EL OBJETO DEL PISTEUEIN CRISTI_ANO EN LAS
EPISTOLAS PAULINAS

Por JOAQUIN ADURIZ, S.1. (San Miguel)

La estructura de la fe en S. Pablo es funcién del mystérion, a cuya
revelacién responde. Dicho en otras palabras, €l objeto del pisteiiein
del creyente es el mystérion revelado. “A Aquel que tiene el poder de
solidificaros conforme a mi evangelio y al kérygma de Jesucristo confor-
me a la revelacién de mi misterio (apokdlipsis mysteriou) guardado en
silencio durante los tiempos eternos, y hoy en cambio hecho patente
y puesto en conocimiento de todas las naciones, segun el mandato del
Dios eterno por las Escrituras que lo predicen, a fin de llevarlas a la
obediencia de la fe (eis ypakoén tes pisteos)... (Rom. 16, 25-26).
Apokalipsis mysteriou. e ypakoén pisteos se articalan entre si como
interpelacién y réplica en el dialogo. En virtud de esta correlacién el
analisis del cogteriido del mystérion nos introducira en el objeto de
la pistis 1, ‘

Estudiaremos ante todo, las descripciones directas que nos pre-
sentan las epistolas paulinas del mystérion. Agregaremos a continua-
cién el contenido del euangélion cuyo kérygma vehicula la revelacién
‘del ‘mystérion. Y en tdltimo término consideraremos los textos en que
se especifica concretamente el hecho salvifico al que se endereza la
accién de creer, '

1 Esta “doxologia” colocada al fin de la Epistola por la mayor parte de los
testigos, se encuentra trasladada por otros al fin del cap. 14 o 15. Algunos pocos
la omitén. En todo caso, la conexién explicitamente indicada en ella entre apoldlypsis
divina y pistis, estd equivalentemente sefialada en otros textos: gracias a la apokd-
lypsis Zeoii tenemos nosotros el noidn Christod, que es la pistis iluminande la vida
(1 Cor. 2, 9-17) ; €l euangelidsaszai a que corresponde la pistis es photisai tis ¢ oiko-
nomia todi mysterion (Ef. 3, 8-12; Col. 1, 23.26-27).

El término ypakoé para designar la aceptacién de la fe aparece frecuentemente
en Rom. y 2 Cor.: Rom. 1, 5; 6, 16; 15, 18; 16, 19; 16, 26. 2 Cor. 7, 15; 10, 56.
La definicién de esa ypakoé religiosa estd claramente dada en este dltimo texto: el
apostol tiene como misién “reducir a cautividad todo pensamiento eis tén ypakoén
tod Xhristod”, Cfr, Kittel Theol, Wért. 1, p. 225 (Kittel).
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1. — Revelacion del misterio para la obediepciq de la fe.

La palabra mystérion presenta diferentes matices en las epistolas
de S. Pablo. Mystéria Zeoir (1 Cor. 4, 1) se llaman “todos los medios
de gracia, doctrina y sacramentos, dados por Dios para el nacimiento
y desenvolvimiento de la vida cristiana”?; mystéria (1 Cor. 13, 2)
las revelaciones particulares de que es favorecido el poseedor de cono-
cimientos carismaticos, o lo que dice el glosélalo hablando en espiritu
(1 Cor. 14, 1-2) ; mystérion (1 Cor. 15, 51) lo que una revelacién
especml ha hecho conocer a Pablo sobre la manera de la resurreccién
final, o' el simbolismo sagrado encerrado én el matrimonio (Ef. 5,32) ;
to mystérion tes anomias (2 Tes. 2, 7) el desarrollo invisible de la
actividad diabélica“en el mundo. ’

-Junto a todas estas acepciones que podriamos llamar menores,
hay otra: primordial en el vocabulario paulino. Es cuando el término
mystérion alude a un secreto estrechamente vinculado con la sabiduria
de Dios y la salvacién de los hombres. :

Una serie de textos temitica y literariamente aparentados, de-
finen el sentido de ese mystérion. -

Es un secreto. callado en el silencio de Ia etermdad (Rom. 16, 25)
oculto por siglos y generaciones (Col. 1, 26; Ef. 3, 5) es la intimidad
del Dios Creador (Ef. 3, 9); desconocido para los mismos Principa-
dos y Potestades en los cielos (Ef. 3, 10) ; revelado ? por primera vez
a los hombres “ahora” en la Nﬁcva Economia (Rom. 16, 26; Ef. 3, 5;
Col. 1, 27) y a través de ellos a los seres celestiales (Ef. 3, 10). '

En la base de esa revelacién hay una libre iniciativa de Dios. El
N .

' 2 ]. Husy, Premiére Epitre gux Corinthiens, p. 118. Sobre el mystérion paulino
cfr. D. DebEN, Le “mystére” paulinien, en Ephem. Theol. Lovan. XIII (1936}, pp. 403-
442; J. A. Rosinson, St. Paul’s Epistle to the Ephesians, pp. 234-210; Kittel Theol.
Ware. IV, pp. 809-834 (Bornkamm) ; T. K. Assot, Ephesians and Colossians, pp. 15-17.

La nocién es de origen judio “comme il ressort de la notion méme attachée au
terme mystére, du contenu du mystére par excellence ‘et’ du vocabulaire connexe”.
D. DepEN, o. ¢, p. 441.

3 S. Pablo designa la manifestacién divina del mystérion, con el verbo apoka-
lypto, o el correspondiente sustantivo apokdlypsis. Al llamar a la fe Dios apekdlypse
su mystérion. (1 Cor.-2, 10; Rom. 16, 25); el desarrollo de la fe recibida es también
fruto de una apokdlypsis (Fil. 3, 15; Ef. 1, 17); el conocimiento del mystérion que
hace al apéstol capaz de su anuncio, se logra mediante otra apokdlypsis (Ef. 3, 3.5).
Phaneroin es el término que designa la revelacién natural en Rom. 1, 19. Para el
estudio de apokalypto y términos conexos cir. Kittel Theol. Wart. I, pp. 565-597
‘(Oepke); D. Depen, Le “mystére” paulinien, pp. 415-417; J. Dupont, Gnosis,
pp. 187-201. ' i
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es quien revela el 'mystério'n a sus santos (1 Cor. 2, 7-10), por soberana
decisién (Rom. 16, 26), por pura henevolencia (Ef 1, 9), porque es
su voluntad hacerlo conocer (Col. 1, 27).

