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SIGNOS DE LOS TIEMPOS, SIGNOS DE DIOS

Apuntes para una teologia, una espiritualidad y una pastoral
de los signos de ‘los tiempos

Por M. A. FIORITO S.J. (Buenos Aires) y D. GIL S.J. (Montevideo)

El Cardenal Mauricio Roy, con ocasién al Décimo Aniversario
de la Enciclica Pacem in Terris, dice lo siguiente:

‘.. .hemos visto, al considerar el impacto de la Enciclica (Pa-
cem in Terris), la novedad mas notable de su metodologia: el re-
curso a los signos de los tiempos. Juan XXIII se contenta con
enunciar este acercamiento a la realidad, poniéndolo simplemente
en practica.

La Gaudium et Spes ha elaborado la teoria, a la vez que le
ha dado una metodologia propia.

Paulo VI mostraba ya —en su Audiencia del 16-IV-1969—, la
originalidad de esta interpretacién de los ‘signos de los tiempos’
en la antropologia de la Giudium et Spes. La describe como ‘una
interprotacién teol6gica de la historia contemporénea’ (GS. nn.
42-44), precisando que no se trata solamente de una ‘lectura pés-
tuma del pasado’, sino de un esfuerzo por ‘descubrir, en el tiempo,
los signos,.. lag indicaciones de una relacién con el Reino de
Diog’, ‘

Pero, ;a qué titulo se hace esta confrontacion? Y ;quién estd
capacitado para llevar a cabo este discernimiento de la historia?
Y, ;de qué manera? ‘

La Pacem in Terris no responde a estas preguntas Su metodo.
quedaba por completar en el plano teérico.

Esto lo hizo, en 1964, Paulo VI, con la Enciclica E’cclesw,m
suam, que constituye una profundizacion teolégica y pastoral; lo
realizé, un afio después, la Gaudium et Spes; y finalmente, en 1971,
la Carta Apostélica Octogesima Adveniens que, en la linea de la
E'cclesiam suam, ha significado el ultimo complemento...” 1,

. 1 M, Roy, Reflexiones ... con ocasién del X aniversario de la E'nciclit;'a
“Pacem in Terris” de Juan XXIII, en OR., V (1973), n. 16, p. 9.
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Nos parece que la triple pregunta que hace el Card. Roy —a qué
titulo, quién, y de qué manera—, es un buen planteo para un in-
tento de profundizacion teolégica, espiritual y pastoral de! tema
actual de los signos de los tiempos.

Nos parece, ademas, que el mismo Card. Roy, en las refle-

xiones citadas, seflala las fuentes principales del tema: por una
parte, Juan XXIII y Paulo VI; y, por la otra —y entre ambos
Papas—, el Concilio Vaticano II, al que nosotros podemos afiadir
—por su importancia para nuestro continente—, la reunion de la
Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, en
Medellin. ’
' Respecto de éstas, son fuentes secundarias, aunque las tendre-
mos muy en cuenta en nuestro trabajo, las que nos ofrecen dos
series de autores: mas oficialmente, los Cardenales Roy —citado
al comienzo de nuestro trabajo— y Rubin?2 y también -—entre
otros— los Obispos McGrath3 y Pironio* —los dos tltimos han
intervenido en la reunién de Medellin—; y, menos oficialmente,
los autores que han escrito sobre el tema ®.

El método de los signos de los tiempos ha sido usado, desde
su aparicién explicita. en un documento de Iglesia, por diversos
autores; pero no siempre felizmente 8. Quisiéramos que nuestro

2 W. Rubin, La Evangelizacién en el mundo contempordneo, en OR., V
(1973), n. 37, pp. 1-2, 11
' 8 M. McGrath, Los signos de los tiempos en América Latina hoy, en
La Iglesia en la actual transformacién de América Latina a lo Luz del Con-
¢ilio, 1. Ponencias (Buenos Aires, Bonum, 1969), pp. 73-100.

- 4 E. Pironio, Interpretacion cristiana de los signos de los tiempos, ibi-
dem, pp. 101-122,

5 Son muchos estos autores. Daremos una bibliografia selecta, distin-
guiendo entre antes de Medellin, y después de este evento latinoamericano.
Antes de Medellin: M.-D. Chenu, Les signes de temps, NRTh., 87 (1965),
pp. 29-39; L’Eglise dans le monde de ce temps (Du Cerf, Paris, 1967), II,
pp. 205-225; J.-P. Jossua, Discerner les signes des temps, VSp., 114 (1966),
pp. 546-569; S. Croatto, La lectura cristiana de los signos de los tiempos,
Teologia, V (1967), pp. 49-60. Después de Medellin: P. Valadier, Signes de
temps, signes de Dieu?, Et., 335 (1971), pp. 261-279, traducido en Criterio,
45 (1972), pp. 328-333. No es necesario leer, para entender el texto, las
referencias que damos al pie de pagina: o confirman, casi en los mismos
términos, lo que decimos en el texto; o amplian el panorama del estudio
del tema. -

6 Cfr. Card. G.-M. Garrone, en la Congregacién General XVII del
Sinodo sobre la .Evangelizacién en el mundo contemporaneo, en OR. VI
(1974), n. 46, p. 10: “...respecto de la Iglesia, la expresién ‘signos de los
tiempos’ estd experimentando una cierta ‘inflacion’...”.
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trabajo, que presentamos modestamente como apunies pare una
teologia, una espiritualidad y una pastoral de los signos de los
tiempos, pueda contribuir a la clarificacién del tema.

Para ello, lo dividiremos en las siguientes partes:

1. Signos de los tiempos, signos de Dios.
1. Razén dltima de lo biusqueda de los signos de Dios.
II1. Pedagogia de una busqueda de los signos de Dios.

IV. Peligros y tentaciones en el proceso de una busqueda de
los signos de Dios.

La primere parte es una introduccién clarificatoria del tema.
Creemos que, desde Juan XXIII —y su primera intuicion genial—
hasta las dltimas intervenciones de Paulo VI, se ha dado, si no un
cambio, al menos un enriquecimiento teolégico del tema, con con-
secuencias espirituales y pastorales que no se pueden despreciar.

El tema, al parecer tnico, de log “signos de los tiempos”, se
ha desdoblado en dos: los mismos signos de los tiempos, y los
signos de Dios en la historia de los hombres.

Los signos de los tiempos pertenecen, mas directamente, a
una teologia de la Iglesia, mientras que los “signos de Dios” hacen,
més directamente, a una espiritualided y una pastorel de la accion
de la Iglesia en la historia de los hombres 7.

La segunda parte —sobre la razén ultima de la blsqueda de
los signos de Dios —a la vez que responde a la segunda pregunta
del Cardenal Roy —“...a qué titulo...”— nos permite confir-
marnos en el sentido ultimo del método de los signos de los tiem-
pos: la teologia de la Iglesia mira, en dltimo término, a la accién

7 Usamos, por el momento, la distincién clasica entre teologia, tedrica
o especulativa, y espiritualidad, méas préctica. La primera buscaria, en la
realidad, el “logos-de-Dios”; y, la segunda, “la voluntad de Dios”. La pri-
mera se considera una “ciencia”, andloga a la ciencia segin la concepcién
de Aristoteles y sus seguidores; mientras que la segunda es mAs bien una
“sabiduria”. Volveremos mas adelante sobre este tema, y lo matizaremos
mucho mas.



6 —

de la misma en la historia humana; y los signos de los tiempos se
hacen signos de Dios.

La tercera parte —o pedagogia de una bisqueda de los signos
de Dios— trata de responder explicitamente a una inquietud de la
Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamericano,
reunida en Medellin en 1968.

EIl método de los signos de los tiempos y de los signos de Dios
en los mismos, no es s6lo objeto de una “teoria”, sino también de
una “praxis”; de donde la necesidad de una pedagogia que, como
veremos, se basa en el discernimiento de los signos de Dios en la
historia de los hombres.

Ademds, y para ser mas completos en el tratamiento de este
1mportante tema, consideramos en él:

a. Las etapas —o momentos— del proceso de la biisqueda.

‘b. Las dos mediaciones posibles en el proceso, o sea, la cien-
tifica y la no cientifica o vulgar.

c¢. La pedagogia propiamente dicha; o sea, quién preside,
quién realiza el proceso de bisqueda y, finalmente, el
mismo proceso.

No nos ha sido posible separar absolutamente la respuesta a
la segunda pregunta del Card. Roy —“. . .quién...”— de la res-
puesta a la tercera pregunta —“...de qué manera...”—; pero,
sin embargo hemos podido mantener, a momentos, la separacién
de una y de otra respuesta.

‘ La cuarta parte de nuestro trabajo la destinamos a una ra-
pida enumeracién de los “peligros y tentaciones en el proceso de
la_basqueda de los signos de Dios”, de acuerdo con lo dicho, en la
parte anterior, sobre las dos etapas de dicho proceso.

. Como veremos, son —en buena parte— herejfas, en su origen
histérico, cristolégicas, porque Cristo es, en todos los tiempos, el

“signo de Dijos” por antonomasia®; y hay cierta analogia entre

las herejias cristolégicas, y las tentaciones y peligros que amena-
zan, hoy en dia, la biisqueda de los signos de Dios en nuestro
tiempo.

8 Cfr. P. Valadier, Signes dé temps... (o.c. nota 5), pp. 274-276.

——

|

I. SIGNOS DE LOS TIEMPOS, SIGNOS DE DIOS

El tema de los signos de los tiempos esta de tal manera uni-
do al del discernimiento, que ambos han corrido, en los documen-
tos eclesiasticos, pareja suerte: a momento, se oscurecen ambos;
y, a momentos, ambos se aclaran.

El lenguaje de los Papas Juan XXIII y Paulo VI del Vati-
cano II y de Medellin —para no citar sino nuestras fuentes prin-
cipales— no es excesivamente técnico; y mucho menos lo son las
diversas traducciones que enseguida se hacen, y que difunden el
pensamiento eclesiastico por todo el mundo.

Hay, sin embargo, una diferencia: mientras que, por una

parte, la frase “signos de los tiempos” se mantiene generalmen-
-te sin cambios —aunque a veces cambie de significado, como en-

seguida veremos—, por la otra parte no siempre se habla de “dis-

‘cernimiento”, sino también de ‘“reconocer”, ‘“descubrir”, “escru-

tar”, “interpretar”, etc., etc.
La variedad de vocabulario esconde — y a la vez manifies-

.ta— una riqueza de contenido; y por ello quisiéramos comenzar
.nuestro trabajo —y la consiguiente clarificacion de nuestro te-
‘ma— tomando, como pista inicial, los diversos significados que
los documentos eclesiasticos le dan a la palabra ‘“discernimiento”

y a sus variantes, cuando se trata de hablar de los signos de los
tiempos.

En latin —pero también en griego, en castellano y en otras
lenguas modernas—, discernir tiene un doble significado, rela-
cionado entre si. Por una parte —y este es el sentido mas primi-

-tivo de la expresién— significa separar o distinguir aspectos o

niveles de la realidad; y, por la otra parte y mis profundamente,
significa conocer —o reconocer— lo bueno o lo malo de la reali-
dad, lo verdadero —en sentido juanino ®— o lo falso de la rea-
lidad, o también —en la tradicién espiritual *— el “buen” o el
“mal espiritu” con que hacemos juicios de realidad.

9 Cfr. 1 J. 8,19, con nota de la Biblia de Jerusalén.

10 Decia el Abad Moisés que nos importa saber “que son tres las cau-
sas de nuestros pensamientos: Dios, el demonio, y mosotros...” (cfr. Ca-
siano, Colaciones, I, cap. 19). Es la misma idea que San Ignacio, con mati-
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Es importante tener en cuenta estos dos sentidos, porque
puede uno “separar” sin llegar propiamente a “discernir” qué es
bueno o malo —o ambiguo— en la realidad; mientras que, siem-
pre que se discierne, previamente se ha distinguido —o separa-
do— aspectos o niveles de realidad.

Ademas, mientras que el primer “discernimiento”, como mera
distincién de aspectos o niveles de la realidad, no compromete
mayormente al sujeto que hace la tal distincién, el segundo dis-
cernimiento —que es el verdadera o propiamente tal— lo com-
promete a actuar —o sea, a decidirse— segilin lo que ha interpre-
tado ser, para él, una voluntad de Dios.

¢ Qué es, pues, discernir los signos de los tiempos? Por lo que
acabamos de decir, nuestra respuesta es doble: 1) Por una parte,
es distinguir los signos de los tiempos de todo lo que, aunque per-
tenece a nuestro tiempo, no tiene valor de signo de Dios para mos-
.otros; 2) y, por otra parte, reconocer, en esos signos, la voluntad
de Dios para nosotros.

Llamamos, a lo primero, distinguir los signos de los tiem-
pos; y, a lo segundo, discernir los signos de Dios en nuestro tiem-
po. Lo primero se orienta a lo segundo; y ambos a dos constitu-
yven el rico sentido de la expresién “signos de los tiempos” en los
documentos de la Iglesia contemporinea, desde Juan XXIII a

"Paulo VI, y teniendo en cuenta tanto el Concilio Vaticano II como

Medellin.

1. DISTINGUIR LOS SIGNOS DE LOS TIEMPOS

Comprendemos, bajo este titulo, una serié de distinciones, de
diverso valor —por el diverso nivel de realidad en el que se distin-

.gue-—, pero que todas contribuyen a clarificar el sentido actual

de la expresién “signos de los tiempos”.
No nos interesa ahora el valor, relativo al nivel en que Ia

ces de expresién, manifiesta en EE. 32; y en ella fundamenta —como, por
otra parte, también los monjes del desierto— todo su discernimiento de “es-
piritus” o de “mociones que en el d4nima se causan; las buenas para recibir,

-y las malas para lanzar...” (EE, 313; cfr, EE. 328).
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distincién se hace, sino la clarificacién de los términos. Por ello,
enumeraremos a continuacién las siguientes distinciones.

1.1 Distinguir hechos y signos de nuestro tiempo

La primera distincion que proponemos es entre hechos
—acontecimientos, y alin exigencias y deseos— de nuestro tiempo,
por una parte; y signos de nuestro tiempo, por otra parte.

Ahora bien, si no cualquier acontecimiento —exigencias o
deseo— configura un signo de nuestro tiempo, necesitamos crite-
rios para establecer esta distincion. Los enumeramos a continua-
cion, advirtiendo, sin embargo, que no conviene separar demasia-
do un criterio de otro, porque se implican —y tal vez se explican—
mutuamente 1.

a. Primer criterio: lo tipico, lo caracteristico.

Cuando un hecho —o conjunto de hechos— caracteriza a
nuestra época, entonces merece llamarse signo de nuestro tiempo.

La Enciclica Pacem in Terris, por ejemplo, concluye cada
una de sus cuatro partes enumerando las ‘“notas caracteristicas
de la época moderna”; y las ediciones en las lenguas vernaculas
afiadieron,.como titulo de estas conclusiones, “signos de los tiem-
pos”’, que no figura en el original latino.

También para la Gaudium et Spes —segin McGrath 12—
“los signos de los tiempos son en si aquellos grandes hechos, acon-
tecimientos y actitudes, o relaciones, que caracterizan una época”.
Probablemente sea un buen ejemplo de esto lo que dice el Decre-
to sobre el Apostolado de los seglares: “Entre los signos de nues-
tro tiempo hay que mencionar especialmente el creciente e inelue-
table sentido de la solidaridad de todos los pueblos” 33,

Y recientemente el Cardenal Muiioz Vega, comentando el ul-
timo Sinodo sobre la Evangelizacién, ha dicho que “la Iglesia. ..

11 Aqui vale el aforismo: ‘“distinguir para unir”. Si distinguimos di-
versos criterios, es para ver su convergencia en cada signo de los tiempos.

12 M. McGrath, Los signos de los tiempos en América Latina hoy, en
Iglesias en la actual transformaciém... (o.c. nota 3), p. 75.

13 Cfr. Apostolicam Actuositatem, n, 14.
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necesita conocer... las reales condiciones socio-culturales de ‘la
humanidad. .. notando... en ellas los rasgos mis significativos,
mis influyentes y consistentes, para descubrir mejor los factores
que decisivamente actian en la historia contemporinea, y que
influirdn seguramente en la futura” 4.

Un modo de encontrar estas notas caracteristicas y, por tan-
to, estos signos de nuestro tiempo, es fijarse en las nuevas expre-
siones juridicas. El derecho, en efecto, como forma juridica de
la cambiante vida social, no dejara de reflejaf —aunque con cier-
to retraso, inevitable tal vez, pero del cual no dejan de quejarse
‘ciertos juristas— lo que ocurra de importancia en la vida de las
‘sociedades. Por ello Juan XXIII, en su Enciclica Pacem in Terris,
ha podido decir: o

“ en la organizacién juridica de las comunidades politi-
cas, se descubre, en la época moderna antes que nada, la tendencia
a redactar, en férmulas precisas y claras, una carta de los dere-
<chos fundamentales del hombre, que no es raro ver incluidas en
las Constituciones, formando parte de ellas. . .

Se tiende también a fijar en términos juridicos... los pro-
.cedimientos para designar los poderes publicos, como también sus
.reciprocas relaciones, las esferas de su competencia. . .

Las tendencias a que hemos aludido son también una seial
indudable de que los seres humanos, en la época moderna, van ad-
quiriendo una conciencia mas viva de la propia dignidad. .. 5.

Primer criterio, pues, para reconocer a los signos de nues-
tro tiempo entre el conjunto de hechos de nuestros tiempos: su

-tipicidad, su capacidad de caracterizar nuestra época, manifes-

tada, sea en el mero hecho —‘‘acontecimientos, exigencias y de-

Ly ” 16 N . . . » »
se0s...” ®%—, gea —en algunos casos— en su expresién juridica;

-y que le permiten a la Iglesia “conocer el mundo en que vivimos,

14 Cfr. Card. Mufioz Vega, en OR., VII (1975), n. 11, p. 12.
15 Cfr. Pacem in Terris, n. 74. Por ello Juan XXIII afirma que “la

conciencia ... de la propia dignidad” es un signo de nuestro tiempo. Cfr.

Card, Roy, en OR., VII (1973), n. 16, p. 6.
16 Cfr. Gaudium et Spes, n, 1l.
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'Ius esperanzas, Sus aspiraciones, y el sesgo dramético que con
frecuencia le caracteriza” 7.

b. Segundo criterio: los indicios de tiempos mejores.

Para Juan XXIII, en especial, este criterio era importante:
el acontecimiento —o conjunto de acontecimientos— que es como
la luz del amanecer en un contexto donde no faltan sombras, es
un signo de los tiempos:

“La Iglesia asiste, en nuestros dias, a una grave crisis. Un
nuevo orden se esta gestando, y la Iglesia tiene, ante si, misiones
inmensas, como en las épocas mas tragicas de su historia. ..

La vision de estos males impresiona sobremanera a algunos
espiritus que sélo ven tinieblas a su alrededor, como si todo el
mundo estuviera totalmente envuelto en ellas.

Nos, sin embargo, preferimos poner totalmente nuestra firme
confianza en el divino Salvador de la Humanidad, quien no ha aban-
donado a los hombres redimidos por El; mas ain, siguiendo la
recomendaciéon de Jesis cuando nos exhorta a distinguir clara-
mente “los signos de los tiempos” (Mt. 16,3), Nos creemos vis-
lumbrar, en medio de tantas tinieblas, no pocos indicios que nos
‘hacen concebir esperanzas de tiempos mejores para la Iglesia y
para la Humanidad...” 8. :

17 Ibidem, n. 4. Y, a continuacién, enumera —con el mismo criterio
de ser tipicos o caracteristicos de nuestra época— “algunos rasgos funda-
mentales del mundo contemporéneo...”, sean del género humano, de la fa-
milia, de los j6ovenes, de la vida religiosa (ibidem, nn. 4.9), sean también
del mismo hombre (ibidem, n. 10).

18 Juan XXIII, Humane Salutis, en OR., XII (1962), nn. 491-492,
p. 1. BEsta es la primera vez que Juan XXIII, citando el Evangelio, usa la
expresién “signos de los tiempos”. El Concilio, sin abandonar el sentido
evangélico —escatolégico-—, adopta la expresién en un nuevo sentido. Dice,
al respecto, Paulo VI: la expresién “signo de los tiempos” tiene “una lejana
reminiscencia evangélica: jno sabéis distinguir —pregunta una vez Jesis
‘a sus oyentes hostiles y desconfiados— los signos de los tiempos? (Mt. 16,3).
‘E] Sefior aludia entonces a los prodigios que EIl estaba realizando, y que
.debian indicar la llegada del tiempo mesidnico. Pero la expresién tiene hoy,
en la misma linea si queremos, un significado nuevo de gran importancia.
La usé efectivamente el Papa Juan XXIII en la Constituciéon Apostélica
.con la que convoco el Concilio Ecuménico Vaticano II, cuando, después de
haber observado las tristes condiciones espirituales del mundo contempori-
neo, quiso reavivar la esperanza de la Iglesia...” —y cita las palabras que
mosotros hemos citado en el texto. Cfr. Paulo VI, Audiencia del 16-1V-1969,
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Este optimismo, nacido de la fe profunda de Juan XXIII en
la Providencia divina, vuelve a hacer acto de presencia en el Dis;
curso de Inauguracién oficial del Concilio Vaticano II 1.

. La r.nisma esperanza manifiesta Mons. Pironio, en su ponen-
f:la previa a la Conferencia de Medellin, subrayando mas atn la
u.nportancia que tiene, para esta visién esperanzada, la experien-
cia del “pecado”: ,

. “.Cuando el hombre toma conciencia de la profundidad de su
miseria —individual y colectiva, fisica y espiritual—, se va desr
pertando en é1 un ‘hambre de sed de justicia’ verda,dera que l(;
p.repara para la bienaventuranza... y se va creando, en su inte-
I‘IOI‘,. uha capacidad muy honda de ser salvado por el Sefior. Es
preclso' que. ’el hombre —ensefia Santo Toméis— padezca prin'aero‘
la humillacién de su pecado, experimente la necesidad de un libera-
do’r,.reconozca su propia debilidad, para que pueda clamar por el
med.lco y tener hambre de su gracia... Esta es la primera afir-
nEx.aclén llena de optimismo sobrenatural v de responsabilidad cris:
tiana para quien interpreta los acontecimientos actuales a la luz
d.e la fe... Por lo mismo, conviene que nos situemos en perspec-
tlva_de fasperanza. .. Pero la esperanza es real cuando se toma
co?menma también de que ‘el misterio de iniquidad estj actuan-.‘
do’ (2 Ts. 2,7) ... En esta doble perspectiva —de esperanza fun-
damental que debe ser reafirmada, y de real situacién de pecado
qu¢ debe ser vencido—, debemos interpretar los signos de los tiem-
pos en América Latina. .. 20, k

zr;t:)?.,pi (31(32!3, n.1€45, p. 3. Tanqbién M.-D. Chenu, Les signes... (o.c
ot er,l La., 30-81) » ¥ McGrath, Los signos de los tiempos en América Latir'm"
en Juang ;}sgiznenqu actua'l transformacién... (o.c. nota 8), p. 75
- , Pscurso imaugural del Vaticano II, en OR., X111 (i962),
) ?0 E. Pironio, Interpretacion cristiana de los signo ?
ggne{(ﬁf,lggtzza, en La I.gl'es:ia en la actual transform%cignflf.lo(so.ge;nﬁ:s 39)7'5
qué 10410 éra mi’estro Juicio, n(?‘ es casual que, en el texto, Pironio hagz;
“sa]vados”p(E Er:lzz; . g;eceda a la “situacién de pecado”. Porque nos sentimos:
G - 45-5 ), somos capaces de considerar en detalle —sin peligro
o (Sesperar a(.}—-t el proceso de los pecados” propios (EE. 55-61). Cfr
rit:.ual‘idad i ,21 ar azz los Romq{ws Yy P*rimera semana, en Boletin de 'Espi-r
prtualidac ) DL d’ p. 4 (c()_nf:epc1on optimista del pecado). En sana filosofia
periencia de la “positivo” precede la experiencia —igualmente real—’
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Este criterio, pues, nos hace “‘concebir esperanzas de tiempos
mejores para la Iglesia y para la Humanidad”; y la importancia
que se le atribuye proviene de la misién especificamente salvifica
de la Iglesia, enviada a predicar una “buena noticia” de salvacién

para todo el mundo.

c. Tercer criterio: el “consensus” o persuacion colectiva.

Juan XXIII fue especialmente sensible a este criterio, sien-
do —como era— un espiritu profundamente ecuménico. Dice al
i'especto el Card. Roy:

“Juan XXIII escruta y contempla. Hace una fenomenologia
de la paz. Su método no es deductivo, sino inductivo: habla de lo
que ha visto y descubierto. Hace un cierto namero de afirmaciones
acerca de Ja sociedad; las describe al final de cada una de las cua-
tro partes de su Carta (Pacem in Terris). Les concede gran impor-
tancia, principalmente cuando subraya los ‘consensus’, las per-
suaciones colectivas. Estas convergencias adquieren, a sus o0jos,
el valor de indicaciones o de leyes psico-sociolégicas. . e

Este consentimiento o persuacién colectiva no versa mera-
mente sobre los hechos, o los conjuntos de hechos, sino sobre su
gentido ulterior. Decia, al respecto, Paulo VI:

“Que la historia, considerada en sus grandes lineas, haya

n sana teologia de la historia, la dialéctica del “hom-
bre-mujer” tiene prioridad sobre la del “amo-esclavo”. A la luz de estas
répidas reflexiones se ve que puede darse una teologia de la “liberacién”
que, nacida de una experiencia de 1a “negacién” (los “marginados”, los “sin
voz”...), no llega a una teologia del «“Pyeblo de Dios”, en el que no se dan
“olases”. Cfr. M. A. Fiorite y J. L. Lazzarini, Un aporte de lo Historia a
1o Pastoral popular, en Boletin de Espiritualidad, n. 34, pp. 1-3. Es una
teologia de la “liberacién” que, de tal manera subraya la “opresién”, que
no puede captar los movimientos de verdadera liberacién que ya se han
dado en América Latina. Cfr. E. Lopez Rosas, Teologia de la liberacién,
Revista del Cias, XXIII (1974), pp. 10-11. Los autores de esta teologia de la
“liberacién” son, como decia Juan XXIII, “profetas de calamidades” que

de lo “negativo”; y, e

no saben reconocer “los arcanos de la Providencia divina que... se llevan
a término, haciendo que todo, incluso las adversidades humanas, redunden
en bien de la Iglesia...”. Cfr. Juan XXIII, Discurso naugural... (oec.

nota 19), ». 2.
21 Cfr. M. Roy, Reflexiones... (o.c. nota 1), p. 5.
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ofrecido al pensamiento cristiano la ocasién, e incluso la invita-
ci6n, de descubrir en ella un designio divino, es algo sabido desde
siempre. ..

Ahora, en cambio, se ofrece al pensamiento moderno la invi-
tacién a descifrar, en la realidad histérica, especialmente en la pre-
sente, los ‘signos’, es decir, las indicaciones de un sentido ulterior
al que descubre un observador pasivo...” 22,

Vivimos en medio de muchos sucesos humanos, de diversa im-
portancia, y de diversa calidad. Algunos de estos hechos los cono-
cemos directamente, son parte de nuestra vida; y otros los cono-
cemos por mediacién de los medios de comunicacién social que
nos entregan, no sélo crénicas cotidianas, sino que también divul-
gan los resultados de investigaciones cientificas 22. Son aconteci-
mientos que, en un primer momento, no tienen niguna relacién
entre si ni, mucho menos, significacién ulterior. Pero un dia un
observador atento descubre en ellos un “sentido”, una significa-
cién nueva. Quiere decir que esti descubriendo un “signo de los
tiempos”; y a esto ayuda, en gran manera, el “consensus”, la per-
suacién comin y colectiva acerca de ese “signo”. ;Qué de extrafio
tiene que, tratando de buscar un signo de nuestro tiempo, se pri-
vilegie, como criterio, la unanimidad, la convergencia del nosotros,
capaz de asumir, en forma conjunta y mancomunada, la historia?

d. Cuarto criterio: importancia, profundidad e irreversibi-
lidad.

