hace cristiformes la fuerza y
actitud humanas orientadas hacia el futuro; esto implica su inter-
na transformacion y su conversiéon a Cristo. Todo hombre vive de
cara al futuro (cfr. vol. I, § 70); asi lo exige su esencial histori-
cidad.

Segun los griegos, la Esperanza es inseparable del hombre:; es
Ja expresiébn animico-espiritual de la temporalidad del hombre, En
la Esperanza, el hombre, que vive en el presente—sellado por el
pasado—y camina hacia el futuro, capta ese futuro con las poten-
clas del espiritu. El hombre que existe temporalmente, vive esen-
cialmente en la espera del futuro alegre o doloroso; la Esperan-
za es una consoladora del presente.

b) En el Antiguo Testamento, la Esperanza no es eSpera de
cualquier futuro, sino espera del bien futuro; es a la vez paciente
y conflada esperanza (Harren) vy anhelante hacia el futuro. Mien-
tras tiene vida, el hombre tiene esperanza (Ecl. 9, 4). L.a Esperanza
se dirige a Dios tanto en la necesidad como en la dicha; siempre
estd ¢l hombre orientado hacia Dios, que es su unica seguridad;
los consejos de Dios le son desconocidos, pero est4d seguro de su
amor y proteccion, obre Dios como obre, lo mismo si le manda
alegrias que si le regala tristeza y dolores. El hombre que espera
en Dios no pone su confianza en las seguridades que €]l mismo se
crea; son siempre poco decisivas; el hombre que edifica sobre
ellas, debe esperar que Dios las destruya y convierta la seguridad
humana en angustia y muedo (Am, 6, 1; Is. 32, 9-11; Prov. 14, 16).
Ningiin hombre debe poner su esperanza en las riquezas (Ps. 52,
9: Job. 31, 24), ni en su justicia (Ez. 33, 13), ni en otro hombre
(Jer. 17. 5). Las reflexiones y célculos humanos son humo (Ps. 94,
11); Dios las amiquila (Ps. 33, 10; Is. 19, 3; Prov. 16, 9). Sdlo
la esperanza en Dios, el Insondable, de guien el hombre no dis-
pone como de sus medios terrenos de fuerza, puede liberarnos de
la angustia (Is. 7, 4; 12, 2; Ps. 46, 3; Prov. 28, 1). Esta confian-
za €s un estar en silencio ante Dios, que va de la mano con el
miedo y temblor (Is. 32, 11; Ps. 33, 18; Prov, 14, 16). En de-
finitiva, la Esperanza tiende a terminar con todas las necesidades
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gracias al Mesias futuro y esperado (Bultmann, Kittels Worter-
buch zum NT 11, 519).

¢) Cristo vencid realmente los poderes malignos del pecado.
de la muerte y del demonio; en El se cumplié ]la esperanza del
Antiguo Testamento; pero ese cumplimiento no tiene todavia su
estructura definitiva. Los cristianos han sido sacados del mundo,
del que Cristo dice que ha sido condenado vy que estd abandonado
a ]a muerte y caducidad. A los cristianos les ha sido dada la exis-
tencia celestial, pero sélo en germen; estan santificados, pero soélo
de rafz; la figura de este mundo estd pasando, pero no ha termi-
nado aun (I Cor. 7, 31; 15, 32, 49; Rom. 8, 18; 8, 29; Phil. 3,
21). Somos hijos de Dios (Rom. 6, 1-23; 8, 13; Eph. 6, 12-20), pero
no hemos sido revelados como tales (Rom. 8, 19, 28). Dura la lu-
cha v no ha llegado la wltima victoria (Rom. 6, 1-23; 8, 13; Eph. 6,
12-30); todavia amenaza el pecado. Su poder ha recibido golpe
de muerte, pero no ha perdido su fuerza tentadora; estamos cami-
nando hacia el estado en que la santidad se revelara en todo su
esplendor y dominard todos los corazones. Caminamos hacia la
meta, pero no hemos llegado a ella. Vivimos en el reino interme-
dio que se alarga desde la Resurreccién hasta la segunda venida
de Cristo. Nuestro estado de cristianos tiene caricter escatoldgi-
co. A ese hecho responde la Esperanza; en ella “realizamos™, es-
piritual y animicamente, nuestra existencia de peregrinos.

