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ESPIRITUALIDAD IGNACIANA
Miguel Angel FIORITO, S.1 (San Miguel)

En este Boletin Bibliografico sobre la Espiritualidad ignaciana, no
pretendemos ser exhaustivos —como lo es, por ejemplo M. Ruiz Jurado,
para los afios 85-86, en MANRESA, 59 (1987), pp. 89-97; y para los afios
.86-87, en MANRESA, 60 (1988), pp. 99-108—, sino solamente comentar o
‘que, para bien o para mal, mis nos ha llamado la atencién en la extensa
-})iblio_grafia que poseemos, en los tltimos afios, sobre la espiritualidad.
ignaciana.

Y sea el primer libro el de C. de Dalmases, titulado Ejercicios Espiri-
‘tuales 1, que es una edicién critica —como solo es capaz de hacerla este
iautor— del denominado Autégrajo de los Ejercicios Espirituales de S.
Ignacio de Loyola.

La mejor presentacién que podemos hacer de esta joya es lo que M.
Ruiz Jurado —que era historiador y colega del autor en el Instituto His-
térico de la Compafia de Jestis en Roma— mnos dice:

“Nadie, quizd, més indicado que el P. Dalmases para darnos hoy esta
nueva edicién critica del Autégrafo de los Ejercicios. El habia preparado
la edicién critica de Monwmenta Histérica S.I. (1963) con la colaboracién.
«del 'P. Calveras... Se pedia ahora una edicibn manual en castellano...
‘que fuese facil de manejar para cualquier director de Ejercicios; pero, por
otra parte, con todas las garantias de los actuales avances de la critica: tex-
‘tual. Esto es lo que nos ofrece aqui el P. Dalmases con su habitual objetividad
'y fidelidad”. :

“Una breve introduccién sobre la historia del texto ignaciano ——conti--
ntig diciéndonos Ruiz Jurado— y las normas seguidas en esta edicién; el
- Autégrafo, con sus notas criticas; vy un vocabulario de palabras escogidas.
Todo esto con la misma finalidad practica de ayudar al mejor conocimiento
y posible estudio del pensamiento de S. Ignacio”.

“«Rn el vocabulario se aprovechan los trabajos de ‘computarizacién’ del
‘texto de los Ejercicios, atin en curso, Pero la originalidad mayor y mejor
conseguida... se encuentra en las notas. De un modo conciso, breve y en umn.
lenguaje asequible aun a los no iniciados, el P. Dalmases nos pone al dia
‘sobre las tltimas adquisiciones de la critica textual y sobre el estado actual
de los estudios acerca del texto ignaciano. No encuentro cosa igual en otras
‘ediciones. Creo que ha logrado superar en esto la edicién manual anterior
del P. Calveras, en la que ha podido inspirarse” (pp. 7-8).

Hasta aqui la presentacién que, del libro del P. Dalmases, nos hace
‘Ruiz Jurado.

En cuanto al uso que se puede hacer de esta edicién critica manual,
demos un ejemplo, tomado de una nota a la frase “salvar su 4nima’, del
 Principio y Fundamento (EE. 23), indicando las formulaciones que tiene,.

1 C. de Dalmases, Ejercicios Espirituales (Introduccién, texto, notas y
voeabulario), Sal Terrae, Santander, 1987, 216 pags.
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en Ejercicios, el fin del hombre (p. 57). Pero, ;qué quiere decir S. Ignacio
con “salvarse”? ;Solo librarse del infierno —ijque ya seria bastante!—?

Nos parece que esta frase ignaciana, para ser entendida en su sentido
pleno, ha de considerarse en la tradicion espiritual, de donde 1a tomaba,

S. Ignacio: o sea, en la tradicién de los monjes del desierto, para quien
“salvar su anima” equivalia a obtener su “salud” plena, que no era mera-
mente “salvarse del infierno”, sino conseguir la santidad a la que dichos
monjes aspiraban.

Como dice Gareia M. Colombis 2, “los monjes hablan ordinariamente
de ‘salvacién’, no de perfeccién o de santidad: se consideraban a si mismos
como cristianos que, por profesién, se aplicaban exclusivamente =z atender
al negocio de su salvacién. Ahora bien, es preciso recordar que los antiguos
no distinguian entre salvacién y perfeccién. El término soteria significa inte-
gridad, salud perfecta, con exclusién de toda enfermedad; en el plano es-
piritual, soteria incluia para ellos el concepto de perfeccién, de santidad.
Por eso, cuando un monje preguntaba a un anciano espiritual, ‘¢cdmo podré
salvarme?, no preguntaba simplemente cémo  le seria posible evitar el
infierno y ser admitido en el cielo, sino qué hacer para llegar a ser verda-
deramente santo. Basta atender a las respuestas que tales preguntas origi-
naban en los Apotegmas de los padres .y en otros escritos antiguos para
‘conocer su verdadero alcance. Pero es sobre todo al leer las ambiciosas
rutas que trazan los padres Yy maestros espirituales del monacato a todos
sus discipulos sin distincién cuando nos damos cuenta de que el concepto
e vocacién monsstica incluye la vocacién a la santidad”.

Esta “vocacién a la santidad” —que S. Ignacio expresaba con la fér-
mula “salvar su 4nima”— es la que el Vaticano II dice que es de todo
-cristiano —laico, sacerdote, veligioso o religiosa—: como se dice en la Lu-
men Gentium (cap. V): “...todos en la Iglesia... son llamados a la
:santidad”.

Otro ejemplo del aprovechamiento que se puede hacer de lag “notas
-eriticas” de Dalmases, lo encontramos en la nota que pone al texto de
EE. 195 (cuarto punto de la primera contemplacién de la Tercera Semana).
Dice asi: “correccién introducida por Ignacio (antes decia: “lo que la
humanidad de Cristo nuestro Sefior padece...”) en el Autégrafo...”; y
-el nuevo texto ignaciano es “lo que Cristo nuestro Sefior padece en la hu-
manidad. ..”,

Algunos ven, en este cambio, una sugerencia ignaciana de lo que S.
Pablo decia, en Col. 1, 24 (con nota de la BJ): “Completo en mi carne. ..
las tribulaciones de Cristo en favor de su Cuerpo, que es la Iglesia...”,
Seglin esta interpretacién, S. Ignacio sugeriria que, al contemplar los

-dolores del Sefior en Ia Pasidn, actualizemos esos dolores en los de la
Humanidad de la cual formamos parte y que es también de Cristo, pues somos
—por el bautismo— de Cristo.

En cambio, segin otra interpretacién del texto ignaciano, esa correccién
introducida por S. Ignacio podria nacer de un prurito de perfeccién en el
lenguaje teolégico: como decian los Escoldsticos —por “ejemplo, Santo
Tomés—, “actiones sunt suppositorum”; y Cristo —y no su humanidad—
es el “supuesto” de su humanidad, o sea, el “que... padece... o quiere
padecer, seglin el paso que se contempla” (donde también se puede notar

2 Garcia M. Colombéds, El Monacato primitive, I1 (La Espiritualidad),
BAC, Madrid, 1975, p. 151, Y en apoyo de esta interpretacién de “santidad”
en el monacato primitivo, este autor cita a un especialista del tema, I,
Hausher, quien —dice— “ha insistido repetidamente, con razén, en este
‘punto”, en la nota 23. : .
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que “el paso que se contempla...” es el de Cristo, y no el de la humanidad

1 ° . - -
actuebila dltima observacién sobre el texto ignaciano: en la serie de reglas

i rimer S 'reccién en la
de discernir, llamadas de “la Primera Semana”, hay una correccion

i6 iri ” ia “primera” por
cuarta regla “de desolacién espiritual...”, donde se cambia “p P

“tercera” regla; y hay otra correccién, en la octava regla, donde 'se cambia
i IH
“cuarta regla” por ‘‘sexta regla”. . .
canuiereg decill)' que las dos primeras reglas se han aifiadido, obligando
este cambio de numeracién, »
2 Habria, segin esto, como dos “etapas de redaccién’ de l«zﬁ 'rfglg;:oﬂi‘c-
discernir de la Primera Semana: en la primera, solo se bablaba“ e _cé) isola-
cién y desolacién”; y en la segunda, se habla ademds de “varieda
espiritus”. o i
P Las dos primeras reglas actuales 'hablant dle la dlveldsa m:lntzllﬁ (;e :&::ggg
— do mortal en pecado mor
uando ‘“las personas van de peca I ecado B it ]
¢ i : us pecados...”— del “mal espirit
van intensamente purgando s Ssph el
iri i las actuales de la duodécima a
“buen espiritu”. Mientras que las reg. : & A
i del “enemigo de natura huma y
decimocuarta nos hablan solamentg ; ]
no de la desolacién ni del buen espiritu). Y las reglas que estan entre uno

y otro grupo de las reglas actuales —de la tercera a la undécima— nos
"hablan de la consolacién y desolacién.