En casi todos los textos eclesissticos de los tltimos tiempos
~—desde Juan XXIII hasta Paulo VI, y desde el Concilio Vatica-
no II hasta Medellin y el Sinodo sobre la Evangelizacién en el
mundo contemporineo—, esti implicito este criterio.

22 Paulo VI, Audiencia del 16-IV-1969, en OR., I (1969), n. 845, p. 3.

23 Paulo VI, Audiencig del 30-IV-1975, en OR., VII (1975), n. 331, p. 3:
“Escuchad la voz, los signos de los tiempos (Mt. 16,3): tratemos de caer
en la cuenta de cuanto acontece y de las ideas que mueven al mundo; y, a
este fin, la lectura de la asi llamada ‘buena prensa’ es provechosa y, en
cierto sentide, indispensable...”. :
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Para citar un solo ejemplo, se dice en Medellin, a propésito
de la catequesis:

“La catequesis se halla frente a un fenémeno que esti influ-
yendo profundamente en los valores, en las actitudes y en la vida
misma del hombre: los medios de comunicacién social.

' Este fenémeno constituye un hecho histérico irreversible que,
en América Latina, avanza rapidamente, y conduce, en breve pla-
zo, a2 una cultura universal: ‘la cultura de la imagen’.

Este es un signo de los tiempos que la Iglesia no puede ig-

norar” 24,

En la cita que acabamos de hacer, se advierte otra formula-
ci6n del mismo criterio: tiene una mota de totalidad, porque, o
afecta a todo el hombre, o afecta a todos los hombres. Dice Me-
dellin:

“El hecho de que la transformacién a la que asiste nuestro
continente alcance, con su impacto, la totalidad del hombre, se pre-
senta como un signo y una exigencia, No podemos, en efecto, dejar
de presentir la presencia de Dios que quiere salvar al hombre en-
tero, alma y cuerpo (Gaudium et Spes, n. 3)” 2.

e. Recapitulaciéon de criterios.

Resumiendo —y, en cierta manera, recapitulando— los cri-
terios enunciados de los signos de los tiempos, vemos que se pue-
den distinguir dos clases.

Unos, relativos al fenémeno —o hecho— histérico mismo, co-

mo su tipicidad, que lo hace capaz de caracterizar nuestra época
(“notas caracteristicas”), o la profundidad con que afecta a todo
el hombre, o a todos los hombres (o sea, la “irreversibilidad”).
‘ Otros, en cambio, son mas bien relativos a la resonancia sub-
jetiva que despiertan, sea abriéndonos a la esperanze (“indicios
de tiempos mejores”), sea provocando la unanimidad a su alre-
dedor (“consensus o persuacién colectiva”).

2¢ Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, II.
Conclusiones (o.c. nota 3) : Catequesis, n. 12,
25 Ibidem, Introduccién a las conclusiones, n. b.
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En otro sentido, podriamos decir que unos son mds absolutos,
como los criterios de unanimidad (“consensus”) y de totalidad
(“irreversibilidad”) ; y otros son mds relativos, sea a nuestro
tiempo (“notas caracteristicas”), sea a tiempos mejores (“indi-
cios de tiempos mejores”).

v En el fondo, como deciamos al principio, interesa notar su
mutua implicacién o explicacién: distinguimos para unir, no pa-
ra separar.

1.2 Distinguir los signos de nuestro tiempo, y los signos de Dios

Da pie a esta distincién —que juzgamos muy importante en
nuestro trabajo— Paulo VI en una Audiencia de 1964, antes de la
promulgacxén de la Gaudium et Spes. Dice asi:

“Un Concilio debe tener, por un lado, la mirada alerta para
descubrir los ‘signos de los tiempos’, como dijo Cristo (Mt.
16,3) ; es decir los acontecimientos humanos, las necesidades de
los hombres, los fenémenos de la historia, las vicisitudes de nues-
tra vida... Y, por el otro lado, la mirada del Concilio debe buscar
vy descubrlr ‘los signos de Dios’, su voluntad, su presencia ope-
rante en el mundo y en la IgleSIa LA

Se trata, pues, de dos descubrimientos distintos, aunque re-
lacionados entre si, como luego veremos mejor: por una parte, el
de aquellos acontecxmlentos actuales que, por su significacién es-
pecial, son “signos de nuestro tiempo”; y, por la otra parte, de
aquellos que son “signos de ‘Dios”, es decir, de su voluntad y, por
tanto, de su presencia operante en el mundo y en la Iglesia. ,

En el texto que acabamos de citar —correspondiente al afio
1964— Paulo VI parece reservar el término de * ‘signo de los tiem-
pos” a los acontecimientos actuales que tienen una significacién
especial; mientras que, para demgnar los que significan la pre-
sencia operante de Dios en el mundo, su voluntad divina, usa mas
bien el término de “signos de Dios”.

En el afio 1969, en cambio, el mismo Paulo VI llama “gignos”
sm mas, a los acontecimientos actuales que tiene cualquier sentl—’

% Paulo VI, Audiencia del 9-1X-1964, en OR., XIV (1964), n. 629, p. 5.
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do ulterior ; mientras que reserva ‘signos de los tiempos” para el
sentido mas pleno de ser indicios de la acci6n secreta de Dios en
la historia de los hombres, con la consiguiente exigencia de nues-
tra accién apostélica 2. Pero nos parece mas importante la misma
distincién, que los términos usados para expresar ambos extre-
mos de la distincién.

También la Gaudium et Spes —cuya promulgacién se sitia en-
tre ambas Audiencia de Paulo VI— hace la distincion entre unos
y otros “signos”.

Se refiere a los primeros cuando dice que,

.para cumplir su misién, es deber permanente de la Igle-
gia eserutar a fondo los signos de los tiempos, e interpretarlos a
la luz del Evangelio... Es necesario, para ello, conocer y com-
prender el mundo en que vivimos, sus esperanzas, sus aspiracio-
nes, y el sesgo dramatico que con frécuencia le caracteriza’ 28.

Se refiere a los segundos cuando, en cambio, dice que,

“E] Pueblo de Dios, movido por la fe que le impulsa a creer
que quien lo conduce es el Espiritu del Sefior que llena el universo,
procura discernir, en los acontecimientos, exigencias y deseos, de
los cuales participa juntamente con sus contemporaneos, cuiles
sean, en ellos, los signos verdaderos de la presencia o planes de

Dios” 22,

% * *

Ademas de la distincién —mas importante que la expresion
de los términos “distintos”—, hay que notar la ordenacién de un
término al otro. Hablamos siempre de distincién, y nunca de sepa-
racién: los documentos eclesiasticos y las reflexiones teolégicas
contemporaneas hablan juntamente de unos y de otros “signos”.

Para una teologia exhaustiva de los “signos de los tiempos”,
el interés por los primeros —llimense simplemente “signos”, o
“gignos de los tiempos”— estid en su orientacién a los segundos,

27 Paulo VI, Audiencia. .. (o.c. nota 22), p. 3.
28 Gaudium et Spes n. 4
29 JIbidem, n. 11.
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llamense.estos “signos de los tiempos” o mas propiamente “gig-
nos de Diog”.

‘ Hablando todavia de la distincién entre “‘signos de Dios” y
“signos de nuestro tiempo”, diriamos que no nos referimos aqui
a aquellos signos de Dios por antonomasia, como la Iglesia, los sa-
cramentos, la comunidad religiosa, etc. etc., de los que se ocupa
preferentemente la teologia %, sino de las manifestaciones de la
voluntad de Dios en la historia, de las que se ocupa el espiritual y
el pastor.

‘ Pen_saz'nos que, en el fondo, hay aqui una misma fe que toma
actitudes diversas ante la realidad que mira o que contempla.

La actitud dgl qut‘a‘ llamamos “te6logo”, mira la realidad para
encor‘ltrar, en ella, el “logos-de-Dios”; y luego lo expresa con un
bagaje intelectual, de hecho interdisciplinar, que hace, de su “teo-

" L . Py
logia”, una “ciencia” en sentido analégico con las demas ciencias
sobre todo las del “espiritu” 8. ,

' La actitud, en cambio, del que contempla “los signos de Dios”
en la historia que vive, es mas bien la del “sabio” que trata de en-
‘contrar, en la realidad, “la voluntad de Dios”, para luego expre-
s.arla “sapiencialmente”, tratando —como dice San Ignacio en su
libro de Ejercicios (EE. 2)— de hacer “sentir y gustar de las co-
sas internamente”,

Ambos toman actitudes teolégicas %2, en el sentido de que tra-
tan de ver a Dios en la realidad; pero el uno “sabe hablar” sobre

t(fdo de Dios, y el otro ante todo lo “siente” y lo comunica de cora-
z0n a corazén. ‘

80 Aunque est4n en la misma linea con los “si ”
os “signos” que esta i-
derando. Cfr: L.. Boff, Os sacramentos da vida ¢ a vid: dos sar::a/mes C(?L"ts;s
(Vocessl, ll?etropohs, 1975“), pp. 78-80 (conclusién).
omamos aqui “ciencia” en sentido analégico con el qu ist6
e Aris
!e da_ a esta palabra, y que, de hecho —y a través de Santg Tomésf;-(-)-t{allies
mflulgg Ee:n toda la teologia occidental. P
sto se nota més en la expresion i
B2 E que San Ignacio usa par Y
la clhstmclén de dos “teologias” —la una “especulativa”, y la otli'a z“‘pi};xijtlisia;r
;r;si:ivmanera(de)a l;ablar de entonces—, cuando dice: “Alabar los doctores’
08... (y) los escoldsticos...” (EE. 363). De los ime “
st - . . primeros “e
B;lop‘;g._. . el mover los afectos”, mientras que es mas propio de los se;urﬁiz
) finir o declarar las cosas necesarias para la salud eterna ¢ mds
impugnar. .. errores y... falacias” (ibidem). ' o
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Hay, en las expresiones de ambos, zonas muy distintas y dis-
tantes *; pero hay otras zonas en que los limites se difuman, y
una actitud puede transformarse —sin solucién de continuidad—

en la otra.

La misma distincién podemos hacer, ya no en el “sujeto”
sino en el “objeto”, si consideramos los acontecimientos de la
historia, sea como “lugar teolégico” de la reflexidn, sea como “sig-
no de Dios” para la accién de la Iglesia.

En el primer sentido, se corta la orientaciéon —al menos la
inmediata—, de la que hemos hablado precedentemente, entre
“signos de los tiempos” y “signos de Dios”; y se mira, como aca-
bamos de decir, a los “signos de los tiempos” nada més que como
“lugar teolégico” 3¢ de su reflexién intelectual.

En el segunto sentido, se pasa, sin solucién de continuidad,

33 Por esta “distancia”, San Ignacio dice, en las Constituciones, que
“geabada la diligencia y cuidado de instruir el entendimiento, —hay que—
insistir en la escuela del afecto...” (Const., Parte V, cap. 2, n. 1).

3¢ Nos parece que la Gaudium et Spes se refiere a “el mundo en que
vivimos, sus esperanzas, sus aspiraciones. . .” (Gaudiwm et Spes, n. 4) como
“lugares teolégicos”, cuando dice que “...es propio de todo el Pueblo de
Dios, pero principalmente de los Pastores y de los Teélogos, auscultar, dis-
cernir, e interpretar, con la ayuda del Espiritu Santo, las mitltiples voces
(en el original latino, “loquelae”) de nuestro tiempo, y valorarlas a la luz
de la Palabra divina, ¢ fin de que la Verdad revelada pueda ser mds pro-
fundamente percibida, mejor entendida, y expresade en forma mas adecua-
da” (ibidem, n. 44). Notamos, en este texto, lo siguiente: 1) El Concilio
dice “voces de nuestro tiempo”, y no “signos...”. Para nosotros, eso signi-
fica que no va a buscar ulteriormente en ellos los “signos de Dios”, sino que
va a hacer, de esas “voces de nuestro itempo”, “lugares teoldgicos” de su
reflexién. 2) E! Concilio, al decir “voces...” (en latin “loquelae”), no se
refiere sblo a las palabras que se pronuncian con la boca y se oyen con
los oidos, sino, mas en general, a todas las expresiones de nuestro tiempo,
sean ellas palabras, gestos, ritos, etc, 83) El Concilio les sefiala, a los tedlogos
—guiados por los Pastores del Pueblo de Dios—, una tarea concreta inelu-
dible; y por eso los cita especificamente en el texto. 4) EIl Concilio ve, en
estas “voces de nuestro tiempo”, una de las fuentes (o, en otros términos,
“lugares teolégicos”) de una reelaboracién actual del mensaje tradicional,
cuyo objetivo inmediato es “la Verdad revelada... mas profundamente per-
cibida, mejor entendida, y expresada en forma mis adecuada...”. §5) Ulte-
riormente pueden, en esos mismos “lugares teolégicos”, buscarse “signos de
Dios”; pero ya son, para el mismo tedlogo, “signos de Dios”, porque le
indican qué espera el Espiritu de él: que ausculte, discierna e interprete,
“con la ayuda del Espiritu Santo, las miltiples voces de nuestro tiempo”,
y las valore “a la luz de la Palabra divina, a fin de que la Verdad revelada
pueda ser més profundamente percibida, mejor entendida, v expresada en
forma més adecuada” (ibidem, n. 44).
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de los unos a los otros, considerando a los primeros como el “lu-
gar” donde se encuentran los segundos,

En la primera forma, la Iglesia “recibe ayuda variada de par-
de los hombres de toda clase y condicion...” 35, y la devuelve con-
vertida en “...verdad revelada... mas profundamente percibi-
da, mejor entendida, y expresada en forma mas adecuada’ 36,

En la segunda forma, la Iglesia ayuda a los hombres, porque
les va mostrando, en los acontecimientos, exigencias y de-
seos, de los cuales participa junto con sus contemporaneos, los
signos verdaderos ... de Dios” en la historia de los hombres 37,

Y, en ambas formas, ‘“la Iglesia... —al prestar ayuda al
mundo, y al recibir del mundo multiple ayuda— sé6lo pretende una
cosa: el advenimiento del Reino de Dios, y la salvacién de toda
la humanidad” ®8. ' '

La primera forma es mas propia de los que llamamos, de or-
dinario, teblogos; pero también la segunda forma es de tedlogos,
aunque no siempre lo sean por ‘‘profesién”.

Volvemos a hacer aqui —aunque més matizada— la misma
distincién que hicimos més arriba, entre el que busca el “logos-
de-Di0s” en la realidad (tedé-logo de profesién), y el que busca la
“voluntad-de-Dios” en la misma realidad: el primero usa, de la
realidad —sea o no “signo de los tiempos”’—, como “lugar teols-
gico” de su reflexién; y el segundo busca, en la misma realidad,
los “signos de los tiempos” que son “signos de Dios”.

* * *

Nuestra breve disgresién sobre las dos “teologias”, la una
mas cientifica —en el sentido aristotélico del término, que es cos-
tumbre, en occidente, aplicar anidlogamente a este tipo de “teo-
logia”—, vy la otra mas sapiencial, aunque no estaba fuera del
tema, nos aparta un poco de nuestro objetivo inmediato.

Volvemos pues a él; o sea, al tema de los signos de Dios en
nuestro tiempo, y de las demés distinciones —primer sentido de
la palabia “discernir”— que se pueden hacer a su propodsito.

35 Cfr. Gaudium et Spes, n. 44,
36 Ibidem.

37 Cfr. Goaudium et Spes, n. 11.

38 Cfr. Gaudium et Spes, n. 45.
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1.3 Distinguir los diversos sujetos aludidos por los signos de Dios

Consideramos especificamente a los ‘“signos de Dios” como
manifestaciones histéricas y concretas de la Voluntad de Dios,
que deben ser —como veremos luego— discernidas en los “signos
de los tiempos”. : )

_Ahora bien, la Voluntad de Dios —cada una, histérica y
concretamente considerada— no tiene por qué ser la misma pa-
ra todos. : ,

La Libertad divina impulsa habitualmente a cada persona,
a cada grupo o comunidad, a cada iglesia local, etc., segtiin su be-
neplacito Gltimo, que es reunir la pluralidad en la unidad. Sus-
cita, en cada sujeto aludido, diversos llamados; y cada uno debe
responder sin llegar —nunca o casi nunca— a ver, con claridad
—a no ser después de su realizacién— la completa coherencia del
designio divino %9,

El discernimiento, pues, de los signos de Dios, no es —al
menos, no lo es ni siempre ni necesariamente— una sentencia ju-
dicial que da la razén a un proyecto, y que elimina los deméas pro-
yectos; sino que es la respuesta humana de fe a un llamado de la
Libertad divina que potencia las diversas libertades humanas, y
las orquesta misteriosamente. ' '

Queda, por tanto, descartado cualquier intento de “usar” la
Voluntad divina para “limitar” las voluntades de los demas.

. Hay muchos sujetos aludidos por la Voluntad de Dios: ante
todo, los no creyentes, y luego, los creyentes °; y luego, tanto en

89 Cfr. Rm. 11,83-34: “;Oh abismo de la riqueza de la sabiduria divi-
na, y de la ciencia de Dios! jCuan insondables son tus designios, e ines-
crutables tus caminos! En efecto, ;quién conocié el pensamiento del Se-
fior...”. :

40 O, mas en general, los hombres de buena voluntad por un lado, ¥
por el otro los cristianos. Decia el Card. Roy: “...la teoria de los signos de
los tiempos atafie a todos los hombres de buena voluntad; no es un monopo-
lio de los cristianos... Los cristianos, sin embargo, tiene algo especifico
que decir y que hacer en orden a la interpretacién teolégica de la histo-
ria...”. Cfr. M. Roy, Reflexiones... (o. c. nota 1), p. 9. Chenu, por su
parte, prevenia contra un predominio abusivo de la interpretacién teolégica
que tiende a sustituir a la historia (“ccasionalismo”, “mistificacién”). Cfr.
M. D. Chenu, Les signes... (o. c. nota 5), pp. 33-34, “La teoria de los sig-
nos de los tiempos” que, segin el Card. Roy, “atafie a todos los hombres de
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unos como en otros, se dan ulteriormente distinciones y varieda-
des, siempre relacionadas con el discernimiento de los signos de
Dios en la historia de los hombres.

Es natural que unos hombres vean una cosa, y otros otra,
segin su diferente edad, cultura, sexo, condicién econdémica, vo-
caciones personales, etc. Diferentes grupos sociales veran dife-
rentes “signos de Dios”, que llegaran incluso a parecer contra-
dictorios, y produciran variedad y aliin pluralismo —no desunién—
entre los cristianos. Como decia Paulo VI, en la Octogesima Ad-
veniens,

“_ .. en las situaciones concretas, habida cuenta de las soli-
daridades vividas por cada uno, es necesario reconocer una legi-
tima variedad de opciones posibles. Una misma fe cristiana puede
conducir a compromisos diferentes” 4L

buena voluntad”, es una tarea de la filosofia de la historia. Remitimos, al
respecto, a J. Maritain, Filosofia de la Historia (quinta edicién, Troquel,
‘Buenos Aires, 1971), pp. 51-107. Y una teoria general del signo, como la
deseaba Paulo VI en la Audiencia del 16-IV-1969, enn OR., (1969), n. 845,
P. 3, es tarea de una sana filosofia, Este es, pues, uno de los puntos en que
la falta de una filosofia hace “corto-circuito” en el pensamiento teolégico
contemporaneo.

41 QOctogesima Adveniens, n. 49. Lo mismo la Gaudium et Spes (n. 43) :
“Muchas veces sucederi que la propia concepcion cristiana de la vida los
inclinara, en ciertos casos, a elegir una determinada solucién. Pero sucede
que, frecuentemente y con todo derecho, otros fieles, guiados por una no
menor sinceridad, juzguen del mismo asunto de diversa manera. En estos
casos de soluciones divergentes... muchos tienden féAcilmente a vincular
su solucién con el mensaje evangélico. Entiendan todos que, en estos casos,
a nadie le estd permitido reivindicar, en exclusividad, en favor de su pa-
recer, la autoridad de la Iglesia”. San Ignacio, maestro en cuestién de dis-
cermmxento propone siempre -aunque sus comentanstas todavia no lo han
notado—, como “materia de eleccién” una “alternativa”: en el Principio y
Fundamento, “salud... enfermedad, riqueza... pobreza, honor... deshonor,
vida larga... —vida— cierta, y por consiguiente —en— todo lo demés...”
(EE. 23); en el Rey Eterno, el ofrecimiento de “todas sus personas al tra-
bajo”, u “oblaciones de mayor estima y mayor momento” (EE. 96-97) y,
dentro de éstas, o pobreza actual o meramente espiritual (EE. 98); en los
Tres Binarios, “quererla o no quererla —la cosa adquisita—...” (EE. 155).
Sélo lo que es “pecado mortal” no ofrece “alternativa”, porque, “aunque
me hiciesen sefior de todas las cosas creadas en este mundo (cfr. Mt. 4,10),
ni por la propia vida temporal (ejemplo de los martires), no sea en delibe-
rar (pecado, al menos, de pensamiento, cfr. EE. 36) de quebrantar un man-
damiento, quier divino, quier humano, que me.obligue a pecado mortal” (Pri-
mera Humildad, EE, 165).
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La voluntad de Dios, conocida por unos, los obliga a ellos;
pero deben tener cuidado de no expropiar a otros su propia op-
cién 42,

1.4 Distinguir los “tiempos” y los momentos

Hay que distinguir, por de pronto, los “tiempos” en que uno
busca los signos de Dios en su historia. Para entenderlo, recurri-
:remos a una analogia con los Ejercicios Espirituales.

San Ignacio, en su libro de los Ejercicios, engefia que, para
hallar la voluntad de Dios, hay tres ‘“‘tiempos” posibles.

El “primer tiempo” (EE. 175) es tal que, de hecho, quien
hace su eleccién se encuentra, por asi decirlo, “elegido” por Dios;

»”

y su decision no puede (“sin dubitar ni poder dubitar...”, como
dice aqui San Ignacio) ser otra que la ya hecha por Dios, como
en el caso —los ejemplos son del mismo San Ignacio— de Mateo
(cfr.- Mt 9,9) y el de Saulo (cfr. Heh 22,10 y lugares paralelos).

El “segundo tiempo” (EE. 176) en el que puede hallarse uno,
se caracteriza por los momentos de duda y de seguridad, por los
cambios desconcertantes, variaciones, agitaciones etc.: el “dia-
blo” anda suelto, pero Dios no deja a la persona o comunidad cre-
yente. Se suceden las vivencias de plena luz y de completa
tiniebla (‘‘experiencia de consolaciones y desolaciones’”, dice San

42 Nuevamente San Ignacio, maestro en discernimiento, nos da de ello
un ejemplo interesante. Habiéndose enterado que el Papa pensaba —a pro-
puesta del Emperador, que lo habia decidido— hacer Cardenal a Borja, San
Ignacio, después de un serio discernimiento que dur6 tres dfas —en medio
de oraciones, tanto propias como de otros de la misma casa—, se sintié “con-
firmado” para actuar, con todas sus fuerzas, contra tal nombramiento. Sin
embargo, escribiéndole al mismo San Francisco de Borja, dice que estd con-
vencido que “el mismo Espiritu divino puede moverme a mi a esto por unas
razones, y a otros al contrario por otras razones” (Mlgn., Epp., 4, p. 285;
edicién Iparraguirre, Carta 75, p. 785). Estas palabras del Santo son un
canto a la diversidad de libertades humanas, y una muestra del respeto que
se merece la Libertad divina; y, finalmente, una pedagogia de la .amplitud
y de la comprensién fraternas. Sélo la libertad de un Superior tiene el de-
recho de mandar —y el stbdito, el deber, al menos mientras sea stibdito, y en
aquello en que lo es, de obedecer—, limitando con ello a otra libertad humana;
pero no resulta entonces una limitacién de hombre a hombre, sino de hom-
bre a Dios, a quien “servir es réinar”. Cfr, M. A. Fiorito, La eleccién dis-
crete segun San Ignacio, Boletin de Espiritualidad, n. 25, pp. 36-40 (el con-
flicto de ambas confirmaciones, la privada y la eclesml)
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Ignacio), o se notan claramente agitaciones, enriedos, asaltos y
mociones o impulsos contradictorios; y entonces el camino para
hallar la voluntad de Dios no puede ser otro que “la experiencia
de discrecién —o discernimiento 3— de varios espiritus’.

El “tercer tiempo” (EE. 177), por el contrario, ocurre cuan-
do no se experimenta agitacién “de varios espiritus”, como en
el caso anterior, sino que, quien va a decidirse esta tranquilo,
en paz, y puede ponderar el mayor o menor peso racional (EE.
178-183), o la mayor o menor fuerza de sus inclinaciones intelec-
tuales y afectivas (EE. 184-188).

De una manera anéloga, los mismos tres “tiempos” se dan en
una persona o grupo que discierne, en su historia, los “signos de
Dios” #t; y, seglin se trate de uno o de otro, o puede ser imposi-
ble un “discernimiento” (“primer tiempo”) %%, o es la tnica ma-
nera de encontrar la voluntad de Dios (“segundo tiempo’), o no

43 Cfr. M. A. Fiorito, La eleccion discreta segin San Ignacio, Boletin
de Espiritualidad, n, 25, pp. 23-25.

44 Dice la Congregacion General XXXII, recientemente celebrada en
la Compafiia de Jestis: “...el método a seguir en este discernimiento comu-
nitario es anilogo al propuesto por San Ignacio para tomar una decisiéon
personal en materia de importancia (EE 169-189)”. Cfr. Decreto 11, n. 21,
en AR., XVI (1975), p. 399.

a5 Tal es el caso de Juan XXIII, cuando decide convocar el Concilio
Vaticano II. Cfr. Juan XXIII, Audiencia del 8-V-62, en OR., XII (1962), n.
509, p. 3. Es importante notar, como dice San Ignacio a propédsito de la “con-
solacién sin causa”, que atn aqui es posible “discernir —o sea, en un pri-
mer sentido, distinguir-— el propio tiempo de la actual consolacion del si-
guiente... porque muchas veces, por su propio discurso... o por el buen
espiritu o por el malo, forma diversos propésitos y pareceres que no son
dados inmediatamente por Dios Nuestro Sefior” (EE. 336). En el caso de
Juan' XXIII, después que —como cuenta él mismo— “...de pronto, Nos Ilu-
miné el alma una gran idea, advertida en aquel mismo instante, y acogida
con indecible confianza en el Divino Maestro, y nos subi6 a los labios una
palabra solemne y de gran empefio...: un concilio!” -—como él mismo narra
a continuacién—, “inmediatamente nos asalté el temor... Sin duda debiamos
escuchar un primer elenco de graves dlficultades, 51quiera porque el im-
proviso anuncio —hecho, en una conversacién privada, a su Secretario de
Estado— hac1a pensar en la natural y larga preparacién que parejo pro-
yecto llevaria consigo...” (ibidem; cfr. Dzamo del alma, Madrid, 1964), p.
407 Este “temor”, que se sucedié a la “indecible confianza” —tiempo de
“consolacién sin causa”, o “primer tiempo”— pertenece al momento ulterior;

y sélo fue quitado totalmente por la acogida inesperada del Secretario de
Estado, de los Cardenales del Colegio, y de todo el mundo, “al que pronto
sé unieron los votos augurales de los hermanos que no participan perfecta-
mente de la unidad deseada y establecida por el Sefior” (ibidem). .
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es necesario el disecernimiento, sino la discrecién en cualquiera de
sus formas (‘‘tercer tiempo’).

* % %

Otra distincién que hay que hacer es entre los momentos del
proceso de la bisqueda de los signos de Dios en la historia.

Una vez iniciado el proceso, se pueden distinguir, en general,
dos momentos o etapas del mismo: en la primere etapa, pueden
intervenir todos los hombres de buena voluntad, pues en ella se
trata de distinguir los signos de los tiempos de todo lo que no lo
son, aungue sean acontecimientos actuales; y, en la segunda eta~
pa, cuando se disciernen los signos de Dios en los signos de los
tiempos, s6lo intervienen los creyentes 45,

De mas esti decir que estas dos etapas se distinguen, pero
no se separan; e incluso pueden superponerse, atendiendo siempre
sin embargo, a los aportes posibles a todo hombre de buena vo-
luntad, y. a los aportes especificamente cristianos.

