RINO FISICHELLA*

LA IGLESIA,
MEDIACION DE LA REVELACION
Y LENGUAJE DE LA FE

I. UNA PALABRA COMO PREMISA

La Iglesia es por diversos titulos objeto de la teologia. No se puede sos-
tener la tesis segtin la cual una sola disciplina teoldgica —para el caso, la
dogmatica— deba poseer el monopolio de la investigacién; derivaria de
ello la imposibilidad de alcanzar una correcta epistemologia eclesiolégica
y una visién global de los contenidos. La interdisciplinaridad en el anali-
sis de los datos que componen una realidad tan compleja requiere la com-
plementariedad de las especializaciones teoldgicas. En un periodo como
el nuestro, caracterizado por la fragmentariedad del saber, serfa oportu-
no que los teélogos superasen los esquemas de confines demasiado rigi-
dos entre sus disciplinas; éstos, a veces, son del todo arbitrarios y se ase-
mejan mas a barreras interpuestas para la custodia celosa de los propios
espacios, que a &mbitos de investigacién y de especializacién cuyo primer
objetivo es el de mantener la unidad del saber. Esta es una exigencia del
pensamiento requerida por la especializacién, pero juntamente con ella

*  Rino FisICHELLA nacié en 1951 en Codogno, cerca de Mildn. Doctor en Teolo-
gia por la Universidad Gregoriana, donde ostenta actualmente la Catedra de Teolo-
gia fundamental. Publicaciones: Evento y credibilidad (Salamanca 1989) e Introduic-
cién a la Teologia fuundamental (El Verbo Divino, Estella 1993).
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desea también el esfuerzo por la unidad a fin de poder distinguir y per-
mitir la profundizacién en vistas de la complementaridad.

La Iglesia, en la teologia posconciliar, ha sido objeto de estudio tam-
bién de la fundamental, tal y como era comun en la tradicién de esta
disciplina'. Uno de los temas que, a nuestro parecer, le falta todavia ma-
yor clarificacién y que requiere un analisis mas particular es el de la re-
lacién entre la Iglesia y la revelacion.

Es verdad que una de las conquistas de la teologia posconciliar ha si-
do, ciertamente, la de recuperar la centralidad de la revelacién; el paso
de una teologfa del dogma a una teologia de la revelacién se puede con-
siderar como un dato adquirido, por lo menos en el horizonte de la con-
ciencia teolégica, aunque todavia no lo sea en el de la tematizacién que
se ha hecho de los contenidos. Es oportuno, en cualquier caso, que la re-
cuperacién de la centralidad sea expresada también a nivel de la rela-
cionalidad entre la revelacién y la Iglesia, que es quien transmite hasta
el presente el contenido revelado. La revelacién, de hecho, es mediada
histéricamente por la transmisién que la comunidad creyente hace. La
funcién de mediacién manifiesta la naturaleza intima de la Iglesia y
explicita mejor la misién que ha recibido de su fundador. Teolégica-
mente, es importante que la valoracién de esta relacionalidad toque la
cuestion epistemolégica de la mediacién, para justificar el punto de re-
ferencia primario al cual la Iglesia se remite en manera normativa en el
transcurso histérico de su existencia; o bien para comprender el conte-
nido veritativo que es puesto en acto en las diversas funciones que ella
cumple, primera entre todas, el desarrollo del dogma.

Para el objetivo de esta reflexién se ha considerado oportuno focali-
zar, ante todo, la realidad de la mediacién y, seguidamente, proceder al
analisis de uno de sus procesos mas cualificadores: el lenguaje.

II. ¢EN QUE SENTIDO LA IGLESIA ES MEDIACION
DE LA REVELACION?

Que exista una relacién entre la revelacién y la Iglesia es de tal mo-
do evidente que no es necesaria demostracién alguna. Si la Iglesia exis-

' Ct. los diversos tratados y las demonstratiotio catholica; S. Pit-Ninot, Tratado de

Teologia fundarmental, Salamanca 1989, 307-406; Ibem, Ecclesiologia fundamental: Sta-
tus quaestionis: Revista Espanola de Teologia 49 (1989) 361-403; Ipem, Eclesiologia
fundamental: DTF 626-629; Ioem, Introduccion a la Eclesiologia, Estella 1995; H. FRIES,
Fundamentaltheologie, Graz 1985, 321-522; HFTh III, Traktat Kirche, Freiburg 1986;
F. S. Fiorenza, Foundational Theology, Jesus and the Church, New York 1984.
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te es porque debe llevar en la historia de la humanidad la revelacién de
Dios que se ha realizado en manera definitiva en Jesucristo. La Dei Ver-
bum afirma en términos claros esta situacién cuando dice:

«Lo que transmitieron los Apéstoles encierra todo lo necesario para
que el Pueblo de Dios viva santamente y aumente su fe, y de esta forma
la Iglesia, en su doctrina, en su vida y en su culto, perpetta y transmite
a todas las generaciones todo lo que ella es, todo lo que cree» (DV 8).

La esencia de la Iglesia, por tanto, y cuanto constituye su vida son ac-
tuadas mediante un proceso de conservacion y transmisién que eviden-
cian su situacién mediadora entre Cristo y el mundo.

Algunos textos de la Dei Verbum merecen ser propuestos nuevamern-
te a nuestra investigacién. Tales textos nos permiten, en efecto, alcanzar
una comprensién mas adecuada del hecho mismo de la mediacién y del
papel que desempeiia. El ntimero 8 de la Dei Verbum, de manera parti-
cular, permite establecer los dos polos sobre los cuales se construye la
mediacién: por una parte, se dice que: «La Iglesia camina a través de los
siglos hacia la plenitud de la verdad, hasta que se cumpla en ella plena-
mente las palabras de Dios.» Por otra parte, se afirma que: «La misma
Tradicién da a conocer a la Iglesia el canon de los Libros Sagrados y ha-
ce que los comprenda cada vez mejor y los mantenga siempre activos.
Asi, Dios, que hablé en otros tiempos, sigue conversando siempre con la
Esposa de su Hijo amado; asi, el Espiritu Santo, por quien la voz viva
del Evangelio resuena viva en la Iglesia, y por ella en el mundo entero,
va introduciendo a los fieles en la verdad plena y hace que habite en
ellos intensamente la palabra de Cristo» (cf. Col 3,16).