d) La Esperanza es 1a actitud propia y cdracteristica del cris-
tiano mientras dura su vida de peregrinacion; quien capta a Cris-
to en la Fe y le afirma en la Caridad, tiende hacia el estado en
que logrard ver a Cristo en su gloria. La Esperanza nace de la Fe
y de la Caridad. Y, por su parte, reacciona animando y vivificando
la Caridad (cfr. I Thess. 1,3; 5, 8; Col. 1, 4-5; Gal, 5-6; I Cor. 13,
13). San Pablo asegura a los tesalonicenses que hace sin cesar me-
moria de la perseverante esperanza en Nuestro Sefior Jesucristo
(I Thess. 1, 3). El cristiano est4 revestido de la coraza de la fe, del
yelmo de la caridad y de la esperanza de la Salvacién (I Thess. 5,
8: ofr. I Cor. 13, 13 Tit. 1, 1). En esta esperanza estin todos los
cristianos unidos entre si (Eph. 4, 4).

ey La Esperanza tiene tres momentos: e¢spera del futuro, con-
fianza en Dios y paciencia en la espera de lo venmidero; no es
slo un estado de dnimo, una Stimmung o un indefinido esperar
que el futuro sea bueno y que las cosas se hagan por si mismas.
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Quien espera no se parece al que navega en un bote y al ver que
se aproxima una catarata se consuela pensando que podrd resistic
la caida. La Esperanza es una fuerza del corazon que Dios des-
pierta gracias a la cual €l yo humano tiende hacia los invisibles
bienes del futuro con paciencia y confianza. Lo venidero es ya
presente, pero no esta revelado; estamos seguros de ello, no por-
que lo veamos, sino porque lo creemos. “Es la Fe la fhrme segu-
ridad de lo que esperamos, la conviccion de lo que no vemos;
pues por ella adquirieron gran nombre los antiguos. Por Ja Fe co-
nocemos que los mundos han sido dispuestos por la palabra de
Dios, de suerte que de lo invisible ha tenido origen lo visible”
(Hebr. 11, 1-3; cfr. II Cor. 4, 18),

La Salud y la Salvacion estan ya ahi, existen. pero tenemos que
esperar a que nos sean reveladas. “Porque en Esperanza estamos
salvos; que la esperanza que se ve, no es Esperanza. Porque lo
que uno ve, ;como esperarlo? Pero si esperamos lo que no vemos,
en paciencia esperamos” (Rom, 8, 24-25).

La esperanza del cristiano no se¢ apoya en el mundo de lo vi-
sible, que incluso habla contra su Esperanza, y parece que conti-
nuamente demuesira que la Esperanza del cristiano es una ilusion
vy un autoengafio. El cristiano espera “contra toda esperanza”,
contra todos los poderes y sucesos que parecen desenmascarar Su
Esperanza y convertirla en sueiio (Rom. 4, 18). Justamente por
eso, su confianza es imperturbable; no se apoya en poderes te-
rrestres, sino en Dios, que resucita a los muertos, “que nos sacd
de tan mortal peligro y nos sacard. En El tenemos puesta la es-
peranza de que seguird sacdndonos, cooperando vosotros con la
oracién a favor nuestro, a fin de que la gracia que por las ple-
garias de muchos se nos concedié, sea de muchos agradecida por
nuestra causa” (Il Cor. 1, 10-11). San Pablo escribe a los filipen-
ses: “Porque sé que esto redundarid en ventaja mia por vuestras
oraciones v por la donacién del Espiritn de Jesucristo. Conforme

a mi constante esperanza, de nada me avergonzar¢; antes, Con
entera libertad, como siempre: también ahora, Cristo serd glor-

ficado en mi cuerpo, o por vida, o por muerte” (Phif. 1, 19-20;
ofr. también Hebr. 3, 6: 10, 23; I Pet. 1, 21; Rom. 15, 4).