Segln esto, en una primera etapa, S. Ignacio solo hablaba de la conso-

) 1o . ane | bles
‘lacién y desolacién, entendiendo, por la primera, experiencias nota

Ani i : read Sefior. . .
“onando el anima viene a inflamarse en amor de su Creador y

19T ; fi do awmento (notable)

imi ndo lanza ldgrimas...; (y) .fmalmentg, to notable)

,ﬁugésr::aﬁ:: fe y caridad” (EE. 316); y entgndxendo por desolaclont .aalg
como poscurid’a,d (notable) del Anima... hallindose toda perezosa, tris

= 2] 7)-
arada de su Creador y Seiior...” (EE. 31 )
Y cogr[w zzpuna segunda etapa, advierte —sobre todo en lostdemas;;blgus
la .mis,ma variedad de espiritus se da, aunque ’nos en formz}l] bal‘: n(; ble ¥
"estable como en la consolacién o -.en la de§olacxon‘ ; y nos ha ei gnima e
consolacién o desolacién, sino de “}as( I\Eraﬁna;lgx;mclones que en
las buenas... y las malas” - . L
caus%‘?;lala;;ente una interpretacion, spg-emda, no por la gdlclzlon Em:;::lil:iL sB-Y
critica de Calveras, sino por1 cu%gme.r‘texgz 1Sgna1(;;::io ees ojost dmbre d(;,
tanto dentro como fuera de los KEjerciclos de - 21 S e s
es al dia, el examen de conciencia; pero, § :
"?f;te:';.dlgzr;sg S. Ignac’io, en su libro de _Ejiarc’lfmzsﬁ Iglalz)aaﬁs)e .dgrseclexzzrrl:zrll‘zi
neiencia: el examen que llama ‘“particular - 24-31); y el gen ;

: ((i%}%ongizgx)a Pero del primero dice}ﬁz}:(pé';,sa‘r‘r(nient?1 ‘qugee:m;ggtldlﬁx}oEE(E;g;
) ce dos veces al dia (EE. 25: “despues ¢ ... EE.
gﬁlép};g: edzec}:lar. ..”). Mientras que del segundo dice qut; se yacsnapt::

limpiarse y para mejor se confesar” (EE. 32); o sea, a lo mas

‘por semana.

' . v' 3 se
De modo que el examen cotidiano —dos veces al dia— no es, como

iori ) it i Diego de To-
3 Cfr. M. A. Fiorito, Discernimiento y lu_,cha espiritual, Di -
1Tes S(zm Miguel, 1985, pp. 140-141: .‘fPor altimo —y nq’lo g;hg:-q—ugor?:s
:mosf .. caracterizar tanto la consolacién como _la desolacin, e las que nos
hablan la regla tercera y cuarta Qe dJscermr,. como utr;blee AR I
Fpor. O oo e ll)tzlmaner;?:;o pec;r nu;cu?:in—l-mq::remo; subrayar su
i6 ’ 3 nso o . . .
{i)ng:n;iad;gngglsona’llz ggl l(l)n normal. En for_n:na més transitoria }iil }f:ner;ES) m}:
tensa, se trataria solamente fie una mocién o p?flsamlento (EE. ,
no de un estado (de consolacién o de desolacién)”.
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suele decir, el “general”, sino el que S. Ignacio lama “particular”, con las.
“cuatro adiciones para mis presto quitar aquel pecado o defecto particular”
"(EE. 27); y que, durante los Ejercicios, se hace “para quitar defectos vy
negligencias sobre ejercicios y adiciones” (EE. 90)4.

El siguiente libro que vamos a comentar es el J. Lewis, Conoc:'imz‘emf;os
de los Ejercicios Espirituales de San Ignacio 6; y lo haremos con cierta.
amplitud, porque se lo merece tanto el libro como su autor.

El propésito del autor esti expresado en su prélogo; “el presente libro:
ofrece una explicacién de los Ejercicios Espirituales basada en el texto
original de San Ignacio y en los documentos primigenios de la Compaiiia.
de Jeslis... Hemos recurrido exclusivamente a la coleccion Monumenta
Historica Societatis Iesu, sin que ello represente, por nuestra parte, falta
de estima de los numerosos trabajos dedicados a los Ejercicios. No obstante,.
teniendo en cuenta los datos (histéricos) suplementarios que tales trabajos
proporcionan, hemos utilizado también algunas obras de historiadores es-
pafioles; Pedro Leturia, Ignacio Iparraguirre y José Calveras... No se
encontrari en estas piginas un comentario detallado de los ‘Ejercicios, un
ensayo especulative ni un estudio de caricter erudito. Nuestra wnica
intencién ha sido proporcionar al lector los elementos que le permitan co-
nocer los Ejercicios, saber utilizarlos e incluso emprender eventualmente
una reflexién personal, con el fin de profundizar en esta obra maestra.
En realidad, solo se trata de una introduccién. Al final del volumen, a
modo de Apéndice, hemos reproducido algunos documentos que pueden ayu--
dar a entender los Ejercicios...” (pp. 7-8).

Y, para comenzar nuestro comentario por algo que consideramos *“ne-
gative” -—aunque més bien es “incongruente”—, nos llama la atencién
que, en el mismo prélogo, el autor nos diga que “...hemos propuesto-
también determinadas enmiendas (al texto ignaciano) que podrian con--
ducir a una modernizacién del retiro ignaciano” (p. 8). Y, sin embargo,
el mismo autor, al final de su estudio de “las gracias misticas de Manresa”,,
nos habla de una “intuicién que constituye la originalidad y la grandeza

¢ Esto no quita que el —“esquema”— del examen general (dar gracias.
a Dios nuestro Sefior, pedir la gracia de conocer los pecados, ete., ete.), lo use-
mos en nuestro examen particular cotidiano; o uno semejante (cfr. M. A.
Fiorito, Examen de conciencia cotidiane, BOLETIN DE ESPIRITUALIDAD, n. 97,.
pp. 1-8). Respecto de nuestra interpretacién del examen cotidiano como-

_examen particular, digamos que hay una dificultad en el texto de los Ejer-

cicios: mas adelante, cuando ‘S. Ignacio expone el “modo de hacer el examen

_general” (EE. 43), dice que “el (punto) tercero (del mismo es) demandar-

cuenta al anima desde la hora que se levanté hasta el examen presente...”
(el subrayado es nuestro); cosa que no parece cuadrar con nuestra inter-

‘pretacion del examen general como examen “para mejor se confesar”,.

porque entonces tendria que decir “desde lo hora em que me confesé por
wWltima vez hasta el examen presente”. Y en este mismo texto hay otra frase
que no se llega a entender: cuando dice que uno se ha de examinar “primero-

.del pensamiento, y después de la palabra, y después de la obra, por la

misma orden que se dijo en el examen particular” (BE. 43). Y la edicién:
eritica manual de Dalmases cita EE. 25, donde no se habla del pensamiento,
palabra y obra; y el “orden” en el examinarse (‘‘de hora en hora o de
tiempo en tiempo”) ya habia sido citado en el texto EE. 43 que estamos.
comentando. ’

5 J. Lewis, Conocimiento de los Ejercicios Espirituales de San Ignacio,.
Sal Terrae, Santander, 1987, 312 pigs.
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. e
de los Ejercicios, y fue un don de ]zios, el obJeto.de una ‘1ns%)1raé:;<l)1:10
reivindicada por quienes fueron compafieros de Ignacio (y, en ‘no ?’dactar
«confirmaciéon de la asistencia sobretnat;ra}sgue txﬁgnignggrl& ep?iliaclelgue bar

jercici ita la famosa carta de é a , 0
SElgirgi?gslc;gi’ ‘c‘:;g%o alo mejor que yo en esta vida pueda pensar, sentir
. 3 .

y en]t;gf] e;s'(;'dlciamos que mo parece co.ngruez}te,‘ con estfe origen 59;);;
natural de los Ejercicios, proponer “enmiendas’, sin contar “((:iorcll S?’m:}]:erca
ayuda sobrenatural. En cambio, creemos que cabe proponer 1:unas‘ aeexe
.de un texto que, como todo texto humano, ‘mcluso puede ]gpn ) ele Stg:) ISX;;
sitos y pareceres que no son dados mn.ledlataminte de Dios r:i stro Se-
for...” (EE. 336, sobre el “‘segundo tiempo...” de una C'onsin?ados T
.causa); y que, por tanto, “han menester ser muchlo bl%n_ ?:Eacuins do: .s.,i.do’
teniendo en cuenta que,6 tratandose del libro de los Ejercicios,

Y Iglesia 6. ) )
aplo%ad}:)o I:egrqilae ngo lo haga a veces el mismg au.tor:”porE gerg%% éluaI::(;)(;
posito de la frase ignaciana de “vencer a si mismo (EE. , guando
—para defenderla de “cierto tufillo voluntarista y de ascegzl‘smo negs'cil e
1a explica a la luz de los mismos_'EJercwlos,’ y demues l.a qlllgverg i} ei
“en el fondo, colocarse bajo la accién del ESDII‘I,EU y deggl?’sz)n P
amor que desciende de arriba (EE. 155 y”184) (pp. 33- l' Biereicios

Mss adelante, hablando de la concepcién de Igle§1z;. en osmOJ vl dé
dice que “serian de desear mayores perspectivas bib 1czt1s, cot las e
Lumen Gentium. ;Se las encontrard —se pregunta nue:gl;*o aiu oY Ao
diendo a otras obras de Igngcio? Cle1~t€1;1e11§?;sl"§urz;i u:;c; 1;;) aYeilc))sotros
“‘pueblo de Dios’, tan apreciada en nuestros pp. 37- 8). X, mosotros

s que, en su ‘“predicacién soby‘e la doctrina cns‘.lap » lgnaci
i;%;:ng:nﬁ quleéia como “una congl-ega-clo,xz de los flel_’es “clisefil)]a;qogé 111)123151’;
‘nada y gobernada'pclr Dios 7nuestro Sefior”, que es mas “p
e O e en 1o momcey ién due el autor tiene del que da los Ejer-

Est4d muy bien la concepci : ) ¢ i _ 3
cicios, segln yla. cual “la funcién primordial del director guarda relacion
t

. . " A > . aali-
con los mgvimientos interiores que ‘e.\.:-pe'nrgenta; iszl-lits'lﬁlc]l)t:;;:;i:ey ;lelrs(;) al-
dad principal ha de ser el dlsge}nlmleno esp X me!or Tspicae
v seguro” (p. 60). Y por eso dn-l‘amos'ql.]e —tal yqi—],,o ( J 198-20'6).
‘libro es su cap. 16, sobre el “dlsqel-n1m1ento_’esp1r1 ua b gg.el st