Et per ipsam in mundo, he aqui codificado por el Vaticano II el hori-
zonte de la mediacién de la Iglesia con respecto a la revelacién. Que no
se trate de una mediacién puramente instrumental es facil reconocerlo
por el contexto y el lenguaje mismo que la Dei Verbum utiliza. El per ip-
sam identifica inmediatamente la realidad personal de la Iglesia que ha
sido precedentemente definida «esposa del Hijo» con la cual el Padre
«habla» sine intermissione. La Iglesia, por tanto, no puede ser conside-
rada a nivel de un mecanismo de transmisién; ella es, mas bien, voz del
Espiritu que habla al mundo y por medio del cual el Evangelio puede to-
davia introducir a los creyentes en la verdad completa. Este texto, como
se aprecia, introduce algunos elementos constitutivos de nuestro tema.
Se afirma, ante todo, el papel que el Espiritu Santo desarrolla en la me-
diacién; se expresa, ademas, el contenido veritativo de la mediacién y se
proyecta finalmente su cumplimiento en el evento escatolégico. El pri-
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mer hecho que sorprende es que la mediacién de la cual se habla, ya sea
por la funcién objetiva, ya por la realidad subjetiva de quien la realiza,
presenta algunas caracteristicas innovadoras y diferentes sobre todo si
se confrontan en perspectiva filoséfica.

Filosdficamente, la mediacion se considera como una actividad légi-
ca mediante la cual el sujeto se experimenta a si mismo como parte ac-
tiva en el proceso del conocimiento. Ya que esta es avepos, es decir, in-
mediata, cada uno debe hacerse a si mismo participe del proceso
superando la fase pasiva de la contemplacién. La peoiteta, la mediacion,
sirve entonces a AristSteles para este objetivo. La evidencia racional se
alcanza a través de la mediacién que el sujeto practica.

En lo que concierne a nuestro caso, se debe observar que la Iglesia
no es una instancia extrafia o yuxtapuesta al proceso de la mediacién?
en ésta, de hecho, realiza su misma naturaleza, no obstante, llegue a ser,
al mismo tiempo, objeto del contenido mediado. Para la Iglesia la me-
diacién no se reduce a una funcion légica que es desarrollada en el or-
den de un conocimiento mas profundo de la evidencia de la revelacién.
Si asi fuera, estariamos delante de una simple funcién gnoseolégica. En
la mediacién, en cambio, la Iglesia emperia plenamente su propia exis-
tencia y se compromete ante el mundo. En una palabra, la mediacién
desarrolla y acttia una performatividad que expresa el entero actuar de
la Iglesia. Si se quisiera hablar cargando el tono se podria afirmar que
la Iglesia ha sido instituida para la mediacién, encarnando en su reali-
dad divino-humana aquello que significa?.

El per ipsam, por tanto, ha de entenderse en manera analdgica al per
Christum Verbum «carnem» factum (DV 2), quien en la economia de sus
gestos y palabras constituye el simul «mediator» et plenitudo revelationis
(DV 2). El analogatum princeps en esta obra de mediacién es en mane-
ra Unica y definitiva el Hijo encarnado; sobre esto, no hay duda. Esto
justifica también la terminologia que estamos utilizando; se habla, de
hecho, de Iglesia como mediacion, mas que de Iglesia como nediadora
de la revelacion. El caracter cristico de la mediacion reveladora debe
mantenerse en aquella intangibilidad que es determinada por el reve-
larse de Dios mismo a la humanidad a través de la asuncién de la natu-

*  El término mismo «mediacién» expresa, de todos modos, una variedad de
imagenes semanticas que deben ser verificadas en la aplicacion del término.

* Es cn este sentido en el que se puede interpretar, en nuestro caso, el texto de
la Liumemn gentinn, segin el cual: «El cuerpo mistico de Cristo, reunion visible y co-
munidad espiritual... no han de considerarse como dos cosas, porque forman una
realidad compleja, constituida por un elemento humano y otro divino» (LG 8).
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raleza humana por parte del Verbo*. Este evento marca el unicun irre-
petibile que no tiene comparacién ni en la historia de la humanidad ni
en instancia sucesiva alguna que la Iglesia quisiera proponer. La revela-
cion nos llega por Cristo mediador, el cual constituye a su Iglesia como
mediacién de aquello que él ha revelado. La Iglesia, para ser capaz de
esta mediacion y ser creible ella misma como contenido de fe, debe po-
nerse en el mundo en una forma tal que no pueda ser atribuible a la ac-
cién humana; ella debe manifestar, mas bien, las connotaciones de una
novedad tal que solamente pueda ser reconducida a la revelacién. La
Iglesia, por lo mismo, necesita ponerse ante el mundo en manera cons-
titutiva con la forma impresa en ella por la revelacién; esto es, con la
misma forma Christi.

Justamente la Luimen Gentium expresa esta dimensién con el térmi-
no prenado de sacramentim (LG 1); el mismo que usa la Dei Verbum pa-
ra describir el evento de la revelacién (DV 2). La Iglesia, por tanto, lleva
en sf los «<mismos sentimientos que fueron de Cristo Jestis» (Fil 2,5). Sin
la analogia con la encarnacién la Iglesia no podria ser la transparencia
del hombre ante Dios y se anularfa el hecho mismo de la mediacién. No
se clvide que la asuncién de la categorfa de mediacién requiere que la
Iglesia presente la doble instancia de la transparencia: de Dios hacia el
mundo, pero también del mundo hacia Dios. En otras palabras, asf co-
mo el Padre se revela a s{ mismo en el Hijo, Verbo encarnado, y en €]
conoce y salva a la humanidad y su historia, asi, en sentido inverso, la
Iglesia queda como el lugar en el cual el Padre conoce a la humanidad
redimida por el sacrificio de Cristo. En resumen, mediante la Iglesia el
mundo conoce plenamente a Dios y en ella cada uno puede encontrar la
via para poder desembocar en su misterio divino. En ella, Dios conoce
al hombre y su historia. Ella representa delante del Padre a cada hom-
bre, a todo el hombre y a la entera humanidad. En una palabra, el hom-
bre en la Iglesia se manifiesta a Dios, haciéndole conocer el deseo mas
profundo que alberga en el corazén de cada uno, el de contemplar su
rostro (Sal 26,8). Al mismo tiempo, mediante la accion littrgica, la Tgle-
sia pide a Dios que se acuerde del fruto de la creacién y de la humani-
dad redimida por la muerte del Hijo.

¢ CL H. U. von BALTHASAR, Gloria, Un'estetica teolosica. I: La percezione della for-

ma, Milano 1975, 496: «No se debe olvidar que Cristo, también en sus lormas de me-
diacion, es y permancce la aparicion de Dios que no se maniliesta, v que, por tanto,
estas formas son en el mismo modo soporte de una fuerza v eficacia escondida del
Dios de la gracia.»
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La Iglesia, pues, para ser capaz de esta especifica mediacién debe lle-
var impresa en si la forma Christi. Esto, sin embargo, todavia no es sufi-
ciente. Ella, de hecho, posee una propia «autonomia», una libertad y for-
ma de ser que la constituyen como una realidad propia con una identidad
peculiar. La Iglesia es obra y creacion de Jesucristo y del Espiritu del Re-
sucitado, pero permanece también como sujeto personal que realiza ac-
tos libres y responsables. Ella es, ciertamente, como el grano de mostaza,
que precisamente por ser tal, esta destinada a crecer juntamente con la
historia del mundo y tiende hacia su perfeccién (Mt 13,31-32). Es opor-
tuno, en este momento, mencionar la accién del Espiritu del Resucitado
en la obra de revelacién.