fi Lo que el cristiano espera es la revelacion de la gloria de
Cristo, que implica la revelacién de la glona del cristiano en la
resurreccion de los muertos (Jo. 17, 24). “Porque se ha manifes-
tado la gracia salutifera de Dios a todos los hombres, ensefidndonos
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a negar la impiedad y los deseos del mundo, para que vivamos so-
bria, justa y piadosamente en este siglo, con la bienaventurada
esperanza en la venida gloriosa del gran Dios y Salvador nuestro,
Cristo Jesds. que se entregé por nosotros para rescatarnos de toda
iniquidad y adquirirse un pueblo propio, celador de obras buenas™
(Tit. 2, 11-14; I Tim. 4, 10; Tit. 3, 7, Hebr. 6, 18-19; 7, 19;
I Pet. 1, 3, 13). La esperanza del cristiano se dirige, por tanto, a
la existencia celestial (Col. 1, 5), a la vida eterna (Tit. 3, 7); in-
cluye la resurreccién de los muertos. En medio de este edn, domi-
nado por la muerte, ve el cristiano una época nueva del mundo en
la que impera la vida (Aet, 23; 6; 24, 15; 1 Cor. 15, 19).

La Esperanza se dirige también a la proteccidon de Dios en esta
vida terrena; pero el cristiano debe dejar en manos de Dios lo
que quiera hacer; tal vez quiera liberarie de los dolores ¢ tal vez
quiera que perezca para este mundo. Lo importante es que Dios
sea glorificado. La Esperanza no nos hace la vida mds fécil;
quien pone su esperanza en Dios, no cuenta con sucesos fantds-
ticos, de cuentos de hadas, que le liberen de las necesidades y de
los dolores; con digna sobriedad acepta las cargas de la vida y
su dureza y estd incluso dispuesto a morir, con la certeza de que su
gloria consiste en eso y estd siempre mds alld. La Esperanza le
da, por tanto, una nueva relacion con el dolor. En ella vive Ia
tensién entre el ahora y el después, entre la peregrinacion y la pa-
tria. En virtud de la Esperanza, se eleva y soporta el dolor hasta
la hora en que Dios quiera quitdrselo. San Pablo escribe a los
corintios, después de haberles recordado la alegrfa alcanzada en
Cristo: “Pero llevamos este tesoro en vasos de barro, para que
la excelencia del poder sea de Dios, y no parezca nuestra. En
mil maneras somos atribulados, pero no nos abatimos; en per-
plejidades, no nos desconcertamos; perseguidos, pero no abando-
nados: abatidos, no nos anonadamos: levando siempre en ¢l cuer-
po la mortificacién de Jesus, para que la vida de Jesiis se manifieste
también en nuestra carne mortal..., sabiendo que quien resucito
al Sefior Jesus, también con Jesis nos resucitard y nos hari estar
con vosotros; porque todas las cosas suceden por vosotros, para
que la gracia difundida en muchos, acreciente la accidon de gracias
para gloria de Dios. Por Io cual no desmayamos, sino que mien-
tras nuestro hombre exterior se corrompe, nuestro hombre interior
s¢e renueva de dia en dia. Pues por la momentinea y ligera tri-
bulacién nos prepara un peso eterno de gloria incalculable, y no
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ponemos nuestros ojos en las cosas visibles, sino en las invisibles;
pues las visibles son temporales; las invisibles, eternas.

Pues sabemos que si la tienda de nuestra mansion terrena se des-
hace, tenemos de Dios una sélida casa, no hecha por mano de hom-
bres, eterna en los cielos. Gemimos en esta nuestra tienda, anhelando
sobrevestirnos de aquella nuestra habitacién celestial, supuesto que
seamos hallados vestidos, no desnudos. Pues realmente, mientras
moramos en esta tienda, gemimos oprimidos, por cuanto no quere-
mos ser desnudados, sino sobrevestidos, para que nuestra mortali-
dad sea absorbida por la vida. Y es Dios quien asi nos ha hecho,
dindonos las arras de su Espiritu. As{ estamos siempre confiados,
persuadidos de que mientras moramos en este cuerpo estamos au-
sentes del Sefior, porque caminamos en fe y no en Vvisidn, pero
confiamos y quisiéramos mds partir del cuerpo y estar presentes al
Sefior. Por esto, presentes o ausentes, nos ecsforzamos por serle
gratos, puesto que todos hemos de comparecer ante el tribunal de
Cristo, para que reciba cada uno, segin lo que hubilere hecho por
el cuerpo, bueno o malo” (II Cor. 4, 7-5, 10; cfr. II Cor. 6, 4-10;
I Tim. 4, 10; Phil. 1, 12-26).