No es, por supuesto, o Bnie0 a0 mbaro. nosotres no dirfamos, a
acerca de la oracién (pp. 81-97). Sin em O T 5. mota' 2)
i g X p. 83, nota
‘propésito del examen de la hm_a de or aclon,tque)];egi(;};l sl (P o uh
‘que ese ‘mirar cémo me ha ido en la contemy e Ge i arrepenti-
x -al... ya que el texto apela a la eventualidad
i;iglti)nymsiz enm%endqa. De ser ésta la intencién de Ignacio, nos atrevemos

4 1 nteado una
s arriba (cfr. nota 4), hemos pla
‘to ue podria ser un “lapsus
de otro texto —mads claro,

6 Nosotros mismos, (efr.
“duda” acerca de un texto de los Ejercicios, g
.calami”, y que contradiria nuestra llr;:‘gerp.l'e:.taclon
-a nuestro juicio— de los mismos Kjercicios. . .
? IazesS Ithacio de Loyola, Una predicacién sobre la doctnzl‘a cnsttza'o'za’;
"“BoLETIN DE ESPIRITUALIDAD, n. 36, p. 15. Més adelante, en el“ con:ler:1 :;éga
que se hace de esta “predicacién” ignaciana, se dice que “se e ioncep-
-aqui, como introduccién a los mandamlentosE %e ]?’assl)gle;a, tl? n]g‘sdt:perdiciw

ién i jercicios (EE. . No tie :
cién de la Iglesia que en los Ejercie ,
-es ‘ona cong?regacién de fieles cmstla!}o‘s....’ (un ‘puebl?, dcomo glg?(ga dﬁ
decir el Vaticano II); v este pueblo esta iluminado y gobernado por’ .

(ibidem, p. 22).
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a pensar que habria que modificarla, optando por una revisién propiamente:

espiritual”.
No nos parece qu’e haya que “modificar” nada, porque “una revisién
propiamente espiritual” no excluye “un examen moral”, sino que a veces

lo requiere. Por ejemplo, cuando Ignacio nos habla de las “tres causas.

principales... porque nos hallamos desolados: la primera es por ser tibios,
Perezosos o negligentes en nuestros ejercicios espirituales; y asi por nues-
tras faltas se aleja la consolacién espiritual de nosotros...” (EE. 322).
(‘Domo vemos, la consideracién “espiritual” de la desolacién no excluye un
“examen moral” de su causa, sino que a veces —y en primer término—
lo requiere. '

Tampoco nos parece exacto lo que el autor, al explicar la “contempla-

cién” de los misterios de la vida de Cristo nuestro Sefior, nos dice en estos-

términos: “Los misterios evangélicos se contemplan ‘como si presente me

hallase’ (EE. 114, con nota 9, donde se recuerda una frase similar de la.

‘Vita Christi’ de Ludolfo de Sajonia). Esta Pauta no propone nada ficticio;
creemos también —concluye nuestro autor— que la férmula ‘como si’ no es
afortunada y no debe ser tomada a la letra” (pp. 89-90). Y, ;por qué
no seria —segin nuestro autor— afortunada? Porque —dice nuestro autor—
“todos estos misterios estdn presentes y activos ahora en él (el Cristo
glorioso) ...” (p. 90).

_ Creemos, sin embargo, que el Cristo de la fe no nos puede hacer
olvidar el Jestis de la historia; y por eso, lo que para el Cristo de la fe

es presente, para nosotros sigue dandose, como parte del pasado, en el Jesis.

de la historia.

. Tampoco nos parece exacto que la “interpretacién cristolégica del
Principio y Fundamento (que ve, en ‘Dios nuestro Sefior’ del Principio
y Fundamento (EE. 23), al Hijo de Dios encarnado, en quien, “en estos
ultimos tiempos, nos ha hablado...” el Padre, segtin Hb. 1, 2), supone,.
y tal parece ser el caso, forzar el texto del Fundamento, no debe dudarse
czn hac;)rlo. Ignacio agradeceria esta mayor conformidad con la Revelacién”
p. 119).

No hay, a nuestro juicio, en esta interpretacién cristolégica $ y kerig--
mitica ® de los Ejercicios, nada que fuerce el texto, sino que lo interpreta
en su mismo contexto; y de esto han hablado también otros autores 1,

Todos estos “lunares’ que hemos ido viendo en el libro de Lewis no le-
quitan el valor que tiene, sino que —como el mismo autor lo indicaba en
el prélogo— son fruto de “una reflexién personal, con el fin de profundizar-
en esta obra...” (p. 8).

El siguiente libro es el de H. Coathalem, titulado Comentario del libro
de los Ejercicios 11,

Y su titulo esti bien elegido, porque en él su autor no se propone
—como nos lo dice en el Prefacio— “dar ‘puntos’ de meditacién acordes.

-con los Ejercicios... (ni) tampoco... comentar los puntos esenciales de

§ Cfr. M. A. Fiorito, Cristocentrismo del Principio y Fundamento,.
CieNciA Y FE, 17 (1961), pp. 3-42.

9 Cfr. M. A. Fiorito, Apuntes para una teologia del discernimiento de
espiritus, CIENCIA Y FE, 20 (1964), pp. 93-123 (sobre la teologia kerigméi--
tica .de los Ejercicios Espirituales). )

10 Cfr. T. Dias, Sentido cristolégico del Principio y Fundamento,.
MANRESA, 44 (1972), pp. 53-68. :

11 H. Coathalem, Comentario del libro de los Ejercicios, Apostolado.
de la Oracién, Buenos Aires (Coleccién “Manresa”, volumen IV), 318 péags..
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un retiro de inspiracién ignaciana... (sino) realizar un comentario de todo.
el libro de S. Ignacio” (p. 5). O sea, “apunta exactamente a comentar,
en el mismo orden en que el autor nos los va presentando, los elementos de
conjunto y el detalle de los parrafos del librito de S. Ignacio, desde las
Anotaciones introductorias hasta las reglas de ortodoxia que son algo asi
como su conclusién. Nuestra preocupacién es la de proponer este comentario
extenso con la preocupaciéon de salvaguardar a la vez la fidelidad a la letra
@e la obra y el espiritu que la anima...” (p. 6).

El mismo autor nos advierte que “una mirada superficial a las paginas
que siguen podria dar la impresién de un cierto literalismo. Término
éste que puede entenderse de diversas maneras, Si por él se entiende un
propésito deliberado de honestidad escrupulosa respecto del texto de S.
Ignacio, de buena gana asumimos y aceptamos tal literalismo... Pero
si por “literalismo” se entiende estrechez de miras, rigidez en las conclu-
siones, actitud minimizante, creemos haber puesto especial cuidado en no
merecer este reproche. Partiendo de la letra de la obra, hemos tenido cui-
dado de permanecer fieles al espiritu del autor... Es ésta la perspectiva
desde la que sugerimos més de una vez, a partir de la explicacién del
texto, algunas acomodaciones que respetan la intencién del mismo” (p. 6).

La version francesa —base de la presente traduccién espafiola— habia
sido precedida por una méds sencilla, en inglés12?, que originariamente no.
habia sido escrita para su publicacién; y que, reelaborada y completada
con sus abundantes citas, es la que ahora presentamos en castellano.

Como muy bien dice la traductora al castellano, M. M. Bergadi, “la
presente obra —que nuestra colecciéon Manresa se honra hoy en poner
al alcance de los lectores de habla castellana, a méis de veinte afios de su
publicacién original en francés— condensa la inmensa erudicién teérica
y experiencia practica de su autor acerca de los Ejercicios Espirituales
ignacianos, en un resultado tan bien logrado que ha hecho que esta obra
sea, a juicio de uno de los mayores expertos que hoy tiene la Compafifa
de Jesis en este tema (H. Alphonso, Director del Centro Ignaciano de
Espiritualidad, en Roma), ‘el mejor comentario que exista de los Ejercicios,
que ha sabido reunir y aprovechar lo mejor de los comentadores clasicos
y lo mejor de los modernos y contemporaneos’. Los lectores de esta traduc-
cién al castellano se veran sorprendidos ante la abundante bibliografia
en esta lengua que el autor cita y comenta” (p. 9, nota).

Mientras que Lewis —cuya obra comentamos con anterioridad— elegia
temas de los Ejercicios que exponia con mucha personalidad, Coathalem
mas bien hace sus comentarios de todo el libro de Ejercicios, basindose
siempre en otros autores —que cita con profusion—, hasta el punto de
que es dificil distinguir lo propio de lo ajeno.

El siguiente libro que queremos comentar es el de P. R. Divarkar, La
Senda del conocimiento interno, que presenta unas Reflexiones sobre los
Ejercicios Espirituales de San Ignacio de Loyolal13.

Su autor nos dice, en la Presentacion, que lo que “intenta ofrecer
no es una explicacién del texto ignaciano (esto era lo que nos ofrecia,
por ejemplo, el libro de Coathalem, que comentamos con anterioridad), sino
un comentario a ciertas cuestiones que dicho texto suseita” (p. 10).