El secieto conténido en el mystérion se define ,ig’ualmente por una
libre decisién de Dios vagamente relacionada en la Epistola a los
Romanos con el llamado de los Gentiles a la fe (Rom. 16, 26-27).
En la Epistola a los Colosenses la referencia se precisa declarande
que “las riquezas de la gloria del misterio en los Gentiles, es Cristo
en ellos, esperanza de gloria” (1, 27). Todavia mas explicita es la
Epistola a los Efesios: el misterio es que “los Gentiles son coherede-
ros y concorporales y coparticipes de la promesa en Cristo Jesis” (3, 6).
También la desconcertante econmomia elegida para la salvacién del
pueblo de Israel forma parte del secreto divino (Rom. 11, 25-36).

En férmulas mas lacénicas pero no menos ricas, el mystérion se
define por “buena nueva” (euangélion: Ef. 6, 19; 3, 8-9; Rom. 16, 25;
Col. 1, 23-29) ; por la Iglesia, en la que se revela a los Principes y
potestades celestiales la multiforme sabiduria de Dios (Ef. 9, 10) ; por
Cristo (Col. 2, 2; 1 Tim. 3, 16); por el “recapitular de todas las
cosas, celestes y terrestres en el solo Cristo” (Ef. 1, 10).

Estos datos esparcidos en diferentes pasajes podrian sintetizarse
asi, Desde la eternidad Dios tenia escondida en su intimidad una
voluntad secreta.

“Ahora” —en el nyn que seiiala el umbral de la Nueva Economia
en Cristo— la ha manifestado a los hombres, exigiendo de ellos en
retorno la “obediencia de la fe”.

El objeto de esa voluntad secreta es un proyecto de salvacién
paradéjico e insospechable, que la sabiduria divina diseiié dentro
del horizonte delimitado por Cristo (en té6 Xristé Iesoii: Ef. 3, 11) y
que realizado por la Redencién y la Iglesia constituye el contenido
del Lkérygma apostélico %

Y ese secreto proyecto es que desde los siglos eternos quiere Dios
unificar, armonizar, plenificar sintéticamente toda la dispersa multi-

4 Para expresar la notificacién que los apdstoles hacen del misterio encontramos
“phaneroin: Rom. 16, 26; Col. 1, 27; Ef. 1, 9; 3, 5; 3, 10; photidsein: Ef. 3, 9
(cfr. 1 Cor. 4, 5) et enfln Te terme le plus vulgalre lalem 1 Cor. 2, 7, cfr. 3, 17,
D. Depen, Le “mystére” paulinien, p. 419; cfr. ibid. pp. 419-420. Habria que agregar
“keryssein” y “martyrein”: cfr. J. ApUriz, El martyrion apostélico en las Epistolas
paulinas, Ciencia y Fe, XIV (1958), pp. 265-266.
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plicidad de las cosas en el viviente equilibrio del centro sobre el que
fueron creadas que es Cristo °>. En su verdadero sentido —el sentido
que lo anima desde el “principio”— las partes del universo se jerar-

quizan en relacién a Cristo. El rio de existencia y de vida que en

los seis dias primordiales broté de los labios creadares, la tela de la
historia tejida con el hilo de los destinos humanos y el hilo de las
intervenciones divinas, €l azar aparente con que libertades y necesi-
dades juegan en el tablero de las situaciones, todo se apoya en Cristo
v en El acaba su circulo con justeza perfecta. Asi como en Cristo
traz6 Dios su disefio creador, asi sélo en Cristo quiere terminarlo
con el tiempo.

La intencién generatriz de ese plan es la salvaclon de los hombres
en Cristo: “Todo es vuestro: Pablo, Apolo, Cefas, el mundo, la vida,
la muerte, el presente y el futuro: tode es vuesiro. Y vosotros sois
de Cristo. Y Cristo es de Dios” (1 Cor. 3, 22-23). Cada uno de nos-
otros tiene a su servicio todo lo natural y lo sobremnatural: “y sabe-
mes que con los que lo aman, Dios colabora en todo para su bien, con
los que ha llamado de acuerdo a su designio” (Rom. 8, 28). Pero no
por eso nos fragmentamos en una oposicién de egoismos: todos coin-
cid'mos en el centro de unidad que es Cristo, fraternalmente aseme-
jados en la reproduccién de su imagen: “predestinados a configu-
rarnos con la imagen de su Hijo, para que El sea el primogénito de
muchos hermanos” (Rom. 8, 29). Y en Cristo, mediador tnico entre
Dios y los hombres, frontera de lo humano y lo divino, nos encon-
tramos con Dios (1 Tim. 2, 4-7; Cfr. 1 Cor. 15, 20-28).

Todos los hombres, cada hombre, entra personalmente en este
plan (1 Tim. 2, 4). La dicotomia Pueblo-Gentiles que escindia religio-
samente la masa de los hombres, se reduce también en Cristo: “Ya
no hay distincién entre €l Judio y el Heleno” (Rom. 10, 12). Ante-
riormente los Gentiles estaban “sin Cristo, excluidos de la estructura
social de Israel, extrafios a los pactos de la promesa, sin esperanza y
sin Dios en el mundo” (Ef. 2, 12). Pero *“ahora, en Cristo Jesus los
que un tiempo estaban lejos, han sido puestos cerca por virtud de la
sangre de Cristo. Porque El es nuestra paz, El que de dos cosas ha

5 Este parece el sentido del verbo anakephalaioo. Para la exégesis de este tér-
mino cfr. J. Husy, Les Epitres de la Captivité, pp. 163-166; J. A. Rosinsown, St. Paul’s
Epistle to the Ephesians, pp. 32-33; Kittel Theol. Wort. 111, pp. 681-682 (Schlier).
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hecho una eliminando la enemistad —muro divisorio que las sepa-
raba— al destruir en su carne la ley de los mandamientos...” (Ef.
2, 13-16). En pie de igualdad con los Israelitas, los Gentiles seran
en adelante “coherederos, concorporales y coparticipes de la promesa
en Cristo Jesas” (Ef. 3, 6), porque también “en ellos esta Cristo”

(Col. 1, 27) sin discriminacién alguna 6,

El objeto del misterio es asi “el plan divino de la salvacién y los
bienes prometidos por Dios a los que seran salvados”?. Soteriolégico
y escatolégico al mismo tiempo, el misterio abarca la 6rbita entera de
la salvacién, definida en conereto por Cristo muerto y resucitado,
constituido asi en principio de vida para la humanidad y en centro
de equilibrio para el cosmos.