II1. LA FUNCION DEL ESPIRITU

Sin la introduccién del tema del Espiritu Santo serfa dificil adelan-
tar en nuestra investigacién. {No es una casualidad que la Dei Verbum
lo mencione mas de treinta veces! En el Espiritu es inspirada la Escri-
tura; en el mismo Espiritu se expone la vida y la doctrina; bajo su accién
se ofrece el culto verdadero al Padre y se obra la accién misionera entre
los diversos pueblos y en las diferentes culturas; la misma tradicién
apostdlica con la asistencia del Espiritu Santo conoce un progreso que
es alcanzado por la inteligencia siempre mas profunda del misterio, por
la «experiencia espiritual» y por el «seguro carisma de verdad en el mi-
nisterio episcopal». Por la asistencia del mismo Espiritu, el Magisterio
«escucha con reverencia, conserva santamente y expone fielmente la Pa-
labra de Dios» (DV 10)°. El Espiritu, en definitiva, es omnipresente, y
esto no sin razén. El est4 en el origen de la funcién eclesial de la me-
diacién y perennemente la alimenta en el curso de la historia hasta al-
canzar la plenitud de la verdad®.

5 Cf. H. U. von BALTHASAR, Teologica. I1I: Lo Spirito di verita, Milano 1987, 250.

s El clasico texto de San Vicente de Lerins no deberia pasar en silencio: «Algu-
no, quizé, podria preguntarse: ¢(No habra nunca algin progreso de la religién en la
Iglesia de Cristo? Habrd, ciertamente y muy grande. ¢Quién, en efecto, puede ser de
tal manera enemigo de los hombres y hostil a Dios como para impedirlo? Sera ne-
cesario, todavia, estar bien atentos de que se trate de un verdadero progreso de la fe
y no de una alteracién. El verdadero progreso viene mediante el desarrollo interno.
La alteracién, sin embargo, se logra cuando una doctrina se transforma en otra. Es
necesario, por tanto, que con el progresar de los tiempos crezcan y progresen cuan-
to mis sea posible, la comprensién, la ciencia y la sabiduria ya de los individuos, co-
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Esta accién pneumatica presente y activa en la Iglesia nos permite
ver actuada una doble condicién: objetiva y subjetiva’. En el primer ca-
so expresa el contenido objetivo de la revelacién que encuentra su cul-
men en el amor trinitario de Dios. La revelacién se resuelve en el amor.
Todo en la revelacién esta finalizado a expresar el «misterio de vida di-
vina» (DV 2). Esto comporta que la misma instancia veritativa deba es-
tar insertada en este espacio y no pueda colocarse fuera de esta finali-
dad. Toda la mediacién de la Iglesia es, por tanto, en consideracién a
este amor definitivo que recoge y concluye, resolviéndola, la instancia
antropolégica. El amor trinitario de Dios, que es revelado, constituye la
verdad de la existencia personal y el sentido ultimo que viene definiti-
vamente donado a la humanidad en vistas del cumplimiento de la sub-
jetividad. El amor, por tanto, se convierte en el término omnicompren-
sivo de la revelacién, su sinénimo coherente, forma y lenguaje pleno del
actuar revelante. Este amor, que es al mismo tiempo contenido por me-
diar y forma coherente de la accién de mediacién, la Iglesia lo recibe en
un modo tal que la hace ser consciente de que jaméas podra ser avezado
o asimilado por su existencia histérica. Ella permanecera siempre en la
condicién de no poseer lo que le ha sido dado sino como guardiana y ga-
rante. Ella debera rendir cuentas de esto como ante un juicio perenne
que le reclama la fidelidad (cf. Mt 25,14-30)3.

En el horizonte de lo subjetivo, la Iglesia est4 llamada a implemen-
tar un lenguaje de amor que le consienta la presentacién adecuada del
misterio que transmite. Precisamente esta dimension la provocard a no

mo de todos, tanto de uno solo cuanto de toda la Iglesia. Pero deben permanecer
siempre iguales el género de la doctrina, la doctrina misma, su significado y su con-
tenido... También progresa ¢l dogma de la religién cristiana, consolidandose con los
afos, desarrollandose con el tiempo y ahondandose con la edad. Es necesario, sin
embargo, que permanezca siempre absolutamente intacto e inalterado.» Prinio Coinn-
monitorio, cap. 23, PL 50, 667-668.

7 H. U. voN BALTHASAR, Teodrammatica. V: L'ultimo atto, Milano 1985, 110: «La
Iglesia como prolongacién consciente, en la fe, de la persona y obra mediadora de
Cristo vive objetivamente (en su institucion y en sus sacramentos) y subjetivamente
(en los santos y fundamentalmente en cada uno de sus miembros) en ¢l intercambio
cielo-tierra: ella vive desde el cielo hacia la tierra y de la tierra hacia el cielo.»

* La imagen que Pablo describe en Filipenses puede ser valida para explicitar
esta condicion: «No que lo tenga ya conseguido o que sea ya perfecto, sino que con-
tindio mi carrera por si consigo alcanzarlo, habiendo sido yo mismo alcanzado por
Cristo Jestis. Yo, hermanos, no creo haberlo alcanzado todavia. Pero una cosa ha-
go: olvido lo que dejé atrds y me lanzo a lo que est4 por delante, corriendo hacia la
meta, para alcanzar el premio a que Dios me llama desde lo alto en Cristo Jestis»
(Fil 3,12-14).
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pararse nunca en la bisqueda de formas que sepan expresar con mayor
coherencia el contenido revelado. La «jaula del lenguaje» —por decirlo
con una imagen querida a Wittgenstein— quedard siempre como sim-
bolo de su situacién: ser consciente de estar llamada a expresar y dar
forma al misterio partiendo de la asuncién de formas que le provienen
de la revelacién; y, al mismo tiempo, ser prisionera de la imposibilidad
de poder decir todo a causa del limite que le ha sido impreso por la his-
toricidad y por la participacién humana o, si se prefiere, por la «debili-
dad» que la hace solidaria con el mundo (Hbr 5-7). El lenguaje de la
Iglesia, asentadas estas premisas, se sitdia inevitablemente a la sombra
del lenguaje del Espiritu que le indica la interpretacién coherente de la
Palabra revelada. El lenguaje de Dios en la revelacién de Jesus se hace
plenamente comprensible a la Iglesia sélo si se pone bajo la accién del
Espiritu; él muestra, al mismo tiempo, la verdad de la revelacién de Je-
sucristo, su sobreabundancia que empuja hacia un futuro perenne de
cumplimiento y las formas histéricas en las cuales debe encarnarse. Es
en este sentido en el que se hace expresiva la férmula de von Balthasar
acerca de la kénosis del Espiritu Santo en la Iglesia®.