El hilo conductor de estas reflexiones es la frase ignaciana sobre el

12 H. Coathalem, Ignatian Insights (traducido por C. J. McCarthy),
Kuangchi Press, Taichung (Taiwan), 1961, 345 pags.

13 P, R. Divarkar, La sendq del conocimiento interno, Sal Terrae,
Santander, 1984, 235 pags.
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“sentir y gustar internamente...” (EE. 2); o mejor, 1a del “conocimiento
interno”, que figura en el titulo del libro, y que —nos dice nuestro autor—
“aparece tres veces en el texto y siempre en un lugar clave...” (p. 32):
“la primera mencién del conocimiento interno aparece en el Triple coloquic
que podemos considerar perfectamente como la culminacién de la Primera
Semana: pedir interno conocimiento de mis pecados (EE. 63). La se-
gunda mencién la encontramos en el primer ejercicio de la Segunda Semana,
donde se demanda conocimiento interno del Sefior (EE. 104). Este ser#
el objetivo constante durante el resto de los Ejercicios, hasta llegar al
punto culminante, la Contemplacién para alcanzar Amor, donde lo que se
pide (y es la tercera mencién de la frase) es: conocimiento interne
de tanto bien recibido (EE. 233)” (p. 33). . v

En estas citas que el autor hace de las “tres veces (que aparece)
en el texto...” el “conocimiento interno” ignaciano, corta la cita y deja
una segunda parte, que es muy importante en su interpretaciéon de los
Ejercicios: en la primera, se trata de un “interno conocimiento de mis peca-
dos y aborrecimiento de ellos...” (EE. 63; y lo mismo respecto del “desor-
den de mis operaciones” y del “mundo”); en la segunda cita, se trata de un
“‘conocimiento interno del Sefior... para que mds le ame y le siga”; y en la
tercera cita, se trata de un “conocimiento interno de tanto bien recibido
para que. .. pueda en todo amar y servir a su diving majestad” (EE. 233).
Y lo que deja es —a nuestro juicio— tan importante como lo que cita,
porque es el objetivo del “conocimiento interno” en los tres casos.

Todo el contenido de los Ejercicios —como dijimos, lo esencial de los
mismos— “se trata en cinco secciones... Al comienzo de cada una de ellas
se indican los puntos que se van a estudiar; y, al final, se facilitan tres
consideraciones sobre otros tantos oportunos pasajes del Nuevo Testa-
mento... Las reflexiones sobre el Evangelio constituyen un total de quince
meditaciones, basadas en el convencimiento de que el retiro ignaciano
es, por encima de todo, una experiencia de Cristo” (p. 38).

En la primera seccién, se trata de las Anotaciones, del Presupuesto
y del Principio y Fundamento (p. 42).

En la segunda seccién se trata del examen de conciencia —tanto del
particular como del general, al que sigue una ponderacién de una confesién
general durante los Ejercicios—, de las cinco meditaciones sobre los diversos
pecados y sus consecuencias —que constituyen la sustancia de la Primera
Semana—, y de las Adiciones —o pricticas adicionales que se recomiendan,
prestando especial atencién a la penitencia (p. 77).

La tercera seccién se inicia con un ejercicio —de transicién— acerca
del Llamamiento del Rey, se hacen unas reflexiones de caricter general
sobre los misterios de la vida de Cristo y sobre el material que ofrece al
respecto, vy se pasa al tema de la oracién, con especial referencia a la Apli-
cacién de sentidos y a los Tres modos de Orar (p. 110).

En la cuarta seccién se presta atencién a esas dos grandes meditacio-
nes que son las Dos Banderas y los Tres Binarios (o clases) de hombres,
asi como a la consideracién de las Tres Maneras de Humildad o tres modos de
sometimiento a Dios; y también se tratan las diversas series de Reglas que
se proponen principalmente al final del libro de los Ejercicios, incluidas las
Reglas de discrecién de espiritus (p. 138).

La quinta seccién trata de la Tercera y Cuarta Semanas, de gran sig-
mificado y enorme importancia —son palabras del mismo autor—; y con-
cluye con algunas consideraciones sobre la Contemplacién para alcanzar
Amor, cuyo tema de la contemplacién en la accién volvera a ser tratado en
fa conclusién (p. 166).

La conclusién —como la introduccién-— tratan mas directamente del

— 449

‘gutor de los Ejercicios, S. Ignacio de Loyola: en la int‘roduccién, basindose
‘en la Autobiografia y en esas dos grandes experiencias espirituales igna-

cianas, la del Cardoner y la de la Storta; y en la conclusién, .en forma de
un triptico con los tres paneles del “caballero andante’” del “peregrino y
siervo” y del “contemplativo en la accién”.

Una observacién critica: cuando el autor trata de las “Reglas para el

-sentido verdadero que en la Iglesia debemos tener” (pp. 152-154), subraya
-que “Ignacio habla de ‘sentir’... no de ‘pensar’ con la Iglesia”; y que, “de

hecho, estas reglas para sentir (o sintonizar) con la Iglesia podria: decirse
que constituyen una aplicacién a la Iglesia y a los -asuntos eclesiales del

i ‘Presupuesto’ que figura al comienzo de los Ejercicios, porque tienen mu-

chisimo que ver con una fundamental actitud de aceptacién de la Iglesia;
lo cual no significa mecesariamente ‘aprobacién’, sino que se halla a un

.nivel mucho més profundo que el de cualquier tipo de juicio o parecer.

Lo que se propone es una .actitud psicolégica, mas que postura teolégica,

.si bien se supone la existencia de un principio de fe bdsico, a saber: que

1a Iglesia es la Esposa de Cristo y vive de su Espiritu. La idea que informa
todo ello, de principio a fin, es que, prescindiendo de lo megativo que pue-
dan ser nuestros pareceres y juicios, podemos y debemos tener una actitud
positiva hacia la Iglesia, y concretamente .'hacia tres grupos de personas
dentro de ella que siempre parecen constituir la principal fuente de difi-
cultad: las autoridades, con la pesada carga que significa su oficio y con
sus inevitables limitaciones; los tedlogos, con sus brillantes teorias y sus
mutuas impugnaciones; y el pueblo sencillo, con todas sus devociones popu-
lares” (pp. 152-154).

Diriamos que no es en el Presupuesto (EE.22) donde debemos buscar
el sentir “en la Iglesia” —pues éste nos da sélo una visién que el autor

Nama “psicolégica” v no “teolégica” de las “Reglas para el sentido verda-

dero que en la Iglesia verdadera debemos temer’’—, sino en lg concepeion

‘ignaciana de lg obediencia —en este caso, ‘a la Iglesia verdadera, que es
‘la que fundamentalmente estd formada rpor la Jerarquia y el pueblo fiel
-de Dios —del cual forman (o deben formar) parte los tedlogos—; e sea,
“la Iglesia docente y la discente, que tiene también —ésta dltima— “sentido

-de fe”.

Para S. Ignacio, la obediencia tiene tres grados o formas: el primero,
“euanto a la ejecucién, cuando la cosa mandada se cumple”; el segundo,
“cuanto a la voluntad, cuando el que obedece quiecre lo mismo que el_que
manda”; 'y el tercero, “cuanto al entendimiento, cuando siente lo mismo
que él (que manda), pareciéndole bien lo que se le manda.”; y, consiguien-
temente “es imperfecta la obediencia en la cual, sin la ejecucién, no hay
esta conformidad de querer y sentir entre el que manda y (el q}le) _obedece”
(Const. 550; y maés desarrollado en la Carta sobre. la obediencia, n. 3,
grados de-la obediencia) 14 o
Nos interesa aqui insistir en el 1ltimo grado de obgdlenma, en el cual
se “siente lo mismo que el que manda” (o sea, la Iglesia jerdrquica), por-
que tiene, en la concepcién ignaciana, dos formas, ambas “ciegas” —como
le dice S. Ignacio a Viola15—: “la primera, del inferior es —donde no es
cuestién de pecado— cautivar su entendimiento y hacer lo que le mandan;
la segunda, del inferior es, dado que el superior le mande o le haya man-
‘dado alguna cpsa, sintiendo vazones o inconvenientes que se le asoman
(a)cerca (de) la cosa mandada, con humildad al superior representar las

14 Cfr. Obras completas (fe S. Ignacic de Loyola, BAC, Madrid, 1963,

- pp. 809-813, Carta 86.
15 Cfr. ibidem, p. 647, Carta 17.
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razones o inconvenientes que se le asoman, no nduciéndole a una parte ni
a otra, para después con animo quieto seguir la via que le serd mostrada
o mandada”. :
. Y notemos que de esta ‘“representacién” habla en las mismas reglas
para el sentido verdadero que en la Iglesia militante debemos tener”, pues
se dice en ellas que, “dado que algunas (constituciones, comendaciones o
costumbres) de nuestros mayores (miembros de la Jerarquia) no sean o
no fuesen tales (como conviene), hablar contra ellas, sea predicando en
'fpﬁblicq, sea platicando delante del pueblo menudo, engendrarian mas mur-
muracién y escdndalo que provecho; y asi se indignarian el pueblo contra
sus mayores, sea temporales, sea espirituales. De manera que, asi como hace
dafio el hablar mal en ausencia de los mayores a la gente menuda, asi
puede haber provecho hablar (representando) de las malas costumbres (u
ordenaciones) a las mismas personas que pueden remediarlas” (EE. 362).
Como vemos, entendiendo las “Reglas para el sentido verdadero que en
la - Iglesia militante debemos tener” dentro de la manera de hablar ignaciana
de la obediencia en sus tres grados, se llega a una visién mas teolégica de
este “sentido” como “obediencia de fe”, con la posibilidad —si— de repre-
"sentar al superior —como una manera de obediencia ‘‘ciega”—, pero no de
hablar en publico a la “opinién piiblica”.
Pero, podriamos preguntarnos por qué esta manera de obedecer “repre-

-sentando” al superior se la llama obediencia ‘“ciega” y de “entendimiento”;

y responderiamos que, en ella, el entendimiento sélo “presenta” al superior
las “razones o inconvenientes que se le asoman, no induciéndole a una parte
ni a otra, para después con dnimo quieto seguir la via que le serd mostrada”,
como le decia Ignacio a Viola. En otros términos, hay —en esta manera de

‘representar ignaciana— sujecién del entendimiento, porque éste esti dis-
puesto a obedecer ‘“con dnimo quieto’’, si el superior insiste en su orden 16,

\

Pasemos al siguiente libro: el de C. Palmés, titulado Del discernimiento

“a la obediencia ignaciana 17. Como dice el autor, “el propésito de este libro

‘es presentar una nueva visién de la Obediencia ignaciana desde la perspec-
tiva del Discernimiento. Una buena parte del material que voy a utilizar
va fue publicada anteriormente en mi obra ‘La obediencia Religiosa ignacia-
na’... Méas que hacer teorias o especulaciones sobre el Discernimiento y la
‘Obediencia, pretendemos en este libro hacer hablar al mismo Ignacio con
su modo de actuar y con su palabra escrita” (p. 11).

