La Profesion de fe de Pablo VI

I. INTRODUCCION

El 30 de junio tltimo clausuré Su Santidad el Papa Pablo VI
el ano de la fe, convocado por él un afio antes para conmemorar
el XIX centenario del martirio de los Principes de los Apdstoles.

El ano habia sido el reflorecimiento de la fe en muchas almas,
una reafirmacién de la fe en la Iglesia Catélica. Pero ese fend-
meno espiritual no suprimié, ni podia hacerlo en doce meses, todas
las amenazas a que esta expuesto el tesoro de la fe en nuestro
mundo de hoy. Esas amenazas las ha ido denunciando el Papa en
sus frecuentes instrucciones a la Iglesia; como las denuncié tam-

bién el Sinodo Episcopal precisamente reunido durante el afio de
la fe.

En ese contexto, con la percepcion clara del momento actual, en
el que vacilan tantas certezas en relacién con la fe, en el que se
siente ampliamente el ansia de revisionismo de todo, en el que no
ha faltado el paso alegre y casi despreocupado del deseo legitimo de
acomodacion en la presentacion de la verdad dogmaitica a la rea-
lidad dolorosa de una acomodacion del sentido mismo de esa ver-
dad, en el que fieles y Pastores esperaban de Roma una palabra
de seguridad y de firmeza, Pablo VI, como Vicario de Cristo en la
tierra, ha querido cumplir su sagrado deber de confirmar en la fe
y ha repetido felizmente el gesto magnifico de Pedro en Cesarea
de Filipo.

La profesion de fe del Papa, el Credo del Pueblo de Dios, ha
sido asi un modo original, sugestivo y fecundo de clausurar el
ano de la fe. No son condenaciones ni anatemas, no son tampoco
exposiciones doctrinales de una enciclica; son las foérmulas ta-
jantes y austeras, a las que el Pueblo de Dios tiene tan hechos sus
oidos, las fé6rmulas de un Simbolo, que por su misma estructura em-
palma directamente con la fe de nuestros mayores, con la inmutable
y eterna, con la tradicién inmortal de la Iglesia de Cristo .

El documento pontificio es verdaderamente excepcional; vere-
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mos después hasta dénde llega su originalidad. E1 nombre de Pa-
blo VI pasard a la historia unido a su Profesion de fe. Porque, como
expresion palpitante de la vida de la Iglesia, se trata ademads de un
documento de la mayor importancia para la misma Iglesia y de la
mayor oportunidad para nuestro tiempo.

Pero son también dignos de consideracion reposada los breves
parrafos de la presentacion que hace el Papa de su propio Credo.
Muchas de esas consideraciones las recogeremos después, cuando
tratemos de estudiar el valor teologico del documento.

Notemos sin embargo, ya desde ahora, que el Papa denuncia
una situacion actual en la que un mundo en profunda transforma-
cion esta influyendo sobre algunos ambientes en sentido de vacila-
cion y de duda respecto al contenido de la fe. Y que igualmente de-
nuncia el Papa una espccie de fascinacion por los cambios y por
la novedad '; actitud que no tiene nada que ver con el esfuerzo
por presentar de modo cada vez mds acomodado a las generaciones
que se suceden las verdades inmutables reveladas por Dios y en-
sefiadas por el Magisterio de la Iglesia 2.

Notemos que, como en la vieja férmula «eodem sensu eademque
sententia», repite de nuevo el Papa que el deber indispensable de
investigacion y de estudio tiene que ejercerse dentro de los limites
de una absoluta fidelidad a las ensefianzas de la doctrina cristiana 3.

Notemos la profesion neta de que nuestra inteligencia llega a
percibir la realidad misma, lo que es, y no se para necesariamente
en la expresién subjetiva o en la evolucién de la conciencia *. Esa
sana mentalidad, contraria a todo idealismo en cualquier grado y
con cualquier matiz, resulta aqui un presupuesto indispensable de
nuestra propia fe.

Notemos finalmente la afirmacion pontificia del principio fun-
damental de toda hermenéutica, que respeta siempre el texto que
interpreta, que salvaguarda siempre su sentido original e histérico,
que no busca sentidos nuevos a base dc hipétesis aventuradas o de
filosolias del momento’. La alusion a las férmulas dogmadticas
es evidente.

1 «Immo vel nonnullos catholicos homines videmus aut mutandarum aut
novandarum rerum quadam quasi cupiditate capi» (AAS 60 [1968] 434).

2 (Ecclesia sane ad officium suum pertincre putat nisus non intcrmitterc
ut arcana Dei mysteria, unde in omnes tot salutis fructus manant, etiam
atque etiam perspiciat, pariterque secuturae aetatis hominibus aptiore cotidie
ratione proponat» (Ib.)

3 «Simul maximopere cavendum ecst, nc, dum necessarium investigandi of-
ficium usurpatur, christianae veritates labefactentur» (ID.)

4 «Summi est momenti animadvertere, praeter id quod observabile est
scientiarumque ope recognitum percipimus, intellegentiam a Deo nobis datam
td quod est attingerc possc, non vero tantummodo significationes subicctivas
structurarum, 4uas vocant, sive cvolutionis humanac conscientiae» (Ib. 435).

5 «Recolendum est, illud ad interpretationem scu ad hermeneuma perti-
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Todo esto es serio, muy serio. Como amonestacion pontificia
y como aviso a los tedlogos. Sin perdernos en buscar alusiones
personales concretas, lo que importa es recoger la amonestacion
pontificia y hacer que su espiritu informe sincera y lealmente
nuestro quehacer teologico, que es labor dentro de una misién re-
cibida y es trabajo de servicio a la palabra divina, bajo la norma
proxima del Magisterio. El porvenir de la teologia, el duradero,
el que no va a pasar como flor de un dia, estd condicionado prin-
cipalmente por esa actitud de los teologos. De ahi la importancia
excepcional que debe darse a esos parrafos introductorios de Pa-
blo VI, que tienen, sin duda, en su mente una proyeccién inmen-
samente mayor.

II. ESTRUCTURA DEL NUEVO SIMBOLO

El Papa ha dicho que su Credo repite sustancialmente el sim-
bolo de Nieea con algiin desarrollo o explicacion exigida por las
condiciones espirituales de nuestro tiempo.

En realidad, si queremos referirnos directamente a la historia
literaria de los Simbolos de fe, el Niceno aludido por el Papa es
la venerable férmula simbélica que durante mucho tiempo se ha
llamado simbolo Niceno-Constantinopolitano y se reza en la Misa
romana desde hace siglos (en la liturgia espanola se rezaba ya
al menos a mediados del siglo VI).

A ese simbolo se han afiadido aqui dos clases de explicaciones.
Ante todo se ha incluido una serie de definiciones dogmaticas de
Concilios y Pontifices posteriores. Era obvio, para que el nuevo
Credo reflejase verdaderamente la fe tradicional de la Iglesia.
Precedentes de este modo de proceder los encontramos dentro de la
historia de los Simbolos en la Profesion de fe del Concilio de
Trento’, a la que se afadieron después, por voluntad del Concilio
Vaticano I, las definiciones de este concilio?.

Se han incluido también en el nuevo Credo algunas explicacio-
nes para fijar el verdadere sentido de la fe de la Iglesia en algunos
dogmas y verdades. cuya interpretacion presenta hoy en ciertos
tedlogos no pequeiias ambigiiedades.

Pero lo que es nuevo en la historia de los Simbolos es que, en

ncre, ut, verbo, quod pronuntiatum cst, ebservalo, intellegere et disccrnere
studcamus sensum textui cuidam subicctum, non vero hunc sensum ad con-
iecturac arbitvatum quodammodo novare» (Ib.).

6 Su texto en Dz 150 [86]. Sobre su origen véase 1. Owviz v Unnina,
Nicée et Constantinople [G. Dumuics, Histoire des Conciles Occuméniques 1]
(Paris 1962) 182-205.