Por eso se puede decir en concreto que su contenido es Cristo (1

vTim., Col.), o la Iglesia (Ef.), o el Evangelio (Ef., Rom., Col.).

Es Cristo: porque la actuacién del plan de salvacién no es sino el
efecto de 1a fuerza vital que brotando de Cristo Resucitado anima a
la Iglesia (Ef. 2, 5-6). En cada momento y en cada punto del espacio
se ejerce el influjo de su Muerte y de su Resurreccién, y mediante ese
influjo Dios reconcilia consigo el mundo (1 Cor. 15, 12-28; 45-49;
2 Cor. 5, 19-21, etc.) &.

Es la Iglesia: porque ella es el pléroma de Cristo, lo plenificado
por Cristo, “la zona en que se ejerce la potencia de vida y santifica- -
ciéon de aquel que ‘plenifica’ en santidad todo en. todos (Ef. 1,
23)...7; “la zona de expansién de la vida divina que pasa por Cris-
to”?, Ella es su soma: “nace de la influencia santificadora de Cristo,
como el cuerpo humano se desenvuelve bajo la accién del principio
vital... El cuerpo de Cristo manifiesta la actividad espiritual de
Cristo elevade en gloria; la Iglesia, identificada con este cuerpo glo-
rioso, es la realizacién de esta misma actividad’ 1°.

€ Para un desarrollo detallado de este tema cfr. L. Cerraux, La Théologie de
UEglise, pp. 3-55; pp. 229-237.

7 D. Depen, Le “mystére” paulinien, p. 422.

8 Cfr. J. BonsirveN, Théologie du NT, pp. 299-305.

9 La férmula es de L. Cerraux, La Théologie de PEglise, p. 246. Para el
sentido del término pléroma, cfr. ibid. pp. 244-247; J. BONSIRVEN, Theologw du NT.,
pp. 336-337.

10 Otra férmula de L. Cerraux, La Théologie ‘de IPEglise, pp. 257-258. Para
€l concepto de la Iglesia séma Xhristod, ibid, pp. 201-218; 247-260; J. BONSIRVEN,
L’Evangile de Paul, pp. 214- 247; el mismo, Théologie du NT. pp. 329 346; M. MEer-
NERTz, Théologie des NT., pp. 155-161.
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- Es el Evangelio: porque “la buena nueva” no es otra cosa que el
anuncio del designio divino realizado en Cristo, muerto y resucitado
{1 Cor. 1, 1-9).

2. — La fe del evangelio.

La equivalencia entre apokdlypsis mysteriou y euangélion, nos
proporciona otro punto de vista sobre el objeto de la fe.

Una serie de férmulas colocan “al evangelio” en el término de.

la fe. En Fil. 1, 27, 1a fe aparece determinada por “el evangelio” como
genitivo objetivo: e pistis toii euangéliou. En Col. 1, 23, “permanecer
en la fe, cimentados y consolidados” es “no dejarse mover de la espe-
ranza toii euangeliou, que habéis oido”. En Rom. 10, 12-18, la fe
— pistis ex akoés — aparece’en correspondencia con la predicacién de
los “evangelistas”: a los apéstoles se aplican las. palabras de Isaias
“hienaventurados los pies de los que evangelizan buenas nuevas”, y el
pecado del que no cree se califica de *““desobediencia al evangelio”.
Asimismo en 2 Tes. 1,8, la infidelidad es “no obedecer al evangelio™.
Segin Ef. 1, 13, lo que creyeron los neéfitos es “el evangelio de
nuestra salvacion”. Los Tesalonicenses aceptaron el logon akoés toi
Zeotl transmitido por Pablo (1 Tes. 2, 13), “el evangelio con que Dios
los llamé para hacerles adquirir la gloria de Nuestro Sefior Jesu-
cristo”, “las tradiciones de que han sido instruidos por Pablo de viva
voz o por carta” (2 Tes. 2, 13-15). El apostolado de Pablo ordenado
a la hypakoé pisteos de los Gentiles, se define por el anuncio del
evangelio de Dios (Rom. 1, 1.5; 15, 16.18).

Lo que Pablo anuncié a los Tesalonicenses es “el evangelio de
Dios”: “Quisiéramos compartir con vosotros no sélo el evangelio de
Dios (to euangélion toi Zeoil), sino también nuestra misma alma
(1 Tes. 2,8). Es también “la palabra del Seiior (logos toii Kyriou):
que “se difundié” a partir de Tesalénica (1 Tes. 1,8) y que las ora-
ciones de los fieles deben obtener que “corra y se ponga luminosa-
mente de manifiesto” en otras partes como entre ellos (2 Tes. 3,1).
“Evangelio de Dios” y “palabra del Sefior” porque el kérygma anun-
ciado por Pablo no es palabra suya sino palabra de Dios mismo: “Por
esto también nosotros damos gracias a Dios sin cesar, porque habiendo
recibido de mis labios la palabra del anuncio de Dios, la habéis reci-
bido no como palabra de hombres, sino como es en realidad: cual
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palabra de Dios” (1 Tes.-2, 13; cfr. Fil.- 1, 14; 2 Tim. 2, 9; 1 Cor.
14, 36; 2 Cor. 2, 17; 4, 2; Col. 1, 25; Tit. 1, 3; 2, 5): los Tesaloni-
censes son en realidad zeodidaktoi (Tes. 4, 9). '

El Evangelio es en sentido riguroso, mensaje de Dios, manifes-
tacién de su pensamiento hecha por El mismo; el Apéstol es sola-
mente un instrumento de esta manifestacién, un “embajador” y um
“testigo”.1!