Volveremos, més adelante, sobre este mismo aspecto del pro-
ceso de la bisqueda de los signos de Dios en nuestro tiempo, al
hablar de la metodologia —o pedagogia— de la blisqueda de los
signos de Dios en nuestro tiempo.

2. DISCERNIR LOS SIGNOS DE DIOS

Hemos visto, hasta el momento, el primer significado de
discernir, que es distinguir distintos aspectos o niveles de una.
misma realidad; o sea, distinguir entre hechos y signos, entre
signos de los tiempos y signos de Dios, entre sujetos aludidos por
los signos de Dios y, finalmente, entre los distintos “tiempos” y
momentos (o etapas) en el proceso de la bisqueda de los signos
de Dios en nuestro tiempo.

Nos toca ahora decir algo sobre el segundo szgmfwado de
discernir, que es reconocer la voluntad de Dios, percibir la ten-
tacion anti-divina y —gracias a ella—, conocer mejor el llamado

46 Cfr. M. Roy, Reflexiones... (0. c., nota 1), p. 9. Y a continuacién.
expone los aportes especificos de los creyentes, que pertenecen a lo que noso-.
tros hemos llamado “segunda etapa” del proceso de la busqueda de los sig-:
nos de Dios. : .
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divino, no de cualquier manera, sino en los signos de los tiempos,
y refiriéndose a ellos.

Todas las anteriores distinciones convergen hacia el discer-
nimiento; se orientan a conocer los “‘signos de Dios, de su volun-
tad, de su presencia operante en el mundo y en la Iglesia...”*7;
apuntan, en otros términos, “a poner en préctica ese ‘discerni-
miento de espiritu’ a que nos invita la sensibilidad ante los ‘signos
de los tiempos’...”” %8,

El objetivo final del proceso de discernimiento de los signos

de Dios en nuestro tiempo es una decisién pastoral, colaborando
con la voluntad de Dios, tal cual ésta es conocida en nuestro tiem-
po y en nuestra situacién. El Pueblo de Dios cree que quien “lo
conduce es el Espiritu del Sefior”, no la mera politica humana.
Lo que procura discernir, por tanto, en los tiempos, son “los ver-
daderos signos de la presencia y del designio de Dios...” %,
‘ Se trata, en otros términos, de escuchar piadosamente “lo
que e! Espiritu dice a las Iglesias” (Ap. 2,7). Esta audicién de
la Voz de Dios en el tiempo, o esa lectura de la Voluntad de Dios
en la historia humana, es, en sentido estricto, un discernimiento,
porque, a la vez, se oyen otras voces. Junto a la Voluntad de Dios,
existen otras voluntades y, junto a la Palabra de Dios que se in-
terpreta, hay otras “palabras’” que también hay que interpretar
para no seguir.

Un documento del Consejo Ecuménico de la Iglesia nos la-
ma la atencién sobre esto, ya que, venciendo la espontianea re-
pugnancia que sienten nuestros hermanos separados por este tipo
de intervencién divina en la historia, aceptan la posibilidad de
este discernimiento, y a la vez subrayan, con innegable acierto,
sus dificultades y peligros.

Dice asi:

47 Paulo VI, Audiencia del 9-1X-1964, en OR., XIV (1964), n. 629, p. 5.

48 M. Roy, Reflexiones... (0. ¢, nota 1), p. 10.

49 Cfr. Gaudium et Spes, n. 11, El Concilio, al hablar de “signos ver-
daderos”, parece querer decir que también hay “falsos signos”. El discer-
nimiento propiamente dicho consiste en “sentir y conocer...” los verdaderos
y los falsos signos de Dios, para seguir los primeros y rechazar los segun-
dos. Cfr. EE. 818 y 328. :
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‘“Una lectura de los acontecimientos, como manifestacién de
Cristo y de su actuacién en la historia, es arriesgada, pues en ca-
da uno de ellos esta, si, lo divino, pero también esti lo demo-
niaco.

Sin embargo, la Iglesia debe tener la osadia de interpretar
a Dios a través de las indicaciones de sus profetas...” %,

San Ignacio de Loyola, pensando en uno que recibe los Ejer-
cicios en privado —o sea, en uno que intenta, en privado, “bus-
car y hallar la voluntad de Dios en la disposicién de su vida...”
(EE. 1) — decia que éste tal debia presuponer que existian en él
—tanto en los Ejercicios como fuera de ellos— ‘‘tres pensamien-
tos”: uno que salia de su “mera libertad y querer; y otros dos
que viene de fuera, el uno que viene del buen espiritu, y el otro
del malo” (EE. 32).

Los dos “campos”, el “de toda aquella regién de Hierusalén”
el uno, y el “de Babilonia” el otro— o, como dice el mismo San
Ignacio, las “dos banderas, la una de Cristo... la otra de Lueci-
fer, mortal enemigo de nuestra humana natura” (EE. 136-148) —
son la sensibilizacién simbélica, en una de las contemplaciones
estructurales de los Ejercicios, de una gran verdad en el interior
en cada uno de nosotros, y de los grupos o comunidades. San Ig-
nacio quiere preparar para la contemplacién de la Historia de
salvacién desde la propia historia o situacién; y para ello nos
introduce, a través de esta simbolizaciéon, en una realidad de fe:
“una visién dramatica de la historia de salvacién. El hombre
~—cada hombre, y todos los hombres— se encuentra en medio de

50 Y continda diciendo: “No digamos ‘Cristo estd aqui, Cristo estd alli’;
pero no olvidemos que hay una orientacién positiva de la historia que va
hacia el Reino, y no hacia el sin-sentido y hacia la catdstrofe. Ciertamente,
eso no significa que la historia sea absolutamente transparente, ni que su
‘sentido’ verdadero pueda aparecer en tode momento. La historia permane-
ce casi siempre opaca, ambigua, indescifrable, Puede, sin embargo, suceder
que en un momento dado, quizds fugaz, sea elucidada... Es la palabra pro-
fética. El profeta, en sus palabras o acciones, da testimonio, en el presente
oscuro, del objetivo terminal hacia el cual Cristo vencedor conduce al mundo,
propiedad suya”. La cita la hemos tomado de L. Maldonado, La nueva secu-
laridad (Barcelona, Nova Terra, 1968), p. 137, quien a su vez la toma de
Vers une Eglise pour les autres, Consejo Ecuménico de Iglesias, Gine-
bra, 1966.
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un inmenso drama espiritual. En el trasfondo de este drama. ..
se perfila la potencia maldita, presente en este mundo...”” 5.

Todo el discernimiento que aparece en la Sagrada Escritura,
desde el Génesis (paraiso, etc.) hasta el Apocalipsis, pasando por
Jeremias y los profetas, por San Pablo y por San Juan?5?, se
hace siempre en el arco de tensién creado por el “misterio de ini-
quidad” que se opone al “misterio de salvacién”.

La accién diabélica debe ser discernida —es decir, sentida
y conocida, y luego rechazada— en la tentacién, en el pecado, en
la sugestién y en las otras formas de su accién en la historia.

Con mucha verdad decia Paulo VI:

“... se sale del cuadro de la ensefianza biblica y eclesiistica
quien se niega a reconocer su existencia —la del demonio—, o
bien la explica como una pseudo-realidad, una personificacién con-
ceptual y fantastica de causas desconocidas. ..

Este capitulo sobre el demonio y sobre la influencia que pue-
de ejercer, tanto en cada una de las personas como en las comuni-
dades, en la sociedad entera o en los acontecimientos... deberia
estudiarse de nuevo, mientras que hoy se le presta poca aten-
cién. ..” 53,

No pensamos que, esta visién dramética de la lucha de los
“espiritus” en la historia de los hombres, sea una visién pesi-
mista de la realidad; al contrario, si hablamos del “mal espiritu”
€s porque pensamos —como San Ignacio y toda la tradicién que
se origina en la Escritura, y que se introdujo en Oriente y en
Occidente gracias a los monjes del desierto— que, gracias a su
accién, permitida por Dios, se puede conseguir “asaz claridad y
conocimiento, por experiencia de consolaciones v desolaciones, y
por experiencia de discreci6n de varios espiritus...” (EE. 17 6),
de la voluntad de Dios que nos solicita desde los signos de los
tiempos. :

51 Cfr. D. Mollat, Cuarto Evangelio y Ejercicio Espirituales de San
Ignacio, Boletin de Espiritualidad, n. 36, pp. 35-36 (ver también pp. 29-34).

52 Cfr. G, Therrien, Le discerniment dans les écrits pauliennes (Gabal-
da, Paris, 1973). .

53 Paulo VI, Audiencia del 15-IX-1972, en OR., IV (1972), n. 47, p. 3.
Véase un estudio mas exhaustivo sobre el tema, en OR., VII (1975), n, 29,
pp. 8-12, titulado Fe cristiana y demonologia.
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Creemos, con San Pablo, “que, en todas las cosas —incluso
en las tentaciones y alin en los pecados— interviene Dios para
bien de los que le aman, de aquellos que han sido llamados segin

su designio...” (cfr. Rm. 8,28).

En este segundo sentido de la valabra discernir, pues, se
trata de reconocer la accién divina y la accién diabdlica, ya que
tal es la realidad completa de la historia.

Este sentido de! discernimiento de los signos de Dios, y el
problema de su pedagogia o metodologia, nos va a ocupar a con-
tinuacién. Pero antes, quisiéramos, a la vez que vemos las analo-
gias entre las diversas maneras de discernir los signos de Dios
en la historia de los hombres —la privada, la comunitaria, y la
popular (de todo el Pueblo de Dios)— ver con mis detencién su

razén tltima.

II. RAZON ULTIMA

de la bisqueda de los signos de Dios

El hecho de que, en los tltimos afios, se haya convertido ya,
en un “lugar comin”, la afirmacién de que los creyentes debemos
buscar los signos de Dios en nuestro tiempo, lejos de ser un mo-
tivo para' dejar de lado la justificacién de tal actitud —como
algo que “va de si”, sin necesidad de ninguna motivacion—, es
un urgente llamado a explicitar la justificacién teolégica de esa
bisqueda y discernimiento.

:Por qué es tan urgente esta justificacion?

Porque la legitimidad de esa tarea es sélo aparentemente ob-
via, y es una tarea que, ademis, entrafia riesgos y peligros. De
ahi que €l camino legitimo debe ser sefialado con la mayor clari-
dad posible.

En otro lugar expondremos las tentaciones y peligros mas
frecuentes del camino del discernimiento de los signos de Dios
en nuestro tiempo (parte IV), de modo que aqui sélo nos propo-
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nemos mostrar, no una sefializacién de cada recodo del camino,
sino un punto en el horizonte que nos permita orientarnos.

1. EL PROBLEMA

¢Por qué buscar y discernir sefiales en los tiempos? i Por
qué buscar y discernir la voluntad de Dios por esos andurriales
tan peligrosos, como lo son el didlogo con hombres, movimientos,

ideologias y ciencias, no siempre coherentes con el Evangelio?

i{No acabé la Revelacién divina con la muerte del dltimo Apbs-
tol? {No tenemos suficientes oscuridades en las Escrituras y en
la Tradicién, para ir a buscar otras mas caliginosas todavia en
el revuelto panorama del mundo contemporaneo? ; No es una pre-
suncion el pretender que Dios nos comunique su voluntad respecto
de una tarea actual? ;No es, acaso, como un desprecio de la Re-
velacién, ya que, si tenemos la Escritura, para qué buscar en
otra parte? Y, ;quién nos garantiza que el significado de esos
“signos de los tiempos” sea algo “divino”, y no una tonteria pia-
dosa o, peor todavia, una canonizacién sacrilega de nuestras pro-
pias tendencias y apetitos de poder? 5.

2. EL CONTEXTO CULTURAL

Hoy se ha hecho frecuente hablar de que hay que construir
la historia, que tenemos que ser responsables conscientemente del
“aqui y del ahora”, y del valor de la tarea histérica temporal. Pe-
ro esto no debe hacernos olvidar de que los hombres somos, desde
hace milenios, miedosos ante la historia.

Ya se han estudiado el “miedo a la libertad” (E. Fromm),
y el “terror a la historia” (M. Eliade). Cualquiera que haya pres-
tado atencién a la conducta de personas, grupos, asociaciones,
etf:., ha podido comprobar, una y otra vez, el miedo al compro-
miso irrevocable, el terror al futuro desconocido, la inseguridad
ante la libertad ajena. Por eso, no nos debemos engafiar ante la
proliferacién de frases relativas a la libertad, la liberacién, la his-
toria, el futuro absoluto, etc. etc., como si de pronto la humani-
dad hubiera sufrido un cambio cualitativo como jamas se pudo

54 Cfr. P. Valadier, Signes de temps... (o.c. nota 5), pp. 266-271.
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sofiar en milenios anteriores. ;Es que, finalmente, hemos llegado
al reino de la libertad, y los hombres salen de sus refugios “de-
terministas”, y corren corajudamente hacia las libertades ajenas
y, sobre todo, hacia la Libertad infinita, fuente de toda otra li-
bertad, con la confianza serena de los hijos amados?

Observando atentamente, tal optimismo no tiene fundamen-
to en la situacién actual. Ocurre que muchos son los que, atn pro-
clamando que el hombre estd saliendo de la mentalidad retrégra-
da que lo mantenia sumergido en el orden cosmolégico, y hablan-
do desenfadadamente de la construccién de la historia, en realidad
han trasladado los “determinismos” césmicos a la historia.

El materialismo marxista y el positivismo hablan, de la his-
toria, como el verdadero mundo del hombre; pero tienen de la
historia una concepcién larvadamente “ficisista”, como un meca-
nismo que nos lleva irreversible e ineluctablemente hacia alguna
parte.

En realidad, pues, muchas personas, cuando hablan del “sen-
tido de la historia”, del “dinamismo de la historia”, del “progreso
irreversible” o de la “revolucién inevitable”, mantienen la mis-
ma mentalidad del hombre primitivo, encerrado en sus ciclos c6s-
micos; y la “praxis” aparentemente “histérica” de estos contem-
porineos, mantiene estrecha relacién con la “magia” de los
hombres primitivos: unos y otros tratan de adecuarse a ‘“deter-
minismos” inexorables.

La historia humana, entendida, no como un proceso meca-
nico, enteramente sometido a leyes “‘deterministas” (que pode-
mos ignorar, pero que, con sélo saber que existen, nos dan cierta
seguridad), sino como un argumento biografico abierto a cual-
quier novedad impredeterminable, ha sido, es, y seguird siendo
un misterio atemorizante.

A protegernos de este temor vienen sistemas ideolégicos de
corte hegeliano, marxista, progresista, comptiano, etc., que, con
mayor o menor sutileza, convierten a la historia en un engranaje
mas del universo fisico, e igualmente englobado en sus “determi-
nismos”. De esa manera la historia, no menos que el universo,
queda “a salvo” de la libertad humana y de la divina.

* * *
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El cambio cualitativo que rompi6 con las estructuraciones an-
‘teriores fue el cristianismo:

« . . . . .
_ ...€l horizonte de arquetipos y repeticién fue trascendido,
por primera vez, por el judeo-cristianismo, que introdujo una ca-
tegoria nueva en la experiencia religiosa: la categoria de la
fe...” 5,

En realidad, apartarse de la seguidilla de los “determinis-
mos”, para caminar por el reino de la libertad —donde nada ga-
rantiza a nadie de antemano—, es una actitud casi impensable,
sobre todo con la experiencia tan terrible del pecado y de la per-
vergsidad humana.

La libertad del otro es siempre un abismo amenazador, de
donde puede surgir en cualquier momento el “dragén” de la mal-
dad “sin razén”. Y, ;qué decir de la terrible vecindad de una Li-
bertad infinita y, para colmo, soberana, misteriosa, santa, ina-
barcable y absolutamente incontrolable para el hombre, su
increible creatura...? Que un Dios “tan libre” ande suelto por
ahi, rondando nuestra vida y nuestra historia, es una amenaza
radical, que empuja a la desesperacién de la “magia” (a la ma-
nera de un “arreglo” o connivencia que nos de alguna garantia
contra su irresistible y temible Libertad), o a la ceguera volun-
taria del ateismo (como una manera de “enterrar la cabeza” y
negar el peligro). La Libertad tan desmesurada de Dios hacia nos-
otros, sacindonos de la nada y poniéndonos en este mundo v en
esta historia, le da, a la mirada de los ojos divinos, un resi)lan-
df)r mortal para nosotros. En ellos vemos nuestra nada, ¥y mo-
rimos.

3. LA LIBERTAD DE JESUS

Jesucrito, culminando la tradicién revelada (HD. 1,2), nos
muestra otra manera mas humana —precisamente porque es, a la
vez, divina— de pararse en la cancha de la existencia historica.
Una manera de vivir la libertad humana, no alejandose de la di-
vina —procurando una imposible fuga defensiva—, sino todo lo

55 Cfr. M. Eliade, Le mythe de Uéternel ret
1949) po 520, el retour (Gallimard, Paris,
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contrario: procurando dilatarla en la direccién, aparentemente
imposible, que es la contraria: conjugindola con la Libertad di-
vina. Como la mariposita nocturna que, en vez de huir de la llama
que ilumina la noche, se arroja en ella; pero con otro resultado
igulamente iluminador.

“No para hacer mi voluntad, sino la Voluntad de Aquel que
me ha enviado...” (Jn. 6,27 y passim; cfr. Hch. 10,9). Muestra,
con ello, que nuestra libertad puede “historificar” la Libertad
divina, v construir asi una existencia resistente al envejecimien-
to y a la muerte, no porque pueda, de algin modo mégico, “apro-
vechar” la energia divina, sino porque la Libertad divina del
Padre esti enteramente volcada hacia nosotros en pura miseri-
cordia y amor.

Paradojalmente, Jesucristo no quiere ninguna garantia “con-
tra” la Libertad divina, no pone su confianza ni en la Ley, ni en
la virtud, ni en nada fuera de la infinitamente santa, soberana, in-
domefiable y amorosa voluntad de su Padre (cfr. Jn. 12,27, con
nota de la Biblia de Jerusalén; Le. 22,41; Mt. 26,39).

Es la suya, la libertad humana del Hijo, que nos revela el
“modo” filial, del Hijo, de ser infinitamente libre (de la misma
naturaleza que el Padre), y nos hace participable ese “modo” fi-
lial de ser Hijo humanado (en consubstancialidad con nosotros).

En otras palabras, nos revela a Dios, en quien cabe ser ori-
ginal y paternalmente libre, filialmente libre, y comunionalmente
libre (Padre, Hijo, Espiritu) ®%, y nos revela al hombre hijos,
con libertad de hijos de Dios.

4. LA TRADICION CRISTIANA

Buscar una comunicacién libre y soberana de Dios, para com-
prometer libremente nuestra vida entera en su cumplimiento, es
una actitud profundamente entrafiada en la tradicién cristiana.

56 De una manera original, San Ignacio decia, en su Suma de la pre-
dicacién sobre la doctrina cristiona, que “en Jests nuestro Salvador y Re-
dentor, —es— ... el Padre, el Hijo y el Espiritu, un solo Dios nuestro
Creador y Sefior...”. Cfr. San Ignacio de Loyola, Una predicacién sobre
la doctrina cmstuma, Boletin de Espiritualidad, n. 36, p. 11 (original en

Mign., Epp., 12, p. 667).
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e En realidad, segun el modelo paradlgmatmo de Jests, el co-
‘razén creyente vive'su libertad -en un contmuo anhelo de conju-
‘garla’ pérsonalmente con la Libertad .de las Personas Divinas.
‘Las virtudes teologales capacitan al cristiano para {ina vida mter-
personal con el Padre, con el Hijo, v con el Espiritu ‘Santo, ya
‘en esta historia. La fe “toca y a la vez revela el rostro dlverso
.de cada Persona divina. ‘ o

" La oracién crlstlana como praxis eminentemente teologal, ni
es un monologo, ni “deja todo como estd” en la vida del orante.
‘Al contrario, lo inserta, en el Espiritu, por Cristo, en la intimidad
‘del Padre, y juega asi la totalidad de su vida, en cuanto puede
disponer de su totalidad una libertad debilitada y pecadora como
la nuestra.

La actitud de Pablo —“;Qué he de hacer, Sefior?”’; (Hch.
22,10 y lugares paralelos), es un palido reflejo de la actitud de
-Jestis —“No —he venido— para hacer mi voluntad, sino la Vo-
‘luntad de Aquel que me ha enviado...”; cfr. Jn. 6,27—.

El modo cristiano de ser libre es la subordinacién conjugada
de la libertad humana a la Libertad divina. Este contacto, amo-
‘roso y obediente, de la libertad humana y de la Libertad divina,
‘es el acto mismo de la liberacién. Ahora bien, el Padre no comu-
‘ni¢a su Libertad misteriosa en un aparte mistico, en un éxtasis
que pone el encuentro “entre paréntesis” respecto de la historia,
‘sino en la cotidianidad de la historia misma. Porque es un con-
tacto creador, y la nueva creatura, que permanece para siempre,
es esta vida, vivida en conformidad con el Padre.

San Ignacio de Loyola decia que no podria vivir si no expe-
rimentaba en su vida algo que fuera sélo de Dios. Es decir, para
_cristianos como.él —donde se ve claro qué es ser cristiano—, la
_existencia es una comunicacién con las Divinas Personas; no una
comunicacién diferida para un futuro lejano, sino realizada
“aqui y ahora”. Vivir esta vida sin esa comunicacién vivencial,
experimentada de las Personas divinas, desde las cuales, con las
“cuales, y para las cuales se vive, no tiene, en efecto, mngun sen-
tido para un cristiano.: :

Ahora bien, no significa esto que todos los cristianos tengan
las mismas experiencias de ese convivir con el Hijo encarnado, en
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¢l Espiritu, desde y hacia el Padre. Cada cristiano tienée la suya,
si bien no todos han recibido, ademas de la gracia, el carisma de
saber expresarla de la manera tan sabrosa de Santa Teresa %, o
de conducir pedagdgicamente a ella, como San Ignacio de Loyola.

Hoy se habla, a veces, del profeta como de un testigo expe-
riencial de Dios. Asi Mons. Pironio, en el tltimo Sinodo sobre la

Evangelizacion en el mundo contemporaneo:

“El verdadero profeta exige una triple fidelidad. A la Pala-
bra inmutable de Dios: el profeta anuncia la totalidad del Evan-

‘gelio; no proclama sus propias palabras, sino las de Dios. Al hom-
bre y a su historia: un profeta responde a las legitimas

aspiraciones del hombre, y asume su lenguaje y su cultura. A la

“pasién’ del Espiritu Santo: el profeta, mas que un maestro, es

un testigo, alguien que ha ‘experimentado’ y. gustado lo divino.
‘Una auténtica profesia es: una proclamacién, en virtud del Es-
‘piritu Santo, de las maravillas de Dios, de la presencia de Cristo,
de la llegada del Reino; una interpretacién salvifica de la historia,
una lectura de los signos de los tiempos, hecha desde la fe; una
invitacion evangélica a la conversién.

De aqui nace la denuncia de la injusticia .y de todo pecado,
pero hecha siempre desde las exigencias del Reino y.la pasién del
‘Espiritu Santo...” %, '

5. LOS MOMENTOS DE LA LIBERTAD

Siempre hubo cristianos que se sintieron llamados a vivir, en
forma lo méas explicita e inconfusa posible, esa convivencia con
las Divinas Personas, y, ademés, llamados a expresarlo, para edi-
ficacién de sus hermanos. La Iglesia alabé e impulsé también esa
tendencia;. y, en el caso de aquellos que quieren “buscar y hallar
la-voluntad divina para disponer”, en esa forma, de su vida entéra,
la Iglesia recomienda sobre todo los Eyercwws Espirituales de
San Ignacio de Loyola.: :

57 “Una merced es dar el Sefior la merced, y otra es entender qué
merced y qué gracia, otra saber decirla y dar a entender cémo es”, Cfr.
S. Teresa, Vida, e¢. XVII, n. 5. . :

68 Cfr OR., VI (1974), n. 45, p. 6,
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En los ultimos afios ha surgido un “movimiento” semejante,
pero referido ahora, no a las personas individuales que buscan la
Voluntad divina, sino a la Iglesia o a las Iglesias locales.

Se trata de una busqueda comunitaria de la Voluntad de Dios,
no ya para la eleccién de un estado de vida individual, sino para
cefiir, sobre la Libertad divina, la libertad del pueblo creyente
en sus decisiones comunitarias.

Un término medio entre la decisién personal, que mira a la
propia vida (EE. 1), y esa eleccion de la comunidad organizada,
que mira a la vida de la Iglesia (universal o local), ha sido la
practica de grupos o comunidades (comunidades religiosas, co-
munidades de base, etc.), llamense “de revision de vida”, de “re-
flexién” (‘“‘ver, juzgar, obrar”), ete.; y que tienen el deseo de en-
contrar grupalmente la voluntad divina, y decidirse por ella.

La comparacion entre estas tres situaciones humanas (per-
sonal, grupal, popular), aln sin exagerar los paralelismos, puede
darnos alguna luz.

Por lo pronto, vemos que no son ‘elecciones” excluyentes,

sino complementarias, ya que es el conjunto de las tres lo que da
el “estatuto” completo de la condicién humana: fundamentalmen-
te, persona, familia, sociedad.

La libertad, segiin el Evangelio, no es nunca algo exclusiva-
mente individual —o solitario—, sino inclusivamente individual,
grupal y popular. La libertad de cada uno, en efecto, lejos de te-
ner que ger, necesariamente, un limite para la del otro, esti ente-
ramente destinada a coordinarse, a conjugarse, y a unirse con la
libertad de los otros, y, radicalmente, con la de Dios %. Por eso
el cristiano busca e] ejercicio de ese triple momento de su libertad
de hijo “en su Hijo” (cfr. 1 Jn. 5,20).

Momentos no excluyentes, pues, sino incluyentes; p'ero, ien
qué orden? Tienen el orden del “bello desorden”... ya que el in-
dividuo de¢ide —a veces— en el interior de un grupo que ha to-
mado ya una decisién, y dentro de una iglesia local que todavia
no ha visto su opcién clara, ete. ete.

59 Cfr. M. A. Fiorito, La eleccién discreta segin San Ignacio (segunda
parte), Boletin de Espiritualidad, n. 26, pp. 62-65 (el tema de la libertad
en San Ignacio). .
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Es evidente, con todo, que una decisiéon legitima es un paso
adelante para los otros, es un punto de referencia que ayuda, si
bien nunca sustituye, a las otras decisiones.

. 6. EL DIALOGO HISTORICO DE LAS LIBERTADES

¢ Cudl es la razén wltima de esta actitud de toda la Iglesia y de
todos sus miembros, de buscar y discernir los signos de Dios en
cada tiempo, hasta dar con la comunicaciéon de la Voluntad de
Dios?

La razén es que, siendo los cristianos renacidos a la “libertad
de los hijos de Dios” (Rm. 8,21), no se satisfacen con actuar como
“extrafios”, que ignoran la voluntad y los sentimientos del Padre,
sino que quieren colaborar con la realizacién del ‘“misterio escon-
dido desde los siglos y las generaciones en Dios, y manifestado
ahora a sus santos...” (cfr. Col. 1,26); con la obra del Padre,
que es reunir a todos los hombres en un Pueblo, cuya cabeza es
Cristo, el Hijo encarnado. '

Siendo “hijos en el Hijo”, quieren actuar histéricamente co-
mo tales; quieren poder llegar, ellos también, a su muerte, dicien-
do: “Todo esta cumplido...” (cfr. Jn. 19,30). O, dicho en otra
forma, no quieren vivir su vida —personal, comunitaria, ecle-
sial— como un enigma desconocido, en manos de una “divinidad”
desconocida —el “Dios desconocido”, de los areopagitas, c¢fr. Hch.
17,23— sino como un argumento que se les ha revelado, en la fe,
y en el cual las Personas Divinas trabajan —“id est, habet se ad
modum laborantis”, como dice San Ignacio en la Contemplaciin
parae alcanzar amor, EE. 236—, y llaman a trabajar a todos sus
hijos (cfr. Mt. 21,28-32). Llevando la frase hasta el fin, quieren
vivir “como Dios manda”, como Dios personalmente les ha man-
dado, en ésta y en toda época de su vida, de la vida de su grupo,
de su comunidad, de su diécesis, de su pueblo.