Esto dltimo —presentar al mismo Ignacio con su modo de actuar y
con su palabra escrita-—— sigue siendo lo mas logrado de este libro —como
lo fue en el anterior—; en cambio, no siempre queda totalmente clara la

‘relacién entre el discernimiento y la obediencia ignaciana. No la relacién
- “histérica” ‘en la vida de Ignacio —primero, en el tiempo, el discernimiento,,

vy luego la obediencia—, que estd suficientemente explicada en el ecap. 1
(_pp. 15-29), sino la relacién, diriamos “temdtica”, entre la obediencia y el
discernimiento, en la que el discernimiento —sea personal, sea comunitario—

16 Cfr. Instruccion sobre el modo de tratar con cualquier superior, en
Obras completas... (0. e¢. en nota 14), pp. 928-924, Carta 149: aqui se ve
que mas de una vez se puede representar al superior acerca de un mismo
asunto; o sea, tantas cuantas veces uno ‘‘siente en el Sefior” que debe repre-
sentar, y halle paz en la representacién, y esté siempre “con inimo quieto’”
y dispuesto a ‘“seguir la via que le serA mostrada o mandada” por su
superior., : oootd oo

17 C. Palmés, Del Discernimiento q lo Obediencia, Centrum Ignatianum
Spiritualitatis, Roma, 1988, 237 pags.
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es lo tnico que puede perfeccionar la obediencia en la medida que el dis-
cernimiento hace posible una buena representacién, una de las dos maneras
de la obediencia de juicio —u obediencia ciega—, que es, para Igmacio, el
grado supremo de obediencia.

Pero antes gquisiéramos hacer algunas observaciones. Por ejemplo, no nos
parece tan exacto que el discernimiento tenga “dos aspectos complementa-
rios: el discernimiento que podriamos llamar interior, el de las mociones
espirituales que se descubren en el corazén: alegria, paz, gozo, turbacién,
sequedad, claridad, desolacién... Este es discernimiento practicado en la
tradicién cristiana, especialmente monacal y patristica. Hay otro discerni-
miento que llamariamos apostélico, que fija la atenciéon en el mundo exte-
rior, en los acontecimientos de la historia, en la realidad de la Iglesia, en
las situaciones de pobreza e injusticia, en los signos de los tiempos... La
palabra de Dios nos habla a través de la realidad y de las otras personas”
(pp. 53-54).

A nosotros nos parece que no son —para Ignacio— “dos aspectos” del

discernimiento, sino ‘“‘dos tiempos” o modos de discernir: uno, cuando se

procede “por experiencia de consolaciones y desolaciones y... de discrecion
de varios espiritus” (EE. 176); y otro, “cuando el anima no es agitada de
varios espiritus y usa de sus potencias naturales libre y tranquilamente”
(EE. 177), considerando lo que Dios le dice “en el mundo exterior, en los
acontecimientos de la historia, en la realidad de la Iglesia, en las situa-
ciones de pobreza e injusticia, en los signos de los tiempos...”. Porque,
si consideramos “el mundo exterior...”, y no estamos “en tiempo tran-
quilo, cuando el &nima no es agitada de varios espiritus...”, incluso la
verdad va a ser, para nosotros, fuente de tentacién 18,

Es frecuente que se hable de dos modos de discernir —uno mas ‘“sub-
jetivo”, a través de las mociones exteriores; y otro mis ‘“objetivo”,  a
través de los datos de la realidad en la que estamos inmersos—; y es ver-
dad que lo son, pero de manera que el segundo sélo se puede usar en la
medida en que no estemos agitados “de varios espiritus”, pues éstos —si son
malos— nos deforman la realidad, tentindonos ‘“con falsas razones...”
(EE. 315), o “trayendo a la 4nima a sus engafios cubiertos y perversas
intenciones” (EE. 332).

Quisiéramos hacer otra observacién respecto a una pregunta del autor:
“;qué seguridad puede tener el religioso'de que lo que le manda el Supe-
rior es la voluntad de Dios?’ (pp. 126-131); y la respuesta que el autor
da es que “no se ha de aplicar esta seguridad a las determinaciones in-
‘trascendentes o a las normas puramente disciplinarias” (p. 131).

A nosotros nos parece que, dentro de la doctrina ignaciana acerca de
la obedienciz, no cabe esta distincién entre determinaciones “trascendentes”
e ‘“intrascendentes”. A lo mds, cabe hablar de una voluntad de Dios pura-
mente permisiva; pero que, para el subdito obediente, es voluntad de Dios.

18 En su Memorial, €] Beato Fabro dice que “...vine a pensar c6mo
Dios. nuestro Sefior no debe tener por bien reformar algunas cosas de la
Iglesia segin el modo de los herejes, porque ellos, aunque muchas cosas
—asi como también los demonios— dicen verdad, no la dicen con el espiritu
de la verdad, que es el Espiritu Santo” (n. 51). En otras palabras, la tenta-
cién se vale de un “bien” —que es la verdad— para hacernos “mal”; y
"por -eso debemos lanzar, a la vez, la verdad y el mal espiritu que se vale de
ella, hasta que la misma verdad no nos venga con buen espiritu. Por eso
deciamos, en nuestro texto, que para observar —sin posibilidad de engafio—
la realidad exterior, debemos estar “en tiempo tranquilo, cuando el 4nima
no es agitada de wvarios espiritus...” (EE, 177).-



452 —

Por iltimo, mas importante nos parece hacer una observacién sobre
la obediencia “ciega”, tal cual la expone el autor (pp. 157-164) : nos parece
que no se puede hablar de obediencia “ciega’ ignaciana sin tener en cuenta
la carta de Ignacio a Viola, que el autor cita (pp. 161-162), pero que no
tiene suficientemente en cuenta.

Ademds, es aqui, en la “representacién” —de la que se habla en esta
carta a Viola— donde se ve la importancia que ella tiene para apreciar el
lugar que al discernimiento —sea personal, sea comunitario— le cabe en
<l logro de la perfeccién de la obediencia ignaciana (que, como dijimos al
comienzo de este comentario, es uno de los temas fundamentales de este
libro) : si se tiene en cuenta el uso que el discernimiento tiene en la “re-
Presentacién”, se va a ver que no hay oposicién entre la obediencia perfecta
y el discernimiento espiritual, hecho como conviene.

Decimos “hecho como conviene”, porque hay una manera de hacerlo
~—sea en forma personal, sea en forma comunitaria— que no le conviene al
que vive bajo obediencia; y otra que si le conviene. Y la que le conviene
al obediente no es la que versa sobre si Dios quiere una cosa u otra, sino
sobre si Dios quiere que represente al Superior lo que veo, “no induciéndole
a una parte ni a otra, para después con animo quieto seguir la via que le
serd mostrada”, como dice la carta a Viola.

Y esta manera de hacer el discernimiento —sea personal, sea comuni-
taric— ayuda a la obediencia “ciega”, porque implica, después de hacerlo,
que “presuponiendo y creyendo —en un modo semejante al que se suele
tener en cosas de fe— que todo lo que el Superior ordena es ordenanza de
Dios nuestro Sefior y su santisima voluntad, a ciegas, sin inquisicién nin-
guna, proceder, con el impetu y prontitud de la voluntad deseosa de obe-
decer, a la ejecucién de Jo que le es mandado” (que es como describe Igna-
cio, en su Carta de la Obediencia, la obediencia “ciega”).

_ Una iiltima observacién: el autor habla tanto del discernimiento per-
sonal como del comunitario; pero en ningin lugar hemos visto que diga que
el primero es el presupuesto del segundo, y que —si se quiere hacer un
discernimiento comunitario— se debe presuponer que los miembros de la
comunidad tienen experiencia personal del discernimiento personall9, sea
hecho por uno mismo, sea hecho por otros bajo su direccién.

Presentamos ahora el libro de A. Chapelle, La prdctica literal de los
Ejercicios Espirituales individualmente guiados20, que presenta una parte
del trabajo de la sesién dada por su autor, en 1984, sobre el tema del titulo.

“El fin (del mismo) no es ni hacer (uno mismo) ni dar (a otros)
‘los Ejercicios. A lo méis se trata de aportar una ayuda para darlos, para
aprender a darlos. Ahora bien, para abordar los Ejercicios de esta manera,
es necesario ante todo hacerlos... Hay que haber hecho los Ejercicios para
poder darlos. También es necesario estudiarlos, conocer los textos, com-
prender la letra y la vida, con todo lo que esto supone de inteligencia de
la Escritura y de.la Tradicién de la Iglesia. Nuestra intencién no es de pro-
poner aqui el estudio del texto de los Ejercicios. Queremos mis bien deseri-
bir una prictica: jeémo dar individualmente los Ejercicios?’ (pp. 9-10).

"Y continda diciéndonos nuestro autor: “Esta manera individual de

19 A. Baruffo pone, como primer fundamento del discernimiento en
grupo, que ‘“‘cada miembro del grupo debe haber tenido la experiencia del
discernimiento personal” (cfr. Nuevo Diccionario de Espiritualided, Pauli-
nas, Madrid, 1983, p. 374, n. 2, art. Discernimiento).

20 A, Chapelle, Lo pratique des Exercices Spirituels individuellement
guidés, Centrum Ignatianum Spiritualitatis, Roma, 1986, 97 pégs.
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proceder es la de ‘Ignacio y ‘la de los primeros decenios de la Compafhia
—los estudios del Padre Iparraguirre lo han mostrado—. Es también, des-
pués de una quincena de afios, la de numerosos discipulos de Ignacio en
Alemania, Canadi, Francia, Bélgica y aun en otros paises. La perspectiva
aqui propuesta se caracteriza por una fidelidad literal a las sugestiones,
anotaciones y notas de los textos igmacianos” (p. 10).