7 Publicada por Pio IV en la bula Iniunctum nobis {Dz 1862.1870
[994-1000]).

8 Véase Dz 1869 [1000].
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el Credo de Pablo VI, las dos series de explicaciones no se anaden a
continuacién del Niceno, como se hizo en Trento y se respeté en
el Vaticano I y en las prescripciones contra el Modernismo y hasta
en la recentisima redaccion de la Profesion de fe que se exige en
determinados momentos de la vida de la Iglesia®. Aqui se insertan,
dentro del esquema simbdlico de} Niceno, en el lugar que ha pa-
recido légicamente mds oportuno. Era imposible mantener asi el
esquema sencillo del Niceno, dada la multitud de adiciones. Por
eso el resultado del procedimiento (al que seguramente hay que re-
conocer positivas ventajas pastorales) ha sido quedar roto el esque-
ma fundamentalmente ternario de los viejos simbolos, creandose un
esquema original, subrayado literariamente por la repeticion hasta
una veintena de veces del verbo Creemos, frente al viejo esquema
ternario que se articulaba sobre un solo Credo a través de las pari-
culas et, et. Puede ser de interés la comparacion de ambos esquemas.

Niceno Pasro VI

Credimus in unum Dcum, Patrem... Credimus in unum Deum, Patrem et
Filium et Spiritum Sanctum...
Credimus hunc unicum Deum...
Credimus igitur in Dcum, qui...

et in unum Dominum..., Credimus in Dominum nostrum...,
qui... Ipse...
et in Spiritum Sanctum... Credimus in Spiritum Sanctum...

Credimus B. Mariam...
Credimus omnes in Adam peccavisse. ..

Credimus... Christum... redemisse...
et in unam... Ecclesiam. Confitemur credentes unum baptisma...
Confitemur unum baptisma,.. Credimus in unam... Ecclesiam...

nos credimus Ecclesiam. ..

nos credimus Ecclesiam...
Nos credimus Missam...

nos credimus, ut panis et vinum...

credimusque... Domini pracsentiam.
Confitcmur rcgnum Dei in terris...
Credimus vitam acternam...

credimus animas eorum, qui...

credimus multitudinem animarum...
Credimus communinem omnium fide.

lium...
Exspectamus rcsurrectionem. .. Exspectamus resurrectionem...
et vitam venturi sacculi. ct vitamn venturi saeculi.

Tal es la estructura exierna del nuevo Simbolo. Sobre su con-
tenido hablaremos en las pdginas siguientes.

9 Dz 1862-1870 [994.1000]; 35373550 [2145.2147]; AAS 59 (1967)
1058.
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IT1. SIMBOLO NICENO Y EXPLICACIONES POSTERIORES

Una comparacion de detalle entre el Credo pontificio y el sim-
bolo Niceno constata ante todo la omisién de algunas pocas férmu-
las dentro de la reproduccion integra (sustancial, dice el Papa) de
éste ultimo. Tales son:

Omnipotentem,

Caell et terrae.

Unigenitum.

Lumen de lumine, Deum verum de Deo vero .

Qui propter nos homines et propter nostram salutem descen-
dit de caelis.

Crucifixus.

Secundum Scripturas.

Sedet ad dexteramn Palris.

Estas omisiones lo son tnicamente en la formulacion del Ni-
ceno; porque el contenido no falta en el nuevo Simbolo.

Al lado de estas aparentes omisiones hay que sefialar no sélo
las explicaciones ulteriores, sino algunas modificaciones que, natu-
ralmente, no alteran la doctrina de la fe. Para presentar esos as-
pectos vamos a vecorrer el texto del nuevo Credo!.

1. Teologia.

En el primer articulo del Simbolo salta a la vista una notable
modificacion del Niceno. En éste se atribuye la creacion al Padre,
como se ha hecho tradicionalmente; ahora se confiesa que la crea-
cion estd realizada por las tres divinas Personas. Ambos extremos
son, naturalmente, exactos; pero tal vez se ha querido acentuar que
las obras divinas ad extra son de toda la Trinidad.

Propiamente hablando, lo que se ha hecho es anteponer a la
profesion de fe trinitaria de las divinas Personas, la confesion
monoteista que estd incluida en la esencia misma del misterio tri-
nitario. Este punto es interesante. Porque en la historia literaria
de los Simbolos introduce una novedad, que tiene sin embargo
algun precedente, como vamos a ver, en la definicion dogmatica
del concilio IV de Letran; la cual, sin ser propiamente un sim-
bolo, conserva no poco de cse tipo de documentos.

10 Falta también Deum de Deo, formula del primitivo Niceno, que pa-
rece no paso al Niccno-Constantinopolitano, pero que se lee en su texto litur-
gico romano.

It Seguimous fundamentslmente cl texte latino, publicado ¢n AAS 60 (1968)
436-445. El texto italiano posee un particular valor por haber sido el que leyé
el Papa el 30 dc junio. Las truduccioncs que conocemos setan hechas sobre el
texto italiano,
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Queda de esa manera profesada la fe en la creacion como lle-
vada a cabo por la Trinidad, o, lo que es igual, por Dios esencial-
mente uno que es personalmente trino.

Pero la antigua férmula, factorem wvisibilium et invisibilium,
se explicita mas en el nuevo simbolo bajo un doble aspecto. Prime-
ro, sustituyendo factorem por creatorem; palabra que aqui pretende
tener, sin duda, el sentido de creacién ex nihilo. Segundo, decla-
rando los términos de esa accion divina creativa: el mundo, los
angeles como espirilus puros (de intento se profesa la fe en su exis-
tencia), y el alma espiritual e inmortal de cada uno de los hom-
bres. Todas estas verdades pertenecen al contenido de la fe. La
nota remite al concilio Vaticano I, que repite a su vez el concilio

IV de Letran:

Hic solus verus Deus [...] utramque de nihilo condidit crecaturam:
spiritualem ct corporalcm, engelicam videlicct et mundanam, ac deinde
humanam quasi ex spiritu et corpore constitutam. 2

Pero en conjunto el texto mds cercano a la formulacion del nuevo
Credo es el del concilio IV de Letran:

Firmiter credimus [...] quod unus solus cst verus Deus [...], Pater
et Iilius et Spiritus Senctus [...] creator omnium wvisibilium et invisi-
‘bilium, spiritualium et corporalium; qui [...] utramquc de nihilo econ-
didit creaturam... 13

Sobre la creacion del alma humana es tcrminante la declaracion

de Pio XII:

Animas enim a Deo immediatc creari, catholica fides nos retincre
iubet. 1

Esta fe se habia incluido ya explicitamente en la Profesion de

fe de Leon IX:

Animam non essc partem Dei, scd ex nihilo creatam [...], credo et
pracdico. 15

Finalmente, para la cspiritualidad y Ta inmortalidad del alma,
baste citar la condenacién dada por el concilio V de Letran:

Hoc sacro approbante Concilio damnamus et reprobamus omnes
asscrentes animam intellectivam mortalem cst [...], et hoc in dubium
vertentes; cum illa non solum [...] exsistat [...], verum et iumor-
talis... 16

12 Conc Vaticano I, ses. 3, cp. 1 (Dz 3002 [1783]).

13 Conc. IV de Letrdn, cp. 1 (Dz 800 [428]).

4 Ene. Humani generis (Dz 3896 [2327]).

15 Dz 685 [348].

6 Conc. V de Letrdn, ses. 8, bula Apostolici regiminis (Dz 1440 [738]).
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La fe en Dios, que no puede ser sino en el Dios vivo y verda-
dero, Padre. Hijo y Espiritu Santo, comienza aqui por referirse a
su esencia: Dios uno en si mismo, en sus perfecciones, en su pro-
videncia. Esta confesién monoteista se moldea en la doble defini-
cion de la absoluta iranscendencia divina: el Ser y el Amor. "’

Ese Dios se nos revela como Padre. Hijo y Espiritu Santo y
nos lleva a participar su propia vida divina, ahora por la gracia
y luego por la gloria.

Sigue, en férmulas sintéticas, la profesién de fe en la Trinidad
inmanente, como vinculos vitales que constituyen las tres divinas
Personas en la unidad de esencia. J.a nota sefiala como vefercncia
al concilio IV de Letran:

Credimus ac confitemur [...] quod una quacdam summa res est,
incomprchensibilis quidem et ineffabilis, quae veraciter cst Pater et
Filius et Spiritus Sanctus [...] Quaclibet trium Personarum ecst illa
res, vidclicet substantia, essentia scu nalura divina. 18

La fe en las divinas procesiones rcproduce un par de férmulas
del simbolo Atanasiano. Hay, sin embargo, una férmula sobre la
procesion del Espiritu Santo, que merece atencién:

Personam incrcatam, qui ex Patre Filioque ut sempiternus eorum
Amor procedit [n. 10].