Para poder vivir comunitariamente en esta forma, aparece el
impulso contemporaneo a discernir los signos de los tiempos y, en
éstos los signos de Dios. Los cristianos, en efecto, quieren ser “sa-
cramento” y sal para el mundo, estar presentes en el mundo: vy,
:qué modo méas intimo de unién, de qué manera vivir mejor la
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fraternidad a la que Dios llama a todos los hombres, que ésta de
buscar juntos el sentido del tiempo que juntos queremos vivir?
iNo es acaso el servicio mas alto —fuera de la.evangelizacién—
que los cristianos pueden ofrecer a sus contemporineos?

Ademis, el Pueblo de Dios ha tomado conciencia mas clara,
en e] Vaticano 11, de que recibe del mundo una ayuda inapreciable
para la comprensién de su propio misterio de identidad, y de los
misterios revelados que lleva consigo ®. No es de extrafiar, pues,
que el deseo de un encuentro explicito con Dios, que se le ha reve-
lado histéricamente, lleve, a los cristianos, a buscarlo en esa mis-
ma historia que su Sefior va llevando adelante 1, para que ese en-
cuentro sea, no soélo salvifico, sino también apto para recibir una
misién, un apostolado ¢2,

Ese Dios no nos ha llamado, a su presencia, a cada uno sepa-
rado del otro, sino formando un solo Pueblo de Dios: un Pueblo
unido en la unidad, “como nosotros —el Padre y el Hijo— somos
uno” (cfr. Jn. 17,11). De ahi que la libertad de cada persona esti
invitada y llamada a una comunién “popular”, y al ejercicio co-
munitario de la libertad. La libertad de las nuevas creaturas es

80 Cfr. Gaudium et Spes, n. 44, El Concilio, en los parrafos anteriores -

(nn. 41-44), habla de las ayudas que la Iglesia quiere prestar a cada hom-
bre y a la-sociedad humana, a través de sus hijos. Y termina diciendo: “La
Iglesia, al prestar ayuda al mundo y al recibir del mundo miltiple ayuda,
s6lo pretende una cosa: el advenimiento del reino de Dios y la salvacién
de toda la humanidad” (ibidem, n. 45). A esta gran tarea, la Iglesia convoca
—ella misma es “con-vocacién” o “ec-clesia”— a todos sus hijos.

. 61 “La firme confianza en el divino Salvador, quien no ha abandonado
a los hombres redimidos por El...” (efr. Juan XXIII, Humanae salutis,
o.6. nota 18, p. 1); o, dicho afn'matlvamente “...la fe, que le impulsa a
creer —al lPueb]o de Dios—, que quien lo conduce es el Espiritu del Sefior,
que llena el universo...”, es la que le hace “discernir, en los acontecimien-
tos, exigencias y deseos, de los cuales participa juntamente con sus con-
temporaneos, los signos verdaderos... de Dios”. Cfr. Gaudium et Spes n.
11. O, como dice Mons. Pironio, en Interpretacién cristiana de los signos
de los tiempos... (o.c. nota 4), p. 105 la fe en que “el Sefior glorificado
vive y actia siempre en la historia..

P 62 Cfr. Paulo VI, en la Audwncw, del 16-IV-1969 (o.c. nota 22, 3)
.se trata de descubnr, en los tiempos. .. aquellos signos que. pueden
servirnos de indicios —y esto es lo que ahora nos interesa— de alguna re-
lacién con el reino de Dios, con su accién secreta, o también —y todavia
mejor, para nuestro estudlo y nuestro deber— con la posibilidad, con la
disponibilidad, con la ex1genc1a de nuestra accién apostélica. Estos indicios
nos parecen propiamente los signos de los tiempos”. Los signos de los tiem-
pos, como signos de Dios, tienen, pues, una relacién directa con el apostolado.
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una libertad que a la vez es personal y es plural. Y por ello existe
tanto el ejercicio en primera persona del singular (“ay de mi si
no predicaré. el Evangelio”, cfr. 1 Co. 9,16), como en primera per-
sona del plural (...hemos decidido, el Espiritu Santo 'y noso-
tros...”, cfr. Hch. 15 28). N

El Esplrltu que nos reune, Aquel ‘que es €l mlsterlo de “una
Persona en muchas personas”, es el secreto cordial de ese miste-
rioso “nosotros”, el que armoniza desde dentro las libertades per-
sonales de los que se aman porque El mismo es el “beso” del en-
cuentro; ese Espiritu es quien impulsa a los actos comunitarios de
libertad, porque, “donde esti el Espiritu, alh esta la hbertad
(cfr. 2 Co. 3,17). _ .

Asi pues, finalmente, no nos sorprende que los cristianos bus-
quen colectivamente la conjugacién de sus libertades con los hom-
bres de buena voluntad de este mundo y con los creyentes de todo
el mundo, y con las Divinas Personas. Llevados por el Espfiritu,
no pueden menos que ser “cristificados”: el Espiritu toma a lps
de Cristo, y los va repartiendo segin las épocas dispuestas por el
Padre; el Espiritu nos recuerda todo lo que Jests dijo e hizo, para
hacer de nosotros, hoy, sus discipulos y seguidores. De ahi la aspi-
racién a la oracién, a la meditacién sapiencial de la Escritur_a ins-
pirada, a la contemplacién de los misterios realizados en la carne
del Sefior, a la celebracién eucaristica, unidos por aquellos .a quie-
nes el mismo Sefior 1lamé a presudlrnos ya guiarnos %: son todas
operaciones del Espiritu, que “ha-sndo env1ado a nuestros cora-
zones” (cfr. Ga. 4,6).

‘ La razon 4ltima, pues, que mueve todo el proceso del discer-
nimiento de los signos de Dios en nuestro tiempo, mueve también
—y explica— cada uno de los momentos de estg mqvimiento_.

83 Decia la Octogesima Adveniens (n. 4): ;. Incumbe a las comuni-
dades cristianas, analizar con objetividad la s1tuac10n propia de su pais,
esclarecerla mediante la luz de la Palabra inalterable del Evangelio, deducir
principios de reflexién, normas de juicio y directivas de accién segin las
ensefianzas sociales de la Iglesia... A estas comunidades cristianas toca
discernir, con la ayuda del E’smmtu Santo, en comunién con los Obispos
responsables, en didlogo con los demés hermanos cristianos y con todos los
hombres de buena voluntad, las opcwnes y los compromlsos que conviene
asumir.



7. LAS DIFICULTADES

Los Ejercicios Espirituales de-San Ignacio levantaron, en su
momento, grandes resistencias. No faltaron quienes entonces ob-
jetaron, e incluso se escandalizaran, de que a los cristianos se les
propusieran “ejercicios espirituales... para buscar y hallar la vo-
luntad divina en la disposicién de su vida...” (EE. 1), en “poco
mas o menos... treinta dias” (EE. 4). ;No habria, en ellos, un
resabio de ‘“‘dejados y alumbrados”, que pretendian comunicarse
directamente (“inmediate”, EE. 15) con Dios, dejando de lado o
pasando por arriba de la Jerarquia? ;No es, acaso, mas llano el
camino de la obediencia a los Pastores, siendo ellos los encargados
de decirnos cuil es la Voluntad de Dios?

Algo semejante ocurrié con los métodos de revisién de vida:

iesa “lectura de los acontecimientos a la luz de la fe”, no es, aca-
8o, una arbitrariedad piadosa, més cercana de las ansiedades de
Jos aruspices y adivinadores, que viven “leyendo” el vuelo de los
pajaros, o las lineas de la mano, la posicién de los astros o el or-
den de las barajas, que a la tarea del verdadero creyente, siempre
atento a la Palabra de Dios que nos habla en la Escritura?
.+ Seria, por tanto, extrafio, que no ocurriera lo mismo —o algo
semejante— con la actual corriente teolégica y espiritual que nos
invita y aun exige leer, comunitariamente, los signos de los tiem-
Ppos, para encontrar en ellos los signos de Dios, “de la presencia o
de los planes de Dios” (cfr. Gaudium et Spes, n. 11).

Hemos subrayado, mas arriba, las semejanzas de esos tres
momentos —el individual, el comunitario, el popular o eclesial—,
bara mostrar que la justificacién teol6gica es la misma en los tres
€asos.

Hagamos ahora un esfuerzo por distinguir lo que hay en ellos
de diferente, y sobre todo para comprender las especiales dificul-
tades del discernimiento comunitario de los signos de Dios en
-nuestro tiempo, y a la vez adelantar algo de las formulas de “pro-
‘cesar” ese discernimiento de la manera mas adecuada.

. En el caso individual, el mlsmo sujeto discierne, dec1de y
reahza su decigién. . .
En el caso comunitario, en cambio —pensemos en una famlha
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o en una comunidad de base—, quizas el acuerdo para la decision
no sea uninime, quizds algin miembro no vea las cosas de la mis-
ma manera que los demas, o quizds —;por qué no?-— no tenga
las condiciones morales y espirituales para tal decisién. Entonces
aparece un problema, debido a la multiplicidad —y pluralidad
“ideolégica”— de los sujetos libres que forman el grupo.

En el caso de la 1glesia local, nacional o universal, finalmente,
no esta del todo claro quiénes sean los 6rganos representativos de
la comunidad, cémo deben “procesarse” las etapas del discerni-
miento, qué margenes de elasticidad tienen, los diversos grupos de
la comunidad eclesial, para hacer sus propias opciones dentro de
la opcién general, como se realizan ulteriormente las decisiones,
ete. ete.

Es cierto que una espiritualidad no exige necesariamente ux
cauce juridico; pero una pastoral que pretenda cefiir sus decisio-
nes comunitarias al discernimiento de los signos de los tiempos
-eeﬁ dialogo con los hombres de buena voluntad—, y de los sig-
nos de Dios —en didlogo de creyentes—, precisa un ordena-
miento estructural suficientemente representativo (érganos, orga-
nismos, asambleas, etc.), y una sabia ordenacién “procesal” de
la decision (etapas, procedimientos de reuniones, documentacién,
publ_icidad, controles, tematica necesaria, etc.) 4. :

Sin esa doble estructuracién, orgénica y dindmica, la activi-
dad pastoral puede convertirse en un “parlamentarismo democra-
tizante”, o en una “burocracia curial”... o en simples cortinas
de humo para ocultar los verdaderos ‘centros” de decisiones pas-
torales. ,

Todas estas posibles deformaciones y aberraciones amenazan
huestras comunidades, sean las de base —en sus diversas formas y
medidas—, sean las eclesiales —iglesia local, nacional, universal—.
Por algo los Pastores claman y reclaman una “pedagogia de los
signos de los tiempos”’. Seria una verdadera calamidad que, para

. 84 Es, por otra parte, lo que ya intenté hacer San Ignacio, en las
Constituciones, al ordenar la manera de celebrar una Congregacién General
en la Compaﬁia de Jests (Const Parte VIII, ce. 2-7). Cfr. Varios, La Con-
gregacién General, como ejercicios esmmtuales del cuerpo de la Compama
en Boletin de Espiritualidad, n. 24, pp. 29-48.
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evitar riesgos, o por no saber reconocerlos, .este llamado. de Dios
a su Iglesia de nuestro tiempo no encontrara respuesta, y. todo se
dejara caer en el olvido.

Lo que acabamos de decir, no es para cerrar el camino, sino
para abrirlo al tema que a continuacién queremos tratar: la pe-
dagogia de una bisqueda de los signos de Dios en nuestro tiempo.

Si, es necesaria una pedagogia: si no, no sélo caeremos en
las dificultades arriba indicadas, sino en muchas otras, que vere-
mos en la Gltima parte de nuestro trabajo.

IIl. PEDAGOGIA DE UNA BUSQUEDA
de los signos de los tiempos

En documentos eclesidsticos recientes se reclama con urgen-
cia una “evangelizacién. .. en relacién con los signos de log tiem-
pos” %, una teologia, una espiritualidad ®, una pastoral y, final-

65 Cfr. Segunda Conferencia del Episcopado Latinoamericano, II. Con-
clusiones (o.c. nota 8): Pastoral de Elites, n. 13: “Esta evangelizacién debe
estar en relacién con los ‘signos de los tiempos’. No puede ser atemporal
ni ‘ahistérica. En efecto, los ‘signos de los tiempos’... constituyen un lugar
teoldgico, e interpelaciones de Dios...”. En el iltimo Sinodo sobre la Evan-
gelizacién en el mundo contemporineo, el Card. J. Cordeiro resumia asi la
primera parte del Sinodo, en OR., VI (1974), n. 42, p. 11: “Hay que partir
de las realidades concretas, porque es precisamente en ellas donde Dios estd
presente y se nos revela. Estas son como los ‘signos de los tiempos’, que
deben ser leidos, escrutados e interpretados para comprender los designios
de Dios en nuestros dias, y para sacar de ellos una teologia de la evangeli-
zacién que nos permita ponernos de acuerdo sobre el método y sobre la
programacion de la evangelizacién. .

66 Entendemos espiritualidad como Mons. G. . Schmitz Sauerborn, en
1a Congregacion General XII del Sinodo sobre la Evangelizaciéon en el mundo
contemporaneo, en OR. VI (1974), n. 44, p. 7: como un “...vivir en el
Espiritu; pero Espiritu, no escrito con letras minudsculas, ‘sino con letras
mayisculas; es decir, vivir en el Espiritu Santo... que debe penetrar toda
nuestra vida, la interior y la exterior, la oracién y la acecién, la consagra-
cién a Dios y el compromiso con el mundo:..”. En este sentido, espiritua-
lidad significa “...establecer un vinculo real entre el Espiritu que habita
y actia en nosotros, y el mismo Espiritu que realiza, fuera de nosotros,
su obra salvifica. La verdadera espiritualidad no se reduce a la vida

: mterlor, aunque ciertamente la asume.como un elemento esencxal y fontal;

sino que se extiende también a toda la actividad pastoral.. Existe, por
lo demés, una relacién profunda entre espiritualidad y pastoral. Cfr. L.
Gera, La Iglesia, frente a la situacién de dependencia, en Teologia pastoral
y dependencia (Guadalupe, Buenos Aires, 1974), pp. 14-15. .
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mente, ‘“una pedagogia basada en el discernimiento de los signos
de 16s tiempos en... los acontecimientos” 7, : :

Esta pedag’ogla‘en formacion tiene, entre sus tareas prime-
tas, declarar la metodologia que se debe usar en los diversos mo-
mentos —o etapas— del proceso de discernimiento comunitario de
los signos de Dios en nuestro tiempo. Porque, metodoléogicamente
hablando, este proceso tiene dos momentos o etapas que a veces
Se superponen, pero que conviene considerar como distintas, segin
el principio de que “distinguir” no es “separar”, y de que se “dis-
tingue para unir”

1. En una primera etapa, la comunidad creyente organizada,
en didlogo con todos los hombres de buena voluntad ®, busca la
determinacién de las convicciones comunes, moralmente unianimes,
respecto del significado histérico del tiempo que les toca vivir.
Como se trata de establecer acontecimientos claves, y de inferpre-
tar alguno o algunos de los cursos fundamentales de acontecimien-
tos.—que algunos autores llaman, tal vez impropiamente (si los
separan de la siguiente etapa), “signos de los tiempos”— los
métodos usados son los especificamente “seculares”, comunes a to-
dos los hombres, sea que el saber obtenido provenga de métodos
“cientificos”, sea que provenga del “saber” simplemente popular.

2. En una segunda etapa, la comunidad creyente actia en
cuanto tal ®, y su atencién no esti centrada ya en el didlogo con

87 Ibidem, Laicos, n. 13.

68 Card. Roy, Reflexiones... (o.c. nota 1), p. 9: “.. .la teorfa de los
signos de los tiempos atafie a todos los hombres de buena voluntad... La
sensibilidad ante los signos de los tiempos debe conjugarse con la de los
hombres de buena voluntad. De este modo se evitari... la absorcién de los
no creyentes por parte del Pueblo de Dios, que restauraria de este modo,
sin duda inconsciente pero realmente, ese triunfalismo que él mismo rechaza.
Al mismo tiempo, el didlogo con el mundo se ‘convertiria, por un extrafio
desvio, en un monélogo cristiano, si no en una nueva cruzada...”.

69 Card. Roy, ibidem: “Los cristianos tienen, sin embargo, algo especi-
fico que decir v hacer, en orden a la interpretacién cristiana y a la reali-
zacién de la historia. Para ellos, en efecto, el interpretar la historia me-
diante los signos de los tiempos equivale a preguntarse si los acontecimien-
tos, las relaciones, las corrientes de opinién que se abren paso, representan
0 no un enriquecimiento de esta maturaleza humana en constante enrigue-
cimiento, que se completa mediante su desarrollo en el tiempo... De este
modo -se evitara... el peligro de la absorcién del cristianismo por una con-
cepciéon totalmente atea de la paz...”.
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los hombres de buena voluntad —o el mundo, en general—, sino
que se dirige al Dios vivo, mediante la fe, la audicién de la Pala-
bra revelada, la memoria de su historia, etc. Como en este segun-
d.o momento o etapa de todo el proceso de discernimiento de los
si1gnos de Dios en nuestro tiempo, se trata de “buscar y hallar 1a
voluntad de Dios”, o sea, los indicios del designio divino para esta
comunidad creyente en esta situacién histérica, los métodos usa-
dos s.on especificamente religiosos y cristianos, sea que se los
practique en forma “culta”, sea que resulten de modos “popula-
res” —o vulgares— del sentir de la fe. '

* * *

A continuacién vamos a tratar, separadamente, de:

a. Las etapas —o momentos— del proceso.

- b: Las mediaciones de la ciencia y la del saber popular, sobre
todo en la primera etapa. Con ello, responderemos mas a la segunda
pregunta del Card. Roy —*. . .quién esti capacitado...”—,

f:' La pedagogia de la biisqueda de los signos de Dios en nues-
tro tiempo. Aqui, aunque respondamos méis directamente a la ter:
cera pregunta —*“...de qué manera...”— no abandonamos las
personas, de tanta importancia en toda pedagogia.

Como dijimos antes, distinguimos, no para separar, sino pa-
ra unir,

A. ETAPAS DEL PROCESO DE BUSQUEDA
1. DIALOGO CON LOS HOMBRES DE BUENA VOLUNTAD

1:1 Origen de la busqueda: el Paétor

. La Iglesia es una comunidad organizada. Como se trata del
origen de un proceso que desemboca en una decisién pastoral —la
Cl.la]. no es tal sin el Pastor—, la propuesta original de un discer-
nimiento no puede constituirse formalmente sin el consentimiento
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‘'—de un modo o de otro— del Pastor. Es posible, con todo, que las

primeras voces procedan de otras personas; pero a titulo proviso-
rio, de sugerencias o pedidos. EI llamado oficial a este proceso es
un acto formal del Pastor 7.

Si el llamado a buscar juntos el “sentido” del tiempo comin
viene de otros grupos sociales, o del gobierno u organismos publi-
cos, los creyentes pueden —y adn deben— colaborar, segin los ca-
sos; pero s6lo la decision del Pastor compromete a los creyentes
como comunidad eclesial, 0 como congregacién religiosa, ete. ete. 7.

1.2 Condiciones de oportunidad de la busqueda

Es necesario que haya una incertidumbre respecto del “sen-
tido” de la époea que vivimos y de la voluntad divina “aqui y aho-
ra”, y una esperanza de llegar a establecer —junto con todos los
hombres de buena voluntad— ese sentido, y de recibir —para la
comunidad creyente— la voluntad correspondiente de Dios.

El Pastor debera ver si esa es, o no, la situacién. Suele ocu-
rrir que, por ejemplo, una vez determinado algo, y estando a pun-
'to de proceder a su realizacién, los disconformes con lo elegido y
decidido propongan ponerse nuevamente en busqueda. Esta suge-
rencia puede ser inoportuna, y entorpecer —so capa de buscar
mas todavia— una buena decisién anterior.

El Pastor atendera, no sélo al tiempo —oportunidad o no—
sino también a las condiciones sociales y eclestales para un proce-
80 que puede durar bastante tiempo. '

Al hablar de las condiciones, hay que pensar si hay ntmero
suficiente de agentes pastorales calificados, 6rganos suficiente-
mente representativos, con procedimientos ordenados a tener en

70 El proceso de discernimiento de los signos de Dios puede hacerse
a diversas escalas: mundial, continental, nacional, etc.; y en diversos nive-
les: toda la Iglesia, una dibcesis, una congregacién religiosa, ete. Cuando
hablamos simplemente de “Pastor”, nos referimos a aquel —o aquellos—
que tienen la legitima autoridad para ese “grupo” (Romano Pontifice o
Concilio, Obispo o Conferencia Episcopal, Superior mayor o local, etc.).
R 71 La reciente Congregacién General de la Compaiiia ha dicho, a este
propésito: “;Qué papel corresponde al superior? Debe, primero, fomentar,
en cuanto sea posible, las disposiciones requeridas. Segundo, sefialar la con-
vocatoria... y definir la materia del discernimiento...”, Cfr. CG. XXXII,
Decreto 11, n. 24, en AR., XVI (1975), p. 400,
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.cuenta el real y verdadero sentir de toda la comunidad o grupo
social, y de todo el Pueblo de Dios: aunque no todos participen ex-
presamente en todo el proceso —utopia irrealizable, y de ninguné
manera necesaria—, si todos deben ser tenidos en cuenta, como
personas, como grupos, como “pueblo”.

En cuanto al tema, hay que ver si el propuesto es importante
y prioritario, y no una manera de postergar lo impostergable. Y
también hay que juzgar sobre la viabilidad del tema, o del fin pro-
buesto, segtin la situacién social que se esta viviendo.

1.3 Disposiciones previas a la bisqueda

) Pensamos siempre en una comunidad creyente, aunque toda-
-via —en esta primera etapa del proceso— actiie juntamente con
todos los hombres de buena voluntad. '

En esta comunidad creyente, se debe dar:

a. La conciencia de la propia identidad.

. La comunidad creyente, en cualquiera de sus dimensiones
—local, regional, universal— es un misterio. Si no tiene concien-
cia de ello, los cristianos pueden no aportar nada especifico o, lo
que es peor adn, quedarse sin voz.

b. La esperanza teologal.

~ Dios todopoderoso actiia soberanamente en todos los hombres,
¥ los sucesos de la historia son tierra déeil entre sus manos crea-
do a . . » - : - 3

ras. En la inteligencia y en las aspiraciones, en los anhelos y

~en los sufrimientos de nuestros contemporaneos, hay un mensaje

para nosotros, y este mensaje es de salvacién. .
Esta esperanza no debe ser enterrada, sino manifestada "2,
Como el pecado tiene raices profundas en nosotros, y el mun-

72 E1 Concilio dice, refiriéndose a los laicos — i , ‘.
vale de los sacerdotes y religiosos—: “...se mﬁestzallo zi??hi?gs fiaéntl(:
promesa cuando, fuertes en la fe y en la esperanza, aprovechan el tiempo
bresente (cfr. Ef..5,16; Col..4,5) y esperan con paciencia la gloria futura
(cfr. Rm. 8,25). Pero no escondan esta esperanza -en la interioridad del

alma. si s o : .
» stno manifiéstenla en el didlogo continuo y en el foreejeo ‘con los

dominadores de este mundo tenebroso, -contra lo iri i
S0, - s espirit ¢
B12) 2 (Lo Gontoume no o 0, €0 piritus malignos (Ef.
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do es ambiguo, y el Maligno engaiia con sutileza, los creyentes de-

beran purificarse por la penitencia, la conversién continua, y la
vigilancia.

1.4 Pérticular misién de los laicos

Por su peculiar insercién en el mundo los laicos tienen espe-
cial responsabilidad hacia él. Seria conveniente que fueran laicos,.
de diversa condicién y proveniencia, quienes programaran y asu-
mieran especialmente este dialogo con todos los hombres de buena

voluntad, teniendo en cuenta su variedad y diversidad.
El diilogo es entre todos los hombres de buena voluntad.. Es.

‘una expresién estereotipada para indicar, por una parte, que no

‘se excluye a nadie; y, por la otra, que se incluye a si mismo sélo

el que, desde dentro, se abre a los demas en ese diilogo.
Creyentes y no creyentes dialogan en sus centros naturales.
y cotidianos. No se trata, en efecto, en esta primera etapa de la
‘busqueda, de una actividad “eclesistica”. Los creyentes —los lai-
.cos, en general— dialogan en sus propios ambientes seculares.
. Para una sana y dinidmica relacién con cada pueblo y con
.cada cultura en que vive, “. . .la Iglesia necesita de modo muy pe-
‘culiar la ayuda de quienes, por vivir en el mundo, sean o no cre-
yentes, conocen a fondo las diversas instituciones y disciplinas, y
comprenden con claridad la razén intima de todas ellas...” ™.
Son, pues, las personas que méas conocen el funcionamiento del
‘mundo, no por la Revelacién o por haberlo estudiado, sino porque
‘viven en él, las que més ayudarin en esta primera etapa, y mejor
.pondran las bases para un ulterior discernimiento —teolégico y es-
piritual—, éste si mas propio de Pastores y de Teélogos ™.
Este diidlogo social, si bien es activado o propiciado por di-
versos grupos, entre los cuales nos interesa la comunidad creyen-
te, no es, sin embargo, un suceso extraordinario o aparatoso. Es una
actividad normal y constante en todo cuerpo social: busear, jun-
tos, el significado del tiempo que vivimos. Suelen esclerotizarse
‘con més facilidad, perdiendo el sentido de la historia, las buro-

73 Cfr. Gaudium et Spes, n. 44.
74 Ibidem.
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cracias dirigentes; mientras que, en el seno del pueblo, palpita
a menudo un corazén baqueano para orientarse, notablemente
perspicaz ante los signos de los tiempos.

El proceso a que nos referimos, en esta primera etapa, consis-
te en asumir, més explicita y concientemente, esta inacabable ta-

rea histérica de cada pueblo.

1.5 Estructuras pastorales del proceso

Si bien el didlogo, que estamos considerando, extrovierte la
atencién de los creyventes, no disuelve las instituciones eclesjasti-
«cas-ni, como ya dijimos, pone entre paréntesis la fe.

Por el contrario, la comunidad creyente, en cuanto tal, nece-
sita ir tomando conciencia de lo que ocurre en ese didlogo. Por
ello, 1a Iglesia debe tener sus propios mecanismos para recoger los
resultados de ese didlogo, y para actuar en el proceso.

Un dialogo sobre el sentido de nuestra época no es una inves-
tigacién secreta, ni una encuesta “tipo Gallup”, ni un estudio de
“marketing”: es una bisqueda abierta, piblica, comunicada, no
de un “saber” objetivo, sino de una comun conviccién acerca del
significado del tiempo que nos toca vivir; de lo primero podria
ocuparse la ciencia, mientras que lo segundo es tarea de Iglesia.

Se trata de llegar a una conviccién, no a un resultado esta-
distico: es una determinacién cualitativa, nueva, en la conciencia
popular o grupal —segiin el nivel en que se halle—.

Junto al proceso comiin con todos los hombres de buena vo-
'luhtad, la comunidad creyente va controlando su propio derrotero.
Los Pastores velan constantemente ante posibles derivaciones
equivocadas: garantizan, en lo poSible, que todos participen; con-
trastan las opiniones; y tienden a que la voz del pueblo sea escu-
chada con atencién suma.