 Dos textos de Romarios insisten en la misma idea.

“Pablo siervo de Cristo Jests, llamado a ser Apéstol, elegido para
anunciar el “evangelio de Dios”, el que habia prometido mediante
sus profetas en las santas Escrituras, referente a su Hijo nacido de la
estirpe de David segin la carne, constituido por potencia Hijo de
Dios segin el Espiritu de santidad a raiz de la resurreccién de entre
los muertos, Jesucristo Nuestro Sefior...” (Rom. 1, 1-4).

_“Me he animado a escribiros con cierta audacia, porque no hago-
mas que recordaros lo que ya sabéis, y obedecer a la gracia que Dios
me di6é de ser liturgo de Cristo Jesis entre los gentiles, desempefiando:
la funcién sagrada del evangelio de Dios, a fin de que la oblacién de-
los gentiles santificada por el Espritu Santo sea hecha agradable. Por
esto me tomo esta libertad en Cristo Jestis para servicio de Dios. Por--
que cierto no me animaria a hablar de cosas que Cristo no hubiera
obrado por mi para hacer obedecer a los gentiles a la fe, de palabra y
de obra, con la fuerza de milagros y prodigios y el poder del Espi-
ritu Santo. Desde Jerusalén hasta la Iliria, en todas direcciones he
predicado plenamente el evangelio de Cristo, pero me he preciado’
siempre de evangelizar s6lo donde Cristo no habia sido todavia anun-
ciado, para no edificar sobre cimiento ajeno...” (Rom. 15, 15-20).

La misién del apéstol es anunciar el “evangelio de Dios”, es decir
la buena nueva que Dios habia prometido en las Escrituras y que
habia plenamente manifestado en su Hijo nacido de la estirpe de Da-
vid y revelado en el esplendor de su vivificante divinidad por medio
de la resurreccion (Rom. 1, 1-4). También es misién apostélica el ser
liturgo de Cristo, desempefiando la misién sagrada del “evangelio de

11 La funcién del apéstol en la evangelizacién ha sido bien expuesta >p0r
J. Mouroux, Remarques sur la foi dans S. Paul, en Revue Apologétique, LXV
(1937), pp. 130-136. Cfr. también Kittel Theol. Wirt. II, pp. 705-7135 —euangelid-

_ somai y términos conexos— (Friedrich).
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Dios”, 1a buena nueva cuyo anuncio le confiara Dios y cuyo contenido
es Cristo (“evangelio de Cristo”) (15, 15-20).

De este origen divino brota la intangibilidad del contenido evan-
gélico.

“Somos fragancia de Cristo —fragancia exhalada para honor de
Dios— en medio de los que se salvan y en medio de los que se pier-
den... Y jquién es apto para tamaiia misién? Nosotros, pues no
somos como otros muchos que adulteran la palabra de Dios, sino
que hablamos en Cristo movidos por Dios y delante de Dios como
quien habla con absoluta genuinidad” (2 Cor. 2, 15-17).

Cristo se anuncia verdaderamente —es su fragancia auténtica la
que se esparce— cuando se habla “movido por Dios”, comunicando
“la palabra de Dios”: cuando el hombre portador del mensaje trans-
mite sin mistificaciones el pensamiénto de Dios.

“Me maravillo que tan rapidamente paséis del que os ha Ila-
mado en la gracia de Cristo a otro evangelio distinto. No que exista
otro evangelio; existen solamente gentes que os perturban y que quie-
ren pervertir el evangelio de Cristo. Pero aunque nosotros mismos o
un angel del cielo os anunciase un evangelio distinto del evangelio
que os hemos anunciado, sea anatema. Lo que hace tiempo os dijimos,

Io repito ahora: si alguno os anunciase un evangelio diverso del que’

" habéis recibido en tradicién, sea anatema... Porque yo os declaro,
hermanos, que el evangelio que he evangelizado no es segiin un hom-
bre: no lo he recibido en tradicién de un hombre, ni un hombre me
lo enseiid, sino la revelacion de Jesucristo. Cuando agradé al que me
eligié desde el vientre de mi madre y meJlamé por su gracia para
revelar a su Hijo en mi, a fin de que yo lo anunciase en evangelio
a los gentiles... (Gal. 1, 6-17).

Dios ha elegido a Pablo para anunciar el Evangelio. Para eso
“le revela a su Hijo”: esa “revelacién de Jesucristo” es la que ensefia
a Pablo lo que debe anunciar, porque Cristo revelado —Cristo en la
gloria de su resurreccion— es el contenido de la buena nueva que
Dios quiere comunicar a los gentiles por medio de la predicacién de
su enviado. El “evangelio de Cristo” que Pablo anuncia es asi no katd
anzropon: es la buena nueva que Dios mismo manifiesta. La alusién
a la vocacién de los grandes profetas encerrada en el versiculo 15 —
“cuando agradé al que me llamé desde el vientre de mi madre y me
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Hamé...” (cfr. Is. 49, 1; Jer. 1, 5) — pone aun mas de relieve la di-
vinidad del mensaje: como los profetas eran portadores, no de una
concepcién personal religiosa, sino de un mensaje del Sefior, asi Pablo
no pregona una doctrina suya sino la buena nueva que Dios anuncia
a los hombres. Nadie puede en consecuencia afiadir ni quitar nada de
ese evangelio, ni siquiera el mismo que lo difunde, ni siquiera las
mis excelsa criaturas, porque no es una palabra creada: es la Pa-
labra sagrada de Dios.