La FEsperanza da, pues, sosiego y seguridad, paz y alegria en
todas las situaciones apuradas (Rom. 15, 13; 12, 12); en virtud
de la Esperanza, se gloria San Pablo hasta en las tribulaciones
(Rom. 5, 4); la Esperanza es también sefiora sobre €] gran poder
de la muerte, contra el que nada pueden las fuerzas de este mundo.
La muerte es 1a prueba de la inanidad de todas las cosas de este mun-
do y demuestra la caducidad de todas las formas terrestres de vida,
el olor de la muerte 1o envenena todo. Quien no es capaz de acep-
tar la muerte dentro de su vida, no tiene més que esperanzas tran-
sitorias v pemiltimas, en 1iltimo término, no tiene Esperanza, por
muchas alegrias que espere del futuro. San Pablo dice que los
paganos no tienen esperanza (I Thess. 4, 13); en definitiva, todo lo
encuentra absurdo y nada. La esperanza del cristiano abarca tam-
bién la muerte y ve en ella al poder transformador que le levara
a la gloria eterna y definitiva. En la Esperanza muere, por tanto,
la angustia existencial. Al cristiano no le atormenta la cuestion de
qué vendra después (Phil. 1, 20; cfr. 1a Doctrina de la muerte, en

el Tratado de los Novisimos). Cfr. § 113.

g) La vida tiene extraordinaria imporiancia por ser um ca-
minar hacia el estado de la gloria definitiva, preparado ya en esta
vida de peregrinacion. La eternidad estd presente en el tiempo. En la
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Esperanza, en la venida del Sefior, hay una continua exigencia de
santificacién y de conversién, conforme a la vocacion que los cris-
tianos han recibido de Dios (I Io. 3, 3, Eph. 4, 1-4; 1 Tim. 3, 5;
Tit. 2, 11-12; 1 Pet. 1, 13-19).

La esperanza en el futuro no desvaloriza lo presente. El mun-
do es valorado por los cristianos como una realidad transitoria;
a pesar de todo, 1o toman mds en serio que los mundanos; en las
formas de este mundo se configura ocultamente ¢l futuro definitivo
ya presente; a ellas dedica todo su esfuerzo y atencion; no se
aparta de ellas resignado y resentido, sino que intenta configurar-
las conforme a la voluntad de Dios, sin excluir ninguna de ellas.
Pero no se pierde en esa tarea; al dedicarse al tiempo y al traba-
jar por €l, nunca se deja tragar por el presente, sino que conserva
su libertad y potencia para el ultimo y definitivo futuro,

El cristiano se encuentra frente al mundo con una gran res-
ponsabilidad, v a la vez con una gran hbertad interior. La esperanza
en la forma definitiva de existencia le da fuerzas para la liber-
tad y claridad en sus palabras y actos (11 Cor. 3, 12), hasta compro-
meter su vida por Cristo (Act. 7: Mt 10, 28). Ahora se ve
claramente que la Esperanza no es una sorda y aburrida espera

silm que es actividad viva (Col. 1, 23 Eph. 1, 18, I Pet. 3, 15).