La procesion del Espiritu Santo como Amor del Padre y del
Hijo es una doctrina corriente en San Agustin. De él pasé, en al-
gin modo, al simbolo Toledano XI:

Qui [...] ab utrisqnc processissc 1wounstratur, quie cuaritus sive saneti-
tas amborum esse ugnoscitur. 19

Esa misma doctrina, que se habia hecho tradicional en la teo-
logia occidental, la recogié Leén XIIT cuando escribié sobre el Es-
piritu Santo:

Munus Ipsc est supremum, quia, @ mutue Puiris Filiique Amore
procedens, iure habctur et nuncupalur Altissimi donum Dei. 20

En la misma enciclica, y citando a Santo Tomds, encontramos
una formulacién que se acerca alin mds a la de nuestro Credo:

17 Las referencias biblicas Ex 3,14; 1Io 4,8, que recogen una exdgesis
tradicional en la Iglesia, sirven para encuadrar mejor la absoluta transcen-
dencia divina.

18 Conc. IV de Letrin, cp. 2 (Dz 804 [432]).

19 Dz 527 [277].

20 Enc. Divinum illud munus (Dz 3330).
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Nam, quac cst Aquinatis doctrina (S. Th. 1, q. 38, a. 2), cum Spi-
ritus Sanctus procedat ut amor, procedit in rationc doni primi... %!

2. Cristologia.

No nos parece casual el hecho de haberse conservado en ¢l nue-
vo Credo la expresion tradicional de censustancial al Padre, con
la repeticion del término técnico homoustos. Estan todavia recien-
tes las voces de disgusto que produjo en muchos catdlicos france-
ses la omision del término consustancial en la version litirgica
francesa del Credo de la Misa.

La profesion de fe en la Encarnacion ofrece un detalle sobre
el que deseariamos llamar la atencion. El texto latino del nuevo
simbolo dice:

Et incarnatus cst
de Spiritu Sancto ex Maria Virgine
et homo factus est [n. 11].

Se sabe que esa férmula es la del Niceno en el texto liturgico
del Misal Romano. Pero, en cambio, en las traducciones del nuevo
Credo la vieja formula tradicional ha quedado ligaramente re-
tocada:

Egli si & incearnato
per opere dello Spirito Santo nel seno delle Vergine Maria. 22

Con el retoque queda menos acentuada la verdad de la ma-
ternidad de Maria. Los rasgos vigorosos que, trazados por la pa-
tristica del siglo II contra el Gnosticismo, s¢ habian conservado siem-
pre a través del Niceno, han quedado aqui difuminados por los tra-
ductores.

De todos modos la formula no puede entenderse de otro modo
que del que ha sido tradicional y unico. sin excepeion dentro de
la Iglesia catdlica hasta nuestros dias: una maternidad verdadera-
mente humana, pero sin intervencion de varén sino con accién
directa del Espiritu Santo. Ese aspecto «biolégico» es tan esencial
al dogma de la concepeion de Cristo, que de no profesarlo se eva-
pora el dogma mismo en su afirmaciéon fundamental.

La permanencia de las dos naturalezas en la unidad real de
Cristo esta profesada en el nuevo Credo con dos formulas del Ata-
nasiano, trascritas a la letra. También aqui el texto latino se acer-
ca mas a la fuente que las versiones.

% Enc. Divinum lum munus (Leonts XTI, Acta 27 [1898] 140).

22 Asi también en las vcrsiones castellana y francesa. La férmula parece
ser una reminiscencia de las letanias del Sagrado Corazon: «Cor lesu, in sinu
Virginis Matris e Spiritu Sancto formatumy».
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Una nota de singular acierto ha sido incluir en el Simbolo la
vida publica de Sefor siguiendo formulaciones biblicas.

El pasaje sobre la Redencién merece subrayarse. Agnus por-
tans peccata mundi, es una feliz combinacion de To 1,29 con
1 Petr 2.24. Sanguine redemptionis afferens nobis salutem (tal vez
mejor en el texto italiano: «salvandoci col suo Sanguc redentore»)
es una férmula que une bien los aspectos de salvacion y redencion,
al mismo tiempo que subraya algiin elemento dejado hoy demasiado
en la penumbra. 3

En la Resurrcccion del Sefior. que se alirma sencillamente sin
explicaciones mayores 2. encontramos la novedad, dentro de estos
documentos * (por otro lado muy en consonancia con el momento
actual), de subrayar su influjo sotcriolégico que hace vivir a los
hombres la vida divina, la vida de la gracia.

La adicion al articulo de la Parusia y venida de Cristo como
juez de vivos y muertos, unumquemque secundum propria merita,
tiene su precedente no sélo en algunos simbolos espafioles %, sino
inmediatamente en la Profesion de fe aprobada por Leon IX:

redditurum unicuique sccundum opera sua.?’

En conexién inmediata con el articulo anterior, y como una
explicitacion mayor. se incluye esta féormula de innegable interés
pastoral:

Qui Amori et Pietati Dei respondcrint ibunt in vitam acternam;
qui vero ea usque ad exitum respucrint igni addicentur interituro num-
quam [n., 12].

Esta férmula, por lo que se refiere a la confesion de la vida eter-
na y del fuego inextinguible, reproduce la férmula del Atanasiano:

Qui bona egerunt, ibunt in vitam aetcrnamj;
qui vero mala, in ignem aeternum.?

2 El Tridentino (ses. 22. cp. 1)} habia ensenado. siguiendo la linea bi-
blica: «Per sui sanguinis cffusionem nos redemit» (Dz 1741 [938]).

2 Para la férmula propria virtute resurrexit tertia die, recuérdese la del
simbolo Toledano XI: «tertio die virtute propric sua suscitatus e sepulcro
resurrexity (Dz 538 [285]).

25 Cemo precedente puede aducirse la profesion de fe dc Awmaswrasio 1I:
«Suscitavit igitur suum templum Deus Verbum, el in se naturce nostrae resur-
rectionem et renovationem operatus est» (Dz 358).

26 Por ejemplo, simbolo Toledano XI (Dz 540 [287]).

27 Dz 681 [344]). La férmula pasé literalmente a la profesion de fe de
MiGuel. PaLEGLOGO, aprobada en el Cone. 11 de Lyon (Dz 852 [462]). Entre
ambos textos, la definicion del Cone. IV de Letrdan, de tipo también simbo-
lico, incluyé asi la misma doctrina: «Venturum in fine saeculi, iudicaturum
vivos et mortuos, et redditurum singulis secundum opera sua, tam rcprobis
quam clectis» (Dz 801 [429]).

% Dz 76 [40]. Véase también el simbolo Toleduno XI: «Recepturus ab
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Pero la nueva formula matiza la solucion final de la vida terrena
con bellos rasgos, que no sélo la alejan de un odioso despotismo
divino, sino que la caracterizan como una respuesta de la persona
humana al amor y a la picdad de Dios; respuesta afirmativa, o
rcchazo mantenido por el hombre hasta el final ®. Ese fue sicnpre
el sentido en la fe catdlica.

3. Preumatologia.

Al articulo del Niceno sobre el Espiritu Santo (algo de €l lo
hemos encontrado antes) se anade aqui una larga profesion de fe en
su mision santificadora en la Iglesia: iluminacién, vida, protec-
cion, guia, purificacion, elevacion constante hacia las cimas de la
santidad. Como se ve, es un resumen de la obra multiforme atri-
buida al Espiritu Santo en la Iglesia y en las almas %, que responde
perfectamente al sentido tradicional de la fe.

4. Mariologia.

La inclusién de un amplio pasaje dedicado a la Santisima Virgen
es una gran novedad sin precedentes en la historia literaria de
los Simbolos de fe. Algo semejante habia sucedido en el Concilio
Vaticano 1I.