El Espiritu es principio agente de la mediacién eclesial e intérprete en
la obra de la comprensién. El inspira tanto lo escrito como la transmisién
del mismo en esa obra ininterrumpida que permite la traditio de la reve-
lacién. Es significativa la comprension de este hecho en San Juan: «El me
dara gloria, porque recibird de lo mio y os lo anunciard a vosotros»
(Jn 16,14). El Espiritu no tiene, en efecto, un contenido propio que trans-
mitir; su obra, sin embargo, no consistird en un mero repetir el pasado de
la historia y de la predicacién de Jests. Lo que El comunica es la explica-
cién verdadera que le es confiada a la Iglesia. La accién pneumdética ac-
tda la contemporaneidad entre lo que la revelacién de Cristo ya poseia en
siy lo que la Iglesia vive y comprende en su historia. Aqui el papel de me-
diacién toca un punto neuralgico. El tradere de la Iglesia no puede caer en
un tradire, que es siempre posible . La presencia del Espiritu es garantia
de la permanencia de la Iglesia en el horizonte de la revelacién y condi-
cion para alcanzar su sentido originario.

Pablo testifica que ninguno puede decir: «“{Jesus es Sefior!”, sino con
el Espiritu Santo» (1Cor 12,3). El texto deja entrever por lo menos una

v

Cf. H. U. voN BaLTHASAR, «Kenosi della Chiesa?», en Lo Spirito ¢ U'Istituzione,
Saggi Teologici IV, Brescia 1979, 103-114.

W CE H. U. von BaLTAuasARr, « Tradizione», en Homo creatits est, Saggi Teologici V,
Brescia 1991, 323.
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doble indicacién: la primera, como es obvio, que el Espiritu esta en el
origen del acto de fe; la segunda, que el mismo Espiritu interviene en el
acto de inteligencia que permite ver la sefioria de Dios actuada en Jests.
El Espiritu, por tanto, acttia en la interpretacién reveladora. El, por tan-
to, permanece en la Iglesia como la verdadera fuente de la revelacién y
de su verdad, asf como también de su sentido actual y de su significado
altimo.

Estamos, en fin de cuentas, ante una referencia perenne de interpre-
tacién que toca en la esencia de la vida de la Iglesia. Jesus afirma que El
no habla por si mismo ni sobre si mismo; su hablar y actuar hacen, an-
te todo, visible y audible el lenguaje del Padre (Jn 5y 7,16), del cual él
es el verdadero hermeneuta (Jn 1,18). Lo mismo se verifica en el Espi-
ritu que interpreta a Jesuds. Es él quien toma la verdad de Cristo y la da
a conocer a la Iglesia (Jn 16,13). La circularidad hermenéutica se con-
cluye en la mediacién eclesial que se convierte en accién interpretativa
de lo que el Espiritu dice a las iglesias (Apoc 2,1).

La primera visibilidad hermenéutica se realiza en la transmision de
la «palabra de Jests» que la comunidad reconoce como obra de los pro-
fetas inspirados (cf. 1Cor 14,2-5; 1Pe 1,9-21). A partir de aquf se deposi-
ta en la obra que los autores sagrados realizan, poniendo por escrito la
misma palabra. El proceso de la tradicién, por consiguiente, se abre di-
nadmicamente al ministerio apostélico del Magisterio que en el curso de
la historia interpreta coherentemente la misma palabra revelada, ha-
ciendo emerger y explicitando cada vez mas la verdad salvifica que ella
contiene.

Como se puede observar, la primera funcién que compete al proceso
de mediacién es el de la diaconia de la palabra (Hch 6,4). Aqui se con-
jugan al mismo tiempo la fidelidad al evento y la actividad creadora que
es propia de la Iglesia y en particular de la diaconia. El poseer la forma
de Cristo, de hecho, no elimina en ella el ser creador de formas que ha-
gan transparente la revelacion en el transcurso de la historia; al contra-
rio, las exige. La diaconia de la predicacién y del anuncio requieren la
asuncién del lenguaje como forma de expresion, que dice y que inter-
preta''.

"' Sisc quiere, se deberia desarrollar aqui mas a fondo el papel profético que es

propio de la Iglesia en una interpretacion mas coherente con ¢l debate biblico neo-
testamentario que continda aun, desgraciadamente, olvidado o mal e¢ntendido. La
recupceracion de la ensenanza de Pablo en Corintios deberia ser un punto estratégi-
co en esta perspectiva: «Por el contrario, si todos profetizan y enira un infiel o un no
iniciado, serd convencido por todos, juzgado por todos. Los secrctos de su corazén
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Una primera palabra conclusiva se dirige al reconocimiento de la ne-
cesidad de la mediacién. Ella surge, al menos, por dos motivos: el pri-
mero, es el hecho de que la revelacién es ofrecida siempre en su forma
dialéctica de ocultamiento y descubrimiento; el segundo motivo se jus-
tifica por la consideracién del tiempo que transcurre entre la revelacion
en Jesucristo y el retorno glorioso del Sefior al final de la historia. En-
tra en este espacio el valor del tienipo de la Iglesia y la historia como ca-
tegoria determinante. Historia y tiempo intervienen de manera esencial
en el proceso cognoscitivo y hermenéutico. Se entra aqui en la proble-
matica de la historicidad que no es posible afrontar en esta sede 2.

IV. EL LENGUAJE

La Iglesia obra la mediacién bajo diversas modalidades. La Escritu-
ra y la vida sacramental son las ejemplificaciones més directas para
comprender esta accién suya. Lo que interesa evidenciar en este apar-
tado es el tema del lenguaje. El pasaje a esta temdtica nos permite veri-
ficar mas directamente la funcién de mediacién eclesial y consiente
apuntar mejor, asi nos parece, a la relacionalidad entre la Iglesia y la re-
velacién. Ya hemos visto la accién que el Espiritu Santo desarrolla en
este campo. El permanece como principio soberano de la tradicién, de
su transmisién y de la Sagrada Escritura.

El lenguaje, lo sabemos, tiene una importancia decisiva en la trans-
misién del contenido revelado. No es s6lo vehiculo de comunicacién, si-
no que constituye la forma que da cuerpo a los contenidos y ideas. La
historia de la revelacién muestra la constante interposicién en el len-
guaje, pasando de lo elemental presente en la naturaleza a lo mas con-
creto de las diatribas histéricas del pueblo elegido, hasta alcanzar el cul-
men en la identificacién con el lenguaje personal del Verbo encarnado .

quedaran al descubierto y, postrado rostro en tierra, adorard a Dios confesando que
Dios esta verdaderamente entre vosotros» (1Cor 14,24-25). La Iglesia, ciertamente,
debe tender en primer lugar al corazén para hacer transparente ¢l evangelio al hom-
bre de hoy.