” es-al mismo tiempo “evangelio de Cristo”

El “evangelio de Dios’
(Gal 1, 7; Rom. 15, 20). Cristo es el contenido de la buena nueva que
tiene su origen en Dios. Diversas fé6rmulas repiten la misma afirma-
cién: el sefiorio de Cristo patente en su resurreccién es “la palabra de
la fe que predicamos” (Rom. 10, 8-9) ; la doctrina que los Colosenses
han recibido y que debe fructificar en la vida es “la palabra de Cristo”
(Col. 3, 16) ; el evangelio es “predicar a Cristo” (Fil. 1, 12, 15, 18),
1a fe brota de la akoé que se obtiene mediante la palabra de Cristo
(Rom. 10, 1) contenida en la predicacién apostélica (cfr. ibid. 10,
14-17) ; la predicacién sincera y decidida del Evangelio es “no aver-
:gonzarse del testimonio (martyrion) del Sefior nuestro” (2 Tim. 1, 8;
cfr. 2, 1-22; 1 Cor. 1, 6).

En la Primera Epistola a los Corintios, cap. 15, es donde el conte-
nido de este “evangelio” se desenvuelve en toda su plenitud. El evan-
gelio que Pablo evangelizé a los Corintios, que los Corintios recibieron
en tradicién, en el que permanecen firmes, por el que reciben la sal-
vacién y que todavia retienen si su adhesién a Cristo por la fe no ha
sido vana, es una tradicién que Pablo transmite después de haberla
recibido él mismo. Y esa tradicién es que “Cristo murié por nuestros
pecados segiin las Escrituras, y que fué sepultado, y que resucité al
tercer dia segtin las Escrituras, y que fué visto por Cefas y luego por
los doce; después fué visto de una vez por mas de 500 hermanos, de
Jos cuales algunos murieron, muchos aun viven; después fué visto por
‘Santiago, luego por todos los Apéstoles...” (vv. 1.9).

» Esto_es lo que con Pablo trasmiten todos los apé6stoles al unisono,
y lo que desde el principio debe creer el cristiano (v. 11).

La resurreccién de Cristo forma el centro de ese evangelio.
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La predicacién apostélica'y la fe de los cristianos no tienen sere
tido sino en relacién a ella: “Si Cristo no resucité, sin contenido se
nuestra predicacién y sin contenido es vuestra fe”.

Sin contenido y mentirosa —sacrilegamente mentirosa— es la pres
dicacién apostélica, porque “testifica en nombre de Dios que EI resu-

cité a Cristo, a quien en realidad no resucité si es que los muertos.

no resucitan”.

Sin contenido y vana la fe de los cristianos “porque si Cristo no-
resucité todavia estin en sus pecados... Y en consecuencia los que
murieron en Cristo perecieron” (cfr. vv. 12-19).

El evangelio hace que “en esta vida esperemos sélo en Cristo”;
si Cristo no resucitd, esta esperanza nos convierte en-“los mas misera-
bles de todos los hombres” (vv. 195 29-35).

Con la resurreccién de Cristo va concretamente unida con el evan-
gelio nuestra propia resurreccién.

La resurreccién del pecado y junto con ella la resurreccién fisica:
la convivificacién gloriosa de los fieles con Cristo (vv. 7-18). “Si no
se da resurreccion de muertos, tampoco Cristo resucité” (v. 13).
“Cristo ya ha sido despertado de entre los muertos como primicia de
todos los que duermen todavia” (v.20). De la no resurreccién de los
fieles se arguiria la no resurreccién Cristo; de la resurreccién de Cristo
se concluye la resurreccién cierta de los muertos: Cristo resucitado y
los fieles con El conresucitados forman una totalidad completamente:
indivisible. El es la primicia de la cosecha triunfal que se recogera en
el dltimo dia, cuando la muerte, “el tltimo enemigo”, sea vencida,
y Cristo, “el Hijo”, sujete en si todas las cosas a Dios (vv. 24-28). “Por-
que por un hombre hay muerte y por un hombre hay resurreccién de
los muertos. Y -asi como en Adan todos mueren, asi en Cristo seran
todos vivificados”: Cristo es el “nuevo Adan” hecho “espiritu vivifi-
cante”, aquel cuya imagen ha de recemplazar en nosotros a la del “pri-
mer Adan” (vv. 45-46; v. 49; cfr. también Rom. 8, 9-11). Dios nos ha
dado la victoria por medio de Nuestro Sefior Jesucristo (v. 57) ; 8i esa
victoria en nosotros fuese una quimera, querria decir que en Criste

nunca tuve lugar. Porque en Cristo se ordenaba esencialmente a
nosotros 12,

i

12 Cir. J. HuBy, Premiére Epitre aux Corinthiens, pp. 369-375.
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., Con la nocién de evangelio se vincula estrechamente la de alézeia

como objeto de fe 3.

La 2 Tes. 2, 10-17 habla de los que perecen porque noﬂrecibicron
en si la agdpe tes alézéiaskqalle-los ‘hubiera salvado, los me pistéusante'zs
te alézéia. En castigo, Dios los abandona a merced de una “pote.nma
de error” que los inducira a pisteuein té pséudei. En ¢ambio los fle‘le.s
han sido elegidos por Dios como “primicias- de salvacién” en sanl:lfl-
cacién de espiritu .y pistei alezéias. Esa pistis responde a la predica-

_ cién del evangelio hecho por Pablo (dia toil euangeliou emoi). En el

contexto la equivalencia entre euangélion y alézeia es diafana (efr.
también Rom. 2, 8). . . . .

Idéntica equivalencia se descubre en otras citas. .

El euangélioln tes soterias es al mismo tiempo logos tes alezéias
(Ef. 1, 13). ' N N

“Oyendo vuestra fe en Cristo Jesus y la caridad que tenéis para
con todos los santos, mirando a la esperanza que os estd reservada’ en
los cielos —la esperanza que os ha sido ensefiada en t6 logo tes alezéias
toii erangeliou toii paréntos eis ymds— y que en el mundo entero fruc
tifica v crece como 16 hace entre vosotros desde el dia en que oisteis
¥ con(‘;cisteis la gracia de Dios en alezéia, gracias a las ensefianzas de
Epafras...” (Col. 1, 4-7). '

El cuidado de Timoteo ha de ser mostrarse ante Dios como 1rre”
prensible trabajador “predicando cual conviene ton logon tes alezéias
(2 Tim. 2, 15; cfr. también 2 Cor. 6, 7).