El bello pasaje empieza por la afirmacion del dogma fundamen-
tal mariano: la maternidad divina. La nota remite a la deflinicion
dogmitica de Efcso (segunda carta de san Cirilo a Nestorio, solem-
nemente aprobada por el Concilio) 3 ; pero la formulacion misma se
acerca mas a la del Canon de la Misa Romana:

Memoriam vencrantes in primis gloriosae semper Virginis Mariae,
Genitricis Dei ct Domini nostri Iesu Christi.

co aut pro propriis actibus intcrminabilis beatitudinis regnum, aut pro suis
sceleribus perpetuac damnationis interitum» (Dz 574 [296]); y el Conc. IV
de Letrdn: «Illi cum diabolo pocnam perpetuam et isti cum Christo gloriam
scmpiternam» (Dz 801 [429]).

2 En la proflesion de fe de Prracio I leemos esta formula, que ofrcce un
buen punto de comparacion por mis que el horizonte sea distinto: «Et iustos
quidem, per benignissimam gratiam Dei, utpote vasa misericordiac in gloriam
pracparata, acternae vitae praemiis donaturum [...]: iniquos autem, arbitrio
voluntatis propriae vasa irae apta in interitum permanentes, qui viam Domini
aut non cognoverunt aut cognitam diversis eapti praevaricationibus reliquerunt,
in poenis aeterni atque inextinguibilis ignis, ut sine fine ardcant, iustissimo
iudicio traditurum» (Dz 443 [228a]).

30 Este doble aspecto lo enseiié detenidamente LEdn XIII en su Ene. Di-
vinum tllud munus. Pueden verse algunos pasajes de dicha enciclica en el
nuevo Dz 3327.3331.

31 Es curioso que se citan en la misma linea la Carta de San Cirilo y el
primer Anatematismo de éste. Sin duda la doctrina es la misma en amhos
documentos; pero el valor dogmitico, al menos inmediatamente, es dilcrente,
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La profesion de fe en la virginidad perpetua de Maria se unc
acertadamente con la de su divina maternidad. Es la vision tradicio-
nal; aunque en el texto latino esa union resulta menos patente que
en el italiano y en las versiones®. La formulaciéon misma tiene
antecedentes literarios bien conocidos. 33

Como se ve, el nuevo simbolo subraya la permanencia perpetua
de la virginidad de Maria. Es lo mismo que se contienc en el
conocido texto de Paulo IV:

perstitisse semper in virginitatis integritate. 34

Por eso, aunque alguicn pudiera echar de menos en este lugar
del nuevo Credo una mayor explicacion del dogma de la virgini-
dad mariana (dadas algunas tendencias divergentes del modo tra-
dicional y constante de entenderlo en la Iglesia catélica), la alirma-
cion del nuevo simbolo no puede entenderse de otro modo que en
2] sentido que explica Paulo IV a continuacién de la frase citada:

ante partum scilicet, in partu, et perpetuo post partum.

En los tres momentos, cn las Lres situaciones, Maria ha conscr-
vado «la integridad de su virginidad». Es imposible dudar de
que esa formula, recogida asi por Paulo IV y formada en la Iglesia
poco a poco por la union de elementos literarios tradicionales cn
la fe de la Iglesia®, incluye y afirma positivamente, y no como
algo accesorio y secundario, sino como esencial y dogmatico, el
aspecto «bioldgico» que hoy pretenden algunos poner en contigen-
cia o minimizar. La fe de la Iglesia en este punto es sobradamente
clara. Para citar sélo algiin ejemplo, véanse cstos tres textos:

— Quae scilicet Virgn, sieut ante conceptioncm obtinuit virginitatis
pudorem, ita post partum nullam scnsit integritalis corruptionem ;

32 Texto latino: «Credimus B. Mariam, quae semper virgo permansit,
Matrem fuisse...»

Texto italiano: «Noi crediamo che Maria ¢ la Madre, rimasta sempre Ver-
gine, del Verbo Incarnato».

Version castellana: «Creemos que Maria es la Madre, siempre Virgen, del
Verbo Encarnado».

3 Véase nuestro libro Virgo Mater [Bibliotecca Teolégica Granadina 7]
(Granada 1963) 222-233.

3% Const. Cum quorundam (Dz 1880 [993]). Es lastima que la dltima edi-
cion del Enchiridion Symbolorum haya suptvimido la primera paite del docu-
mento pontificio, en la que se contienen frases dcfinitivas en orden a valo-
rarlo teoldgicamente. El Papa sc refliere a hombres que «non solum diversas
haercses profiteri, sed etiam ipsius fidei fundamenin negare praesumant»;
hombres que se encuentran entre aquellos «qui a catholica f{ide aberrant et
deciscunt» (Dz antiguo 993).

3 Cf. Virgo Mater, 213-241,
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nam virgo coneepil, virgo peperit el post partum incorruptelae pu-
dorem sine interceptione obtinuit, 36

— Christum Iesum Deum verum cundemque verum hominem proces-
sisse, id est nmatum esse, servala integritate maternac virginilatis;
quia sic eum virgo permancns genuil, quemadmodum virgo con-
cepit. 37

— Quae illum, ita salva virginitate edidit, quemadmodum salva virgi-
nitate concepit. 3¢

La frase siguienle del nuevo Credo ofrece una parlicularidad.

Credimus B. Mariam [...], eamque ob singularem suam electioncm,
intuitu ‘meritorum Filii sui, sublimiore modo redemptam... [n. 14].

Que la eleccién divina de Maria para Madre de Dios sea la raiz
inmediata de su inmaculada concepcidn, lo habia enseiiado Pio IX
en la bula definitoria:

Ineffabilis Deus [...], ab initio et ante saccula, Unigenito Filio suo
matrem [...] elegit alque ordinavit {...]. Quapropter illam [...] caeles-
tium omnium charismatum copia ita miriflice cumulavit, ut ipsa ab
omni prorsus labe semper libera...

El mismo pensamiento esti recogido en la oracion liturgica de la
fiesta:

Deus, qui per immaculatam Virginis conceptionem dignum Filio tuo
habitaculum pracparasti...

Es inleresante la afirmacién siguiente del nuevo simbolo:

Credimus B. Mariam [...] intuitu meritorum Filii sui suhlimiore
modo redemptam... [n. 14].

En esa [rase, cuya [uente literaria inmediala es la constitucion dog-
matica Lumen gentium ¥, se da la redencién de Maria como objeto
de fe; una redencion mas excelente, que no es olra cosa sino la
preservacion de pecado original. Realmente parece esli incluida en
el dogma mismo definido por Pio IX.

% Simbelo del Conc. Toledano XVI (Dz 571). Sobre la historia y el sen-

tido de esta tltima (orma trimembre. véase Virgo Mater 222-228.
Profesion de fe de Prracio 1 (Dz 442).

8 San Leon I, Epistole ad Flavianum (Dz 291). Sobre el sentido y el
valor de este texto, véase Virgo Mater 76-79.

¥ Bula Ineffabilis Deus (Dz 2800).

4 Const. dogm. Lumen gentium, n, 53, en copia literal. La constitucién
conciliar reproduce aqui una [(érmula de la bula Ineffabilis (cf. H. Mariw,
Documentos Marianos [BAC 1281 280). Pio XII enseid la identidad entre
esa «perfeetisima redencién» de Marvia y su preservacion de pecado original
(Ene. Fulgens corona: Dz 3909). Véase Constitucién dogmdtica sobre la Igle-

sis, texto y comenlario por profesores de la Facultad Teolégica de Granada
(Madrid 1967) 363, nota 7.
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Igualmente se da como objeto de nuestra fe la afirmacion:
gratiae cximiae aliis crcaturis longe antccellere,

cuya luente inmediata es también la constitucion dogmatica Lumen
gentium. ¥

La misma fuente se anota para la afirmacion siguiente:

arcto et indissolubili vinculo mysterio Incarnationis et Redemptionis
coniuncta [n. 15].

La constitucion habia dicho:
Eique arcto et indissolubili vinculo unita.4?