2 Cf. R. FisicHELLA, Conciencia histérica: DTF 552-554.

' El evento de la revelacién y de la fe no se realizan independientemente del co-
nocimiento natural ni junto a él; éste, sobre todo, es forma que metiéndose en el co-
nocimiento personal lo eleva hacia expresiones que antes le eran imposibles. Esta di-
namica se prolonga constantemente hacia la plenitud del conocimiento que tendra
su expresion definitiva en la vissio beatifica.
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En este sentido, el lenguaje es la primera mediacién que permite alcan-
zar los contenidos de la revelacién divina. Para nuestro tema, no es de
directo interés el analisis de las diversas formas de lenguaje natural o
histérico; si es, sin embargo, de fundamental importancia el lenguaje
personal. Se pueden individuar dos niveles que requieren ser analiza-
dos: el nivel del lenguaje de Jestis de Nazaret, que revela el misterio de
la vida trinitaria, y el de la Iglesia, que transmite ese contenido con la
tarea de mantenerlo vivo y comprensible a las generaciones venideras.

Por cuanto concierne al primer aspecto, no estard de mas volver a la
reflexién que Santo Tomas hacfa ante la consideracién de que Jesucris-
to no habia dejado nada escrito; mas aun, en la légica de la revelacién,
él no podia dejar nada por escrito. Las tres razones que menciona tie-
nen una légica y expresan con acierto su tesis. Jesus, afirma Santo To-
mas, dirige su palabra al corazén; aqui ésta es comprendida y acogida
como la forma més alta del sentido de la existencia; aqui el creador ha-
bla con la creatura y no ciertamente por medio de un escrito, sino me-
diante su presencia, casi «natural» que permite captar el sentido escon-
dido y la verdad profunda de su evangelio.

Una segunda razén est4d determinada por el hecho de que la ense-
fianza de Jestis nunca hubiera podido ser expresada en manera cohe-
rente por medio de un escrito; su palabra no puede quedar fijada exclu-
sivamente en un texto como si éste concluyera en si, literalmente, el
sentido y la verdad que alli se contienen. El fundamentalismo, en este
sentido, hubiera tenido una vida facil. El tercer motivo que Santo To-
mas aporta es el de que Jesucristo pretendia confiar a sus discipulos la
misién y la tarea de la transmisién en una doble manera: por escrito y
oralmente. Esta transmisién viva que comprende cuanto fue puesto por
escrito y cuanto ha sido transmitido de viva voz debfa servir para la vi-
sibilidad del momento ministerial . Esta tercera explicacién, rica de su-
gerencias, nos permite verificar ulteriormente la actividad creativa de la
Iglesia en su diaconia a la Palabra. Para entrar mas a fondo en esta pers-
pectiva es oportuno reflexionar brevemente sobre las implicaciones del
lenguaje divino.

El misterio de Dios no puede quedar limitado dentro de los confines
de lo escrito. El mismo Libro Sagrado es sigilado con los sellos que s6-
lo el cordero inmolado puede romper para permitir la comprensién y el
sentido de cuanto en él se encuentra (Apoc 5,1-5). La palabra de Dios,
por tanto, debe permanecer en esa riqueza de expresividad del lenguaje

“ SThII, 42,4 c.
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que no se deja circunscribir en una sola concrecién; cada una, por el
contrario, debera abrirse al silencio y a su profundidad como término
altimo del lenguaje '*. Si no fuera asi, el verdadero ateismo nacerfa cier-
tamente desde el interior de la teologia, ya que el misterio de Dios que-
daria reducido a una mera exégesis humana. El querer decir todo sobre
Dios implica la pretension de posesionarse de él, poniéndose en su mis-
mo plano. Pero un misterio asi definido y un Dios asi identificado no
merecerian méas el esfuerzo del creer. Se harfa vana la Iglesia y toda
obra de mediacién porque todo seria reconducido al ensimismamiento
del sujeto y del contenido sin espacio alguno para lo trascendente.

El lenguaje de Dios debe caracterizarse, de cara a nosotros, por aque-
lla plena gratuidad e independencia que es patrimonio de la revelacién
misma. Es decir, el creyente se encuentra ante un lenguaje que no crea
él, sino que recibe en virtud de la participacién en la vida de gracia.
Es lo que llamo la lengua madre de nuestra relacién con Dios y de la fe
de la Iglesia ', Existe, debe existir, un lenguaje que no nos pertenece a
nosotros, sino que nos es dado como pura gratuidad y mediante el cual
aprendemos a dirigirnos a Dios reconociéndolo por lo que él es: creador
y Padre de Jesucristo. Blondel expresa la misma idea, segin nos parece,
cuando escribe: «Dios es una certeza inmediata sin la cual nada seria
cierto, una luz originaria, una lengua que se conoce sin haberla apren-
dido» V. Si se prefiere, en otros términos, pero con el mismo significa-
do, es lo que afirma Rosenzweig: «Una lengua, antes de la lengua, len-
gua de lo inexpresable» .

15

Este horizonte, en cualquier caso, nos permite afirmar que atn en la contin-
gencia del lenguaje humano se debe abrir un camino que consienta al creyente reco-
nocer la revelacion de Dios y su peculiar lenguaje que es irreducible a la mera expresi-
vidad personal. Este es intuido y comprendido. No obstante, al mismo tiempo, es
contemplado, celebrado o evocado con ¢l silencio por la conciencia que conoce la au-
sencia de referencias que lo puedan expresar y decir en modo coherente. Esto no sig-
nifica asumir el silencio, como quisiera el Wittgenstein del Tractatis o el «segundo»
Heidegger. Una teologia que siguiera este recorrido acabaria aniquilandose a si misma
por ser inadecuada al propio contenido ¢ impotente ante la verdad. El silencio de la
teologia, sin embargo, no equivale al silencio sobre Dios en el horizonte del «pensar»
y del «deciry, sino a la conduccién de la razén a un horizonte que le permita captar su
extrema posibilidad de ser, remitiendo a Dios ¢l sentido tltimo de cada principio.
CFI. R. FIsICHELLA, Silencio: DTF 1368-1375; C. GEFrrE, «La Révélation come Mystere de
la Parole ¢t du silence», en M. OuverT (ed.), Religione Parola, Scrittura, Roma 1972,
402-416; H. U. vox BaLTuasAr, Teologica. II: La verita di Dio, Milano 1990, 94-105.

'« Cf. R. FisticHELLA, Lenguaje teolégico: DTF 825-830.

"7 BronpEiL, L'Action (1893), 352.

" F. ROSENZWEIG, Der Stern der Erlosung, The Hague 1973, 104.
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Este lenguaje divino se revela como un lenguaje originario, fundante
y frontal de toda realidad de fe, porque lleva consigo los elementos fun-
dantes de la misma fe . Queda, por tanto, la dialéctica del decir Dios y
de la no total comprensién de su realidad. El agustiniano si comprehen-
dis nos est Deus concuerda en este punto con toda la tradicién griega re-
sumida en Gregorio Nacianceno: «Es imposible expresar a Dios, pero es
aun mds imposible el comprenderlo» ?. Aqui, en definitiva, se juega la
partida teolégica del saber demostrar que el Dios que se revela en Jesu-
cristo no es més ayvooTos, sino akatakemTos. Es esta incomprensibilidad
la que da lugar a la creatividad de la Iglesia en esa verdad dindmica que
la impulsa a la verdad entera y global de la plenitud escatolégica
(Jn 16,13). La revelacién misma, por tanto, exigira el no detenerse nun-
ca en lo ya consolidado. Toda comprensién serd siempre una etapa pro-
pedéutica que conduce a una ulterior manifestacién del misterio; preci-
samente, como decia Agustin: Ut inventus quaeratur immiensus est.