Newmann llama a esa actitud vigilapcia; intenta explicar de la ma-
nera siguiente qué es lo que entiende por vigilar con Cristo: “;Sabéis lo
que sentimos en las cosas de este mundo, lo que sentimos, cuando espera-
' mos a un amigo, esperamos su llegada v €1 tarda? ;Sabéis lo que es estar
entre un grupo que nada le dice a uno? ;Sabéis como se espera que pase
el tiempo y suene la hora que le ponga a uno de nuevo en libertad? ¢Sa-
béis lo que es tener angustia de si ocurrira aquello que puede ocurrir 0
no? ;Sabéis qué es la incertidumbre sobre un suceso importante, que hace
gque vuestro corazdén pgolpee v que es el primer pensamiento de la mafiana?
;Sabéis lo que es tener un amigo en un pais extrafio y esperar noticias de
él v preguntarse dia a dia qué hace y si le va bien? ;Sabéis lo que es
contvivir 1a vida de un hombre de forma que vuestros 0jos sigan sus mira-
das, que poddis leer en su alma, que vedis sus minimas transformaciones,
que os adelantéis a sus deseos, que ridis cunando é1 rie vy estéis tristes con su
tristeza, que os sintdis deprimidos cuando é1 sufre v gocéis con susg éxitos?
Bsperar a Cristo es un sentimiento igual gue todos esos, si es que los
sentimientos de este mundo pueden ser imagen de los del otro. Espera al
Sefior quien tiende hacia El con anhelo angustiado, inflamado, intran-
quifo; quien estd despierto vy vigilante, estd animado, con los ojos abiertos,
incansablemente dispuesto a buscarle, a servirle, a verle en todo lo que
ocurre” (Del Sermon sobre la vigilarcia, en: Obras Completas, traducaén
de G. M, Dreves, 1907; cfr, W. Becker, Ausschauen nach Christus, Das
Biidsg}ex Christen nach Predigten Newmans, en: Schildgencssen 18, 1935,
353-66).
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h) (Coémo puede llegar el hombre a esperar eso, si la vida dia-
ria, con sus trabajos y preocupaciones, con sus desengafios y apa-
rentes absurdos parece ser un continuo argumento contra la espe-
ranza en la gloria y en la plenitud? San Buenaventura dice una vez
gue el mundo estd siempre lleno de noches. ;Como se puede ca-
minar en tinieblas hacia una meta, sin tener que temer a cada
paso la caida en el abismo? El hombre, de por si, no podria llegar
a esa esperanza; es Dios quien la despierta em su corazon. El
Padre de Nuestro Seiior Jesucristo, a quien por ello sean dadas las
gracias y la alabanza, nos ha engendrado para la Esperanza, segin
su gran misericordia, al resucitar a Jesucristo de entre los muertos.
El Padre despierta en nosotros la esperanza en la gloria, al en-
gendrarnos para una vida nueva, en su Hijo Unigénito.

El inflama la Esperanza por Jesucristo en el Espiritv Santo,
presente en nosotros. Quien estd en comunidad con Cristo, es in-
corporado al ritmo vital de Cristo. Cristo vive como quien, pasando
por la cruz y por Ia muerte, ha llegado a la gloria; ahora vive
glorificado, pero lleva en su cuerpo glorioso las sefiales de la
muecrte vencida por El Si estamos en comunidad con El, mientras
dure esta vida de peregrinacion, sentiremos esa comunidad mas
como de muerte que como de gloria, Pero el paso por el dolor y
por la muerte, ocurrido por Cristo y en Cristo, acaba en la gloria
con Cristo. La vida del fiel unido a Cristo estd sometida a la
misma ley, que Cristo asegurd ser la de su vida: *“;No era pre-
ciso que el Mesias padeciese esto y entrase en su gloria?” (Le.
24, 26).