1.6 El resultado: sentido de nuestro tiempo, en frases

Juntar datos de la situacién o de la realidad, se hace facil-
mente. Pronto se conocen datos estadisticos: tantos miles de nifios
mueren abortados antes de nacer, otros ‘“por ciento” abandonan la
escuela antes de terminarla, ete.; la emigracién de adultos; las
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-areas cultivadas; los indices de precios; la desaprensiva facilidad
de las relaciones sexuales juveniles; la creciente marea de enfer-
mos siquicos. .. o N

Desde diversas ireas, se acumulan datos, se barajan diagnds-

ticos, y se hacen pronésticos. No es facil, entre tantos datos ca-
‘racteristicos de nuestra época, hallar un significado que los inte-
gre. No es facil lograr una conciencia histérica desde la cual se
‘derive una misién unitaria hacia las diversas &reas que se pre-
sentan en todos esos datos.
‘ Discernir ese “sentido de nuestra época” es, en realidad, ac-
ceder a la conciencia histérica del tiempo que vivimos; y de
ella surge el formal y explicito compromiso con la responsabili-
dad, tan variada para cada grupo, de ser sujeto de esa historia.

Comprender el significado de la época, caer en la cuenta de
la propia misi6n histérica “aqui y ahora”, puede ser también de-
signado con éstas palabras: aumento de identidad en ese sujeto
historico.

El proceso de que hablamos no es, pues, una investigacién al
estilo de las que hacen las ciencias sociales. No puede, por tanto,
prometerse un resultado predecible, 0 de alguna manera antici-
pado en metas y objetivos formalmente pre-contenidos en la me-
‘todologia que se va a usar. v

Pero, entonces, ;como y cuando ocurriri ese “discernimiento
de los signos de nuestro tiempo”, que se busca como meta de esta
primera etapa del proceso que desembocari luego —en una se-
gunda y ulterior etapa— en el ‘“discernimiento de los signos de
Dios”? . .

Es dificil —e incluso, imposible— saberlo de antemano. Pero,
en esos procesos de busqueda, se van condensando frases, popu-
larizando actitudes, plasméndose convicciones, extendiéndose pers-
pectivas, madurando —en fin— la conciencia del tiempo y la iden-
tidad del sujeto histérico. .

Buscad. .. y encontraréis. Pareceria que el mismo proceso de
bisqueda se va transformando en resultado perceptible, ya que el
resultado buscado no estd fuera de los que buscan.

En un momento de retirada, de desaliento, bajo una lluvia
torrencial y una tormenta, con hombres abatidos, un caudillo di-
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Jjo: “acampar, hasta que aclare”. Y esa frase no fue sélo una
orden, sino que, corriendo de boca en boca, expresé el sentido y la
direccién de los sucesos que todos estaban viviendo; y quedé, en
Ja memoria de su pueblo, como actitud paradlgmatlca en momen-
tos de prueba y oscuridad.

Pequefios gestos, breves frases, suelen tomar, en clima de
busqueda popular, la incandescencia que los hace simbolos del sen-
tido de una época: quemar las naves, tomar la Bastilla, cruzar los
Andes, etc. Estos hechos reciben el calor de los otros sucesos con-
temporineos; pero, a su vez, su incandescencia les presta, a esos
hechos, una luz auténtica, que les muestra como son, componien-
do su variedad en la unidad de un panorama.

¢ No es razonable, acaso, esperar y confiar que, en un proce-
.80 de bisqueda del sentido del tiempo que vivimos, ocurririd algo
semejante, si bien no sabemos de antemano ni cémo, ni cuéando,
1i ‘dénde surgiri la conviceiébn comin, y la expresion feliz? 75,

1. 7 ‘Conclusion de la primera etapa

. Aunque no hemos hablado expresamente de ellos, es eviden-
te q,ue los criterios de los ‘“signos de los tiempos”, dados en la pri-
‘mera parte de nuestro trabajo, pueden prestar, ya en esta etapa,
un gran servicio. Sin embargo, no nos hemos referido a ellos por-
que pensamos que basta lo ya dicho; y porque, en la prictica,
tanto pueden servir para ésta como para la segunda etapa del pro-
ceso de la biisqueda de los “signos de Dios” en nuestro tiempo.

" Ahora bien, se haya o no llegado a un resultado plenamente
satisfactorio, en algiin momento debe terminar esta primera eta-
pa. Si se ha logrado establecer el curso de los acontecimientos, y
disefiar las notas caracteristicas —lo tipico, los indicios de espe-
ranza, los “consensus”, o los hechos irreversibles— de nuestra
época, e incluso si se ha comprendido el significado de esta época
en el conjunto de la historia anterior y en la totalidad de la ac-
tual, se ha logrado totalmente lo que se buscaba. Tenemos, enton-

78 Cfr. C. Mesters, La Palabra de Dios en la historia de los hombres
(Bonum, Buenos Aires, 1972), pp. 120-128. El autor explica la redaccién de
los libros de la ‘Sabiduria.de una manera similar; o sea, por frases felices,
en medio de reuniones populares.
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ces, un pueblb o grupo que sabe cuil puede ser su misién “aqui

y ahora”.

La comunidad creyente, es de suponer, ha llegado, juntamen-
te con su pueblo del que forma parte, a la conciencia histérica de
la época que se vive. Pero el impulso profundo que mueve a los
creyentes, apunta todavia més alld: a recibir una comunicacién
de la Libertad divina, respecto a cémo vivir cristianamente esta
época de su vida.

La comunidad creyente, aceptando esa historia y su signifi-
cado, se pregunta todavia ulteriormente: “;Qué he de hacer, Se-
fior?’ (cfr. Hch. 22.10).

2. DISCERNIMIENTO TEOLOGAL

La presentaciéon de esta segunda etapa, levanta interrogan-
tes muy importante: ;para qué esta segunda etapa? ;No estd ya
clara la voluntad divina, una vez que se ha comprendido el sen-
tido del tiempo que juntos tenemos que vivir?

En éstas, y en otras semejantes preguntas, subyace una sos-
pecha que es necesario explicitar: que, con estas “dos” etapas del
discernimiento, estamos, en realidad, re-introduciendo una dico-
tomia entre la vida y la fe, cosa que era precisamente lo que se
queria superar con esta pedagogia espiritual de los signos de los
tiempos.

Aunque sea brevemente pues, debemos justificar esta segun-
da etapa.

2.1 Justificacién de una segunda etapa

Ante todo digamos que, al hablar de etapa —de segunda eta-
pa— de un sélo y tinico proceso de discernimiento, intentamos
distinguir sin separar ni, mucho menos, oponer. Pero si, efectiva-
mente, distinguir. .. Porque el significado inmanente de una épo-
ca, dentro del conjunto de la historia de un grupo social, es un
inteligible al alcance del intelecto humano, que no requiere —de
por si, aunque la puede tener, como ayuda— la luz de la fe ni la
de la revelacién. En esta primera etapa, los creyentes ni pueden
ni deben imponer normativamente sus Escrituras, sus dogmas,
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su fe, como tnica interpretacién universalmente obligatoria de la
época. Eso seria una especie de monofisismo hermenéutico, y falta
de respeto por la legitima autonomia secular. Pero, en cambio,
la fe abre, a los creyentes, un acceso a la inteligibilidad que es dis-
tinta de la anterior, no alcanzable sin la luz de la fe; si bien no
qépamda de la anterior inteligencia de la época, ya que se trata
del sentido que la fe descubre en esa misma historia secular, cuya
densa autonomia ni desvanece ni adelgaza —en busca de una
“4ransparencia’’ que descubra un sentido refiido con su densidad
histérica—, sino que confirma y fundamenta ™,

Al tratar de los peligros de este proceso de discernimiento
(Gltima parte de nuestro trabajo), volveremos sobre esto. Ahora
reafirmamos, al abordar la exposicion de la segunda etapa, la uni-
dad del proceso espiritual de discernimiento en los creyentes. El
mismo Espiritu que los impulsa al didlogo con el mundo, y a asu-
mir el peso de la historia contemporianea como una vocacidn, ese
mismo Espiritu los mueve a la contemplacién de las Personas divi-
nas en esa misma historia. De esto tratamos en lo que llamamos,
precisamente para no separar vida y fe, segunda etapa del proceso.

£l Pastor —ya hemos dicho que quién sea éste, depende del
nivel local, regional o universal en que se hace la bisqueda— o el
equipo responsable —dependiendo, en idltimo término, del! Pas-
tor—, consideraria ahora especialmente, desde un comienzo, las

76 Cfr. Card. Roy, Reflexiones... (o.c. nota 1), p. 9: “La Octogesima
Adveniens precisa que deberin hacerlo —este discernimiento— ‘sin substi-
tuir a las instituciones de la sociedad civil... y por encima de sus propias
particularidades’. Esta es la manera de liberar, la interpretacion cristiana
de los signos de los tiempos, de la tentacién de seudoprofetismo y de cleri-
calismo... Hay un buen uso del Evangelio y un mal uso. El uso. bueno
consiste en hacer de él la inspiracién constante de nuestra ‘visiéon’ del
mundo y de nuestros compromisos, y no un cédigo de técnicas politicas.
Existe, por €l contrario, un cierto modo de utilizar el Evangelio .que corta
toda comunicacién, y que estd en contradiccién directa con el respeto que,
por otra parte, se pretende brindar a los no creyentes. Si este respeto es
real, se debe tener confianza en sus motivaciones de hombres de buena
Vvoluntad, que se sitdan precisamente a nivel de la razén, del corazoén, de la
recta conciencia... Por tanto, la Enciclica —Pacem in Terris— conserva
toda su actualidad cuando pide tener confianza en el hombre, atin prescin-
diendo de motivaciones tomadas de la revelacién. Y, al mismo tiempo, con-
serva todo su especifico sentido cristiano, pues llama, a2 los cristianos, a
aportar las riquezas de la Revelacion ol interior de la accion comin con
todos sus hermanos no cristianos (ibidem, nn. 151-156)".
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condiciones para avanzar hacia el conocimiento de la voluntad de

Dios respecto de esta comunidad.
¢ Tienen, sus miembros, las disposiciones requeridas?

2.2 Disposiciones requeridas en los miembros

Sélo mencionaremos una, por la importancia que le damos
en este proceso de discernimiento espiritual: el deseo de la pleni-
tud en la unidad.

Asi como cada creyente —y cada grupo de creyentes— encon-
tré, en la primera etapa, sin renegar de la misma fe, una identidad
mundana con los otros hombres de buena voluntad, asi ahora di-
versos grupos de creyentes, sin renegar de la legitima variedad
—y alin contrariedad— de sus opciones temporales, deben buscar
una acendrada unidad en su misterio de Pueblo de Dios ™.

Pero hay quienes creen servir, a esta unidad, imponiendo su
propia opcién —politica, econémica, cultural, etc.— como la Gni-
ca que realiza verdaderamente el sentido de la época, a la luz del
Evangelio. Es una cierta estrechez proclive a ver al mundo por
el ojo de la cerradura. Este tipo de fanatismo, cuando opera en el
ambito eclesial, considera que su posicién es igualmente la Gnica
realmente coherente con el Evangslio. Esta estrechez —de 1a que
nos hablé claramente el Concilio *— es un serio obsticulo al pro-

‘ 77 Cfr. Lumen Gentium, n. 18: “Todos los hombres son llamados a
formar parte del Pueblo de Dios. Por lo cual este Pueblo, siendo uno y ni-
co, ha de abarcar el mundo entero y todos los tiempos, para cumplir los
designios de la voluntad de Dios... Asi, pues, de todas las gentes de la
tierra se compone el Gnico Pueblo de Dios, porque de todas recibe sus con-
ciudadanos... Este caracter de universalidad, que distingue al Pueblo de
Dios, es un don del mismo Sefior por el que la Iglesia catélica tiende eficaz
y constantemente a recapitular la humanidad entera con todos sus bienes,
bajo Cristo como Cabeza, en la unidad del Espiritu. En virtud de esta cato--
licidad, cada una de las partés ofrece sus dones a los demis y a toda la
Iglesia, de suerte que el todo y cada uno de sus elementos se enriquecen con.
las aportaciones mutuas de todos, y con la tendencia comin de todos a la
plenitud en la unidad. De donde resulta que el Pueblo de Dios no sélo con-
grega gentes de diversos pueblos, sino que, en si mismo, estd integrado por
diversos elementos. Porque hay diversidad entre sus miembros, ya segin
los oficios... ya segin la condicién y ordenacién de vida... Ademas, en la
comunién eclesiastica existen Iglesias particulares...”.

78 Cfr. Geudium et Spes, n. 43: “Muchas veces sucederi que la propia
concepcidn cristiana de la vida les inclinara, en ciertos casos, a elegir una
determinada solucién. Pero podra suceder, como sucede frecuentemente y con
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ceso de un verdadero discernimiento espiritual de los signos de
Dios en nuestro tiempo.

Sélo la legitima autoridad —y en el campo de su legitimi-
dad— tiene derecho a imponerse ; pero lo ha de hacer con mucha
discrecion. ‘
_ Volveremos luego sobre este mismo tema, al tratar de los pe-
ligros y tentaciones en el proceso del discernimiento de los signos
de Dios en nuestro tiempo (parte cuarta).

2.3 La oracién y contemplacién

_ La prioridad se desplaza ahora, desde la actitud de bullicio-
sa indagacién, a la actividad de adoracién y anonadamiento ante
la soberania incondicional de la Libertad divina. Ya no dirigimos
nuestra mente al tiempo: alzamos nuestro corazén a buscar “pri-
mero su Reino y su justicia” (cfr. Mt. 6,33), haciéndonos indife-
rentes -—o sea, disponibles— ante su divina Majestad. No toma-
mos ahora el camino de las creaturas, sino que, desde él, aguzamos
el oido a la Voz del Creador de todas las creaturas. Es momento
de purificaci6n, de conversién, de reverencia y de despojo ante el
Sefior, el Dios vivo, el que estd a las puertas y llama (ecfr.
Ap. 3,20).

Aunque luego diremos algo, al tratar mas directamente de la
pedagogia del discernimiento de los signos de Dios en nuestro
tiempo, este punto merece, por su importancia, tratarse mas de
una vez. : '

todo derecho, que otros fieles, guiados por una no menor sinceridad juz-
guen del mismo asunto de distinta manera. En estos casos de soluéiones
dlvgrgentes, aun al margen de la intencién de ambas partes, muchos tienden
fécilmente a vincular su solucién con el mensaje evangélico. Entiendan todos
que, en tales casos, a nadie le estd permitido reivindicar, en exclusividad, g
favor de su parecer, la autoridad de la Iglesia. Procuren siempre hacerse iuz
n_mtuamente con un didlogo sincero, guardando la mutua caridad y la soli-
citud primordial por el bien comin”. : :

79 -Cfr. San Ignacio, Ejercicios Espirituales, 13 regle para sentir en
la Iglesia: “Debemos siempre tener, para en todo acertar, que -lo blanco
que yo veo, creer que es negro, si la Iglesia jerdrquica as{ lo determina...”.
Y 'la razén de esta sumisién la da en los siguientes términos: “...entre
Cristo nuest_ro Sefior, Esposo, y la Iglesia, su Esposa, es el mismo espiritu
que nos gobierna y rige para la salud de nuestras snimas...” (EE. 365).
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Buscamos ahora una Voluntad de Dios, pero no “cualquiera”,
sino aquella particular y unica manifestacién, impredecible y des-
conocida, de una Libertad que nos comunique, nos invite y nos
asocie a la salvacién de esta etapa histérica que el Creador afiade
a nuestra existencia. Dios nuestro Sefior acostumbra, en efecto,
geglin vemos a lo largo de la Escritura y de la historia de la Igle-
sia, comunicar libremente, a su Pueblo y a sus servidores, la tarea
que quiere que realicen, y la actitud desde la cual realizarla.

Esa comunicacién de la Libertad divina, pide por parte nues-
tra, mas que una bisqueda, una recepcién diligente que, de todos
modos, no significa inactividad.

Mediante comparaciones, semejanzas, coincidencias, paralelis-
mos, analogias, correlaciones entre tipos y antitipos, etc. con los
arquetipos santos de la historia de salvacién, y con los signos de
nuestro tiempo, puede recibirse la comunicacién divina, si asi pla-
ce al Sefior. Por eso, la Escritura y la Tradicién debe impregnar
a la comunidad, hasta saturar su corazén; porque, como los de-
tectives derraman unos polvitos sobre las cosas y logran visibi-
lizar las huellas dactilares normalmente invisibles, asi la comuni-
dad creyente, derramando la uncién de la Palabra sobre los signos
de los tiempos, visibiliza las huellas e indicios de la soberana Li-
bertad, indicAndonos una tarea particular. '

Ahora bien, ;qué otra cosa es esa saturacién del corazén con
la Palabra, y ese alzar el corazén hacia la Libertad de las Divinas
Personas, sino una verdadera oracién? 8. "

‘ ;Cémo se reconoce una persona? ;Cémo se reconoce su mas
profunda realidad? A través del trato frecuente, oyendo sus pala-
bras, mirando lo que hace, considerando sus sentimientos, sus de-

80 Cfr. Declaracién final de los Padres sinodales, Sinodo sobre la Evan-
gelizacién en el mundo contemporineo, nn. 6-7 (el primado de la oracién
y de 1a contemplacién), en OR., VI (1974), p. 8: “...estamos profunda-
mente persuadidos de que, sin la gracia de Dios... serfamos totalmente
incapaces de desempefiar debidamente esta misién (cfr. RM 5,4)... De esta
manera... nos capacitamos, ademis, pare sopesar iy discernir-los signos
de los tiempos, y para conocer y respetar la accién del Espiritu de Cristo,
que actla siempre en lo vida de la Iglesia y en toda lo historia humana en
orden a que todos logren la plenitud de una vida més abundante. De aqui se
desprende la mnecesidad de la unién intima con Dios, fomentada mediante la
oracién asidua, la meditacién de la Palabra de Dios, vy la contemplacién...”.



56 —

seos, sus proyectos, sus decisiones, sus relaciones personales, etc.
No hay otro camino para comprender a las personas que éste:
contemplarlas. s

" El mismo camino debemos recorrer para reconocer a las Per-
sonas divinas: verlas, oirlas, gustarlas, tocarlas con el abrazo de.
las virtudes teologales, segiin los diversos “misterios” o actuacio-,
nes a lo largo de la historia de salvacién, tal como nos la presen-
tan la Escritura y la Tradicién.

De ahi que el discernimiento de los signos de Dios en nuestro
tiempo requiera un corazén actualmente contemplativo, habitual-
mente sapiencial 8.

Tanto San Ignacio de Loyola como los impulsores del método
de revisién de vida, ni sofiaron que pudiera buscarse y encontrar-
se a Dios en los acontecimientos, ni personal ni grupalmente, si
no se tenia la mirada luminosa y el corazén ardiente por la medi-
tacién y la contemplacién evangélica. Es siempre la Palabra de
Dios, que resuena graciosamente en el corazén del orante, la que
da el “arménico fundamental” que permitiri encontrar las reso-
nancias significativas, develar las semejanzas manifestadoras, y
orientar las convergencias que dibujan, y progresivamente dan
consistencia, a la comunicacién de la Libertad divina #2.

81 Cfr, Mons. Pironio, Relacién sobre América Latina, en el Sinodo
sobre la Evangelizacién en el mundo contemporaneo, habla de la contem-
placién “...como penetracién sabrosa en la Palabra de Dios, y como lec-
tura salvifica de los signos de los tiémpos...”,’en OR., VI (1974), n. 40, p. 9.

82 Cfr. W. Rubin, La Evangelizacién... (o.c. nota 2), p. 2: “Parece
que la fe no es capaz de penetrar y transfigurar la vida del hombre de
hoy. Se podria preguntar si el motivo de esta situacién no se encuentra en
el hecho de que.la Palabra de Dios ‘se ha hecho rara’ (cfr. 1 S. 8,1) en
nuestra época, Es cierto que, en la actualidad, progresan los estudios bibli-
cos, y no faltan exegetas de valor. Pero se observa que frecuentemente la
exégesis no estd bien elaborada, y que estd sujeta a prejuicios que siembran
inquietudes. No faltan comentarios a los Libros Santos, pero la Biblia no
es conocida por las masds catdlicas... Se habla a menudo de la necesidad
de"comprender los: signos ‘de los tiempos. Pero, para comprenderlos, sé debe
conocer el lengudje con que Dios habla a los hombres de todos los tiempos.
Y este lenguaje se nos ha dirigido a través de la Palabra de Jesucristo:'
palabra que es ne¢ésario interpretar, leer y hacer comprensible 5 los hom--
bres-de nuestro tiempé”. Y, poco mas adelante, el mismo autor afiade: “La
Iglesia debe ser siempre consciente de $u misién de portadora de salvaciém
a la humanidad. ‘Esta conciencia le proviene del Evangelio vivido y entén-
dido, en "cada periodo histérico, en- el contexto de las circunstancias de la
vida y 'de los signos de los tiempos... Se debera, por tanto, selvaguarder lo
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2.4 Carismaticos, minorias selectas, y Pastores

No podemos menos de hablar, a propdsito de esta segunda eta-
pa del discernimiento de los signos de Dios en nuestro tiempo, de
diversas personas y grupos que adquieren ahora un papel espe-
cifico.

En el Concilio de Jerusalem, “...tomé la palabra Santiago,
y dijo: Hermanos, escuchadme... Opino yo que no se debe mo-
lestar a los gentiles que se conviertan a Dios... Entonces deci-
dieron los apéstoles y los presbiteros, de acuerdo con toda la Igle-
sia, élegir de entre ellos algunos hombres, v enviarles a Antioquia
con Pablo y Bernabé; y éstos fueron Judas... y Silas... Envia-
mos, pues, a Judas y Silas, quienes os expondran esto mismo de
viva voz: Que hemos decidido, el Espiritu Santo y nosotros...” %.
De modo que, en este primer Concilio, la Palabra del Espiritu se
manifesté a través de la palabra de Santiago.

Asi también, hoy en dia, la revalorizacién del profetismo ha.
sido muy oportuna; pero nuevamente se plantea el problema del
falso pvrofetismo: o sea, de quienes proclaman palabras y volun-
tades de Dios que no son tales. Pero el Pueblo de Dios sigue te-
niendo sus profetas, y se reconoce en ellos 8. .- ) _

Hay elites —o minorias selectas— que desempefian un papel

integridad de los contenidos, de los enunciados; pero se deberd también
satisfacer aquellas exigencias radicales que dimanan de los mismos para
responder a las interpelaciones de los hombres de nuestro tiempo. De aqui
el deber de ‘leer’ e ‘interpretar’ el Ewangelio a la luz de los signos de los
tiempos...”. Pero, a la inversa, también hay que leer, los signos de los
tiempos, a la luz del Evangelio. Dice Paulo VI, en su Audiencia del 16-1V-
1969 (o.c. nota 22), p. 3: “...el mundo se convierte en un libro para
nosotros... Podemos pasar, de la situacién de simples observadores, a la
de criticos, pensadores y jueces... Para mnosotros, cristianos, este acto
reflexivo es necesario, si queremos ‘descubrir los signos de los tiempos;
porque, como ensefia el Concilio” (GS n. 44), la interpretacién de los tiem-
pos, ésto’es, ‘de la realidad empirica e histérica que nos rodea y nos im-
presiona, debe hacerse ‘e la luz del Evangelio’...”.
© 8 Cfr. Hch. 15,13-29. En realidad, luego hubo de corregir esta deci-
sién de la Iglesia, que llevaba consigo, junto con la decisién del Espiritu,
decisiones de hombres. o )
8¢ Cfr. Mons. Roy, Reflexiones... (o.c. nota 1), p. 9: ‘“...hay pues
que continuar toda una bisqueda... sobre la nocion del profetismo. El deber
de hablar' en nombre de Dios y de su ‘libro’, la Biblia, es hoy mayor

que nunca...”.
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importante para ayudar a encontrar, comunitariamente, la volun-
tad divina: comunidades de base laicales, grupos sacerdotales de
revisién de vida, comunidades religiosas, equipos de reflexién teo-
l6gica, grupos de oracién, movimientos apostélicos, etc. Estas “éli-
tes” realizan su funcién al servicio del pueblo de Dios, y muestran
asi ser verdaderamente populares; o, por el contrario, declinan en
un cierto “elitismo” aristocratizante e impopular.

Verdaderos y falsos profetas, verdaderas y falsas “élites”,
plantean nuevos problemas a los Pastores, y exigen nuevos meca-
nismos pastorales 85,

Esto nos lleva a hablar de la autoridad, y de su funcién irre-
nunciable en el proceso de la biisqueda de los signos de Dios en
nuestro tiempo.

2.5 La funcion de la autoridad

La autoridad competente tiene la funcién de proclamar defini-
tivamente la voluntad divina encontrada, dindole la cuidadosa ex-
presién que requiere, sin vaguedades elusivas, ni agregados por
cuenta propia, que luego habri que corregir 8.

- Los documentos oficiales eclesiasticos esconden a veces lo bio-
grafico, la génesis incluso autobiogrifica de la decisién, en favor
de un estilo mis convencional e impersonal: cuando leemos, por
ejemplo, la inauguraciéon oficial del Concilio Vaticano II1%, y la

85 Decia, al respecto, Mons, P. Verschuren, en el tltimo Sinodo sobre
la Evangelizacién en el mundo contemporineo, en OR., VI (1974), n. 46,
p. 12: “Parece oportuna la distincién entre ‘interpretacién’, que es un pro-
ceso dialéctico.y que se considera obra de toda la comunidad eclesial, y
‘juicio’, que queda reservado a la autoridad de la Iglesia universal y
particular”.

88 Véase lo que dijimos mas arriba, en la nota 83.

87 Cfr. Juan XXIII, Discurso de inauguracién, en OR., XII (1962),
n. 531, p. 2: “Por lo que se refiere a la iniciativa del gran acontecimiento
que hoy nos tiene aqui congregados, baste, a titulo de orientacién histérica,
revelar una vez mas nuestro humilde testimonio personal de aquel primer
momento en que, de improviso, brotd en nuestro corazén y en nuestros labios
la simple palabra: ‘Concilioc Ecuménico’. Palabra pronunciada ante el sacro
Colegio de Cardenales en aquel faustosisimo dia 25 de enero de 1959, fiesta
de la Conversion de San Pablo, en su Basilica de Roma. Un toque inespe-
rado, un haz de luz de lo alto, una gran suavidad en los ocjos y en el
corazén; pero, al mismo tiempo, un fervor, un gran fervor que con sorpresa
se desperté en todo el mundo...”.
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comparamos con el relato informal de Juan XXIII, en una Au-
diencia pontificia y, mucho maés, con el Diario espiritual del mismo
Pontifice 38, caemos en la cuenta que el texto oficial del Discurso
de inauguracién difumina los rasgos multicolores y tan vivos de
estos ultimos. Por otra parte, es obvio que asi se haga: pero es
una lastima, porque ayudaria, a los stbditos, conocer los “motivos”
por los cuales los superiores deciden algo, porque no siempre es-
tos motivos son ‘‘razones” puras, sino también, a veces, “mocio-
nes” y aun también “inspiraciones” 8. En fin, el género literario
para comunicar estos sentimientos de los superiores podria ser el
de las homilias en las concelebraciones que van puntuando los mo-
mentos mas imporj:antes del proceso.

Proclamar la voluntad divina para una comunidad, no es ce-
rrar el paso a las libertades personales y grupales de esa comu-
nidad, sino todo lo contrario: es poner en movimiento la libertad
de los hijos de Dios.

Cuando la Libertad divina, en efecto, se aproxima a la huma-
na, no la inhibe, sino que la desata y la acrecienta. Produce, en
términos estrictamente teolégicos, una liberacién. Porque sélo la
Libertad divina libera a la libertad. De ahi que cada persona, cada
familia, cada grupo, etc., tendra que excitar su propia creatividad
para realizar lo mejor posible la Voluntad divina que se ha ma-
nifestado como una tarea comun.

Esa realidad eclesial social, popular, asi verdaderamente con-
formada con la obediencia al Sefior, serd el cuerpo histérico visi-
ble del misterio salvifico invisible, particularmente en esta época,

88 Comparar la sobria expresién de la nota anterior con la de la Au-
diencia del 8-V-1962, en OR., XII (1962), n. 509, p. 3; pero, mds adn, con
1a del Diario del mismo Juan XXIII (Madrid, 1964), p. 407.