V. EL DECIR DE DIOS

Cuando Dios habla, lo hace primeramente partiendo de su propia
esencia, sin asumir nada de la experiencia humana del lenguaje. El pri-
mer hablar del Padre es el Logos, que es lenguaje intratrinitario que si-
gue las condiciones propias de la vida divina. El evento de la revelacién
debe permanecer en la historia de la humanidad como ocultamiento de
una realidad radicalmente nueva que el mundo no podia conocer ni el
hombre podia inferir de la propia experiencia de si. Si hubiera podido
hacerlo no hubiera sido necesario que Dios se revelara?’.

La decisién de Dios de revelarse comporta el seguir la via de la ké-
nosis. Este no es un lenguaje extrafio a Dios, pero se manifiesta con re-
lacién a nosotros como la forma reveladora que entra en la economia

" Cf. A. GonzALEz MonTES, Fundamentacion de la fe, Salamanca 1994, 520-544.

' Discorso 28,4, PG 36,29ss.

' Por esta problemitica, cf. E. Casterei (ed.), L'analisi del linguaggio teologico,
Il nome Dio, Roma 1969. El texto de Isafas, desde esta perspectiva, es muy clo-
cuente: «Vosotros sois mis testigos —oraculo de Yahveh— y mi siervo a quien ele-
gi, para que me conozcdais y me credis a mi mismo, y entenddis que yo soy: Antes de
mi no fue formado otro dios, ni después de mi lo habra. Yo, yo soy Yahveh, y fuera
de mi no hay salvador. Yo lo he anunciado, he salvado y lo he hecho saber, y no hay
entre vosotros ninglin extrafio. Vosotros sois mis testigos ordculo de Yahveh y yo
soy Dios» (Is 43,10-12).
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histérica. En Jesucristo, por tanto, Dios se hace no sélo pronunciable,
sino que su lenguaje se convierte en «personal» y escrito en la historia
de la humanidad, aunque sea expresado en forma kenética. Este simple
hecho permite afirmar que la dltima palabra que Dios pronuncia en la
economia salvifica se identifica con la forma definitiva y la realizacién
de cualquier otra posibilidad de decir Dios . La vida de Jestis de Naza-
ret, por tanto, expresa plenamente todo cuanto el Padre quiere dar a co-
nocer de su existencia a la humanidad #. El lenguaje personal se hace,
por consiguiente, capaz de vehicular la revelacién de Dios insertandola
en el horizonte de formas categoriales aptas para la comunicacién y la
comprensién. La revelacién que es dada en forma kenética se inserta en
el lenguaje personal capaz de expresar el misterio en cuanto creatural-
mente esta habilitado para hacerlo. La dimensién creatural, por tanto,
no puede ser abolida, sino mas bien recuperada en el horizonte signifi-
cativo de la encarnacién . Esto conlleva la consecuencia de no poder
agotar el misterio impreso en el lenguaje natural, ya sea porque ha sido
dado en forma kenética —por lo mismo ya de por si en el fragmento—
o bien porque todo lenguaje personal tiene limites intrinsecos que le son
impuestos por la espacio-temporalidad. La revelacién es asi expresada y
puesta en un horizonte de comprensién en el que, sucesivamente, se de-
beran valorar los caracteres revelativos propios y inmutables, y aquéllos
asumidos sélo a nivel expresivo y sujetos a cambios histérico-cultura-
les®. En este horizonte todavia no se debera olvidar ni infravalorar que
este lenguaje es pronunciado por la persona divina. Esto implica, inevi-
tablemente, una forma de «diferencia» respecto al lenguaje personal; es
ésta la que habilita el lenguaje del Hijo a ponerse con una normatividad
histérica con relacién a la fe.

2 Es significativo el texto de la Stbida de San Juan de la Cruz que parece testi-

moniar y confirmar esta perspectiva: «Si te he dicho toda la verdad en mi Palabra,
es decir, en mi Hijo, y no tengo otra cosa que manifestarte, ;cé6mo te puedo respon-
der o revelar algo mas?... Si le vieras a él encontraras allf el todo porque él es toda
locucién mia y respuesta, toda visién mia y revelacion... Mira bien al Cristo y en él
encontraras ya hecho y dicho mucho mas de cuanto tt quisieras»: Subida 11, 22.5.

# Cf. H. U. voN Bartuasar, «Il linguaggio di Dio», en Hoino creatuts est, 290: «<En
la vida de Jests no hay nada que en el lenguaje psico-fisico de la humanidad en su
integridad no sea expresién y presentacién del Padre.»

¥ Interesante, a este proposito, el releer las paginas de E. GiLson, Philosophie de
l'incarnation selon St. Augustin, Montreal 1947, 49-55.

% CE H. U. voN BaLTHASAR, Il Tutto nel framimento, Milano 1972, 195-256; G. La-
FONT, «Breve saggio sui fondamenti della cristologia», en R. FisicueLLA (ed.), Gesit Ri-
velatore, Casale M. 1988, 122-123.
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No estard de més, en este sentido, introducir una breve anotacién
que debe comprobar la relacién entre el lenguaje de Jests y el lenguaje
tipico de su cultura. Es un hecho que Jests asumié el lenguaje de su
época cuando quiso hablar de Dios. Esto, sin embargo, es sélo una cara
de la medalla. Detenerse en este estadio y deducir ya consecuencias en
el orden teolégico, hace correr el riesgo de expresar una unilateralidad
culpable. Se debe afiadir, de hecho, que Jestis ha impreso en el lengua-
je una forma completamente nueva y radicalmente en discontinuidad
con la cultura de su tiempo. Precisamente en virtud de esto él puede pre-
tender ser el revelador del Padre y su palabra definitiva (cf. Mc 12,1-12).
Quiero decir que el lenguaje de Jestis no puede reducirse, por ejemplo, a
la expresividad que él utiliza en las parabolas en donde inserta el mensa-
je revelado asumiendo formas cotidianas del vivir propias del contexto
cultural en el que él vive. Jestis que dona el pan y el vino diciendo: «Este
es mi cuerpo y esta es mi sangre», ¢puede todavia ser un Jesis que ex-
presa la revelacién asumiendo formas lingiifsticas de la cultura de su
tiempo? ¢Qué cultura pudiera aceptar expresar el lenguaje de un Dios que
ama en el abandono del Hijo y en la determinacién de la muerte en cruz?
Pablo no teme afirmar que mientras los judios y los griegos piden signos
y sabidurfa, nosotros llevamos la necedad de la cruz (cf. 1Cor 1,22-25).
¢Quién podria rebatir que la cruz es el lenguaje de Dios sobre si mismo?
;Quién podria siquiera pensar que esta determinacién de amor lleva en
las culturas sucesivas la comprensién de un amor como un «entregar to-
do» (Jn 3,16) que lleva hasta la muerte? En casos como éstos es donde
se percibe la radical novedad del evangelio y la coherente forma lin-
giiistica de revelacién por parte de Dios. El lenguaje humano jamés hu-
biera podido expresar el amor de Dios en esta forma. Aqui lo humano
tiene necesidad de acoger la novedad de la revelacién y permitir que el
lenguaje de Dios sea por si mismo forma que se inserta en el mundo y
determina la historia. El lenguaje, pues, es ciertamente el de la creacion,
pero el sentido es el tipico y peculiar de la revelacién.