La experiencia del dolor se convierte as{ para el cristiano en
testimonio de que estd lleno de la ley de Cristo. La Esperanza es,
por tanto, la realizacion de la union con Cristo, tal como corres-
ponde a la vida de peregrinos. Quien entra en comunidad con
Cristo, camina con El y por El hacia el Padre (Col. 1, 25-27,
I Tim, 1, 1. I Cor. 15, 17-28). Por eso no tienen los paganos
esperanza (I Thess. 4, 13; Eph. 2, 12), esto no quiete decir que los
paganos no tengan ninguna idea del futuro ni se hagan ilusiones
respecto a €l; tienen fines, pero dirigen su mirada a cosas pasa-
jeras; la udltima realidad no les ha sido revelada. No tienen espe-
ranzas tltimas, y por eso0, en definitiva, no tienen Esperanza porque
las esperanzas infrahistoricas pasan todas con €l mundo y el tiem-
po. Viceversa: los cristianos también tienen esperanzas intramun-
danas, pero todas estdn abrazadas por la “dltima” esperanza, que
es su medida y su ley.
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Dios, y sélo Dios, es €l fundamento de nuestra esperanza; Dios
n0s ha dado, ademads, una garantia de nuestra esperanza; pero esa
garantia no es visible. No hay ninguna seguridad intramundana
para Ia esperanza del cristiano. Cuando la esperanza de los cristia-
nos se orienta a instituciones y estructuras terrenas, buscando en
ellas seguridad y proteccién, Dios se dedica a destruir lo que los
hombres construyen, para que no caigan en la tentacién de con-
ceder mas honor y valor a sus propias seguridades que a la salva-
cién del alma, para que no se olviden de que la gran tarea del
cristiano es hacer que Cristo arraigue y crezca en los corazones,
fomentar su honor y la salvacién de los hombres, para que llegue
el reinado de Dios (M1, 6, 33; cfr. § 133).

La garantia de nuestra esperanza, la tmca valida entre todas,
es el Espiritu Santo enviado a nuestros corazones por el Padre y
por el Hijo. “La Esperanza no quedard confundida, pues el amor
de Dios se ha derramado en nuestros corazones por virtud del Es-
piritu Santo, que nos ha sido dado” (Rom. 5, 5). En el Espiritu
y en la virtud de la Fe, esperamos la Esperanza en la gloria futura
gracias a la justificacién, es decir, en la gloria que podemos espe-
rar en razén de la justificacion (Gal. 5, §5; cfr. Rom. 8, 24

El Espfritu Santo es el amor entre el Padre y el Hijo. Iios ha
puesto, por tanto, su propio amor en nuestro corazén como garan-
tia de nuestra esperanza. El amor es bienaventuranza; Dios ha
puesto su bienaventuranza como prenda de la nuestra, Una espe-
ranza que tiene tal garantia estd inmunizada contra la desespera-
cién. El amor y felicidad infundidos en nosotros es la fuerza per-
sonal de resistencia contra la desesperacion, que amenaza turbar
nuestra esperanza a la vista del inagotable dolor del munde y tam-
bién es resistencia contra el pecado que amenaza paralizar la Es-
peranza.

En virtud del Espiritu Santo, puede esperar el cristiano. El
futuro hacia que camina, proyecta su luz clara sobre €] presente.
El cristiano v la comunidad de los creyentes en medio de la noche
de este edn de muerte estdn ya a la luz del futuro reino de Dios,
como el nocturno viajero de carretera que antes de encontrarse con
un coche ve la luz de sus faros (E. Brunner, Von Werk des Heili-
gen Geistes). El futuro esta ya presente, que pertenece a la misma
especie que el futuro; pero lo que ahora estd oculto, serd reve-
lado. Quien camina hacia ese futuro en virtud del Espiritu Santc,
sentird este mundo como tramsito hacia el otro y no como ciclo
O ¢como 1nfierno.
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/) la Esperanza trasciende al individuo; al Cosmos le han
sido infundidas fuerzas semejantes a las que han sido derramadas
sobre el hombre, que trabajan en la glorificacion de 1a Naturaleza.
IL.a Naturaleza extrahumana estd incorporada al destino del hom-
bre; cayd en la maldicion por culpa del pecado del hombre; fué
abandonada a la caducidad; tambi€én debe participar en la gloria
de los hijos de Dios. “Pues sabemos que la Creacidén entera hasta
ahora gime y siente dolores de parto...” (Rom. 8, 22). La figura
de este mundo es transitoria; ya estin en obra las fuerzas del
mundo futuro, presentes en el mundo; y actuardn hasta que se
revele 1a gloria del mundo después de su transformacién (cfr. § 300).