89 Los “tres tiempos”, segin San Ignacio, en EE. 175-177. Ya hemos
tratado, con anterioridad (primera parte, punto 1.4: distinguir los tiempos
y los momentos), la importancia que le atribuimos a esta distincién, tipica-
mente ignaciana, de los “tres tiempos”. Hay que tenerla en cuenta, no sélo
cuando se busca la voluntad de Dios —que se nos manifiesta de una de las
tres maneras: o directamente, o por discernimiento de espiritus buenos y
malos, o por razones o inclinaciones—, sino también cuando se la recibe de
un superior. A un superior que me comunica la voluntad de Dios que él ha
visto por discernimiento de “meociones” o por una “inspiracién’”, no se puede
objetar —o representar— con puras razones en contra.
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y manifestado a ese mundo con el cual se ha dialogado, y al que
Dios envia su Pueblo como signo vivo.

Al final, pues, de todo este proceso, tenemos una Libertad
divina traducida en conducta social eclesial. Palabra hecha histo-
ria. El hilo conductor que inmanentiza la Libertad divina ha sido
la obediencia, como conjugacién de nuestras libertades con la Li-
bertad divina, en cada €época. Pero los diversos momentos de este
proceso nos han hecho descubrir problemas especiales, y nos han
mostrado la necesidad de actitudes y aptitudes especificas en el
Pueblo de Dios.

Todo esto ha de ser examinado con mas cuidado: y esto es
lo que haremos a continuacién, al tratar de bosquejar lo que llama-
mos, especificamente, la pedagogia del proceso del discernimiento
de los signos de Dios en nuestro tiempo.

Pero antes, como lo habiamos anunciado, vamos a tratar de
las dos mediaciones, la de las ciencias sociales, v las del saber po-
pular, por la importancia peculiar que ambas —y tal vez una més
que la otra— tienen en dicho proceso.

B. LA MEDIACION DE LA CIENCIA
Y LA DEL SABER POPULAR

_en el proceso del discernimiento de los signos de Dios

Para reconocer —con todos los hombres de su generacion—
los signos de los tiempos, la Iglesia recurre a las ciencias, sobre
todo a las sociales. Y la pregunta que se plantea es: ;qué signifi-
cado tiene la mediacién cientifica en la formacmn del juicio pas-
toral de una comunidad creyente?

En segundo lugar, ;qué ocurre con las comunidades creyentes,
por ejemplo, las del “tercer mundo”, que no tienen los medios
cientificos —o econémicos— como para obtener. esa ‘mediacién?
¢ Vale algo el saber popular —o “vulgar”—, cuando se tratan de

establecer los signos de los tiempos, e interpretarlos como signos
de Dios? .
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1. MEDIACION DE LAS CIENCIAS DEL HOMBRE

No sorprende a nadie que, tratando la Iglesia de conocer la
verdadera situacién de los pueblos en que vive, en el momento ac-
tual, preste atencién especial a los datos de las ciencias del hom-
bre, y sobre todo de la sociologia. Decia Mons. McGrath en Me-

dellin:
..Abundan los estudios elaborados por agencias técnicas

—nacionales e internacionales, publicas y privadas—, Institutos

de investigacién socio-religiosa (FERES, CIAS y otros) en sus
publicaciones, que han ilustrado especialmente el significado de
la religion y de la Iglesia en las diversas situaciones del conti-

nente. ..” 90, (
Pero, ;cudl es el valor de estos datos y, sobre todo, cuil es su

necesidad?

1.1 Un hecho: la fascinacién de la sociologia

Esas “agencias técnicas”, de las que habla Mons. McGrath, y
esos “peritos sociales”, comenzaron a menudear en las reuniones
de Pastores en la década del sesenta, utilizando los métodos, sobre
todo, de las ciencias sociales, aportando “hechos” y “descripciones
de la realidad”, que solian ocupar las primeras sesiones de esas
reuniones pastorales.

Los socidlogos fueron, sin duda, los peritos privilegiados; en
menor escala, los peritos en medios de comunicacién social, econo-
mistas, sicélogos, politicélogos, juristas. Es probable que, en este
recurso masivo a la inter-disciplina, los grandes olvidados hayan
sido los historiadores. Es posible que atin no se haya advertido
que los filésofos, los folkloristas y los artistas tienen mucho que
decir.

Pero, en fin: 1a época del sesenta, desde un poco antes, fue la
época del prestigio fascinador de la sociologia: se formaron en-
tonces los “centros de sociologia religiosa”, o pastoral, que acapa-
raron, en un monopolio tdcito, el asesoramiento cientifico de los

Pastores
"0 Cfr. M McGrath, Los signos de los twmpos . (o.c. nota 3), p. 78.
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Posteriormente se abrieron los peritajes y los asesoramientos
a la multiforme variedad de las ciencias sociales y, con ello, a la
variedad de métodos cientificos. ’

Sin embargo, todavia estd pendiente la reflexién teolégica y
pastoral sobre la funcién y la disfuncién de estas mediaciones cien-
tificas en el proceso de formacién de una decisién pastoral, espe-
cialmente cuando se trabaja en el discernimiento de los signos de
Dios en nuestro tiempo.

1.2 Otro hecho: el prestigio del saber cientifico

Ciertamente, nuestro siglo privilegia el saber cientifico como
aquel que ofrece mayores garantias a los miembros de un grupo
civilizado.

Es algo asi como “el saber valido para todos”; al menos, para
todos los integrantes de una sociedad moderna. Se lo distingue in-
cluso de otros saberes cultos, pero de tipo confesional, religioso,
filos6fico. .. que no pueden exigir comin aquiescencia, reservada
siempre al conocimiento cientifico. En una Facultad de Medicina,
por ejemplo, no se obliga a considerar que la enfermedad es una
consecuencia del pecado; pero si se obliga a afirmar que hay cau-
sas en los microbios, ete.

Nuestras sociedades modernas consideran, pues —dogmatica-
mente— obligatorio el tipo de conocimiento cientifico, al menos
para respaldar las decisiones que afectan al grupo social.

Esta caracteristica del predominio rigido del conocimiento
cientifico en las decisiones piblicas afecta, desde luego, a las de-
cisiones pastorales en la Iglesia. Asi, por ejemplo, que una joven
se haga religiosa o se case, es cosa de ella; pero establecer su ca-
pacidad siquica para sus decisiones, sera competencia del sicélogo,
y no ya de la familia ni del sacerdote confesor, cuyas “opiniones”
quedan descalificadas respecto de la del “cientifico”. Y si se trata
de un proyecto de catequesis a través de los medios de comunica-
cién de “masas”, no faltara el informe previo, a cargo de algunos
peritos en sociologia, mostrando quiénes son los que leen tales o
cuales periédicos, Jos que ven la TV, ete. con pirdmides de edades,
etc.... porque, sin ese “informe” previo, respaldando la decisién
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pastoral, se consideraria que ese plan ha sido improvisado, hecho
“3 ojo de buen cubero”, y como casi imprudentemente; y, sin él,
parece siempre que se nos exige una excesiva confianza en la capa-
cidad y acierto de quienes han decidido “a la criolla”.

1.3 Funcién y disfuncién de las ciencias sociales

Este estado de cosas nos pone en el punto preciso del proble-
ma: ;cual es la funcién de las ciencias sociales en el proceso de
elaboracién de una decisién pastoral de cierta envergadura, que se
quiere tomar discerniendo los signos de Dios en nuestro tiempo?

Las ciencias sociales tienen, por lo pronto, una funcién infor-
mativa: presentar, sistemiticamente ordenados, los resultados de
las investigaciones que se han hecho Gltimamente en tal o cual
area social. Y, en segundo lugar, proveen un lenguaje comun, so-
cialmente aceptado y privilegiado, sobre todo en los sectores cul-
tos. Junto a todo esto, proponen criterios de prioridades, valores,
etc. que aparecen casi indisociablemente unidos a la presentaci6én
de los datos. :

Hay que tener en cuenta, sin embargo, que estas ‘“ciencias del
hombre” tienen una filosofia implicita, tanto en sus métodos como
en sus-supuestos intelectuales; y que llevan consigo, ademas, las
inclinaciones, perspectivas, acentuaciones y tendencias propias de
los movimientos histéricos que las prohijan.

En otras palabras, la sociologia marxista ortodoxa, por ejem-
plo, no es sélo “ciencia” pura, sino que lleva consigo una interpre-
tacién y una valoracién; y eso ocurre con toda “ciencia”, no sélo
la marxista, sino también con la sociologia de la Escuela de Chica-
go 0 la Escuela de Frankfurt, ete. etc.

La informacién, pues, que provee el peritaje sociolégico, apor-
ta también un coeficiente de deformacién; v el lenguaje comiin,
aparentemente més inofensivo, lleva a menudo un abultado con-
trabando “ideolégico” en el trasfondo de algunas palabras, o en
la omisién de otras.

A esto lamamos, precisamente, la disfuncién de estas ciencias.
del hombre, usadas en los procesos pastorales %1,

91 Pongamos un ejemplo, tomandolo de J. Maritain, Filosofic de la
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1.4 Las ciencias del hombre y la crisis filoséfica ' T

Las ciencias sociales ayudan, pues, al proceso de discerni-
miento de los signos de los tiempos, sobre todo como mediacién ca-
si obligatoria en el didlogo de la clase “culta” universitaria, y como
manera de obtener credibilidad ante sus ojos. Escuchar a las cien-
cias sociales, las mas prestigiosas corrientes del pensamiento con-
temporaneo, en lo que tengan que decir sobre nuestra époéa’,"" no
es algo que pastoralmente se-pueda dejar de lado, sobre todo"si
se estd procurando un didlogo real con el mundo contemporaneo
‘real. : c o . ot
& Sila Iglesia quiere dialogar en serio con el miindo contempq-
raneo, no puede dejar de procurar escuchar -las voces mayores del
mundo contemporaneo, las voces “dirigentes”, que son esas voces
de las diversas escuelas de las ciencias sociales. En ellas se refle-
jan las aspiraciones y la intima palpitacién de los movimientos
histéricos mas destacados de la actualidad.

Pero es necesario que los planteos cientificos respecto de la

historia de las sociedades contemporaneas sean criticados filoséfi-
camente, mostrando las tendencias —, sobre todo, las tendencio-
sidades— inherentes a sus hmltes metodolégicos, terminolégicos y
‘metafisicos. Todavia la filosofia de la historia tiene mucho que de-
cir, y es una de las desgracias —V no la més pequefia— de la cul-
tura actual el apavamlento del pensamlento filosofico 2.

.
e . . I

Iustona, (Troque] Buenos An'es, 1962 --—2a ed1c10n——) p. 37: sistemas como
el marxismo sostienen una relacién de la libertad humana a la historia que
es de tipo “funcional”; y eso pesari decisivamente en todas sus afirma-
cignes. Los cristianos, en cambio, se sienten.participantes de la libertad ma-
yuscula del Sefior de la Historia, que es duefio del sidbado y de la historia
entera,*y no 'sélo servidor de una direccién intramundana pre-establecida.
Pero para esto se debe aceptar que la libertad tiene.una relacién no .sélo

“funcional” a la historia, sino también a la Libertad creadora trascendente,

®2 Los gnosticismos modernos —hegelianos, marxistas; comptianos—, pre-
tenden .desmantelar los engranajes de la historia humana, a fin de ver cémo
funciona, y dommar]a mtelectualmente Una verdadera fllOSOfla de la hxs-
torla en cambio, no've, ‘en 16 histérico, un problema mecanico a resolver,
“sino un mlsterlo a ser contemplado: un misterio, en cierto modo, supra-
inteligible —hasta donde depende de los propésitos de Dios—, y en cierto
modo infrainteligible —en cuanto retine materia y contingencia, y depende
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Una pastoral del ‘discernimiento histérico necesita, mas que
cualquier otra, la presencia del pensamiento filoséfico, ya que es
la filosofia precisamente la que se ocupa del sentido de la histo-
ria y de la existencia humana.

En resumen, pues: el proceso y la pedagogia del dlscerm-

miento de los signos de Dios en nuestro tiempo requiere escuchar
la voz de las ciencias sociales; pero debe criticarla desde una ins-
tancia filoséfica.
" ' Esta exigencia nos pone de cara a la segunda parte de este
apartado sobre las mediaciones en el proceso del discernimiento
de los signos de los tiempos: ;sera entonces que sélo las Iglesias
econémica y académicamente bien dotadas, podrin hacer estos
discernimientos, ya que, al parecer, s6lo ellas podrian tomar estos
medios, propios de los pueblos desarrollados? 98

2. MEDIACION DEL SABER POPULAR

Lo que acabamos de decir se plantea ni bien se oye la suma
(habituamente en délares) que ha costado la realizacién de un tra-
bhajo sociolégico. Enseguida nos damos cuenta que una Iglesia lo-
'cal, en América Latina, o una Congregacién religiosa en este con-
tinente, dificilmente puede pagarse los asesoramientos cientificos
de los que hablabamos en el punto anterior.

Pero, junto a esta dificultad econdémica, solucionable a me-
nudo con mecenazgos europeos, hay otra mas profunda, que nos

de la insignificancia inyectada por el hombre en cuanto comete el mal—. La
‘cuestién, por lo tanto, es solamente percibir, en la materia tan inagotable
como la que nos ocupa, cientos aspectos inteligibles, los cuales permanecerin
siempre parciales, y de un modo u otro desconectados. La teologia no explica
Ja Trinidad divina. Analégicamente, la filosofia de la historia no explica
la historia”. Cfr. J. Maritain, Filosofia de la historia (o. c. nota 91}, P
40 ss. Sobre la importancia de la filosofia, en relacién con las ciencias, ¥
como paso en la teologia de la liberacién, efr. A. Methol Ferré, Politica y
teologia de lo liberacién, en Liberacién: didlogos en el CELAM (CELAM,
Bogotai, 1974), pp. 142-147.

’ 93 Habria otra opcién, propuesta por M. M. Marzal, Investigacién so-
ow-rehgwsa y pastoral, en A]lpanchls IV (1972), pp. 187-189 y 193-198.
Creemos, sin embargo, que es la misma que nosotros proponemos en la otra
mediacién —la del saber popular—, pero en otros términos.
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interesa tratar ahora: ;es el saber cientifico el que mAas nos in-
teresa, para averiguar los signos.de nuestros tiempo? ;Es que no
hay, acaso, otro tipo de “saber” relativo a la historia o, mas exac-
tamente al sentido de la historia en nuestro tiempo?

2.1 Saber cientifico y saber popular Ca

Flota en la mentalidad contemporianea un grave error o.pre-
juicio: que sé6lo el pensamiento cientifico accede a la realidad, o
que sélo tienen verdadera garantia de acertar en el diagnéstico del
sentido de su tiempo aquellas comunidades que pueden financiar-
se costosos. asesoramientos cientificos.

) Para enfrentar este prejuicio —cuyo significado veremos méas
tarde—, preguntémonos ahora qué valor tiene el saber vulgar, no
cientifico, respecto a las notas caracteristicas de una época .

Nuestra respuesta es clara: el saber vulgar —al que también
llamamos “popular”—, tiene un valor superior al cientifico, cuan-
do se trata de establecer e interpretar —o discernir— los signos
de los tiempos. '

Pero esta respuesta, por contrariar un “tabd” contemporineo
que atribuye, a sélo el saber cientifico, la dignidad del conoci-
miento propiamente humano, debe ser explicado un poco mas.

2.2. Primacia del saber popular

. Seria facil reunir otras voces defensoras del saber ‘“popular”,
tomando algunos de los defensores de la “pastoral popular” —en-
tendida como pastoral del “Pueblo de Dios” en la historia ®*—, o
también a los que defienden el saber del “hombre sencillo” en el
acceso a la Biblia %, o a los que defienden el “sentido espiritual”’

94 Nos fijamos aqui en un sélo criterio para el discernimiento de los
signos de los tiempos, de los cuatro dados al principio de nuestro trabajo.
‘Es’ evidente, por ejemplo, que, en el criterio de los “indicios de esperanza”,
el “saber vulgar” tiene mayor importancia.

95 Cfr, F. Boasso, ;Qué es la Pastoral popular? (Editorial Patria
Grande, Buenos Aires, 1974), pp. 58-61. También. M, A. Fiorito, Signo de
los tzempos en’ Pasto'ral y en Espiritualidad, en Boletin de Esplrltuahdad
n. 85, pp. 8-11,

- es Cfr. J. Comblin, Libertad y liberacién (conceptos teolégicos), en
Concilium, X (1974), p. 395: “...si fuera necesario abandonar la condicién
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—para nosotros es el “saber popular”— respecto de la mera exé-
gesis cientifica ®’.

Preferimos, sin embargo, citar un solo texto de un teélogo
latinoamericano. Dice L. Gera, tratando de mostrar la razén de la
primacia —hasta cierto punto— del saber popular: :

“Desde luego, la comprobacién de que la realidad es esa.
corresponde a las ciencias humanas, al analisis econémico, pohtl-
co y cultural de la situacién histérica... - 1 '

La Iglesia, pues, en este orden de cosas, recibe una informa-
c¢ién de las ciencias humanas, de modo que su percepcién de la
realidad esti mediatizada de algin modo por ellas, No obstante,
quedaria por plantearse si la Iglesia, y atin la sociedad humana en
su propio nivel, no acceden primaria y originalmente al conoci-
miento de la situacién histérica a través de un acto que no es es-
trictamente cientifico, sino de tipo carismatico y sapiencial —glo-
bal, por consiguiente, sintético, confuso, e implicito en muchos
aspectos—, pero descubridor de 10 que constituye la substancia de
la situacién histérica. . . 8,

Tal vez haya que pensar, este tipo de percepcién, como una
fuente de conocimiento sacramental, en base a la capacidad de cap-

humana y el curso de la historia actuales a la pura racionalidad cientifica,
el cristianismo perderia toda su razén de ser... En realidad, la fe en la
Palabra de Dios, expresada en la Biblia, implica que, méas alld de todas las
especializaciones y de todas las racionalidades cientificas, hay una manera
de entender la realidad fundamental del hombre al alcance de los sencillos.
El lenguaje biblico es el del hombre sencillo, ¥y no especializado, capaz de
ver la realidad del ser humano y su destino con una lucidez que ninguna
ciencia podra substituir. La Biblia supone que el destino del hombre no puede
ser puesto en manos de espec1ahstas, sino que corresponde a todo hombre
reflexionar sobre él y asumirlo.. i

97 Sobre el tema de la exege31s cientifica y la exevems vulgar de la
Escritura —el autor que a continuacién citamos prefiere hablar de “sentido
espiritual”—, cfr. C. Mesters, Por trds das palavras, t. I (Vozes, Petrépo-
lis, 1974). También, Pastoral y Lenguaje, IPLA, n. 18,

98 Volvemos a encontrar —implicita, al menos, en los términos de
Gera—, la distincién, que hicimos antes, entre las dos actitudes teolégicas
—o las dos “teologias”— respecto de los signos de los tiempos: una, que se
suele Nlamar “la” teologia, porque usa el lenguaje cientifico mterdlsmphnar'
y otra, que no se suele llamar teologia, pero que, para nosotros, es “otra”
teologla Llamar teologia solamente a la que usa el lenguaje 1nterd1sc1plmar

“cientifico”, es una suerte de dependencia cultural. Cfr. Primera parte,
punto- 1.2: Dzstmgm'r los signos de los tiempos y los signos de Dios).



68 —

tar, simbdlicamente, los acontecimientos de la historia. Semejante
cuestion llevaria a plantear a fondo el tema sobre los ‘signos de
los tiempos’...” 99,

Gera ha visto bien gue este punto es de crucial importancia
para una pedagogia —teolégica, pastoral, espiritual— de los sig-
nos de los tiempos. La decisién pastoral respectiva, en efecto, pasa
habitualmente por la tensién —ma&s o menos explicita— entre el
saber cientifico y el saber vulgar, referentes a la conciencia his-
torica de la época. Gera se inclina a darle prioridad al saber sa-
piencial del pueblo sobre el saber cientifico de los especialistas; y
considera que los portavoces de ese saber vulgar son, en el nivel de
las sociedades, el “politico” —no el politicélogo, que seria el cien-
tifico de la politica, sino el hombre politico— y, en el nivel del
Pueblo de Dios, el “profeta’ 100, '

Para nosotros, la primacia corresponde al saber vulgar, de ca-
racter sapiencial. Cada pueblo tiene su proplo modo y manera de
saber acerca de si mismo, algo asi como la idiosincracia cultural
—el estilo, como se dice, de “vivir y de morir”"—. Ese saber del
pueblo respecto de su situacién histérica, es un dato que debe ser
buscado, en el discernimiento de los signos de los tiempos, con
tanta —o mayor— diligencia que el saber cientifico de las c1en—
cias soclales. Como dice Gera:

* "

.una verificacién de corte c1ent1f1co viene después; tiene
su funclon importante, pero no originaria. Pensamos que la' con-
ciencia de‘ Ia_.31_tuac10n histérica 'anticipa la ciencia” 101,

99 Cfr. L. Gera, La Iylesm frente. . (oc nota 66) p 19. No nos llame
Ia atencién que la observacién de Gera forme parte del estudio de la Iglesw.
—latinoamericana— en “situacién de dependencla” La primacfa de las cien-
cias —respecto del saber popular, propio de todos los hombres, incluso los
més “cultos”— es un rasgo de “colonialismo cultural”: aunque esta ltima
expresién resulte risuefia, sin embargo resulta verdadero que las “metré-
polis” —los, paises de “centro”, como se dice en sociologia— privilegian su
proplo tipo 'de conocimiento, que es el cientifico y el técnico (el know ho'w),
y tienden —ideolégicamente— a eliminar el saber y la técnica de las socie-
dades periféricas. | | . . . L
; 100 Cfr, L. Gers, La Iglesw, frente . (o.c. nota 66), p. 19-20. Estas
precxsxones pueden ser acertadas, con tal que mo sean una re-introduccién
subrepticia de nueva “casta” de “especlalxstas” ¥ que, al menos en lo ecle-
sial, se encuadre al profeta en los cuadros jerarquicos. .

101 Cfr. L. Gera, La Iglesia frente... (o.c. nota 66), p 20. Sobre la
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En resumen, pues: para establecer, en la primera etapa del
proceso de discernimiento pastoral de los signos de los tiempos
—pero mucho mis en la segunda etapa—, cuéles son las notas ca-
racteristicas de nuestra época, e interpretarlas como signos que
nos manifiesten el sentido del tiempo que vivimos, lo original y
primario no es el aporte de los especialistas cientificos —si bien
no es despreciable, si se quiere dialogar en serio con el mundo de
hoy—, sino el saber vulgar —o popular— al respecto.

2.3 Vox populi, vox Dei

Las voces ‘del mundo contemporaneo tiene sus “altoparlantes”,
es decir, sus ciencias, y sus medios de comunicacién y difusién. Son
las voces oficiales de los dominadores de este mundo. La universi-
dad medieval cedié su puesto a 1a moderna —segan el modelo ilus-
trado aleman de 1800, o el modelo napoleénico francés—, y esto
dio, a su vez, lugar a la universidad actual —latinoamericana, nor-
teamericana o europea, poca es la diferencia—, que es —dicho en
pocas palabras y mal— un anexo de la industria capitalista o del
gobierno socialista. Las ciencias cultivadas universitariamente van
ligdndose cada vez més a la iniciativa y al sostenimiento-de los
contratos con empresas particulares, y también con las directivas
de los gobiernos.

Pero, junto a esas voces amphflcadas y de -gran volumen, re-
‘Suena siempre la voz del pueblo, y la voz del Pueblo de Dios. Cier-
to que, a veces, el pueblo no hace sino corear slogans aprendidos
ide los medios de comunicacién de “masas”; y que, otras veces, no
‘es nada facil averiguar empiricamente cuél es el saber popular sa-
piencial respecto de los signos de los tiempos. Probablemente, haya
‘mucho camino por recorrer todavia en este punto, y haya que des-
arrollar mucho méis pedagégicamente la connaturalidad con el
sentlr popular. : :

No es el momento de extendernos méas sobre esto ’%?; pero si

prioridad del conocimiento vulgar sobre el cientifico, también cfr. A. Methol
Ferré, Politica y teologia dé la liberacibn, en Liberacién: dillogos en el

CELAM (o.c. nota 92) pp. 135-200.
102 Nj sobre qué entendemos por “pueblo”. Al respecto, decia J. Com-
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recordar al menos que hay un “sentido del pueblo”, que tiene oi-
dos para oir su voz, la voxr populi. Desde ese sensus popular es
posible discernir la verdadera voz del puebloen la variedad de sus
coros, y no confundirla con la repeticion de slogans (que, por otra
parte, pronto cobran, en la voz del pueblo, un sentido distinto).

- Corresponde al Pastor —y, en general, al sacerdote en espe-
cial—, por ser, por excelencia, hombre “del pueblo”, un agudo sen-
tido de su pueblo, una acendrada connaturalidad con su pueblo.
Por eso la Segunda Conferencia General del Episcopado Latino-
americano ha dicho, en Medellin, lo siguiente:

. “El sacerdote, como Cristo, esta puesto al servicio del pueblo.
Esto pide de é] aceptar sin limitaciones las exigencias y las con-
secuencias del servicio a sus hermanos y, en primer lugar, la de
saber asumir las realidades, y el ‘sentido del pueblo’ en sus situa-
ciones y en sus mentalidades” 193,

Los agentes pastorales, por tanto, que se esfuerzan por dis-
cernir los signos de los tiempos, han de consultar e informarse con

blin, Libertad ¢ Liberacién (o.c. nota 96), p. 396: “No cabe duda que las
fciencias’ tienden a denunciar el caracter mitico de esta concepcién del pue-
blo. También tienden a fragmentar la vida social y a confinar cada uno de
sus sectores en el ambito de diversas especialidades: economistas, ingenie-
ros, politicélogos, ete. Si el cristianismo no se preocupa... de devolver la
palabra al hombre comin, al hombre sencillo y pobre, portador de un mensaje
de libertad, pierde consistencia...”, Decia C. Mesters, Por trds das pala-
vras (o.c. nota 27), p. 25: “Una de las palabras mas usadas y menos defi-
nidas de este libro, es la palabra pueblo. Si alguien nos preguntase: ;qué
es lo que entiendes por pueblo?, responderia: No sé decirlo, pues sélo sabe
describir un arbol, quien lo observa a la distancia. En cambio, el que estd sen-
tado en una de su ramas, sélo es capaz de describir el perfume de las hojas
v el gusto de sus frutas... Naci en un pago lejos de aqui. Sali del campo,
pero el campo no sali6 de mi. Por méas alienado que pueda estar viviendo,
estoy sentado en uno de los gajos de este drbol. No sé definir el arbol. No
sé decir lo que entiendo por pueblo. Escribo lo que siento en contacto con
los otros y con la Palabra de Dios... Por eso mismo soy débil, y no tengo
‘defensa”. Para nosotros, finalmente, “pueblo” mo es una categoria ‘“‘socio-
econémica”, sino histérica y cultural. Cfr. M. A. Fiorito y J. L. Lazzarini,
Un aporte de la historia a lo religiosided popular, en Boletin de Espiritua-
lidad n. 34, pp. 1-3. También, de los mismos autores, Originalidad en nuestra
organizacion popular, en Boletin de Espiritualidad n. 37, pp. 4-6.

103 Cfr. Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamerica-
no, II. Conclusiones (o.c. nota 8): Formacién del clero, n. 13 ; para los que
.estdn en formacién eclesidstica, cfr. n. 26.
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espécialistas en ciencias sociales; pero'no por eso han de dejar de
escuchar la vox populi al respecto. El pueblo se hace oir de muchas
.méneras, a través —o a pesar— de cualquier limitacién de infor-
macién, y més alld de cualquier campafia de propaganda o de ac-
€i6n sicolbgica. ’ )

"' " Burlarse del saber vulgar, o negar la posibilidad de conocer
el sentir popular auténtico, es tomar ya posicién &’ favor de un
{nico tipo de conocimiento, el cientifico, que esta en manos de una
#clase”, de un grupo, de ciertos paises. )

Es lo que ocurre cuando se deja de lado al propio pueblo, por
considerarlo, o bien como una “masa de ignorantes” —tendencia
dominante en el liberalismo y el aristocratismo ilustrado—, o bien
una “masa alienada” que ha introyectado el engafio de sus opre-
sores —tendencia dominante en ambientes marxistas y similares,
como las “élites” ilustradas—.