Se debe afiadir, también en este caso, una ulterior conclusién. Exis-
te un lenguaje que estd presente en la historicidad de la experiencia
humana y que se pone como un lenguaje normativo. Lo es ciertamen-
te para la comunidad de los creyentes que basa su existencia en esa pa-
labra. Este lenguaje, siendo un lenguaje de revelacién, lleva consigo
todas las notas fundamentales que constituyen la revelacién misma.
Nadie puede cambiar este lenguaje. Este debe permanecer, para la fe,
como fundante de la existencia eclesial y normativo de su existencia
histérica y de su praxis de vida. Una intervencién en este lenguaje im-
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plicarfa el reconocimiento de una autoridad situada a la par de la del
actuar divino. Esta no puede ser encontrada en ninguna instancia pos-
terior a la conclusién del evento revelador. Este lenguaje posee una in-
tocabilidad tal que solamente puede ser acogido, conservado y pre-
sentado vivo a cada generacién hasta el retorno glorioso del que lo ha
pronunciado.

Esta anotacién, evidentemente, no resuelve los problemas. Es paten-
te que aqui surgen otras cuestiones importantes y mds concretas en re-
lacién al reconocimiento del lenguaje revelador, pero esto requiere un
debate y una criteriologia més apropiada que dependera de lo que to-
davia queda por exponer sobre el tema de la mediacién eclesial. Lo que
se establece, en cambio, es el reconocimiento de una base ineliminable
desde la perspectiva de la revelacién: la normatividad del lenguaje pro-
nunciado por Jests de Nazaret.

VI. LA ACCION DE LA IGLESIA

Es necesario pasar ahora al tiltimo escalén de nuestra reflexién, que
toca directamente la accién propia de la Iglesia. Uno de los rasgos ca-
racterfsticos que emerge del relato de los Hechos es que la comunidad
de los discipulos, después de la irrupcién del Espiritu Santo en Pente-
costés, tiene el anuncio como su primera reaccién. En los dias prece-
dentes su vida estd marcada por el ocultamiento y el miedo. Con el don
del Espiritu, en cambio, se abre a la predicacién. Lo que se debe ob-
servar a este propésito es que en el anuncio no nos encontramos ante
una mera repetitividad de unos hechos de los que fueron aunque siem-
pre testigos. En su predicacién se verifica algo méas. La conciencia de
lo que se esta efectuando en ellos estd muy bien expresada en las pala-
bras del Apéstol cuando escribe que mediante su palabra: «Dios mismo
exhorta.» O cuando, en términos mas claros todavia, afirma que él es-
t4 hablando «en lugar de Cristo» (cf. 2Cor 5,20; 1Tm 2,7). El anuncio
que los apéstoles hacen, por tanto, no es el relato de un evento pasado
propuesto de nuevo en modo aséptico. Mediante su palabra se dice,
mas que se oye, la palabra misma de Dios. «Quien a vosotros escucha,
a mi me escucha» (Lc 10,16) se impone como la forma més significati-
va de esta nueva conciencia. Si no fueran enviados no podria predicar
(Rm 10,15). Su palabra no se funda en la fuerza del razonamiento, si-
no en la debilidad de la cruz que en ellos se convierte en «potencia de
Dios» y «sabiduria» (1Cor 2,4-5).
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Estas consideraciones nos llevan a constatar que la Iglesia conlleva
una verdad siempre més grande de lo que pudiera ser su anuncio y su
predicacién, y de cuanto ella misma pudiera comprender en un par-
ticular momento histérico. Esta verdad, que es sabiduria de Dios, la
obliga a no detenerse en la simple contemplacién filoséfica, como si to-
do se pudiera resolver en una visién apofatica. La verdad de la que ella
es depositaria y anuncia es una palabra que toca la existencia personal
y que, en cuanto destinada a todos, «hasta los confines de la tierra», de-
be poderse expresar en formas que permitan su acogida y comprension.

Es oportuno sefialar las implicaciones de este proceso. La compren-
sién es siempre un proceso que implica el reconocimiento de una lla-
mada hecha en modo gratuito y externo al sujeto. El primer acto co-
noscitivo es la relacién del sujeto con un objeto que se le presenta y que
provoca a la mente al reconocimiento *. Esto comporta que en el pro-
ceso conoscitivo se encuentre otro sentido, ademas del personal; se tra-
ta, en dltimo analisis, del sentido propio del objeto que se presenta de-
lante y que pide ser acogido en su libertad.

En la relacién entre la revelacién y la Iglesia se tiene que esta tltima
es la primera destinataria de la palabra de Dios. El proceso de com-
prensién debe poder partir del silencio de la acogida para desembocar
en la percepcién y comprensién del sentido. En el proceso interpretati-
vo, por lo mismo, la Iglesia no puede expresar, en primer lugar, su pa-
labra, signo de su accién creativa, sino que deberd permanecer, mas
bien, en el silencio tipico de la escucha y de la recepcién. Sélo de este
modo la Palabra alcanza su primer objetivo en el horizonte de la com-
prensién del sentido: el silencio del que acoge la libertad y el sentido del
otro, en cuanto percibe el estupor de ser destinatario de una revelacién.
De esta conciencia puede nacer la respuesta que contiene en sf la inteli-
gencia de cuanto ha sido dicho y que requiere la profundizacién de la
tnica verdad que ha sido revelada. Lo que queda por investigar es cuél
es la accién que debe ser efectuada en primer lugar: si la contemplacién
del misterio, que subraya su ser guardian, o la inteligencia, que pone de
relieve su ser intérprete. Esto, sin embargo, no es ad essentiani; expresa,
mas bien, la complementariedad de la que justamente se hacen eco el
Oriente y el Occidente con sus respectivas tradiciones.