El matiz especifico sefialado por alézeia cuando se asimila' ’a
euangelion salta a la vista en los pasos donde se trata una cuestion
doctrinal. Entonces alézeia subraya la pureza no mistificada del Evan-
gelio. Es la traduccién del emet antiguo testamentario tomado en’ sen-
tido objetivo: el logos alezéias corresponde a las “palabras emet” del
libro de los Prov., y sobre todo al emet, verdad religiosa (Dan. 8, 12;
9, 13-14) y al emet del Profeta en la trasmisién de su mensaje (Jer.
23, 25.28; 26, 11-15; 28, 89; Dan. 10, 13 11, 2; 1 Reg. 17, 24). La
epistola a los Gal. (2, 5-14; 5, 7), Ef. (4,21) y sobre todo las Pastorales
(1 Tim. 2, 7; 4, 3; 6,5; 2 Tim. 2, 18; 3, 8; 4, 4; Tit, 1, 4) nos propor-

cionan los pasajes mas caracteristicos. Las luchas doctrinales Hevan a

.

13 Sobre alézeia cir. Kittel Theol. Wirt. I, pp. 239251 (Bultmann).
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Pablo a poner de relieve que en la estructura de la fe es esencial la
afirmacién dogmatica.

“r - e - ~
3 -“Los que creen en Aquél que resucité a Jesus el Serior”

La estructura de la fe es funcién del misterio a cuya revelacién
responde. Dicho en otras palabras, el objeto de la afirmacién del cre-
yente es el misterio revelado: el plan salvifico de Dios hecho patente
en Cristo y en la Iglesia, el evangelio anunciade por el kérygma de los

apdéstoles.

El analisis de los diversos términos que apone Pablo al verbo
Pisteuein precisa y prolonga esta conclusién 4.

Una primera serie de férmulas se organizan alrededor del tema
de la resurreccién de Cristo.

El texto central se encuentra en Rom. 10, 8-13. La pericopa ex-
pone un resumen de lo esencial que la predicacién apostélica propone
a la fe del creyente: “la palabra de la fe gue predicamos” (v. 8).
Esa “palabra de la fe” se concentra en la resurreccién de Cristo,
designada en el texto con dos expresiones distintas: “Si confesares
con tu boca que Jests es el Sefior (Kyrion Iesoiin) y creyeres con tu
corazén que Dios lo resucité de entre los muertos, seras salvado” (v. 9).
For simetria con el texto del Deuteronomio que abre el pasaje —
“cerca de ti esta la palabra, en tu boca y en tu corazén” {v. 8)—
“boca” y “corazén” desdoblan conceptualmente en dos mitades el
complejo unitario de la fe del creyente: protestacién cultual externa
(omolégeszai) y adhesién personal intima ( Ristéuein). Pero la unidad
se conserva en el objeto real de la “confesién” y de la “fe”. Lo que
se “confiesa con la boca” es el “Seifiorio de Jesus”, férmula arcaica
en que la comunidad primitiva resumia el hecho histérico y el sentido

) 14 Pa.m. el tema de este apartado se puede consultar E. WissMANN, Das Verkdle-
wis von “Pistis und Christusfrommighkeit bei Paulus, pp. 56-68; Kittel Theol. Wert
pistetto, VI, pp. 209-224 (Bultmann). ' ’

i Pz'lra el sentido de la Resurreccién del Sefior: L. Cerravx, Le Christ dans la
t{zeologw de Saint Paul; J. Scamirr, Jésus ressuscité dans la prédication aposto--
lique; F. X: DurrweLL, La résurrection de Jésus, mystére de salut (2% ed. 1954) ;
y en una sintesis apretada S. LYoNNET, La valeur sotériologique de la résurrectior;
du: Christ. selon Saint Paul en Gregorianum, XXXIX (1958), pp. 295-318. Er ese
mismo articulo, otras referencias p. 295, nota 4. - -

de la resurreccién de Cristo . Lo que se “cree con el corazén” es
la obra de Dios resucitando a Jesis de entre los muertos. “Sefiorio
de Jesus”, “Resurreccién de Jestis”: un mismo hecho caracterizado
por dos de sus aspectos: la manifestacién esplendente de la divinidad
del Sefior Jesiis (objeto del culto), y la concreta realizacién histérica
de esa glorificacién (objeto de la adhesién personal). El objeto del
pistéuein salvifico es Dios resucitando a Cristo, y por su resurreccién
manifestando su divina mesianidad. :

La idea\ se repite en un conjunto de textos convergentes.

“...consepultados con El en el bautismo; conresucitados en EI
por la fe en la potencia de Dios que lo resucité de entre los muertos
(did tés pisteos tés energéias toit Zeot tol egéirantos autén ek nekron).
A vosotros que estabais muertos a causa de vuestros pecados y del
prepucio de vuestra carne, os.convivificé con El perdonando todos:
vuestros delitos, borrando el autégrafo de la deuda que os era con-
trario,..” (Col. 2, 12-14).

“Para que el Dios de Nuestro Sefior Jesucristo, el padre de la
gloria, os dé espiritu de sabiduria y de revelacién iluminando los
ojos de vuestro corazém con su conocimiento, para que sepais cual
es la esperanza de su vocacién, cual la riqueza de gloria que comporta
su herencia en los santos, y cual la inconmensurable magnitud de su
potencia para con nosotros los que creemos, segin el paradigma ma-
nifestado en la energia omnipotente que ejercité en Cristo cuando lo-
resucité de entre los muertos y lo senté a su diestra en los ciclos,
sobre todo principado y potestad... Y todo lo puso bajo sus pies, y
lo di6é como cabeza sobre todas las cosas, a la Iglesia que es su cuerpo,.
el pléroma del que todo lo plenifica bajo todo punto de vista” (Ef. 1,
17.23).

No sélo a Abraham, a nosotros también la fe se nos reputara a
justicia, a los que “creemos en el que resucité de entre los muertos
a Jesucristo Nuestro Sefior, entregado per nuestros pecados y resuci-
tado por nuestra justificacién” (Rom. 4, 24-25).