“Practica de los' Ejercicios, practica de los Ejercicios individualmente
guiados, fidelidad literal a los textos ignacianos: se trata también de mos-
trar la posibilidad de esta practica literal y de atestiguar su fruto...”
(ibidem). ‘ '

Diriamos que, a nuestro juicio, el autor es fiel a una parte del libro

de los Ejercicios y, sobre todo, a una parte de su “espiritu”: a sus medi-
taciones y contemplaciones y a todo lo que sé refiera al “modo y orden
para meditar o contemplar...” (EE. 2). .
: Porque’ los Ejercicios, en su totalidad, consisten en una doble accién:
la accién de una serie de meditaciones y contemplaciones “y de otras espi-
rituales operaciones...” (EE. 1); y, simultdneamente con ésta, otra accién
mas interior, mediante la cual, con la ayuda del que da los Ejercicios (EE. 2
y passim), se esfuerza por tomar conciencia de las mociones en su anima,
a fin de conocer, por su medio, la voluntad de Dios.

~ La primera accién —y de'ella se ocupa  muy en gletalle ‘nuestro autor
y con mucha competencia— es la préctica de'la oracién, de la penitencia,
de los exdmenes de conciencia, etc., ete.; y la segunda accién es la del dis-
cernimiento de los espiritus —de la que apenas se ocupa nuestro autor—, o
discernimiento de “las varias mociones que en el dnima se causan: las bue-
nas para recibir, y las malas para lanzar...” (EE. 313) 21,

"No se puede pedir, 2 un solo autor, que sea’ exhaustivo en' las dos lineas
de "acciéon de los Ejercicios —que son la experiencia de. Dios tanto en la
oracién como en el discernimiento—; pero no es lo que nuestro autor pre-
tende, sino ser lo mas completo que sea posible en la linea de la. oracién.
Y creemos que lo logra, con mucha fidelidad al texto ignaciano, y apun-
tando a su prictica individual, : : : o

Con ‘todo, si hemos de hacer una observacién, no nos parece' que “la
lectio divina tiene otra dindmica que la contemplacién ignaciana” (p. 87)
porque —dice- més arriba— “la pedagogia ignaciana pide precisamente esa
mezela' de contemplacién y de reflexién...”. Como deciamos en otra oca-
sién 22, “el “rveflectir...” es una palabra muy repetida por S. Ignacio (EE.
196 y ‘passim). ;Qué nos’ quiere decir con esta palabra? Pues preqsgmente
lo mismo ‘que los monjes cuando nos recomiendan, en la ‘lectio dlvm_a’, el
tener en cuenta ‘...muestra propia presencia, nuestra total presencia.. J
ante el Sefior que nos habla... O sea, que debemos ir a la oracién con
nuestra propia historia de pecados y gracias, de tentacmn_gs y de inspira-
ciones: ‘si creemos (como dice L. Bouyer, en Introduccién @ la lectura
espiritual, Herder, Barcelona, 1964, p. 74), como debemos creer, que la
Palabra nos es dirigida a nosotros mismos, a cada uno de nosotros con una
actualidad ' permanente, debemos también creer que nos afecta en todo Jo
que somos con todos nuestros problemas, nuestras _nece51dades, nuestras fal-
tas y también nuestras alegrias: todo lo que oprime o nos dilata, todo lo

que nos hace o nos deshace’”’.

21 Cfr. J. Laplace, La experiencia del discernimiento en los Ejercicios
Espirituales de San Ignacio, Secretariado de Ejercicios, Madrid, 1978, p. 3.
: 22 Cfr., M. A. Fiorito, Lectura de la Escritura y oracién ignaciand,
BoLETIN pE ESPIRITUALIDAD, n. 100, pp. 16-17).
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El libro de M. Gonzilez, La Espiritualidad Ignaciane 22 bis es, como
dice su subtitulo, un “ensayo de sintesis” basado en ‘““algunocs puntos que
parecen mis importantes y caracteristicos (de dicha espiritualidad), ensa-
yando una sistematizacién y esbozando timidamente una.sintesis”. Y “por
‘espiritualidad ignaciana’ se entiende el conjunte de principios, motivacio-
nes y métodos de santificacién que, despues de haberlos experlmentado en
s mismo y en la direccién de otros, ensefia S. Ignacio a los que quieren
seguir su magisterio en este camino peculiar hacia la unién con Dios...
Porque es evidente que dentro de la Iglesia hay varias vias de santifica-
cién y otras ‘espirvitualidades’ perfectamente legitimas, v. gr. la benedictina
o la franciscana. Con ella coincide la ignaciana, como no puede ser menos,
en los elementos esenciales a toda espiritualidad auténticamente cristiana;
pero tiene sus matices proplos La suya no puede decirse que sea ni mejor
ni peor que las otras, sino simplemente que es distinta. (En ‘estas notas se
procurard poner de 1e11eve estos .aspectos o rasgos especificos, al menos los
miés salientes, si no se acierta a inventariarlos todos” (pp. 1-2)

Y creemos que lo logra en cuatro-“temas”, de los cuales los tres pri-
meros tratan de sendos elementos “estructurales” de la espiritualidad igna-
ciana (teocentrismo especifico, orientacién cristo]égica e ideal de servicio);
v el cuarto “tema” versa sobre la integracién de “antinomias” (que son
cinco: humanismo y sobrenaturahsmo, ascetismo Y, nnstlcxsmo, individuo y
corporacién, perfeccion propia y salvacién del préjimo, accién y contem-
placién).

En esta sintesis, no se toman en cuenta todos los “temas” de la espi~
ritualidad ignaciana. Por ejemplo, no se tiene en cuenta “la devocién —igna-
ciana— a la Eucaristia” porque no es “un elemento que estructura su
espiritualidad”: todas las. ilustraciones de S. Ignacio sobre la Eucaristia
“no tienen comparacién con las que recibe sobre la Sma. Trinidad o sobre
el mismo Jesucristo, que con tanta frecuencia se le aparece en una u otra
forma” (p. 66).

En el desarrollo del tema de “la orientacién cristolégica de la espiri-
tualidad ignaciana (pp. 43 ss.), nuestro autor dice que “suele usarse con
frecuencia, y aun con cierta complacencia, la frase ‘compafieros de Jesus’.
Sin embargo me atrevo a afirmar... que, a mi juicio, esa férmula es poco
feliz, a no ser que se la explique como mera elipsis, porque la expresién
completa seria: ‘compatieros al servicio de Jes(s’. La misma salvedad hacia
el P. Solano en su ponencia sobre la cristologia de -las Constituciones. ..
Si se perdona la frase, nunca podremos ‘codearnos’ con el Sefior. S. Ignacio
mantiene siempre la distancia entre el Creador y la creatura;:y, como
creatura, su deber primordial es ‘alabar, hacer reverencia y servir’ (E'E. 23)”
{pp. 64-65).

No estamos de acuerdo, porque creemos que el ser ‘“‘compafiero de
Jesus” es lo que significaba la peticién de S. Ignacio a la Virgen, de ser
“puesto con su Hijo”. Y por eso la respuesta a esta peticién se concreta
—en la visién de' la Stor a— en la frase “Yo estaré con ustedes”, de la
cual da testimonio Nadal en 1554 (cerca, pues, de la redaccién de la Auto-
biografia: cfr. Fontes Narrativi, I, p. 313 con nota 37), quien luego, en
1557 (después de la muerte de Ignacio) cambié por “Yo os seré propicio”,
que es el testimonio de Lainez en 1559; pero luego, en 1561, en una plitica
en Coimbra, vuelve a su anterior testimonio —a pesar de lo dicho por
Laynez— y afirma que la frase es “Yo estaré con ustedes” (Fontes Narra-
tivi, I,.p. 158 con nota 54). No pensamos que esto signifique “codearnos

. 22 bis M. M. Gonzalez, La Espiritualidad ignaciana, Centrum Ignatianum
Spiritualitatis, Roma, 1986, 173 pags.

— 455

con el Sefior”, sino ser sus “amigos” (Jn. 15,15), que hemos respondido *‘si”
al llamado del Rey Eternal de “trabajar .con E}” (EE. 95). Y notemos
que, en la Biblia, hay una férmula —que usa el mismo Dios— para com- -
prometerse con un hombre individual, o con un grupo, y atin con todo su
Pueblo: le promete su asistencia, su ayuda, su proteccién, su presencia en
el cumplimiento de la misién que le confia, como por ejemplo cuando le
dice Gedeén, “Yo estaré contigo (Jueces 6,16); y a los apéstoles en el NT,
en Mt 26,19, cuando les dice que “Yo estaré con vosotros todos IOS'dias
hasta el fin del mundo”.

Ademas, lo que el mismo autor reconoce —que somos “compafieros” los
unos de los otros—, no seria posible si todos no fuéramos “compafieros de
Jests”: como dice S. Ignacio en las Constituciones, “el vinculo principal
de entrambas partes para la unién de los miembros entre si y con la ca-
beza, es el amor de Dios nuestro Sefior; porque estando el Superior y los
inferiores muy unidos con la divina y suma bondad, se unirdn muy ficil-
mente entre si mlsmos, por el mismo amor que de ella descenderd y se
extenderd a todos préjimos y en especial al cuerpo de la Compaifiia” (Const
671).