Donde la unién se establece directamente con la persona del Re-
dentor. Pero se alude también a los nitmeros 58 y 61 %, en los que
se ensena:

suam unionem cum Filio fideliter sustinuit usque ad crucem, ubi non
sine divino consilio stetit, vehemcnter cum Unigenito suo condoluit et
sacrificio Eius se materno animo sociavit, Victimae de se genitae im-
molationi amanter consentiens, #

La fe en la Asuncion de Maria se enuncia con palabras de la
definiciéon dogmaitica de 1950 %; pero se subraya el caricter de
anticipacion que tiene la Asuncién con referencia a la situacion
gloriosa final de todos los justos:

Filio suo, qui resurrexit a mortuis, similis reddita, sortem omnium
iustorum in antecessum accepit [n. 15].4

41 Const. dogm. Lumen gentitvm, n. 53. en copia también literal; pero en
la constitucion conciliar el gratiee donum es la maternidad divina, micntras
aqui parece extenderse a todo el tesoro de la gracia en Maria. Por lo demas,
la constitucion conciliar reproduce un pensamiento tradicional, formulado asi
por Pio IX en la bula /neffabilis: «Quapropter illam longe ante omnes Angelicos
Spiritus cunctosque Sanetos caelestium omnium carismatum copia [...] ita
mirifice cumulavit, ut ipsa [...] eam innocentiae ct sanctitatis plenitudinem
prae se ferret, qua maior sub Deo nullatenus intelligitur et quam praeter Deum
nemo assequi cogitando potest» (Dz 2800). Véase también Pio XII, Ene. Ad
coeli Reginam (Dz 3917).

4 Const. dogm. Lumen gentium, n. 53.

43 Pudiera haberse citado también, y tal vez mds cercano al texto, el n. 57.

4“4 Const. dogm. Lumen gentium, n. 58. Para las fuentes de este pasaje,
véase el Comentario antes citado a la constitucion dogmatica 385, nota 50.

45 Const. apost. Munificentissimus Deus (Dz 3903 [2333]).

% Mas claro tal vez en el texto italiano: «configurata a suo Figlio risorto,
anticipando la sorte futura di tutti i giustin. La configuracién con Cristo re-
sucitado, que afqui se afirma, no es necesariamente una afirmacién implicita
de la resurreccién y muerte de Maria, Véanse las explicaciones de Pio XII
en la Const. apost. Munificentissimus Deus y nuestro articulo Los primeros
comentarios de la bule Munificentissimus Deus, en EstEcl. 25 (1951) 377-387.
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La frase no esta escrita al azar. Son conocidas en este punto cier-
tas voces que a raiz misma de la definicion dogmatica hablaron
en un sentido divergente. ¥,

La maternidad espiritual de Maria se afirma asi, también como
objeto de nuestra fe:

Credimus Sanctissimam Dei Genitricem, novam Hevam, Matrem Ec-
clesiae, caelitus materno pergere cirea Christi membra muuere fungi,
quo ad gignendam augendamque vitam divinam in singulis hominum
redemptorum aminis open confert [n. 15].

De nuevo se recogen aqui preciosas ensefianzas de la constitucion
dogmatica Lumen gentium. El titulo de nueva Eve lo encontramos
en el n. 63; el titulo de Madre de la Iglesie, cuyo contenido estd
en el n. 65 a través de un pasaje de Benedicto XIV %, se toma di-
rectamente del discurso de Pablo VI en la clausura de la etapa
tercera conciliar ¥. La maternidad espiritual continuada en el cielo
por el influjo positivo en el origen y aumento de la gracia en los
hombres redimidos, es un pensamiento que resume la doctrina de
los n. 62 y 63 de la misma constitucion dogmatica. Pero lo verda-
deramente interesante es (ue esa doctrina conciliar se presenta en
el nuevo Credo como objeto de fe: credimus. Ciertamente no los
titulos de nueve Eva y Madre de la Iglesia, que en el texto del
simbolo vienen en oblicuo. Pero si una maternidad espiritual ejer-
cida desde el cielo, y que consiste en el influjo positivo de Nuestra
Senora para hacer brotar y para alimentar en las almas la vida de
la gracia.

5. El pecado original.

La fe en la doctrina tradicional sobre el pecado original se
afirmaba ya, con mera referencia al concilio de Trento, en la Pro-
fesion de fe prescrita por Benedicto XIV a los Orientales (férmula
que remonta a Urbano VIII) y universalmente en la Profesion de
fe tridentina ®. Pero aqui la novedad estd en que esa doctrina tra-
dicional se explicita en sus elementos esenciales. A nadie se oculta

47 El 26 de noviembre de 1950 O. Kanrrer, en un articulo de Neue
Ziircher Zeitung con cl titulo Das newe Dogma und die Bibel, lanzé la bipo-
tesis de una resurreccion coincidente con la muerte misma; consiguientemente
interpreto el privilegio asuncivnista no en sentido de «anticipacion» de lo que
al fin de los tiempos sucedera a todos, sino en sentido de un nuevo y sin-
gular titulo por parte de Maria. Estas ideas no han dejado de encontrar eco
en algunos autores, tanto en Mariologia como cn Escatologia.

4 Véase el citado Comentario a la Const. Lumen gentium 365-367.

49 AAS 56 (196+4) 1015. Véase también la exhortacion apost. Signwumn Mag-
num (AAS 59 [1967] 46-68).

0 Dz 2538 [1472]; 1865 [996].
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que cstamos ante uno de los «desarrollos exigidos por las condicio-
nes espirituales de nuestro tiempon,

Lo que sc explica como fe de la Iglesia cs cl sentido® dc la
cxistencia y universalidad del pecado original: el pecado personal
de Adan ha tenido como cfecto el que la naturaleza humana, «co-
mun a todos los hombres» *%, ha caido en un estado, que Ileva en
si las hucllas de aguel peecado, y que no es ya ¢l estado en que
fucron puestos > nuestros primeros Padres en cl paraiso, cstado
de santidad y de justicia, donde no tenian cabida ni la muerte ni cl
mal. La naturalecza humana, quc sc trasmilc ya al nacer, cs la
nature lapsa: despojada de la gracia que tenia al principio, herida
en sus [ucrzas naturales, sometida al dominio de la muerte. Y cso
es lo que signilica en la doctrina catélica nacer todo hombre en
pecado. Es decir, esc cs el unico verdadero sentido que tiene la fe
catolica en cl pecado original. Pecado que pasa al individuo con
la naturaleza misma que le constituye hombre; pecado que se
propaga, no se imita, y que es asi propio de cada uno.

Esta explicacion no es otra cosa que la reafirmacion hoy de la de-
linicion dogmatica contenida cn los tres primeros cinones de la
sesion quinta tridentina. Porque, en clecto, cuanto el Papa ha
estimado nccesario explicar a proposito del dogma del pecado ori-
ginal cn unos momentos cn quc tanto sc ha escrito sobre él, no
ha sido sino mantener intacta la formulacion dogmatica de Trento,
interpretada como tradicionalmente se¢ ha centendido ese dogma
de fe cen la Iglesia catdlica.

6. Soteriologia.

La fe en la Redencion de Cristo por ¢l sacrificio de la Cruz, que
indudablemente cs doctrina fundamental de la revelacion, no re-
cordamos haberla visto profesada expresamente en otros simbolos.
Por cso mismo este pasaje del nuevo Credo ticne, para los tedlogos,
un interés particular.

7. El bautismo.

Con la profesién de fe en un solo bautismo volvemos a encon-
tra.r cl hilo del simbolo Niceno. Pero aqui se inserta otra declaracion

51 «Credimus omnes in Adam peccavisse; quod significat»... [n. 16]

52 La frase no puede significarr otra cosa que la naturaleza especifica en
cuanto existe individualizada en cada persona humana.

53 El texto latino dice in sanctitate et tustitic constitutis, con férmula tri-
dentina (Dz 1511 [788]), que, como se sabe, puso el Concilio para no con-
denar legitimas opiniones catdlicas. Censtituiti dice también el texto italiano,
mientras la version castellana ha escrito infclizmente creados en suntidad y
fusticia,

2
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de la doctrina tradicional, necesaria hoy por ciertas tendencias con-
trarias que empezaban a abrirse paso: a los nifios se los debe bauti-
zar aun antes de que puedan pecar personalmente. Esta declara-
cion no tienc nada de nucva, si no es la insistencia hoy incluyéndola
en un Credo. La habia expresado ya el concilio de Trento en el
canon 4 de su sesion quinta; y al hacerlo, repetia la definicion del
concilio de Cartago en el siglo V #. La linca de la tradicién se con-
tinia sin alteracion ni cambio.