2.4 La tradicion popular

Un dltimo elemento que se debe tener en cuenta para una pe-
.dagogia de los signos de los tiempos: la interpretacién —o dis-
cernimiento— de los signos de los tiempos y de los signos de Dios,
se hace desde el pueblo en su total dimensién histérica, es decir,
desde la tradicién popular viviente.

El Pueblo de Dios interroga y discierne, desde la propia his-
“toria, desde la tradicién viva, el sentido de nuestro tiempo y de la
‘voluntad divina. Una actitud de discernimiento que no tuviera en
‘cuenta esta tradicién, seria una total pérdida de identidad, un sal-
"to en el vacio de la alienacién.

Un sistema técnico, para hacer perceptibles, a la cdmara fo-
tografica, las particulas atémicas en movimiento, es hacerlas pasar
‘por un ambiente saturado de humedad: la fotografia revela en-
‘tonces un surco o estela de humedad, condensada por el paso ver-
tiginoso de la pelicula. De modo semejante, para hacer percepti-
‘bles los indicios de la voluntad divina, es necesario un ambiente
saturado de oracién —por- supuesto— y de intimidad receptiva
-no meramente subjetiva, sino piblica; en otras palabras, un am-
biente de tradicién popular viva.
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Cuando se trata de orientarse en la historia, y de reactivar
los criterios de discernimiento, ;hacia dénde se vuelca el cristia-
no? El Pueblo de Dios evoca, actualiza su tradicién, recuerda a
Jesucristo que, por obra del Espiritu Santo, es el “inolvidable”.

Esto es importante: mientras otros movimientos histéricos
elaboran utopias o modelos ideales normativos de la praxis hist6-
rica (“la sociedad sin clases”, “libertad, igualdad, fraternidad”),
el Pueblo de Dios afirma que esa reconciliacién ya se ha producido
en Jesucristo. La anhelada reconciliacién liberadora no es algo
‘que va a ocurrir all4 en el futuro histérico; ya ocurrié, radical y
‘definitivamente, en Jesucristo resucitado. De ahi que los cristia-
mos no se lanzan a buscar modelos nuevos de salvacién para el
futuro, sino que buscan “seguir a Jests”, realizando, en el presen-
te, esa liberacién destinada indefectiblemente a la victoria total .

Cuando un pueblo comienza a olvidarse de su historia pasa-
da, comienza a ser colonizado 1%, Por eso, cuando un pueblo busca
signos de su tiempo, debe hacerlo desde la tradicién viva que le
presta inconfundible identidad. Asimismo, el Pueblo de Dios, que
-vive en tal o cual pueblo, debe acrecentar la conciencia de su his-
toria, actualizando su tradicién viviente, para que, en esa recepti-
-vidad sapiencial, cobre forma la actual comunicacién divina.

* * *

. Entre la exposicién de las etapas —o momentos— del proce-
so, y la pedagogia propiamente dicha del dicho proceso del discer-
mmlento de los signos de Dios entre el tiempo, hemos introducido
‘el tema de las mediaciones, la de la ciencia y la del saber popu-
lar 106,

104 Cfr. E. Schillebeeckx, Teorias criticas y compromiso politico de la
‘comunidad cristiana, en Conclhum IX (1978), tomo II, pp. 49-66.

105 Cfr. J. B. Metz, El futuro o la luz de la Pasién, en Conecilium
VIII (1972), tomo II, p. 323: “No tiene nada de casual que la destruecién
"del recuerdo sea una medlda tipica de la dominacién totalitaria. La esclavi-
+tud del hombre comienza cuando se le quitan sus recuerdos Aqui reside el
prmclplo y fundamento de toda colonializacién. .

108 Preferimos hablar de las “medlacwnes” y no de las ‘“ideologias’;
-para este Ultimo tema, remitimos a los Documentos CELAM, n. 15: Cristia-
nismo e ideologias en América Latina a la luz de la Octogesuna Adveniens,
Bogota, 1974.
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Propiamente hablando, no es la “ciencia” ni es el “saber po-
pular” quienes intervienen en el proceso, sino los cientificos o los
hombres de ese pueblo. En este sentido, estamos respondiendo a
la pregunta del Card. Roy: “;...quién esti capacitado para llevar
a cabo este discernimiento de la historia...?” 107,

A continuacién, vamos a comenzar a responder directamen-

te a la tercera pregunta del mismo Card. Roy: “i...de qué ma-
nera. .. ?’ 108,

C. PEDAGOGIA DEL PROCESO DE BUSQUEDA

de los signos de Dios en nuestro tiempo

Estamos, en realidad, en la segunda etapa del proceso de bus-
queda, cuando se trata de los signos de Dios. Hemos expuesto an-
tes —al exponer las etapas o momentos del proceso— quiénes in-
tervienen en la primera etapa, cuando la Iglesia busca, con todos
los hombres de buena voluntad, los signos de nuestro tiempo.

Vamos a tomar, como marco de referencia de esta pedagogia
de la bisqueda de los signos de Dios, la pedagogia ignaciana del
libro de los Ejercicios Espirituales.

Ya dijimos —hablando de los momentos o etapas del proce-
so— que veiamos cierta analogia entre el ‘“movimiento” de los
Ejercicios Espirituales, iniciado por San Ignacio en su siglo, y
el “movimiento” actual de la bisqueda —en comunidad, y para
una comunidad— de los signos de los tiempos, entendidos éstos
como signos de Dios en la historia contemporianea. Y es de la-
mentar que, en este preciso momento de la historia de la Iglesia,
‘_no haya “un nuevo San Ignacio” capaz de establecer, en base a
su experiencia y teniendo en cuenta la tradicién de la Iglesia
r——Concilio, etc.—, una pedagogia de esta biusqueda para la Igle-
51a —o para las iglesias locales—, de la voluntad de Dios.

Si observamos el libro de San Ignacio, vemos que en €] exis-

107 Cfr. Card. Roy, Reflexiones... (o.c. nota 1), p. 9.
108 Jbidem.



74 —

ten tres grandes principios de toda pedagogia —reducida a la esen-
cia de la misma, que es la teoria o proceso de aprendizaje—: el
que ensefia. (San Ignacio dice: “el que da...”); el que aprende
(San Ignacio dice: ‘“‘el que recibe...”); y, finalmente, el proceso
mismo de aprendizaje (en el caso de San Ignacio, el proceso de
los Ejercicios).

San Ignacio da, sobre todo en sus Anotaciones, lo principal
de los dos primeros aspectos de su pedagogia; y dedica el grueso
de su obra escrita al proceso; més ain, define sus Ejercicios como
el proceso de “...quitar de si todas las afecciones desordenadas
¥, después de quitadas. . ., buscar y hallar la voluntad de Dios en
la disposicién de su vida...” (EE.1).

Anéalogamente, diriamos que, tratindose de la pedagogia de
la bisqueda, en comunidad, de la voluntad de Dios, tenemos los
mismos tres sub-temas:

1. Quién preside el proceso de blisqueda.

2. Quién busca la voluntad de Dios para un grupo o comu-
nidad (o en un grupo o comunidad).

3. El proceso de busqueda, de discernimiento y de determi-
nacién de la Voluntad de Dios para el grupo o para la
comunidad.

Si vemos estos tres sub-temas, creemos que tenemos los ras-
gos fundamentales de una pedagogia de los signos de los tiempos,
que sean los signos de Dios en la Iglesia de hoy.

1. EL QUE PRESIDE EL PROCESO

.

Nos parece que la Jerarquia, encargada de ser el “pastor”
‘del Pueblo de Dios, alcanza su cima en el ejercicio de su cargo
‘cuando preside —a veces mandando, a veces inspirando o animan-
‘.do, a veces acompafiando meramente— el proceso por el cual, la
comunidad creyente, que acaba de terminar su diidlogo con el
‘mundo —primera etapa del proceso, cuya pedagogia, en lo que
hace sobre todo a las personas que intervienen, ya hemos expuesto
con anterioridad—, escudrifia los signos de los tiempos, buscando
decidirse de acuerdo con la Voluntad de Dios que se le manifestard
en ellos.
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Tarea delicada como pocas, pues a lo largo de ella no deberd
decaer en su vigilancia, sea para evitar que se salten etapas apre-
suradamente, o que se den por concluidas sin haber obtenido lo
que se buscaba; y debers estimular y defender la libertad de
todos los que deben intervenir, cada uno de acuerdo con su cargo,
funcién y carisma; y deberi velar en los conflictos, de modo que,
sin mengua de la caridad, no se falte a la verdad, etc., ete.

Tarea cuidadosa, en la cual el Pastor ejerce un poder que,
haciéndose o no sentir, en todo momento debe ser colaboracién
efectiva con el Espiritu, al servicio del Pueblo de Dios; con un
Espiritu que se puede hacer sentir en cualquier parte del “cuer-
po”, porque, en la Iglesia, Cuerpo de Cristo, “...no puede decir
¢l 0jo a la mano:  No te necesito! Ni la cabeza a los pies: iNo os
necesito! Al contrario, los miembros del cuerpo que parecen maés
débiles, son indispensables...” (cfr. 1 Co. 12,21-22).

El servicio jerarquico de los Pastores tiene singular relieve
cuando juzga, autoritativamente, sobre lo verdadero y lo falso,
sobre la tendencia o la “tendenciosidad” de las ciencias —de las
que hemos hablado, a propésito de la primera etapa del mismo
proceso—, sobre la verdadera y la falsa voz del pueblo fiel, sobre
los verdaderos y los falsos “entusiasmos” proféticos, etc.

Ya hemos mencionado, a este propdsito, la Regla 13 de las
reglas “para el sentido verdadero que en la Iglesia militante de-
bemos tener”, de San Ignacio, que dice asi: “Debemos siempre
tener, para en todo acertar, que lo blanco que yo veo, creer que
es negro, si la Iglesia jerarquica lo determina asi, creyendo que
entre Cristo nuestro Sefior, esposo, vy la Iglesia, su esposa, es el
mismo espiritu que nos gobierna y rige...” 1%,

Hay otra funcién que puede ejercer la Jerarquia —o una
persona de la comunidad o de fuera de ella, designada por la Je-
rarquia, y aceptada por los demas—, que es la del “observador”

109 Cfr. EE. 365. No se trata, como es obvio —y como parecia suponer-
lo Erasmo, en sus Supputatzones Opexa omnia, 1706, p. 517— de un proble-
ma con los colores del “arco iris”, sino de la esencia de la Iglesia que es

“jerarquica”, sin dejar de ser, por eso, “congregacién de los fieles cristianos”

(como decia San Ignacio, en Una predicacién sobre lo doctring cristiana, en
Boletin de Espiritualidad n. 36, p. 15) o “Pueblo de Diocs” (como acaba de
repetir el Concilio).
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del proceso, sea que se distinga o no del “conductor’” del proceso.
Hay, sin embargo, una diferencia fundamental entre el “conduc-
tor” y el “observador” del proceso; y es que el primero es miem-
bro de la comunidad que busca y discierne, y actia siempre como
tal, mientras que el segundo no lo es: o mejor, mantiene su dis-
tancia respecto de todo el proceso, aunque esti presente a él.

Es como “el que da los Ejercicios...”, pero que no los hace,
sino que meramente, por asi decirlo, acompaifia todo el proceso del
“que recibe los Ejercicios” 110,

La principal de todas las “observaciones” debe versar sobre
las “frases” que se pronuncian, en el grupo o comunidad, y que
son “sintoméiticas” de los estados de 4nimo —tentaciones o gra-
cias— de sus miembros, o de los sub-grupos dentro de la comu-
nidad 111,

Finalmente, decia San Ignacio que, en todo proceso de dis-
cernimiento, hay que atender al “...principio, medio y fin...”
(EE.333) de cada proceso espiritual. Aqui, en cambio, no intere-
sa tanto quién comienza, o quién hace el proceso, sino sobre todo
el que lo termina, determinando que tal o cual es la Voluntad de
Dios en nuestro tiempo, y para nosotros. O sea, estamos hablando
de la proclamacién de la Voluntad de Dios, “aqui y ahora”, para.
este grupo o comunidad creyente. ‘

Sélo la autoridad competente puede proclamar definitivamen-
te la voluntad divina encontrada, dindole la expresién cuidadosa
que requiere, sin caer ‘en vaguedades elusivas, ni en “floripondios”.
Hasta que llega —a juicio de la autoridad— el momento de la
proclamacién, son varios los que pueden intervenir —lo veremos
mejor a continuacién—; pero, llegado el momento de la procla-
macién, sb6lo proclama verdaderamente la Voluntad de Dios la
cabeza —o cabezas, reunidas colegialmente bajo la cabeza— de
la Iglesia jerarquica.

“El que os escucha a vosotros, a mi me escucha; y el que
os rechaza, a mi me rechaza; y el que me rechaza a mi, rechaza
al que me ha enviado” (efr. Le.10-16).

110 Cfr. M. A. Fiorito, Orientaciones pricticas de una reunién para. ..
en la Iglesia de hoy, en Boletin de Espiritualidad n. 82, p. 12-18.

1L Cfr. D. Gil, Ejercicios y liberacién (primera parte), en Boletin de
Espiritualidad n. 18, pp. 41-43. .
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La proclamacién del Pastor, expresando y comunicando, al
Pueblo de Dios, la Voluntad divina que se nos ha manifestado para
este tiempo, lejos de sustituirse a las libertades de los creyentes,
las pone en movimiento. Una cascada de decisiones ulteriores
daran consistencia social, histérica, a la Voluntad divina procla-
mada por el Pastor: seran su manifestacién ‘“‘sacramental”. Y
entonces, esa realidad eclesial, asi verdaderamente conformada
por la obediencia al Sefior de todos, sera el cuerpo histérico visible
del misterio salvifico invisible, pero ahora manifestado al mundo,
con el cual se ha dialogado —en la primera etapa del proceso—,
y para el cual la Iglesia ha sido enviada como signo vivo.

2. QUIENES BUSCAN LA VOLUNTAD DE DIOS

Dicho brevemente, es la misma comunidad o grupo, con todos
sus miembros: los “fuertes” y los “débiles” (cfr. 1 Co.8 y 9) 112;
el “pie”, la “mano”, el “ojo” y la ‘“cabeza” (cfr. 1 Co.12,12-30),
ete., ete.

Hay, sin embargo, un grupo dentro de la comunidad, que tiene
peculiar importancia; y es el de los “carisméaticos”.
_ Es un acierto haber revalorizado el profetismo, como dato
permanente de las comunidades sanas, y no enfermas: cuando se
trata de averiguar la voluntad de Dios —una vez establecidas, en
una primera etapa, las ‘‘notas caracteristicas” o signos de los
tiempos—, el pensamiente va a los “hombres de Dios” cuyo ca-
risma es precisamente el recibir y “proclamar” —en otro sentido
que la Jerarquia, y mientras ésta no ponga reparos— esa Voluntad
de Dios al Pueblo de Dios. Porque, gracias a Dios, atin hay pro-
fetas verdaderamente “profetas” —valga la redundancia, para
distinguirlos de los demé&s cristianos, que son todos también
profetas, participes del profetismo del Sefior—; y este Pueblo pro-
fético se reconoce en estos carismaticos.

Es indudable, igualmente, que hay ‘“falsos profetas”; y que

112 T,a “deliberacién comunitaria’”, realizada por San Ignacio y los
“primeros Padres”, es un método que permite la participacién equilibrada de
todos —*“débiles” y “fuertes”— en la bilisqueda de la voluntad de Dios para
todos. Cfr. J. Bots, La discrecién espiritual comunitaria, en Boletin de Es-
piritualidad n. 40, pp. 15-17.
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cierto “entusiasmo”, mojigato y fantasioso, tiende también a pro-
clamar “voluntades de Dios” a diestra y a siniestra, como tam-
bién hay profetas “contestatarios”, que pretenden la autenticidad
de su profesia al margen —y aun contra— la Institucién 2.

La tarea, pues, de buscar y discernir los signos de los tiem-
pos, y de hallar en ellos —como signos de Dios— la voluntad de
Dios, es esencialmente comunitaria, tanto en la etapa anterior
como en ésta que estamos viendo. En esta tarea comunitaria —y
precisamente por serlo— tienen su lugar los carismas personales
—también los grupales o comunitarios— bajo el control, en primer
lugar, de la Jerarquia; y, en segundo lugar, del mismo “pueblo
fiel”: aquélla se ocupa, sobre todo, de “lo que hay que creer”;
éste, en cambio, “cdmo hay que creer”.

3. EL PROCESO COMUNITARIO DE BUSQUEDA

Pasamos asi al dltimo sub-tema de esta parte: el mismo pro-
ceso de biisqueda de los signos de Dios en los signos de nues-

tro tiempo.
Es la parte mas dificil, y la menos estudiada, porque es aque-

lla donde més variedad se puede dar. ,

Creemos que la mejor manera de exponer el proceso de dis-
cernimiento de los signos de Dios en nuestro tiempo es considerar
las actitudes o disposiciones, mds bien internas, que deben tener
las personas que intervienen; pero que deben dar sefial externa de
existir en los miembros del grupo o comunidad, y en el mismo gru-
po o comunidad, como persona moral.

118 “Primer peligro, el de un profetismo carismatico, que frecuente-
mente degenera en crédula fantasia, que atribuye interpretaciones milagre-
ras a fortuitas y, a veces, insignificantes coincidencias. La avidez de des-
cubrir facilmente ‘los signos de los tiempos’ puede hacernos olvidar la ambi-
giliedad frecuentemente posible en la valoracién de los hechos observados; y
esto cuanto méas si debemos reconocer al ‘pueblo de Dios’, esto es, a todo cre-
yente, una eventual capacidad de discernir ‘los signos de la presencia o del
designio de Dios’ (GS. n. 11). El ‘sensus fidei’ puede conferir este don de
sabia clarividencia, pero la ayuda del magisterio eclesidstico siempre serd
prévida y decisiva, cuando la ambigiiedad de la interpretacién mereciera ser
resuelta, o con la certeza de la verdad, o en la utilidad del bien comun”’.
Cfr. Paulo VI, Audienciag del 16-IV-1969 (o.c. nota 22), p. 3. Tocamos aqui
el tema de “los peligros y tentaciones en el proceso de la bisqueda de los
signos de Dios” en nuestro tiempo, objeto —por su importancia— de la cuar-
ta y 1ltima parte de este trabajo. :
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Resulta asi la “imagen interna” del proceso, que de alguna
manera es también la “imagen externa” de quienes intervienen.

3.1 Disponibilidad a la unidad

4

_ El mandato del Sefior: “...que sean uno, como nosotros so-
mos uno...” (cfr. Jn. 17,22), nos debe urgir en todo momento,
porque, gracias a su cumplimiento, el mundo creeri en el Sefior.

La etapa anterior —o buisqueda de los signos de los tiempos—
pudo haber hecho crecer, a cada persona y al grupo o comunidad,
en su identidad mundana, y haberlo confirmado en sus opciones
ideolégicas, politicas, etc., de las cuales no tiene por qué renegar
en esta segunda etapa —o busqueda de los signos de Dios en los
signos de los tiempos—. Sin embargo, se trata ahora de buscar
“...el reino de Dios y su justicia...” (cfr. Mt. 6,33), haciéndo-
nos disponibles a la Libertad divina, que nos quiere fundamental-
mente “ur}o”.

No puede ser que la biisqueda de la Voluntad de Dios en nues-
j:ra historia nos divida, sino que nos debe unir; y cuando se trata
—en bien de la unidad— de ceder, hay que acertar, discretamente,
en qué y a quién Dios pide que ceda.

(El que busca la Voluntad de Dios es el Pueblo de Dios; y las
divisiones deben ser aquellas que no rompan la unidad de ese Pue-
blo de Dios, que tiene “...un solo Sefior, una sola fe, un solo bau-
tismo, un solo Dios y Padre de todos, que ests sobre todos y en
todos’f (cfr. Ef. 4,5-6).

Esta es la gran tarea de los Pastores (obispos y sacerdotes,
superiores y superiores...): incrementar; fundamentar, pedir la
unidad del Pueblo de Dios que busca los signos de la voluntad de
Dios, de su designio, de su plan de salvacién. '

La “unani_midad” en la decisién pastoral, es el “desideratum”
¥, a la vez, el signo visible de esta realidad invisible: y h;'xy ma-
neras, tanto dirgctas como indirectas %4, de conseguirla. ’

3.2 Respeto de la tradicién, como marco de referencia

El cristianismo ——ya lo hemos visto con anterioridad, al ha-

114 Cfr. M. A, Fiorito, La eleccién discreta... (o.c. nota 53), pp. 42-46.
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Dlar del valor de la tradicién popular en la mediacién del saber del
mismo tipo— tiene su propia historia y, desde ella, debe interpre-
tar todo lo que est4 pasando en la actualidad histérica: es su tradi-

cién viviente —incluida en ella la Escritura—, vivificada por el .

Espiritu, que hace inolvidable a. Jeslis y que le incorpora nuevos
pueblos, nuevas culturas, y nuevos tiempos a la historia de su
Pueblo.

El Pueblo de Dios esti continuamente actualizando su tradi-
cién. Mientras otros “movimientos” histéricos elaboran utopias o

‘modelos normativos de la praxis histérica, el Pueblo de Dios afir--

ma que Quien ya hizo “de los dos pueblos. .. uno, derribando el
muro que los separaba. .. para crear, en si mismo, de los dos, un
solo Hombre nuevo...” (cfr. Ef. 2,14-16), lo sigue haciendo con
los demés “muros” (las “clases”, ete.).

Paulo VI ha insistido, desde su primera Enciclica a todo el
mundo, que el acto inicial de la Iglesia, al comenzar el proceso
histérico de que estamos hablando, ha de ser tomar conciencia muy
clara de su propio misterio, hasta encontrar en él a su Fundador
(cfr. Ecclesiam suam, passim) ; y el Concilio nos afirma que, en
su Sefior y Maestro, se hallan “la clave, el centro y el fin de toda
la Historia humana” 115, y el signo mas inequivoco de Dios Padre,
de cuya plenitud manifestativa todos los otros signos participan.

Corazones templados —o “afinados”— con el arménico fun-
damental, que es Jesucristo, quien “ayer como hoy. .. es el mismo,
v lo sera siempre” (cfr. Hb. 13,8, con nota de la Biblia de Jeru-
salén), estdn mas disponibles para la percepcién de la Voluntad
divina, que siempre sera acorde con lo ya manifestado en la Histo-
ria santa, y con las directivas vigentes de los Pastores, con la con-
ciencia moral, con el Magisterio de la Iglesia, y con la fe del Pue-
blo de Dios.

Diriamos brevemente, para terminar, que siempre que se
avanza més alld de lo mandado, hay que pedir, antes de realizarlo,
1a confirmacién de los Pastores; y, cuando se trata de retroceder,
disminuyendo las exigencias, hay que pedir dispensa a los Pasto-
res —siempre que se trate de algo en lo cual ellos pueden dis-
pensar—,

115 Cfr. Giudium et Spes, n. 10,
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3. 3 Disponibilidad a la oracién

- Ya hemos hablado de la “oracién y contemplacmn” al carac-
terizar, con ellas, la segunda etapa del proceso de la biisqueda de
los signos de Dios en nuestro tiempo; pero ahora queremos hablar
de la disposicién —o mejor, disponibilidad— a la oracién.

, Ya lo dijo el Sefior: “Velad y orad...” (cfr. Mt. 26,41). La
“vigilancia” es propia del fariseo que custodla una “ley”’; pero la
f‘vela” —unida, sobre todo, a la oracién— indica la actitud cris-
tiana fundamental, que esté a la espera “a que el Sefior vuelva...”
(cfr Le. 12,36). :
_ Estamos hablando de una actitud expectante que d1ce rela-
cién tanto al “paso” del Sefior por nuestras vidas, como a la “se-
gunda venida” —o “parusia”— a la que hace referencia todo el
Apocalipsis del Apdstol Juan (cfr. Ap. 22,20) 118,

“El Espiritu y la Novia —es decir, la Iglesia—, dicen: jVen!
Y el que oiga, diga: ;Ven!...” (cfr. Ap. 22,17).

3.4 Disponibilidad a la Voluntad de Dios

Tenemos que estar dispuestos 'a cualquier Voluntad de Dios,
y no meramente a la que nos “gusta’, o coincide con nuestro fem-
peramento o con nuestras ideas preconcebidas (“ideologias’).

San Ignacio le daba mucha importancia a esta disponibilidad
del ejercitante, y habla de ella en diversos sitios y de diversas ma-
neras: en las Anotaciones (cfr. EE. 5,15, etc.), en el Principio y
Fundamento (EE. 23: .. .solamente deseando y eligiendo lo que
mas conduce. ..”, que es, “aqui y ahora” lo que Dios nos pida),
en los Tres Binarios (EE. 152 y 155: “. . .quererla, 0 no querer]a,
segln que Dios nuestro Senor le pondra en voluntad. ..”), ete.

A veces, pecamos “por carta de menos”, y nos resistimos &
dejar —o0 tomar— algo; y, a veces, pecamos ‘;por carta de niés”, y
queremos darle al Sefior més de lo que pide. En el primer caso, no
queremos dejar “las sandalias”, como Moisés en el pasaje de la
zarza ardiente (cfr. Ez. 8,4-5) ; y, en el segundo caso, le decimos
que nos lave “...np sélo los pies, sino las manos y la cabeza...”
(cfr. Jn. 13,8-9).

116 Cfr. F. X. Durrwell, Mystére pascal et Parousie, en NRTh. XCV

"(1973), especialmente pp. 272-274.
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Sin embargo, para asegurarnos encontrar, con mas facilidad
— y a través del discernimiento de espiritus— la Voluntad de
Dios, San Ignacio nos recomienda “desear” mds, tanto en los Ejer-
cicios Espirituales, como en las Constituciones !*"; pero, como ya
vimos con anterioridad, ha de ser un desear *“discreto”, o sea, con
alternativas 118,

El “magis” ignaciano no es, propiamente hablando, un crite-
rio de eleccién, sino una manera de disponernos para ‘“buscar y
hallar la voluntad divina...”: como decia el Beato Fabro, gracias
a esa tension hacia el “magis”, se provocan las ‘“mociones” ? que,
discernidas, dan “asaz claridad y conocimiento, por experiencia de
consolaciones y desolaciones y por experiencia de discrecién de va-
rios espiritus” (EE. 176).

_3_.5 Disponibilidad al didlego

Dialogar no es meramente hablar, sino también escuchar.
Tampoco es debatir, tratando de “llevar la suya adelante”, sino tra-
tar de oir, en la voz del otro, lo que Dios nos quiere decir.

En la etapa anterior —o busqueda, con todos los hombres de
buena voluntad, de los signos de nuestro tiempo—, cuadra —den-
tro del respeto fundamental, que nunca se ha de perder— la dis-
cusién; pero, en esta segunda etapa, hay que co-loquiar 12°.

117 En cuanto a la vida interior, cfr. Ex.c. 4, nn. 44-45, Y en cuanto
a las misiones apostélicas, cfr. Const. Parte VII, c. 2, nn. 622-624.

118 Véase lo que dijimos en nuestra nota 41.

119 « .. Hay algunos que, ain con muchas y distintas contemplaciones y
oraciones de los Ejercicios Espirituales, apenas pueden entender la variedad
de los diversos espiritus, sino que siempre parece que los mueve uno mis-
mo. .. Para provocar esta distincién, es eficacisimo medio la proposicién de
la eleccién de vida y estado; y luego, en cada estado, de los varios grados
de caminar a la perfeccién. Y, en general, cuanto uno se pone delante cosas
méAs altas, o que obrar, o que esperar, 0 que creer, 0 que amar... tanto con
mayor facilidad dard indicios por donde se descubra la diferencia del espi-
ritu bueno y malo...”. Cfr. Mon. Fabri, nn. 301-302, pp. 638-639. Gracias,
pues, al “magis” que de continuo propone, San Ignacio, en sus Ejercicios,
puede afirmar que “el que da los ejercicios, cuando siente que al que se
ejercita no le vienen algunas mociones espirituales... ni es agitado de varias
espiritus, mucho le debe interrogar cerca los ejercicios, si los hace, a sus
tiempos...” (EE.6).