La pistis e pros ton Zeén de los Tesalonicenses, que por todas par-
tes se ha divulgado, consiste en que “se convirtieron de los idolos a

15 Cfr. por ejemplo A.A. 2, 22-33.

Ver L. Cerraux, Le Christ dans la théologie Ae Saint Paul, pp. 345-361; J.
ScuMITr, Jésus ressuscité dans la prédication apostolique, pp. 175-216; ibid., p. 69'
sobre la interpretacién de este versiculo.
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Dios, para servir al ‘Dios viva y verdadero, y esperar- del cielo-.a su
Hijo, a quien resucité de entre los muertos,:Jesis que ‘nos libré de
Aa ira inmipente” (1 Tes. 1, §-10).16; .

Pablo lo ha sacrificado todo y todo lo ha considerado como’ in-
‘mundicia “para .ganar a Cristo y ser encontrado en El como ‘pose-
‘vendo no mi justicia, la justicia que viene dé¢ la Ley, sino la que se
iobtiene, did pisteos Xristoid, la ‘justicia ‘que procede de Dios y se
funda epi te pistei: conociéndole a El y al sentido pleno de la résu-
Treccién y a la participacién en sus sufrimientos, configurandome a
su muerte a fin de llegar, si puedo, a la resurreccion de entre los
muertos” (Fil. 3, 8-11).°

“Teniendo el mismo espiritu de fe, segiin lo que esti escrito:
“Crei, por eso hablé’, también nosotros creemos y por eso también
hablamos sabiendo' que quien resucité al Sefior Jestis también a nos-
otros nos resucitard con Jests y nos hari estar con vosotros...” (2
Cor. 4, 13-14).

“Si hemos muerto con Cristo, creemos también que conviviremos
<on El, sabiendo que Cristo resucitado de entre los muertos ya no
muere mas: la muerte ya no tiene sefiorio sobre El. Porque muriendo,
murié al pecado de una vez para siempre; pero viviendo, vive para
Dios. Asi también vosotros conslderaos como muertos para el pecado
y vivos para Dios en Cristo Jesiis...” (Rom. 6, 8-11).

“No queremos que vosotros, hermanos, ignoréis lo tocante a la
suerte de los muertos, para que no os aflijiis como los demis que
o tienen esperanza. Nosotros creemos que Jesis -murié y resucité:

18 E. WissMANN, Das Verhiltnis von Pistis mmd Christusfrémmigkeit bei Paulus,
P. 49 opina que en este pasaje Pablo habla simplemente de una fe en el Dios “viviente
y verdadero” en oposicién a los idolos, una fe monoteista en oposicién al politeismo
‘pagano. Los vv. 9-10, que explican el contenido de la fe de Ios Tesalonicenses,
muestra claramente que la pistis e pros t6n Zeén no es una mera profesién de mono-
tefsmo, sino una profesién monoteistica en conexién estrecha con la resurreccién Qe
Cristo. La mera profesién de monotefsmo no es fe para S. Pablo; los judios celosa-
mente monoteistas son para él dpistoi, porque no admiten a Cristo: cfr. Rom. 11,
20-23; 3, 3. Pablo mismo antes de su conversién obraba en apistia: 1 Tim. 1, 13.
Los ]uleS débiles que no creen que Cristo es el fin de la ley son dpistoi: Tit. 1, 15.
Cfr. Kittel Theol. Wért., VI, p. 209 (Bultmann): “Tatsichlich verkiindigt ja die
wurchristliche Mission den Glauben an Christus zugleich mit dem Glauben an den
einen Gott, zu dem sich die Heiden, von den “Gétzen” sich abkehrend, bekehren
sollen. So wird die Bekehrung der Thessalonicher I Th. 1, 8 als ihre pistis prés ton
Zeén bezeichnet; und dieser Ausdruck erhilt seine Erlduterung v. 9: pds epestrép-
sate et
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«asi también Dios a los muertos por Jesus los reunira con EL...” (1
‘Tes. 4, 13-14). :
. Todas estas citas coinciden en subrayar algunos elementos centrales
‘en el significado'de la resurreccién’ del Sefior como objeto de fe.

La resurreccién de Cristo es un hecho “teologal”: comienza y
termina en Dios; su agente principal y su fin es Dios. Dios resucita a

-Jestis (Col. 2, 12; Rom. 4, 24; 2 Cor. 4, 14; 1 Tes. 1, 9-10); Dios
‘conresucita a los fieles con Cristo (Col. 2, 12-13; 2 Ceor. 4, 14; 1 Tes.

‘4, 14); Cristo y los hombres con El conresucitados v1ven su vida
nueva para Dios (Rom. 6, 10).

En la conresurreccién de los fieles, Cristo es el Mediador e:=2n-
cial: su muerte y su resurreccién son el hecho radical en funcién del

‘cual y por reduccién al cual, surge y se explica la vida nueva de los
: ) 3 . pe 3 . %6 »
‘fieles “convivificados” (Col.), “convivientes” (Rom.), “conresucita-

0s” (Col., 2 Cor.), y que con El seran “conllevados” (1 Tes.). El fiel
vive su vida especifica “en Cristo” resucitado: “Consideraos como
muertos para el pecado y vivos para Dios en Cristo Jestis” (Rom.
6 11) 17,

Correspondlentemente, nuestra restauracién total —muerte al pe-
cado vivificacién espiritual, resurreccién corporal— constituye la fi-
nalidad divina que orienta la muerte y la resurreccion de Cristo. Al
entregar a Crlsto 'y al resucitarlo, por identidad concreta Dios con-
resuc1taha incoativamente a todos los fieles con El: “creemos en el
que resumto de entre los muertos a Jesucristo Nuestro Sefior, entre-
gado por nuestros pecados 'y resucitado por nuestra Justlflcacmn
(Rom. 4, 24-25)

La fe que “se reputa a justicia” (Rom. 4, 24-25), la fe que “con-
resucita” (Col. 2, 12) es asi una fe en el Dios que resucit6é a Jesucristo
para conresucitarnos a nosotros con El; o de otra manera, una fe en el
Dios gue quiere resucitarnos, salvarnos, reconducirnos a Si incluyén-
donos en Cristo muerto por nuestros pecados y resucitado por nues-
ira justificacién. “Uno ha muerto por todos; consiguientemente todos
han muerto: y ha muerto por todos para que los que viven, no vivan
ya para si mismos sino para el que por ellos murié y resucité... De
manera que quien esta en Cristo, es una nueva creatura: el orden de

17 Cfr. L. CERFAUX, Le Christ :'clans'!a t;’zéoloéie' ‘de ‘Saint Paul, pp. 242-243.
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lo arcaico ha pasado, y he aqui que todo se ha tornado nuevo. Y todo
brota de Dios que mediante Cristo nos reconcilié consigo... Porque
en realidad Dios era quien estaba en Cristo reconciliando consigo el
mundo, no teniendo en cuenta sus delitos... A quien no conocié el
pecado, lo hizo pecado por nosotros, para que en El nosotros fuésemos
hechos justicia de Dios” (2 Cor. 5, 14-21).