8. [Eclesiologia.

Como podia preverse después del concilio Vaticano II, la fe en
la Iglesia una, santa, catdlica y apostolica, ha recibido en el nuevo
Credo una formulacion cxtensa. Toda eclla estd tomada de la cons-
titucion dogmitica Lunen gentium, muchas veces con formulas lite-
ralmente copiadas.

Notemos cspecialmente la declaracion de la santidad de la
Iglesia: santa, porque su vida es la vida dc la gracia; santa, porque
siguiendo esa vida se santifican sus miembros; santa, porque, en
virtud de la sangre de Cristo y por el don del Espiritu Santo, puede
ella misma renovar en sus miembros la santidad que perdieron por
el pecado.

La profesion de fe en la infalibilidad del Magisterio se hace con
palabras del Vaticano 1%, igual que sucede con la infalibilidad del
Romano Pontifice *%; para la infalibilidad del Colegio episcopal se
recurre a una formulacion del Vaticano I1.%

Para explicar la unidad y la catolicidad de la Iglesia se copian
ante todo formulas del decreto conciliar sobre las Iglesias Orienta-
les*®*; pero después, alargando el horizonte a otras comunidades re-

M Dz 1514 [791]: 223 [102].

55 Ses. 3, ¢p. 3 (Dz 3011 [1792]).

% Ses. 4, cp. 4 (Dz 3074 [1839]).

57 Const. dogm. Lumen gentium, n. 25: «Infallibilitas Ecclesiae promissa
in corpore Episcoporum quoque inest, quando ¢upremum magisterium cum
Petri Successore exercet».

3 Véanse las fuentes concretas:

«Sancta et catholica Ecclesia [...] constat ex fidelibus, qui eadem fide iis-
dem sacramentis el codem regimine in Spiritu Sancto organice uniuntur, qui-
que in varios coctus hierarchice iunctos coualescentes...» (Decr. Orientalium
ecclesiarum. n. 2.)

«Huiusmodi particulares ccclesiac, turn Orientis tum Occidentis, licet rili-
bus, ut aiunt, nempe liturgia, ccclesiastica disciplina et patrimonio spirituali
partim inter se differant, acquali tamen modo concreduntur...» (Decr. Orienta-
lium ecclesiarum, n. 3.)

«Quae ecclesiarum localium in tmum conspirans varietas indivisae Ecclesiae
catholicitatem luculentius demonstrat.s (Const. dogm. Lumen gentium, n. 23;
cf. n. 13.)
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ligiosas, se afirman los fundamentos de un verdadero y sano ecu-
menismo, que hacen posible la esperanza de una plena comunién
de todas en la tnica [glesia, bajo el mismo Pastor. %

La necesidad de pertenecer a la Iglesia se expresa como objeto
de nuestra fe, bien matizada por las aclaraciones a que dieron
lugar algunos errores en nucstros dias. l.a alirmacion fundamental
esta tomada de la constitucion Lumen gentium ®. De ella se 1oma
también la segunda afirmacion que establece la posibilidad de sal-
vacion para quienes, ignorando inculpahlemente la Iglesia, siguen
el dictamen de su conciencia y pertenecen asi invisiblemente al

Pueblo de Dios. "

9. La Sagrade Fucaristia.

La fe en la Sagrada Eucaristia obtiene en ¢l nuevo Credo una
explicacion detallada. No es extraiio, estando tan reciente la enci-
clica Mysterium fidei, a la que dieron ocasién arriesgadas opiniones,
que no han acabado del todo después de la publicacion de la enci-
clica.

Lla fe en la Misa como sacrificio idéntico al de la Cruz es tra-
dicional ®% Pero aqui presenta una formulacién muy matizada:

Credimus Missam [...] revera esse Calvariae Saerilieium, quod
nostris in altaribus saeramentaliter praescns eflficitur [n. 24].

Lo que repetidas veces se habia expresado como renovacion *, repre-

% Las fuentes concretas son:

«licet extra eius [Ecclesiac catholicae] compaginem elementa plura sancti-
[icationis et veritatis inveniantur, quae, ut bona Ecclesiae Christi propria, ad
unitatem impellunt...» (Const. dogm. Lumen gentium, n. 8: cl. Decr. Uni-

o

tatis redintegratio. n. 3.

«Spiritus in cunctis Christi discipulis desiderium actionemque suscitat, u1
omnes, modo a Christo statuto, in uno grege sub uno Pastore pacifice unian-
tur.» (Const. dogm. Lumen gentium, n. 15.)

Sobre la plena comunién con la utnica Iglesia de Cristo, véase la misma
Const. dogm., n. 14.

® Const. dogm. Lumen gentium. n. 14. Se ha omitido, sin embargo: «Ec-
slesiam hanc peregrinantemn.

61 Const. dogm. Lumen gentium, n. 16. Notese el inciso afadido: «numero
quidem quem unus Deus novit».

62 Véase, sobre todo, Conc. Tridentino, ses. 22, cp. 1 y 2 (Dz 1740.1741
[938]; 1743 [940]).

63 Por ejemplo, Pio X1I, Enc. Mediator Dei: «Quam [...] perpetuo in
Ecclesia renovari iubetn (Dz 3847).
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sentacion #, perennizacion 3, repeticion ® del sacrificio de la Cruz,
se prescnta ahora como idénlico por presencia sacramental del
mismo y unico sacrificio. El pasaje nos parecc cnscnar con termi-
nologia mas rcciente la doctrina trasmitida en Trento®” y recogida
cn especial por Pjo XIi en la cnciclica Mediator Dei. ®

Hay ademas un explicable empefio por puntualizar que ¢l su-
cerdote ofrcce cl sacrificio de la Misa,

en persona de Cristo y en virtud del poder que se le dio por cl sa-
cramento del @rden [n, 21].

Aqui de nuevo es preciso recordar a Pio XII®, que explicaba la
doctrina de Trento.

La fe en la presencia recal de Cristo en la Eucaristia se repite
con las formulas mismas de Trento”, acentuando la identidad de
efectos que siguen causando en nosotros los elementos sensibles del
pan y del vino, después como antes de la consagracion.

Sigue la I'c en la conversion cucaristica como via unica para la
resencia real”', Todo este pasaje, con la reiteracion de la oportu-
. JE

& Cone. Tridentino, ses, 22, cp. 1: «Quo cruentum illud [sacrificium] se-
mel in cruce peragendum repraesentareiurn (Dz 17:40 [938]). PPanio VI, Eue.
Mysterium fidei: «In Sacrifieio Missae, Crucis Saerificium repraesentante»
(AAS 57 [1965] 762); «Per Mysterium Euchavisticum Sacrificium Ciucis
admirabili modo repraesentatur» (ibid. 759).

8 Cone. Vaticano 11, Const. Sacrusanctum Concilivuin, n, 17: «Quo Sacri-
ficium Crucis in saecula, donec veniret, perpetuaret».

66 pjo XII, Enc. Mediator Dei: «Memorialis demousivatio eius mortis,
quac reapsc in Calvariae loco accidit, in singulis altavis sacrificiis iteratur»
(Dz 3848).

67 Cone. Tridentino, ses. 22, cp. 2: «In divino hoc sacrificio, quod in
Missa peragitur, idem ille Christus continetur et incruente immolatur, ¢ui in
ara Crucis semel seipstin cruente obtulity (Dz 1743 [940]). Pio X1I, Ene. Me-
diator Dei: «Allaris sacrilicium [...] [est] vera ac propria sacrificatio, qua
quidem per incruentam immolationem Summus Sacerdos id «git quod iam in
Cruce fecitw (Dz 3847).

8 Vease (D= 3848).

6 Pio XI!, Ene. Mediator Dei: «ldem itaque sacerdos, Christus Dominus,
cuius quidem sacram personam ecius administer gerit. Hic siquidem, ob con-
secrationem quam accepit sacerdotalem [...] potestate fruitur operandi virtute
ac persona ipsius Christin (AAS 39 [I1947] 548). Véase también este otro pa-
saje de la misma Enciclica: «Sacerdotem ideirco tuntum populi vices agere.
quia personam gerit Domini nosiri lesu Christi, quatenus membrorum omwmn-
nium Caput est, pro iisdem semetipsum offert» (Dz 3850 [2300]).