120 Cf. Paulo VI, Ecclesiam suam, c¢. 3 (el didlogo). Creemos que este
es uno de los principales aportes de esta Enciclica, en orden al discerni-
miento de los signos de los tiempos,
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La comunicacién, de la que habla la Contemplacién pare al-
canzar amor (EE. 231), es mucho més amplia que el didlogo de
que ahora hablamos; pero sus principios valen de éste.

* * *

Puede parecer poco lo dicho; o que s6lo se limita a dar, res-

pecto del proceso en el cual se buscan los signos de Dios en nues-
tro tiempo, actitudes, disponibilidades... en una palabra, condi-
ciones internas.
' El proceso a través del cual se buscan los signos de Dios es
tanto o mas variado que las personas que en él intervienen: si se
decia —en la antigua escoldstica— “individuum innefabile”, con
tanto mayor razén es “inefable” el “proceso” en que tantos inter-
vienen. Creemos, sin embargo que siempre se veran, en cualquiera
_de los procesos posibles, presentes y actuantes, estas disposicio-
nes o actitudes interiores.

Ademis —y por la importancia que les atribuimos— tratare-
mos a continuacién de los “peligros y tentaciones en la biisqueda
de los signos de Dios ‘en nuestro tiempo”.

Con ello, daremos por terminado nuestro estudio sobre la pe-
dagogia de la blisqueda de los signos de Dios, que abarca, como
hemos visto, las persomas que intervienen (en las dos ‘etapas o
momentos de la bisqueda), las mediaciones posibles (la del saber
cientifico y la del saber popular), y la misma pedagogia en su for-
ma positiva (actitudes internas) y en forma negativa (peligros
y tentaciones).

IV. PELIGROS Y TENTACIONES

en la busqueda de los signos de Dios

El proceso de discernimiento de los signos de Dios en nues-
tro tiempo tiene, en cada caso concreto, sus peligros y tentaciones,
que responden a los peligros y tentaciones de las personas que to-
man parte. )

Ahora, en cambio, hablaremos mas en general guidndonos
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mas bien por los peligros asociados a tales o cuales recodos del ca-
mino del discernimiento. .

Para ello debemos recordar que, como ya dijimos —y estudia-
mos de propésito— el discernimiento de los signos de los tiempos
tiene dos etapas o momentos fundamentales.

En la primera etapa, que se realiza en comunidad incluso con
10s no creyentes —el Card. Roy decia “con todos los hombres .de
buena voluntad”’—, se buscan las notas caracteristicas —o los Kln-
dicios de tiempos mejores, o los “consensus”, o los hechos ir.revgr—
sibles— de la época que a ese grupo social (ciudad, provincia, na-
éién, continente, mundo) le toca vivir, buscando comprender ‘el
sentido de ese tiempo, y su articulacién con el resto de la historia
vivida hasta ese momento. -

En la segunda etapa, se trata de la bisqueda que la comunlfiad
creyente realiza para encontrar la Voluntad divina corresp‘ondlen-
te a la época o tiempo cuyo significado histérico acaba de cono-
cerse.

Se ve, pues, que los peligros propios de esta etapa de bﬁsql{e-
da en la fe, pueden ser distintos a los de la etapa anterior, en did-

logo con el mundo.

1. PELIGROS Y TENTACIONES DE LA PRIMERA ETAPA

1.1 Circulo cerrado, intolerancia

Los creyentes pueden no estar verdaderamente dispuestos a
oir las voces del tiempo. Pueden sentirse amenazados, arrojados
fuera de la tierra conocida, “extrafiados” en terminologias ajena§,
inseguros ante la capacidad o el arrojo de personas que, en real‘l-
dad, no sélo no son creyentes, sino que manifiestan poco’apre(:lg
por la religién, o decididamente la consideran ‘“‘algo asl como
una neurosis.

Otras veces puede ocurrir, sobre todo a los clérigos, que en el
momento de buscar el didlogo con el mundo, se busque con exclu-
sivismo cierto tipo de interlocutores: aquellos cuyas opiniones po-
liticas, por ejemplo, coincidan con las de los clérigos.

Estamos entonces ante un nuevo tipo de circulo cerrado, no ya
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religioso, pero igualmente proclive al auto-engafio o0 —cuando el
motivo de excluir es el fanatismo— a la intolerancia.

1.2 Ideologias falaces, movimientos histéricos tendenciosos

Hay ideologias de innegable fascinacién. El marxismo, por
ejemplo, ejerce —sobre cierto tipo de “racionalistas”— el encanto
y la atraccién de un “arrega-lo-todo”, de una explicacién universal
ordenada y légica, sencilla e invulnerable.

Hay asimismo un malestar latente entre los ideblogos de
ciertas filosofias de la historia, por una parte, y por la otra los
historiadores, los sociélogos, los economistas, los politicos 121,

Pero también la ideologia de consumo, hedonista, atrae, con
otra clase de encantos menos “racionables”, pero igualmente fuer-
tes y efectivos.

Y asi ofras corrientes de pensamiento, menos sisteméticas,
pero que pesan mucho a lo largo de un proceso de dislogo, sobre
todo en los momentos de crisis: el escepticismo, ‘el relativismo, el
agnosticismo. .. aparecen casi como conclusiones obligadas, cada
vez que el didlogo entre “personas convencidas” acaba en un
inevitable no haberse podido convencer las unas a las otras.

. Suele decirse —a partir de Juan XXIIT ya casi es un lugar
comun— que hay peligros y errores en las “ideologias”, que no
necesariamente se mantienen en los “movimientos histéricos” que
les estdn asociados. Asi se dice, por ejemplo, que el ateismo ma-
terialista, propio de la ideologia marxista, es inaceptable ideols-

121 Maritain recordaba, hace veinte afios, que los buenos historiado-
res tienen gran recelo y desconfianza por la filosofia de la historia, y da
estas razones: “Estin cansados por el intolerable dogmatismo de las filoso-
fias que pretenden ser disciplinas racionales, y que (sea que ellas clamen, con
Hegel, salvar la religién haciendo de la misma una mistica crisilida de su
propio “conocimiento absoluto”, o, con Marx, liquidar la religién en nombre
de la buena nueva del ateismo, o, con Augusto Compte, construir una nueva
y definitiva religién, la religién de la humanidad) se presentan al género
humano como mensajeras de lo alto para convalidar sus reclamos”. Cita, a
continuacién, a Marrou, para quien la filosoffa de la historia tiene cuatro peca-
dos capitales: arbitraria seleccién de materias a las que atribuye valor histérico
prioritario, ambicién de tener una explicacién a priori de toda la historia hu-
mana, dar una explicacién total del significado de la misma, y tener una
explicacién cientifica de lo histérico. Cfr. J. Maritain, Filosofia de la his-
toria (o.c. nota 40), p. 89 s.; cfr. H. I. Marrou, De la connaissance historique
(Seuil, Paris, 1954), p. 16.
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gicamente por los cristianos; pero que el movimiento histérico
marxista, puede, de hecho, haber evolucionado, y no estar nece-
sariamente identificado con el ateismo materialista exigido en los
textos ideolégicos. Esta distincién —valida sin duda— tiene a
veces el efecto de arrinconar la critica en uno de los miembros
de la distincién —es decir, en lo ideolégico—, y de bajar la guar-
dia —en un gesto de candor, a veces emocionante— ante el otro
miembro de la distincién —o sea, el movimiento histérico mar-
xista—.

Sin embargo, si se mantiene el espiritu critico, ese gesto
de candor es poco recomendable !?2. El didlogo debe mantenerse
siempre critico, tanto a nivel ideolégico como practico.

1.3 Oportunismo

Hay sectores y grupos que no quieren dialogar. No creen
posible ni provechoso un didlogo social, una empresa comin. Sue-
len ser movimientos ‘“mesianicos”, convencidos de que van a la
vanguardia de la historia, y de representar —sélo ellos— al autén-
tico “pueblo”. Sin dudar acerca de su condicién de ser portadores
exclusivos del sentido de la historia, no aceptan dialogos, ni bus-
quedas, ni discusiones acerca de los signos de los tiempos, sino
que esperan solamente una aceptacién entusiasta, o el rechazo.
Como, adem4s, suelen sostener los métodos violentos para imponer
el sentido que ellos piensan que la historia debe tener, su ingreso
en un didlogo de busqueda es impensable: no estan, en realidad,
entre los “hombres de buena voluntad”, aunque sus intenciones
subjetivas puedan ser, en algin caso, el fruto de una “buena con-
ciencia” erroénea.

Sin embargo, aiin estos grupos tratan —a veces— de ingre-
sar al didlogo, mediante sus simpatizantes; pero sélo para apro-
vechar la oportunidad de sembrar sus ideas. No buscan el didlo-
g0, buscan escenario. Son como los ‘“carameleros” que estin en
el cine, o los vendedores de refrescos en el estadio: no han ido
a ver cine, ni a ver el partido, sino a hacer su negocio.

122 Cfr, Paulo VI, Octogesima Adveniens, n. 34.
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Estos elementos suelen ser un peligro mortal para el desa-
rrollo del proceso de bisqueda de signos de los tiempos.

Es muy conveniente, por tanto, que las reuniones, conversa-
ciones, intercambios, publicaciones, etc.,, que se vayan realizando,
estén siempre dirigidas y coordinadas por personas autorizadas,
responsables y habiles, que descarten —con justa firmeza— todo
aquello que tenga sabor obstruccionista.

iLa experiencia indica que pocas cosas hay tan dificiles como
esta tarea!

1.4 Polémica estéril, enfrentamientos, puntos muertos

No todos son obstruccionistas profesionales, pero si casi todos
son discutidores, con tendencia a la polémica, sobre todo en te-
mas dificiles, en campos librados a la libre interpretacién, donde
factores emocionales juegan un papel relevante. Por eso puede
ocurrir que el proceso se empantane en discusiones, circulog vi-
ciosos, polémicas interminables que no conducen a nada, enfren-
tamientos que dejen todo en un ‘‘punto muerto” del cual no se
sabe salir.

No se trata, en este proceso de los signos de los tiempos, de
una lucha de unos contra otros. Se trata de ‘“discernir” juntos.
No se buscan victorias, sino ‘“‘unanimidades”. No se juega contra
el otro, sino que se colabora con todos. Esto debe ser claro desde
el comienzo, y repetirse constantemente, de modo que haya una
comin conviccibn de que los puntos, las actitudes, ete., que divi-
den, deben ser cuidadosamente aislados —sin entrar a juzgar—,
mientras que el camino a recorrer estari indicado maés frecuen-
temente por las coincidencias que se vayan logrando.

Hay personas con ‘carismas” conflictivos, y personas con
“carismas” unitivos. En este momento del didlogo, son los dltimos
los que deben ir prevaleciendo en el proceso. Hay métodos, formas
y maneras de acompafiar o desarrollar los encuentros, conducentes
a una sentencia final, a un juicio, como son los procesos judicia-
les; pero este proceso de discernimiento, si bien puede llegar
también a una decisién, no lo hace por enfrentamientos contras-
tantes, sino mediante formas y maneras de lograr un acceso a
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algo nuevo. No-se juzga el pasado, sino que se trata de ‘compren-
der el presente. No se llega a una sentencia que detérmina culpas
e inocencias, que amojona fronteras, o declara vencidos y vence-

dores. Se trata de acceder juntos al significado del tiempo que-

juntos debemos vivir. Para llegar a esa comprensién de lo nuevo,.
de un- sentido que atn no poseemos, son pistas mds orientadoras

las coincidencias, los acuerdos, las comunes aspiraciones, en fin,.

que convergen hacia la. unanimidad.

Ademas de los “carismaticos” de la unién, hay técnicas y
procedimientos grupales que ayudarin a obtener ese clima *‘ecu-
ménico”, disipar desconfianzas, descubrir maniobras, impedir co-
pamientos, promover los consentimientos. Al lanzar el plan, al
comienzo, puede ser 1til el asesoramiento de estos técnicos que

propongan formas y maneras de proceder.
2. PELIGROS Y TENTACIONES DE LA SEGUNDA ETAPA

2.1 El naturalismo
Tratandose ahora de buscar la Voluntad divina para la comu-

nidad creyente, atentan contra este dinamismo las actitudes pro-.
venientes, en primer término, del naturalismo, el secularismo, el

materialismo... que coartan el movimiento mismo de buisqueda
del “rostro de Dios” (cfr. Am.5,4, con nota de la Biblia de Jeru-
salén), consideridndolo como un gesto prehistérico, regresivo, si
no abiertamente alienante y antihumano. :

En esta linea estdn a menudo quienes consideran que la con-

clusién, a la que se llegd en la primera etapa —el “signo de los

tiempos” comin a todos—, es ya, por si mismo, Voluntad de Dios.
Son humanistas que tienden a glorificar, como divina, la voluntad
humana, con clara caida en la antropolatria.

No tan directamente contrarios, pero también peligrosos por
omisién, son las mentalidades y actitudes derivadas de una hiper-

trofia de la conciencia cientifica, que sélo considera dignas del

hombre contemporaneo las investigaciones de tipo positivo, cien-

tifico. El economicismo, el sociologismo, etc., de tipo pragmatista’
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o cientifista, mira sin ver en este campo religioso predominante-

mente sapiencial, simbdlico, no empirico sino trascendental y to-
talizante 123,

Algo semejante ocurre, por fin, con quienes, por costumbre,.
s0lo aceptan la autoridad derivada de funciones y cargos huma-
nos, o del prestigio del saber, pero que ven “clericalismo” en
cualquig;' gesto autoritativo de los Pastores, en las determinacio-
nes doctrinales, dogmaticas o morales. ' '

2.2 Historicismo
‘ Otro peligro, intimamente ligado al método mismo del dis-
cernimiento de los signos de los tiempos, es el relativismo histo-

ricista. -Es una deformacién profesional de la mirada de aquel que
se acostumbra de tal manera al especticulo fluido y cambiante

de los acontecimientos, que pierde de vista la estabilidad inmutable

de los misterios de nuestra fe. El espiritu se deforma, inclinandose
a considerar que todo esti sujeto a la mudable omnipotencia del
devenir histérico. El cambio, como dnica divinidad invulnerable,

se traga, transforma, contradice, disuelve, elimina todo valor, toda-

verdad,. toda institucién, todo dogma, toda ley y toda palabra
aparecida en la historia. .

E] creyente debe prevenirse contra este historicismo disol--

vente, contra la idolatria del dios Cronos, que se come a sus hijos.

Nuestra fe nos propone verdades reveladas que jamas seran
desmentidas por cambio alguno; palabras que no pasaran, aunque
pase el mundo entero; leyes divinas que jamas podran conside-
rarse superadas.

Y 123 Cfr. Paulo.VI, en Audiencia del 9-1V-1969 (o.c. nota 22), p. 38:

.. .peligro lo constituiria la observacién puramente fenoménica de los he-
chos de los que se desea desentrafiar la invitacién de los signos de los tiem-
pos; y es lo que puede suceder cuando tales hechos son recogidos y clasifi-
cados.en esquemas puramente técnicos y sociolégicos. Que la sociologia sea
unpa ciencia de gran mérito por si misma y por el objetivo que aqui nos inte-

K

resa, esto es, para la busqueda de un sentido’ superior ¢ indicativo de los

mismos hechos, lo admitimos de buen grado. Pero la sociologia no puede ser -

un criteric moral independiente, ni puede suplantar a la teologia, Este nuevo

humanismo cientifico podria mortificar la autenticidad y la originalidad de -

nuestro cristianismo ¥ de sus valores sobrenaturales...”.



90 —

En una palabra: la fe nos une a Aquel a quien consideramos
acontecimiento central de la historia, Jesucristo nuestro Sefior 124,

2.3 Monofisismo

En las luchas cristolégicas de los primeros siglos de la Igle-
sia, los monofisitas reducian, de diversas maneras, la realidad
total de Cristo a sélo su naturaleza divina: por absorcién, por
hegemonia, por dilusién, por metamorfosis, etc., la naturaleza
divina substituia a la naturaleza humana. De modo anilogo ocu-
rre que algunos, tratando de reconocer los ‘“signos de Dios” en
la historia, substituyen la realidad humana de los “signos de los
tiempos” por una pura manifestacién divina.

Asi, tienden a considerar signo divino un acontecimiento, en
la medida misma que adelgazan, transparentan o esfuman toda
la realidad histérica del mismo, como si lo divino no pudiera
concurrir con lo humano.

Los monotheletas, condenados en el Concilio III de Cons-
tantinopla, consideraban que la Voluntad divina aparecia en la
medida que se desplazaba a la voluntad humana de Cristo, pri-
véandolo o de su ser, o de su obrar, o de su energia propia. Ani-
logamente hoy tienden algunos a considerar que la manifestacién
de la Voluntad de Dios debe desplazar la voluntad humana; y
por eso buscan los ‘“‘signos de Dios” donde la voluntad humana
estd ausente 125,

124 Cfr. Gaudium et Spes, n. 10. Paulo VI ha prevenido, en su Audien-
cia del 9-TV-1969 (o.c. nota 22), p. 3, contra tal peligro que “podria originar-
se si se considera como prevalente el aspecto histérico de este problema...”.

125 Cfr. M.-D. Chenu, Les signes des temps (o.c. nota 5), p.34; dice
este autor que, cuando los cristianos interpretan los signos de los tiempos
segin Dios, deben cuidarse mucho de una secreta tendencia a desmundanizar
esos signos, a privarlos de su densidad histérica para hacerlos transparentes:
“Los acontecimientos son signos en su significado propio, pleno e intimo.
En estos acontecimientos, segin son en su realidad, la Iglesia ve algo que
reclama el Evangelio. Estos hechos, por tanto, deben ser respetados, y no
deben usarse con fines apologéticos. Hay que escucharlos de acuerdo con su
naturaleza propia; se ha de evitar el atolondramiento de darles un barniz
sobrenaturalmente, que muy facilmente lleve a la mistificacién...”.
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2.4 Nestorianismo

'

Analogamente a los antiguos herejes, estos nestorianos gno-
seolégicos buscan una voluntad de Dios “en paralelo” con los
signos de los tiempos, pero que no se corta ni toca la historia.
Después de haber establecido el significado del tiempo que vivi-
mos, buscan la Voluntad de Dios en ‘“‘otra parte”. Tienen horror
a convertir, a Dios, en un factor intramundano méis, por muy
soberanamente libre que sea, cuya Libertad haya que tener en
cuenta como si estuviera en la misma linea que las demés liber-
tades histéricas de los hombres.

Este horror —en cierto modo, justificado— los impulsa a se-
parar desordenadamente la Voluntad divina de la libertad huma-
na, y a ver errores “teandricos” en cualquier intento de compren-
der la historia como una colaboracién entre las Divinas Personas
y las humanas. La analogia entre Persona y persona, entre Li-
bertad y libertad, les parece sospechosa.

En el momento de los proyectos vpastorales, esta mentalidad
“nestoriana” se proyecta también a la practica. Unos quieren
reduplicar instjtuciones, impulsados por una secreta tendencia a
considerar que la savia de la salvacién divina eorreri por el tronco
vivo de las instituciones catdlicas, y no por el tronco seco de las
“profanas”.

Otros, en cambio, aunque no sean amigos de hacer un “do-
blaje” catdlico de todas las instituciones en la vida social, caen
en otras formas del mismo ‘“nestorianismo”: porque, por ejemplo,
descartan la vida social como religiosamente significativa, consi-
derando que la Voluntad divina mira solamente a las practicas
religiosas, siendo lo deméis irrelevante; o bien, finalmente, lleva-
dos por antipatia politica hacia quienes estdn en el poder, se
niegan a vivir un proyecto comin —y menos que menos si es
impulsado por el gobierno—, considerando que el plan divino
corre al lado, o por encima, o por debajo, pero nunca en el mismo
plano social vigente en ese pueblo.
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2.5 Gnosticismo

Ya hemos hablado de los seudo-carisméiticos —a propdsito
de “quienes buscan la voluntad de Dios”, al exponer directamente
la pedagogia de la segunda etapa—. E]l método mismo de buscar
la Voluntad divina recurriendo a las Escrituras, da lugar a un
nuevo tipo de falso “profetismo”, proveniente de personas pro-
clives al gnosticismo racionalista. Resulta que estas personas han
abstraido, de la Escritura y del dogma, ciertos “principios gene-
rales de salvacién”, casi exactamente iguales a los dogmas caté-
licos, e incluso con las mismas palabras; pero los entienden a
manera de “principios generales”, de alguna manera distintos de
las realidades histéricas 126,

Asi, por ejemplo, de la Escritura tomaran alguna afirmacién
como “el amor salva”, o “el amor nos da acceso a Dios”; Io cual
es verdad, siempre que no se haga, del “amor”, una especie de
principio salvifico separado de Cristo, sino que esté referido a
Cristo. Porque acceso al Padre no nos lo da ningin “amor”, sino-
el amor de Cristo. Pero una mentalidad gnosticista, a menudo sin
darse cuenta, tenderi a darle una consistencia propia .a esos
“primeros principios de salvacién”, de modo que, sin quererlo,
resulta que Jesucristo mismo queda convertido en un “‘caso” maés,
muy ilustrativo, incluso excelso e insuperable, pero “caso” al fin
que demuestra la verdad de aquellos principios. De ahi a un cris-

" 126 Estos, mis que una manifestacién de la Libertad divina, busean
una aplicacién —fruto del propio ingenio— de esos principios a la realidad "
histérica. Un ejemplo de este gnosticismo es Hegel, y las corrientes teolégi-
cas que de él derivan hasta hoy. “Hegel condujo al racionalismo moderno a
su cima. Hizo filosofia dentro de la suprema sabiduria absoluta. Y, sin em-
bargo, la filosofia hegeliana no fue meramente filoséfica. La filosofia de
Hegel traté de absorber toda la herencia teologica de la humanidad, refun-
diéndola en términos puramente racionales. Fue el suyo un esfuerzo por re-
copilar y asimilar, en la filosofia, todos los problemas religiosos y teolégicos,
todos los problemas espirituales de la humanidad. En dltimo analisis, la meta-
fisica hegeliana y la filosofia hegeliana de la historia, con el gnosticismo mo-
derno, son puro gnosticismo. Tratando de re-engendrar el conjunto de la
realidad por medios dialécticos, encerré el mundo de la experiencia en enti-
dades logicas —entia rationis— en mutuo conflicto, con lo que compuso un
inmenso idolo polimorfo y mévil, tan vasto como el mundo, que primero se
llamé Naturaleza, y luego Historia, donde el hombre emerge de la Natura- -
leza, y donde el proceso antropoteista de autorrealizacién queda asi reve-
lado”. Cfr. J. Maritain, Filosofia de la historia (o.c. nota 40), p. 34.
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tianismo sin Cristo, de tipo gnéstico o moralizante, no hay maés
que un paso.

2.6 Uniformismo

¢ Asi como algunos laicos tienden a convencerse que su opcién
temporal es la Unica coherente con el significado de la época, la
Unica conducente a su realizacién genuina, asi también algunos
clérigos consideran tal o cual interpretacién temporal como la
Unica satisfactoriamente relacionada con el Evangelio, la unica
manera de vivir histéricamente la fe cristiana; y asi, algunos
responsables pastorales caen en la misma estrechez de considerar
que s6lo su propio proyecto pastoral vehicula la Voluntad divina
respecto del diagnéstico de los tiempos, que dUnicamente tal o cual
6bra, tal o cual movimiento u organizacién, tal o cual método de
accién, ete., tienen coherencia con la realizacién de los signos de
Dios para nuestro tiempo.

Son diversos exclusivismos, nacidos de una misma raiz de
fanatismo emocional y de estrechez mental, no raras veces aso-
ciados a la ignorancia, madre de intemperancias obsesivas.

Conocida —por un grupo— la Voluntad divina, otro peligro
practico, pues, aparece: los dirigentes pastorales pueden no res-
petar la pluralidad legitima de grupos, de carismas, de tradicio-
nes espirituales, de situaciones, etc., en la Iglesia.

Deseosos de hacer reconocer la Voluntad divina, pueden caer
en el error de asociarla a tal o cual manera practica de realizarla,
como si esa manera fuera la tinica coherente con el Evangelio en
el dia de hoy. Nacen asi algunos ‘“bonapartismos pastorales”, que
se asemejan desagradablemente a. los procedimientos de las bu-
rocracias autoritarias. _

La “linea pastoral” que se indica, no es ya la orientacién que
todos deberin tener en cuenta para moverse por si mismos, sino
que es el unico movimiento permitido.

V. CONCLUSION

Estos “apuntes” provisorios terminan aqui. Hemos recorri-
do un jtinerario que nos adentré en la diversidad de terminologias
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y en una serie de distinciones que, esperamos, sirvan para facilitar
el estudio de los signos de Dios en los signos de los tiempos (1) ;
luego tratamos de presentar la razén 4ultima de todo este movi-
miento eclesial contemporineo nucleado en torno a la bisqueda
de la presencia de Dios en la historia, que se manifiesta de modo
particularmente expresivo y rico en la interpretacién religiosa
de los signos de los tiempos (II); el problema de la pedagogia,
del aprendizaje y ejercicio de esa interpretacién pastoral, urgente
y dificil, nos ocupé con un intento de articular las etapas, mostrar
las mediaciones del saber cientifico y de la sabiduria popular, y
la dindmica interna del proceso mismo, con atencién preferente a
las personas que lo llevan adelante, o eventualmente lo entorpe-
cen (IIT); y los peligros del proceso de interpretacién, en sus
dos etapas, fueron recordados sucintamente en las dltimas pa-
ginas (IV).

Aln bajo los rasgos algo desdibujados, o desmafiados, de
estos provisorios ‘“apuntes”, se notan dos puntos que pueden ser
subrayados para terminar.

Uno es el puesto central que tienen, en esta teologia —y
espiritualidad— de los signos de nuestro tiempo y de los signos
de Dios, las intervenciones pontificias y los documentos eclesias-
ticos mas atinentes a eventos eclesiales (Concilio, Sinodos). Esto
es significativo. Un indice significativo, en el anilisis del movi-
miento teolégico contemporineo, es su origen. No pocas ‘“‘socio-
teologias”, lanzadas por cadenas de revistas y editoriales religio-
sas, toman su origen de iniciativas sorprendentes, muy capaces
de despertar la voracidad de los consumidores o compradores de
libros, pero muy sospechosas por su caracter desafiante de la
autoridad jerarquica o de la sana tradicién teolégica. En medio
de estas socio-teologias, hijas de la alienacién ideologica de una
clase intelectual econémicamente dependiente del boom literario
montado sobre escandaletes llamativos, la teologia de los signos
de Dios muestra su clara filiacién eclesial y su origen pastoral
pontificio y conciliar. No es un punto a despreciar: esta teologia
responde al llamado de los pastores, acude a solucionar problemas
y dinamizar la comunidad, no a confundirla mas.

El otro punto que subrayamos, para terminar, es éste: el
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que actitudes tales como la de buscar la Voluntad divina en la
historia, haya dejado de ser algo que sdélo implicitamente se prac-
tica para individuos, es algo que consuela verdaderamente. El
antiguo “discernimiento de espiritus” vuelve por sus fueros, en-
trafiado esta vez en el espiritu profundamente comunitario de-
seado por el Vaticano II y por la entrafia de nuestros pueblos de
América Latina. Suele repetirse que estamos en una nueva época
de la Iglesia, pero casi nunca se trata de fundamentar esa afir-
macién. Pensamos que una época eclesial y mundial sélo es ver-
daderamente nueva cuando nace del Espiritu que todo lo renueva,
rescatindalo de la vejez para la muerte. Y que la razén ultima,
que intentamos describir en la segunda parte, es la razén también
ultima, de que estemos entrando en una época nueva. Como ocurre
en tales coyunturas, la espiritualidad o espiritualidades, y las
actitudes pastorales, deben modificarse, para colaborar con el
Espiritu. Estos “apuntes” apuntan a ser una ayuda para esa edu-
cacién liberadora.