En una expresién prefiada de resonancias, nuestra fe es pistis
en t6 autod dimati (Rom. 3, 25): fe radicada en la sangre con que
Dios nos reconcilié consigo al aceptarla mediante la glorificacién de
Cristo en la resurreccién que a todos nos vivifics.

4. Conclusién.

El estudio de los términos que Pablo opone al pisteuein caracteris-
tico del fiel —mystérion, euangélion, alézeia, resurreccion de Cristo—,
muestran que la ypakéde tés pisteos, que responde a la revelacién di-
vina del mystérion, tiene por objeto la revelacion de la resurreceién
de Cristo.

La resurreccién de Cristo en su sentido integral: operacién de
Dios que realiza asi su plan salvifico; aceptacién divina de la sangre
de Cristo; manifestacién espléndida de su divinidad, y brote de la
vida que anima a la Iglesia bajo el influjo del Espiritu.

No que Pablo no incluya en el objeto de la fe otras verdades par-
ticulares (cfr. v. gr. 1 Cor. 3-4) ; sino que en su mente todo se sin-
tetiza en el hecho decisivo: la resurreccién del Sefior. Ella no es una
verdad mis que hay que creer junto a las otras; es la verdad de la
que concretamente fluyen todas las demas. Lo que creemos esta siem-
pre de alguna manera incluido en la resurreccién del Sefior 28,

18 La teologia Trinitaria de los escritos apostélicos aparece “entidrement fondée
sur 'événement pascal. C'est en partant de la Resurrectlon, que la premiére gé-
_nération chrétienne en vient a formuler, dans un méme “credo”, la croyance au Christ
Jésus avec celles en Dien et dans I'Esprit, héritées de la révélation juive. Et clest
‘en méditant le fait de Piques dans ses causes autant que dans ses effets qu'elle en
arrive d préciser le réle que tient chacune des personnes divines dans Poeuvre salvi-
fique commune,

II sensuit que sa pensée trinitaire est, par ailleurs, éminemment “chnstocen-
trique”. Forme et source du salut, le Christ représente le terme auquel aboutit toute
“opération” divine. Ressuscité et glorifié, il est 'oeuvre du Pére. Vivant dans les
fidéles, il est en quelque sorte le “fruit” de VEsprit”. J. Scumrrr, Jésus Ressuscité
dans la prédication apostolique, p. 83; cfr. ibid,, pp. 62-84. También F.-X. DurweLL,
Lq résurrection de Jésus, mystére de salut, pp. 382-389.

MEMORIA - IMAGINACION - HISTORTA
EN LOS EJERCICIOS DE SAN IGNACIO DE LOYOLA

Por MIGUEL ANGEL FIORITO, S.1. (San Miguel)

Una obra de J. B. Lotz, sencilla en su apariencia de alta divul
gacion, aunque profundamente metafisica —como sus otras obras més
directamente filos6ficas— puede inspirar ideas interesantes sobre los
Ejercicios Espirituales de San Ignacio; sobre todo si, al leerla, se
tienen en cuenta otras obras, de estilo mas cientifico, escritas cast
sobre el mismo tema, y que alcanzan su misma profundidad.

La obra de Lotz, a que hago referencia, se titula Meditation:
Der Weg nach innen. Y las otras obras, que recomendaria tener en
cuenta, son sobre todo dos: Ignatius von Loyola und das geschichtliche
Werden seiner Frommigkeit, de Hugo Rahner?, y La Dialectique des
Exercices Spirituels de saint Ignace de Loyola, de Gaston Fessard ®.
" He escrito, en esta misma revista, sendos comentarios sobre estas
dos obras : quisiera integrarlos a ambos en un tnico comentario, co-
mentando en esta ocasién la obra de Lotz. El titulo de este nuevo
—y comin— comentario, Memoria - Imaginacién - Historia, se jus-
tificaria porque Lotz inicia su estudio de la meditacién, tal cual San
Ignacio la enseiia en los Ejercicios, por el lugar que en ella tiene

1 Knecht, Frankfurt a/M., 1954.

2 Pustet, Wien, 1947. De esta obra se han hecho traducciones: la francesa,
Saint Ignace de Loyola et la genése des Exercices, Apost. de la Pri¢re, Toulouse,
1948; la castellana, Ignacio de Loyola y su histérica formacién espiritual, Sal Terrae,
Santander, 1955. Del mismo autor, tendremos en cuenta otros escritos: ademds de
sus articulos en revistas especializadas, su tltima contribucién en la obra colectiva,
Ignatius von Loyola: Seine geistliche Gestalt und seine Verméchtnis, Echter’ \.'er-
lag, 1956. Cuando terminibamos de redactar nuestro articilo, pudimos leer el tltimo
escrito de H. Rahner sobre el tema, Die Anwendung der Sinne, Zeitschr. f. Theol., 79
(1957), pp. 434-456: su lectura nos ha confirmado en nuestra interpretacién (cfr.
pp. 447, 452, 455...).

3 Aubier, Paris, 1956.

4 Acerca de H. Rahner, y la obra citada, Ciencia y Fe, XII-46 (1956), pp.
23-56. Y acerca de G. Fessard, Ciencia y Fe, XIII (1957), pp. 333-352.