En este mismo tema de “la orientacién cmstologlca de la esplrxtuahdad
ignaciana”, al tratar de una de sus consecuencias (“servir bajo el Romano
Pontifice, Vicario de Cristo”), explica el sentido del voto “que la Compaiiia
hizo de obedecer a (a Su Santidad) como a Sumo Vicario de Cristo...”,
diciendo que “evidentemente, la misidén .incluye, no solamente el punto geo-
grafico del destino (como algunos piensan a partir de Const. 605, que dice
que “la intencién del cuarto voto no era... sino para ser esparcidos en
varias partes del mundo...”), sino también, y mas principalmente, la em-
presa o trabajo apostélico al que se es destinado: ‘para cosas que conciernen
al culto divino y bien de la religién cristiana’ (Const. 7). Por lo cual es
necesario que el enviado conozca bien ‘la intencién de Su Santidad y el
efecto (o finalidad) para que es enviado’ (Const. 612)... El sitio es casi
lo de menos; lo importante es el trabajo que el Vicario de Cristo les en-
comienda...” (p. 73).

Otro acierto es su interpretacién del tan ignaciano “salvar 4nimas”,

pues nos dice que “la frase... de cufio tipico de la época (ignaciana), no
debe entenderse en un sentido minimalista, como si sélo se pretendiese
arrancar a los hombres de la perdicién eterna 23. Explicitamente se anuncia
como fin de la Compaiiia ‘no solamente atender a la salvacién y perfeccion
de las 4nimas propias con la.gracia divina, mas con la misma intensamente
procurar de ayudar a la salvacién y perfeccién de las de los préjimos’
(Const. 7). Por eso, se emplean también otras expresiones de sentido mis
amplio, como: ‘provechoc y ayuda de los préjimos’, que abren el horizonte
hacia las alturas de la santidad. Ahorramos al lector citas de textos de las
Constituciones, que se encontraran a cada paso” (p. 115).
. Si tuviéramos que elegir, entre otros aciertos del libro, el que mas nos
llama la atencién, diriamos que es el capitulo sobre el “humanismo y sobre-
naturalismo” (pp. 121-128), en el que trata sobre esa “antinomia” clisica
en el “hombre de accién”, en la que la “sintesis” se da —mo como en el
pensamiento de Don Orione y en su obra del Cottolengo, sino— “en la
tensién dialéctica de la accién humana en el servicio divino” (p. 119).

Esa tensién “dialéctica” la expresd, un jesuita hingaro del siglo XvII,
en una frase o “quiasmo” de dificil interpretacion, que pone, como “primera
regla de tu accién”, la siguiente: “Ten fe en Dios como si todo el suceso

23 Véase lo que decnnos mas arriba, en la nota 2 y en el texto que
corresponde.
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'de_pendiera de ti y nada de Dios; con todo, pon todo tu cuidado como si
Plos lo debiera hacer todo, y ti nada” Y esa frase puede querer decir que,
antes de obrar, hay que prever todos los medios humanos al aleance; y
mientras se esta qbrando, hay que confiar solamente en Dios” 24, ’

i En otros términos, somos instrumentos en manos de Dios; y, como tales,
~d¢be}}10s prepararnos (para la accién) de la mejor manera posible; pero
también como instrumentos, debemos confiar (en la misma accién) en Dios’
¥ no en nuestra preparacién’ 25,

'.Estos pocos aciertos que hemos notado no bastan, en realidad, para
expresar toda la riqueza de este comentario —o relectura— de las obras
de S. Ignacio (Autobiografia, Constituciones, Diario espiritual, Ejercicios
Espirituales, Férmula del Instituto y Cartas e Instrucciones); pero: sirven
como muestras que podrian multiplicarse indefinidamente,

“En resumen, un gran libro que expresa toda una vida —la del autor—
dedicada a vivir la espiritualidad ignacianaz en la accién.

. Queremos presentar, casi al término de este “boletin bibliografico”, la
obra de M. A. Fiorito, Buscar y hallar la Voluntad de Dios 28, .
! ‘Su'al‘ltor nos ‘dice, en su Prélogo, que este libro “preténde ser un co-
.mentarl,o'fie los Ejercicios ignacianos; pero no un comentario tedrico, sino
uno practico; o sea, que no meramente ‘ayude a conodcer, sino sobre todo a
practicar los Ejerci¢ios Espirituales de San Ignacio...”, con el género de
ayuda que és posible por escrito (p. 11). ‘
*" Y para ello “este libro contiene una serie 'de ‘fichas de lectura espiri-
tual’ que pueden ayudar —hasta cierto punto— a un ejercitante bien dis-
puesto:.:‘ Y decimos ‘ayudar hasta cierto punto’ porque somos conscientes
—continda diciéndonos nuestro autor— de que, para hacer los Ejercicios
Espirituales ignacianos, no basta con tener por escrito la ‘materia’ de las
_medxtaclo?les y contemplaciones, sino que se requiere ademds... tener en
cuenta sobre todo su ‘forma’... (Porque los Ejercicios ignacianos) consis-
ten en una doble accién: por una parte, la accién de una serie de medita-
ciones y contemplaciones; y, por la otra, una accién mdis interior mediante
Ia cual,'qon la ayuda del que da los Ejercicios, cada ejercitanté se esfuerza
por tomar conciencia de las moéciones que se dan‘en él, a fin de conocer
d§scermep(!o las ‘mismas, la voluntad divina en los temas mayores de su,
vida espiritual. La primera accién --—que Illamariamos la ‘materia’ de los
EJe}'cmms Espirituales— es la practica o ejercicio de la oracién, de la
penitencia, de los’ exdmenes de conciéncia, ete.; 'y la segunda aceion —que
‘]]ax{xqrjamos la ‘forma’ de los Ejercicios— es la-del discernimiento de los
espiritus, o discernimiento de ‘las varias mociones que en el inima se
causan’ (E‘]_er(:lcios n. 103) c¢on la ayuda —indispensable, de ley ordinaria
de ld P1:’ov1'dericia de Dios— del que da los Rjercicios” (pp. 9-10).

Preq:samen’oe en estas "“fichas de lectura espiritual” estd la originali-
daq ~—8i lq obra la ‘tiene— ‘del libro que estamos comentando, porque
bornen, a disposicién del lector, una serie de textos de diversos autores
——citados, como el autor lo dice, no “‘textialmente, sino con libértad... qui-
tando, por tanto, o agregando frases enteras” (p. 10)— estructurados segin
el curso de los Ejeicicios de S. Ignacio. )

2¢ Cfr. B. Mendiboure, De fe en fe, BOLETIN DE ESPIRITUALIDAD, n. 92

Pp. 21-22, nota de la redacecién 1. ’

25 Cfr. St. Lyonnet, La ley fundamental del apostolado, BOLETIN DE Es-
PIRITUALIDAD, n, 92, p. 17, nota de la redaccién 1.

_ ¥ M. A. Fiorito, Buscar y hallar la Voluntad de Dios, tomos 1 y 2

Ediciones Diego de Torres, San Miguel (BA), 1980, 437 y 424 pé.gs:
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Deciamos, al comienzo, que este libro era, “no un comentario teérico,

sino uno prictico”; pero estid basado en una “interpretacién tedrica” de los
Ejercicios, que los ve centrados —como la espiritualidad ignaciana— en
las “... maneras de humildad” (EE. 164-168); pero no solamente de una
humildad —como la entendia Santa Teresa, que es “verda ”.—, comparan-
donos con nuestros préjimos, sino —como nos lo dice nuestro autor— “que
es —respecto de Dios-— obediencia a la voluntad de Dios que se manifiesta,
en primer lugar, en los mandamientos de la Ley de Dios que obligan bajo
pecado —mortal o venal—; pero que también se manifiesta bajo pena de
imperfeccién, en los consejos que son —como decia Juan Pablo II en su
Exhortacién ‘Redemptionis donum’ n, 93— esas exhortaciones que en el Evan-
gelio ‘sobrepasan la medida del mandamiento, indicando no sélo lo que es
‘necesario’, sino lo que es ‘mejor’. Asi por ejemplo la exhortacién a no
juzgar (Mt. 7,1), a ‘prestar sin esperanza de remuneraciéon’ (Le. 6,42), u
satisfacer todas las peticiones y deseos del préjimo (Mt. 5,40-42)...° y tan-
tas otras que tradicionalmente se llaman ‘consejos’ como distintos a los
mandamientos o ‘preceptos’ (EE, 135), y entre los cuales ‘consejos’ se en-
cuentran los ‘evangélicos’ de castidad, pobreza y/u obediencia,” pero que
ho son los Wnicos ‘consejos’ que el Sefior puede, en Ejercicios, presentar
a un ejercitante que tieme ‘grande animo y liberalidad con su Creador y
Sefior (EE. 5)” (pp. 33-34).
‘ “Podriamos también decir —continua diciéndonos nuestro autor— que
la humildad, de la que S. Ignacio habla en las Tres Maneras de la misma,
coincide con la ‘justicia’ de la que habla el libro de la Sabiduria —y todo
€l AT—. cuando nos dice: ‘Amad la justicia’ (Sab. 1,1, con nota de la BJ).
Aqui se trata de la conformidad completa del pensamiento y de la accién
del hombre con la voluntad divina en la Ley; y, en el NT,.la justicia del
Reino de los cielos, mayor que la de los escribas y fariseos’ (Mt. 520); y
que es la conformidad con la voluntad de Dios expresada, no sélo en la Ley
natural (no mataras, no robaras...), sino sobre todo en los ‘consejos’ que
el Sefior da a cada uno, mas allad de lo mandado o prohibido a todos por
igual (EE: 170-174, materia de eleccion o reforma de vida en Ejercicios).
Nos hemos habituado a considerar, cuando hablamos de ‘justicia’, la justicia
socio-econémica; y es, hasta cierto punto, bueno. Pero, si nos quedamos 2n
ella, nos quedamos en la justicia ‘de los escribas y fariseos’: tenemos que
Jevantar siempre la mirada, ampliar nuestro horizonte, y contemplar la
‘justicia del Reino de los cielos, superior...’ (Mt. 5,20-48), sobre todo cuan-
do estamos haciendo Ejercicios ignacianos. Si nos quediramos en la mera
justicia socio-econémica... no llegariamos a la justicia biblica que es, en
cambio, fidelidad a la Alianza con Dios, y que nos hace, como Dios, fieles
a la. Alianza; y la Alianza con Dios implica no sélo fidelidad a la “ley
natural”, sino a toda voluntad de Dios para mi, aunque mo lo sea para
otro. A esta ‘justicia biblica’ se refiere el Sefior cuando le advierte, al
Bautista, que ‘conviene que cumplamos toda justicia’ (Mt. 3,15, con nota
de la BJ)” (pp. 33-34; véase la ficha “objetivo de los Ejercicios, los Con-
sejos”, pp. 49-53).