Lo que si merece ser considerado, en cambio, es que siempre se estd
delante de una pluralidad organica de formas con las que la Palabra de

% No es el caso aqui establecer si la primera realidad que es percibida por cl su-

jeto es s{ mismo como sujeto de reflexion.
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Dios es dicha y trasmitida por la Iglesia. En lo que concierne al tema
de la mediacién, ella se construye con el reconocimiento de tres polos: la
Escritura, la Tradicién y el Magisterio que «estan entre ellos asf unidos
y ligados, de modo que ninguno puede subsistir sin los otros» (DV 10).
Esto es esencial. Sin la interrelacién de los tres no es posible alcanzar la
verdad revelada ni es factible ninguna mediacién coherente. Es siempre
la Dei Verbum que se hace intérprete de esto cuando explica que:

«Después de la ascension del Sefor, los Apéstoles comunicaron a
sus oyentes esos dichos y hechos con la pleniore intelligentia que les da-
ban la resurreccién gloriosa de Cristo y la ensefianza del Espiritu de la
verdad» (DV 19).

El texto permite comprobar que la accién de la comunidad primitiva
parte de una comprensién global del evento revelante capaz de hacer in-
teligible sucesivamente los hechos particulares y cada una de las pala-
bras del Sefior. En una palabra, ellos reencontraban el entero actuar de
Jestis que, con el propio lenguaje, hacfan inteligible para la vida de fe. La
relacionalidad entre Jestis que revela y los Apéstoles que transmiten con
su inteligencia, bajo la accién pneumaética, se muestra aqui tan unida y
fundada que llega a ser principio interpretativo de toda ulterior transmi-
sién que la Iglesia hara en el futuro.

La Iglesia mediante el Espiritu es antes que nada interpelada y pro-
vocada para que reconozca la verdad que le es dada. Este es un proceso
primario respecto del deber de expresar su comprensién actualizada.
En esta situacién ella debe recordar que la verdad y la libertad de Dios
estdn en el origen de cualquier ulterior explicitacién suya. Esto no es un
elemento secundario, sino que constituye la naturaleza misma de la me-
diacién. La Iglesia, en efecto, est4 habilitada no solamente para ensefiar
lo que transmite, sino mds atin para hacer actual lo que estaba escondi-
do y mostrar que esto ya estaba presente en la verdad de la fe. La Igle-
sia esta llamada a repensar y a reformular en manera siempre nueva lo
que desde siempre, por todos y en todo lugar, ha sido creido. Esto es, de
hecho, la revelacién de Dios en Jesucristo y lo que constituye la regula
fidei. Esta actividad de la Iglesia deberia moverse sobre un doble hori-
zonte: por una parte, ella debe mirar al Espiritu que la conduce a la ple-
nitud de verdad que le ha sido prometida; por otra, debe permanecer
atenta al lenguaje peculiar mediante el cual la verdad se encarna. En es-
te sentido, ella debe tener presente dos elementos fundamentales: pri-
mero, que este lenguaje lleva consigo la carga veritativa inmersa una vez
para siempre en la historia con la revelacién de Dios; segundo, que per-
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manece el limite del lenguaje que se extiende en dos niveles: un lengua-
je que naturalmente tiene limites de frente a lo trascendente y al miste-
rio, y un lenguaje que culturalmente es peculiar de los hombres de una
determinada época y, por consiguiente, también de la Iglesia.

La comunicabilidad de los contenidos dogmaticos, por tanto, es afec-
tada constantemente por esta situacién. ;Cémo armonizar el semel
verum semper verum que estd inscrito en el lenguaje dogmatico con el
inevitable desarrollo que culturalmente todo lenguaje posee? La refe-
rencia a la teoria de la «inercia colectiva» es ya una motivacién, aunque
insuficiente. Por «inercia colectiva» se entiende que el significado in-
merso en el signo seméntico mantiene inalterado su sentido profundo,
no obstante la variacién de las relaciones que se instauran culturalmen-
te entre los dos polos del signo. La «inercia colectiva», en definitiva, se-
ria una defensa que el lenguaje posee para evitar su destruccién. El sig-
nificado originario se mantiene y se resiste a cualquier mutacién
cultural en virtud de la accién que la colectividad imprime en un signo.
A nuestro problema se debe, de todos modos, buscar una respuesta mas
completa. Esta versa sobre el hecho de que la Iglesia reconoce en un len-
guaje especifico la verdad misma de la revelacién de la que no puede
disponer. Su accién, por consiguiente, puede limitarse en este caso a ex-
presar la conceptualidad lo mejor posible, haciendo emerger el cardcter
veritativo universal y actual que posee en si.

En este caso, la Iglesia debe ser capaz de poner en acto una doble
modalidad: la primera consiste en acoger la libertad del Espiritu que la
empuja hacia donde él quiere y hacia las comprensiones propias de su
accién pneumdtica; la segunda, es la fidelidad al contemporaneo, res-
pecto al cual tiene la responsabilidad de la comunicacién y de la trans-
misién. La fuerza creativa, propia de la accién del Espiritu, queda, por
tanto, vinculada por la responsabilidad hacia el contexto en el que se de-
be actuar. En otras palabras, mientras la libertad del Espiritu la lleva a
percibir espacios de verdad que ella ni siquiera hubiera imaginado que
podria alcanzar, la responsabilidad hacia el contemporaneo la obliga a
asumir un lenguaje que sélo parcialmente puede expresar la verdad que
le es concedido comprender. La verdad que la Iglesia expresa nunca es
meramente teérica; siempre es una verdad que tiene su espesor consti-
tutivo en la «pastoral», esto es, en la accién concreta de la vida de la
Iglesia en el tiempo y en la historia. Toda formulacién dogmética es ex-
presién de la pastoral de la Iglesia y no podria ser de otro modo. La ver-
dad de la Iglesia es la verdad de Cristo en su mirar a la humanidad, es
decir, en su accién «pastoral» respecto de la humanidad. La misién
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de anunciar la verdad y de transmitirla es obra altamente pastoral de
la Iglesia y surge de su misma misién de ser signo de la presencia y de
la accién de Dios en medio del mundo?.

El lenguaje, en definitiva, se hace ulterior expresién de su obra de
mediacién y, al mismo tiempo, hace evidente la distancia perenne que
permanece entre lo que ella custodia y lo que debe comunicar. Es im-
portante, por tanto, que la Iglesia obre y viva de cara a la verdad reve-
lada con la misma conciencia con que el pueblo en el desierto se ponia
ante el mana. Este debia ser consumido para poder tomar siempre el
mani fresco y genuino que el Sefior donaba diariamente. La verdad
que la Iglesia alcanza, debe mantener con la misma frescura y genui-
nidad, sin perder jamas la eficacia que posee en si por obra del Espiri-
tu. Y que la Iglesia nunca se canse de recoger y nutrirse cada dia del
mand de la verdad.

¥ Valga por todas la cita de H. U. von Balthasar: «Nosotros tenemos el derecho

e incluso el estrecho deber de interpretar a partir del nicleo de la revelacién biblica
tales declaraciones pastorales que, en su aparato conceptual, en sus categorias y en
su estilo representan trasposiciones nuevas y libres obradas por el Espiritu Santo
que inspira a la Iglesia. Estas formulaciones son, de hecho, capaces de dar clara-
mente una exposicién de las profundidades de la verdad de la Escritura, en cuanto
que la Iglesia habla autoritativamente Spiritus Creator, 233.