Ses. 13, ep. | (Dz 1636s [784]) y can. 1 (Dz 1651 [883]).

7! La frase «in hoc sacramento Christus non aliter praesens fieri potest,
quam per conversionem», cuyo origen tomista es conocido (S. Th. 3, q. 753, a. 2).
debe entenderse aqui no de una imposibilidad absoluta, sino de una imposibi-
lidad basada en la verdad incuestionable de las palalvas de la institucién, tal
como las ha entendido siempre la Iglesia.
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nidad y propiedad del término técnico transustanciacion, esta tomado
otra vez del concilio de Trento.

El nuevo Credo expresa sencillamente esta fe tradicional y en
cl mismo sentido en que la ha afirmado siempre la fe de la Iglesia.
Pero era imposible no aludir a las tentativas recientes de interpre-
tacion del dogma como transfinalizacion y transignificacion. El
Crede, que, por su misma naturaleza de stmbholo, se mueve en un
plano de afirmaciones positivas, establece de modo general lo que
absolutamente debe mantener cualquier intento de explicacion teo-
légica de la transuslanciacion, para salvar las exigencias del dogma:
objetivamente y prescindiendo de una actividad de nuestro espiritu,
el pan y el vino han dejado de existiv después de la consagracién,
de tal forma que, bajo las especies de pan y vino, es el adorable
Cuerpo y Sangre de Cristo lo que estd realmente presente ante nos-
otros, por voluntad divina de ddrsenos en manjar y de asociarnos
a la unidad de su Cuerpo Mistico.

Como fuente de este tltimo pensamiento, que expresa el fin
de la institucion de la Eucaristia, se cita a Santo Tomads; pudiera
haberse citado el concilio de Trento:

Sumi autem voluit sacramentum hoc tamquam spiritualem anima-
rum cibum, quo alantur ct conlortentur viventes vita illius, qui dixit:
qui manducat me, et ipsc vivet propterr me [...]. Praetcrea id esse
voluit [...] symbolum unius illius Corporis. cuius ipse Caput cxsistit,
cuique nos, tamquam membra, arctissima fidei, spei et carilatis con-
nexione adstrictos esse voluit.’3

La declaracion que precede en el nuevo Credo a la que acaba-
mos de comentar, no hace sino mantener la ensenanza tridentina
sobre la transustanciacién ™, y tiene por fuente inmediata la en-
ciclica Mysterium fidei. ™

Un nuevo paso en la profesion de fe eucaristica lo constituye
en el Credo pontificio la presencia permanente de Cristo, que es

72 Conc. Tridentino, scs. 13, cp. 4 (Dz 1642 [877]) y can. 2 (Dz 1652
[8841).

73 Conc. Tridentino, ses. 13, cp. 2 (Dz 1638 [875]).

74 Conc. Tridentino, ses. 13, cp. 1 (Dz 1642 [877]) y caun. 1-2 (Dz 1651s
[683s]).

75 Dicc la citada Enciclica: «Pcraeta transsubstantiatione, specics panis ct vini
novam procul dubio induunt significationem novumgue finem [...]; sed ideo
novam induunt significationem et novum finem, quia novam continent reali-
tatem, quam mcrito ontologicam dieimus. Non enim sub praedictis spccichus
iam latct quod prius crat, sed aliud omuino; el quidem non tantum ob fidei
Ecclesiae aestimationem, sed ipsa rc, cum conversa substantia seu natura panis
et vini in Corpus el Sanguinem Christi, nihil panis ct vini maneat nisi -solae
speecics; sub quibus totus et integer Christus adest in sua physica realitate
etiain corporaliter pracscns, licct non eo modo quo corpora adsunt in locon

(AAS 57 [1965] 766)
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en el sagrario corazén viviente de nuestros templos; ahi radica la
legitimidad del culto de adoracién a la Eucaristia («al Verbo en-
carnado, invisible para nosotros. se le adora en la Hostia santa
que ven nuestros ojos»). Estamos de nuevo situados en las defi-
niciones tridentinas. 7

10. L« Iglesia en el mundo.

Es este el pasaje mis nucvo en el Simbolo de Pablo VI. Pasaje
en el que, sobre el fondo inconfundible de la constitucion pastoral
Gaudium et Spes”’, se precisa con rasgos firmes y seguros un
punto doctrinal de fa mayor oportunidad en el momento presente
de la Iglesia.

El Reino de Dios, comenzado con la Iglesia en la tierra, no
es de este mundo. Su desarrollo no puede confundirse con el pro-
greso de la civilizacion, de la ciencia y de la técnica. Consiste en el
conocimiento, por la fe, de los tesoros de Cristo; en la esperanza
de los bienes eternos; en la respuesta dc amor a Dios; en la difusion
de la gracia y de la santidad.

Pero precisamente ese mismo amor de Dios (que no es sino la
caridad tecologal) lleva a la Iglesia a preocuparse del verdadero bien
temporal de los hombres. Se hace asi en el amor teologico la
sintesis entre la aspiracion escatologica hacia los bicnes eternos (a
la que la Iglesia no puedc renunciar sin negarsc a si misma) y la
contribucién eclesial a los bienes terrenos.

Por eso, de un lado, la Iglesia no cesa de recordar a sus hijos
(ue no tienen en la tierra su morada definitiva; de otro lado, les
exhorta a contribuir al bien de la ciudad terrena, a promover la
justicia, la paz, la fraternidad humana, a ayudar a sus hermanos,
sobre todo a los pobres y necesitados.

Semejante solicitud de la Iglesia por las necesidades, las penas,
las alegrias, las esperanzas, los esfuerzos y los afanes humanos tiene
solamente un sentido: el deseo dc estar presente al mundo para
darle lo que el mundo no tiene, estar presentc a los hombres para
traerles la luz y la unién del Salvador. Seria absurdo interpretar esa
actitud superior de la Iglesia como un conformismo con el mundo,
o como una rémora en el ardor de su cxpectacion del Sefor que
va a venir.

Hemos dicho que todo este pasaje es oportunisimo, como verda-
deramente «exigido por las condiciones cspirituales de nuestro tiem-

76 Conc. Tridentino, ses. 13, cp. 5 (Dz 1643s [878]) y can. 4 y 6 (Dz 1654
y 1656 [886 y 888]). Sobre el deber de dar culto de latria al Sefior en el
Santisimo Sacramento, véase también la Enc. Mysterium fidei (AAS 57 [1965]
769.770).

7 Véase, sobre todo. Censt. past. Gaudium el: Spes, n. 39 y n. 72; también
la Const. dogm. Lumen gentium, n. 48,



LA PHOFESION DE FE DE PPABLO VI 499

po». En él se trazan definitiva y nctamente las lineas seguras dc
lo que puede ser el encarnacionismo de la Iglesia. lo que ha de
ser para que no resulte «monofisitan; se limitan asi las propor-
ciones legitimas del temporalismo de la Iglesia. ;Cudntas confu-
siones vy cudnlas ambigiiedades quedan de este modo deshechas
por ¢l Magisterio pontificio!

11.  Escatologia.

Con la fe in vitam aeternam nos encontramos en e}l nuevo
Credo una interferencia del Simbolo Apostélico ®. Aqui recibe ex-
plicaciones interesantes.