Para terminar: deciamos, al principio, que el libro que presentamos
era un “comentario de los Ejercicios ignacianos...”; pero podriamos tam-
bién decir que, por lo mismo, es una exposicion de la espiritualidad igna-
eiana, segliin ésta se nos presenta en el libro de Ejercicios, con sus “temas
mayores” desarrollados segin el orden de los mismos Ejercicios.

Hemos dejado, para el final de nuestro “boletin bibliografico” sobre
“espiritualidad ignaciana”, el libro de J. B. Libanio, Discernimiento espi-
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vitual (reflexiones teoldgico-espirituales) 27 porque nos ha merecido un-juicio
francamente negativo. Y diremos por qué. .. - R Lo

“El presente;trabajo, —nos dice nuestro yautor— consta de; cuatro"czipi-
tulos. En el primero, tratamos de mostrar que .existe una largq tradicién
eclesidstica sobre el discernimiento . espiritual, que. encuentra, sus, rafces en
el pueblo de Israel y en el Nuevo Testamento respecto de sus profetas y.de
los ‘carismas de la comunidad... En el segundo capitulo. tratamos de refle.
xionar sobre sus fundamentos antropolégico-teolsZicos, con el fin de cono-
ceinos'‘Méjor. En el tercero presentamos répidamente’ el ‘contexto’ de ‘la‘vida
ctristiang, ‘eclesial y religiosa, en que se practica’ este ‘discernimiento. ‘Final-
mente, el cuarto capitulo se dedica’ al ‘estudio ‘de” eéste proceso:tal comp! Io
presenta San Ignacio, ‘'sobre todo en el libro de 'los "Ejercicios 'Espirituales,
recurriendo a' sus - principales .comentaristas.' Y -lo isitiamos . brevemente
dentro de la .experiencia -personal de' Ignacio,’ para poder «comprender»su
dindmica interna..Tenemos .la esperanza ide ‘que las:reflexionesiaquf. esbo-
zadas -puedan, ayudar al lector a situarse ,en la rcorriente ! que. proviene: de
una larga, tradicidn espiritual de la Iglesia, v iasi ‘beber, de las,luces ,y;de Ja
vida, para encontrar .en su existencia personal las Namadas .histéricag, de

ngs’{' (pp. 10-1‘1;;, los ;p\tirayados son, nuestros)., R ST .
. .».Como_vemos, :nuestro -autor. admite “una-,larga, tradicién...”, “una
larga tradicion espiritual de la Iglesia...”; y, Juego, cuando en el -capitulo
primero ‘se aboca al eStudio de esta “larga tradicién..'” . dice” que, “por
fidelidad a las fuentes, usaremos las expresionés de‘los autores’ que ‘se refie-
ren en general ‘a'esta doblé 'realidad del 'demonic y’de los &ngeles" buenos,
§in querer con’ésto entrar enila polémica teolégica de 'l existencia 0910 de
Hemoniios y- dngeles y su modo-de’ actuar” (p. 28). - o Lo b ok
'Y Qué ‘fidelidad es' ésta ‘@ ‘las “fuentes”, ‘que prescinde’ de'in dato- Ll
eXistencia y el modo'de actuar' de ‘ingelées’ y demonios—' .que “estd presente
en’ todas estas “fuentes”? Seria aceptable que dijera’ ——como o ‘dice 'S."Rer-
nardo, en "un ‘discurso sobre'el’ discernimiento de “losespiritus 28— “gue “no
siempre-'es' facil 'discernir si es'nuestro -espiritu ‘(del que se ‘ocupa ‘el psich-
Jogo) ‘el que nos habla, o bien alguno'de-los tres ‘ya' 'meéncionados ‘ (demonio,
carne 'o ‘'mundo)”; pero aqui nuestro autor prescinde, sin' m4s, “de “un'dato
de““tna larga ‘tradicién espiritual de la’ Iglesia”; y cita esta tradicién' “como
si...” el ‘demonio’o el dngel-bueno mo existieran:’” & e e

"~ ‘Lo meénos  que podriamos decir ‘de esta’ actitud es’que ‘es “ambigua’.
;1 . Lo mismo, al hablar el autor del “espacio “eclesial f’dg_ la "’pra‘x‘is libe-
radora” (pp. 189 ss.), resulta  “ambiguo”, 'si no' falso, porque no &s''lo
mismo, fe-caridad. que teoria-practica. . R e

. . Recientemente Juan Pablo II decia, en una visita “ad limina” de algu-
nos; Obispos, que “quiero ... reflexionar con vosotros sobre la ' importancia
derla doctrina en la vida de Iglesia. Tras el Coneilio- Vaticano II, podemos
alegrarmos por la conciencia que nuestra gente ha tomado e’ que 1a’ fé
catolica no' se limita a ciertas précticas religiosas, y que la fe. 'ha de ponerse
€n accién, especialmente,al servicio de la justicia y ‘dé;}é' paz én el mundo.
Al mismo tiempo, como también insiste el Concilio, debemos construir sobre
el sélido cimiento de una doctrina sana, que mo es otra cosa que la verdad
salvadora de Jesucristo... E] desafic que siempre tiené que afrontar “la
Iglesia es la de profundizar nuestro conocimiento, compreénsién y amor hacia

B

't

'

27 J. B. Libanio, Discernimiento espiritual, Paulinas, Buenos Aires, 1987,
214 pags. )
' 28 Cfr. San Bernardo, Sermomnes warios, Poblet, 1947, Buenos Aires,
111, . p. 170. » :
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esta verdad que transforma nuestros espiritus y corazones’” (OR. XX [1988],

n., 25, p. 9).

Dice nuestro autor que “la tradicién biblica... nos libera de una visxéx}
puramente juridica en la que, por el simple hech'q de que alg_ulen esti
investido de autoridad, considera que su interpretaciéon de la 1'eahdad'cou_1-
cide con la percepecién de la voluntad de Dios hagia no‘so'gros. La”obedxencxa
no es ningin sustituto ficil de la tarea del 'dxscermmlento...’ (1?. 24).
Ya hemos hablado, comentando un libro anterior —el de ‘Palmes, titulado
Del discernimicnto a lo obediencia ignaciana—, de las relaciones que se dan
.entre discernimiento y obediencia; y hemos dicho_ cémo “el’ discernimien-
to... ayuda a la obediencia ‘ciega’, porque in}phca, después de hacerlo,
.que “presuponiendo y creyendo —en modo'semejante al que se suele tener
en cosas de fe— que todo lo que el Superior ordena es ordenanza qe Dios
nuestro Sefior (estamos citando la Carta de S. Ignac19 sobre la Obed}encla),
.a clegas, sin inquisicién ninguna, proceder, con el impetu y prontitud (e’e
1a voluntad deseosa de obedecer, a la ejecucién de lo que le es mgndado .
Y creemos que esto basta para llamar la atenpién_ sobre la_ dwe1:su_iad que
se da entre la concepcién del autor de la obediencia 'y el discernimiento, y
Ja concepeién ignaciana de los mismos. ) )

Dice también nuestro autor que, “en tiempo de Ignacio, dommaba._ una
concepcién bastante juridica y jerarquica de la Iglesia, de modo que alejarse
de esas normas juridicas era, précticamer.lte, adherir a sector/es iluministas
-0 'al protestantismo que comenzaba a surgir con _fuerza. De ahi se despreHnde
cierta’ rigidez de Ignacio para dglmutar el objeto de la eleccién... Hoy
‘tendriamos que aceptar la posibilidad de una verdadera eleccién ignaciana
sobre temas que todavia estuviesen bajo cierta sospecha de la Iglesia je-
rarquica” (p. 149). Y esto no nos parece exacto. Lq que se puede es consi-
.derar si hay que 7represcitar, al Superior, que la situacién ha cambiado, ¥
que ya no rige una ley; pero no se puede, mxentra§ exista una ley, actuar
en contrario. En otros términos, lo que se elige es si se presenta o no; pero
no si se actiia o no contra una ley vigente. .

Deciamos en otra ocasién que “el Sefior le pide a cada uno lo suyo:
al stbdito, presentar y representar; y al superior, decidir... No siempre el
Sefior quiere, de inmediato, que algo nuevo se haga o que algo a}ﬂ':lg'uo se
deje de hacer; pero si puede querer que se .p%da a la autoridad legitima que
‘haga lo nuevo o deje lo antiguo. Estas peticiones pueden tener gran impor-
tancia en el proceso de cambio en la Iglesia; y son... siempre oportunas,
niientras que la realizacién inmediata de lo pedido puede ser inoportuna y

‘hasta contraproducente” 29.

Nos aproximamos al quinto centenario del nacimiento de S. Ignacio de
Loyola, y pensamos que la mejor preparacion —y aun ce.le.bracllén—— es
“sentir y gustar internamente...” (EE. 2) su carisma espiritual. do:

Y creemos que a esto pueden ayudar los libros que hemos comer}ta_t'o.
Jos que aciertan, porque nos dan el fruto de sus estudios; y los que ac1g1tag
menos —o desaciertan del todo—, porque nos suscitan una sana .mqu1e~du
de reiterar —contra los que lo conocen menos o lo desconocen— su verda-

-dero espiritu.

20 Ofr. M. A. Fiorito, La eleccion discreta segin Sen Ignacio, BOLETIN
pE ESPIRITUALIDAD, n. 25, pp. 38-39.