Primero, la fe cn el mas alla: en el Puchlo de Dios constituido
después de la muerte por las almas de los que han muerto en
gracia. Esta fe lleva consigo las afirmaciones siguientes:

a) La muerte divide hoy al Pueblo de Dios peregrinante del
(que ya acabd su peregrinacion terrena.”

h) Este ultimo estd formado por las almas que murieron en
gracia sin tener que purgar y por las que, aun muriendo en gracia,
tienen que ser aun purificadas en el Purgatorio.®

¢) El primero de estos dos grupos constituye la Iglesia ce-
leste, en la que las almas ven a Dios como El es. gozando de la
felicidad eterna.®

d) Esas mismas almas, junto con los Angeles. participan. en
medidas diversas. del poder de Dios eorrespondiente a Cristo glo-
rificado; la actuaciéon de ese poder se sittia en la intercesion y en
el auxilio que nos presta su solicitud [raternal para con nosotros. ¥

e) Todo este estadio, que es el estadio de la escatologia inter-
media, se terminara con la destruccion final de la muerte ¢l dia

7 Se¢ va introduciendo en ¢l poco a poco (Dz 21-26; 27-28: 30).

79 Esta verdad fundamental esta incluida en la Const. Benedictus Deus de
Benemeto XII (Dz 1000-1002 [530s]).

& Los dos grupos de almas se afirman en la misma Const. Benedictus Deus
y en documentos posleriores que dependen (e ella. Véase también la Const.
dogm. Lumen gentium, n. 19. Pero nétese que donde. por razén del contexto,
la constitucién conciliar dice: «alii [e discipulis Eius] hac vita functi purifi-
cantur, alit vere glorificanturn, el nuevo Credo dice: «sive [animae] quee
adhue [...] expiandae suni, sive quae statim ac corpore separatae [...] in
Paradisum suscipiuntury, Nétese también la afirmacién del fuego del Purga-
torio, que repite la doctrina tradicional afirmada por el Conc. I de Lyon (Dz
838 [456]), por Cremente VI (Dz 1067 [370]). por Sixto IV (Dz 1398
[723a]) y por Le6n XIIT ea su Euc. Mirae caritutis (Dz 3363 ).

81 (Otra vez la Const. Benedictus Deus (Dz 1000 {5301).

8 La fuente inmediata es la Const. dogm. Lumen gentium, n. 49. Pcro no
vemos expresa en la fuente la participacion «in divina rerum gubernatione»r a
iravés de la intercesién. Un pensamiento semcjanite lo utiliz6 Pio XIT en Ia
Enc. Fulgens coronu pura explicar la rcalcza de Maria (Dz 3916).
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de la Resurreccion, cuando las almas vuelvan a unirse con sus
cuerpos.

Es preciso notar, porque no esti hecho al azar, el empefo por
subrayar la escatologia intermedia, escatologia de almas separadas
del cuerpo hasla que vuelvan « unirse con él. Es el estadio que va
de la muerte de cada uno hasta el dia de la Parusia del Sefior. No
es preciso antadir que estas netas precisiones son del mayor interés
para muchos problemas teoldgicos de la actualidad no sélo en Es-
catologia, sino también en Antropologia catdlica.

12. La comunién de los Santos.

Otra vez estamos aqui ante una interfercncia del Simbolo Apos-
talico. El articulo sobre la comunién de los Santos no se lee en
el Niceno; aparece en el Textus receptus del Apostdlico®. La expli-
cacion que da de ¢l nuestro Simbolo nos parece inspirada en la
enciclica Mirae caritatis de T.eén XIII, que, por lo demis, recogia
la fe tradicional. Véanse los dos textos:

Paxro VI Ledén XIII

Comimunionem omnium christifide- Nihil est aliud Sanctorum comnmu-
lium, scilicet eorum, qui in terris pe- nie [...] nisi mutua [...] communi-
regrineutur, qui vita functi purifican- calio inter fidcles, vel caelesii palria

tur et-qui caelesti beatitudine perfru-  potites. vel igni piaculari addictos, vel
untur, universosque in unam Eccle- adhue in terris peregrinantes, in unam
siam coalescere [n. 30]. coalcscentes civitatem... 8

La fe en la eficacia de la intercesion de los Santos resume con
féormula moderna la doctrina tradicional de Trento.

El Credo se cierra con las palabras finales del Niceno, encuadra-
das en la actitud de fe y de esperanza, propia de la Iglesia que
peregrina hacia Dios:

Hanc fidem profitentes et hac spe suffulli, exspectamus resurrcctio-
nenl mortuorum et vitam venturi saeculi [n. 30].

Notamos mas arriba que en el pasaje dedicado a la Escatologia
habla el nuevo Credo solamente de la resurreccion de los justos,
que tiene evidentemente una razon de ser especial. Aqui, en cambio,

8 El nuevo simbolo habla aqui sélo de la unién dc las almas justas con
sus cuerpos: «die quo hae animae cum suis corporibus coniungentur» [n. 28],

8 Introducido poco a poce en el antiguo Simbolo Romano (por ejemplo,
Dz 19. 25-28), aparece en el Textus receptus ya en el siglo VII (Dz 29-30).

8 Enec. Mirae caritatis (Dz 3363).

8 Conc. Tridentino, ses. 25 (Dz 1821 [984]).
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encontramos la fe en la resurreccion de todos los muertos, tal como
sc¢ repite en los simbolos antiguos. ¥

Tal es, en sus detalles mds salientes. la Profesion de fe que ha
dado a la Iglesia el Papa Pablo VI. Al recorrerla hemos podido
constatar que su urdimbre fundamental es en realidad el viejo
simbolo Niceno; que en esa urdimbre se han insertado numerosas
definiciones dogmaticas posteriores; que la solicitud pastoral del
Papa y su misién magisterial suprema se han preocupado por inter-
pretar auténticamente el sentido de muchas verdades sometidas a
una hermenéutica falsa.

IV. VALORACION TEOI.OGICA DEL SIMBOLO

Para valorar teolégicamente el nuevo Credo es obligado partir
de las declaraciones de su propio autor, el Papa Pablo VI, que
dicen asi:

Professionem fidei facturi sumus atque formulam a verbo Credo
incipientem sumus pronuntiaturi, quae, quanvis dcfinitio dogmatica
vere proprieque non sit nominanda, tamen, formulan Nicaenam, quoad
rerum summam, repctit nonnullis adhibitis explicationibus, quas spiri-
tuales nostrae huius aetatis condiciones postulant: formulam dicimus
immortalis traditionis Ecclesiae sanctae Dei [n. 3].

Lo primero que hay que destacar en estas palabras pontificias
es que el Papa no pretende hacer una definicion dogmatica. Pero
parece justo no olvidar la restriccion que pone a esa declaracion
el mismo Romano Pontifice: una definicion dogmatica verdadera y
propiamente. ;_Se sugiere ahi, tal vez. (que estamos ante un docu-
mento que equivalentemente coincide con la definicion dogm:i-
tica, sin serlo estrictamente? Lo veremos mis adelante.

Lo segundo que afirma el Papa es que el documento es una
Profesion de fe, un Simbolo. un Credo. Tendrd, por lo tanto, al
menos, el valor dogmadtico provio de los Simbholos.

En tercer lugar declara el Papa que se trata sustancialmente de
un simbolo bien conocido, simbolo de especial veneracion en la
Iglesia, el simbolo de Nicea. El que oficialmente ha representado

8 «Resurrcctio mortuorumy (en vez de «resurrectio carnis», férmula pro-
pia del Romanum Vetus y del Textus receptus) provienc de algunas formas
orientales del Simbolo Apostélico. El Atanasiane lo formulé asi: «Ad cuius
adventum onwmes homines resurgere habent cum corporibus suis, et [...] qui
hona cgerunt ibunt in vitam acternam, qui vero mala in ignem actecynumny
(Dz 76 [40]). Esta fe en la resurreccion universal esta subrayada de modo
semejante en la profesion de fe de Peracio I (Dz 443 [228a]), en varios
simbolos Toledanos (Dz 492 y 540 [287]), en las definiciones del Conc. IV
de Letrin. cp. 1 (Dz 801 [4291). del Conc. II de Lyon (Dz 859 [464]) y
en la Const. Benedictus Deus de Benepicro XII (Dz 1002 {531]).
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por siglos la fe tradicional de la Iglesia, la que ella profesa en los
momentos mas solemnes de su vida.

Finalmente, anade el Papa que a esa férmula oficial y tradi-
cional ha unido en el nuevo Credo algunos desarrollos y explica-
ciones que eskin cxigiendo las circunstancias espirituales de nues-
tra época. Eslas explicaciones, como hemos visto, son de dos clases:
unas repiten claras definiciones dogmaiticas de conocidos concilios
o de algunos Romanos Pontifices: otras son explicaciones hechas
por el Vaticano IL, por otros Papas, o personalmente por Pablo VI.

Teniendo ante los ojos estos datos, hay que decir evidentemente
que al menos la mayor parte de lo contenido en el nuevo Credo ex-
presa, sin discusion posible, la fe de la Iglesia; la expresa, porque ya
antes era objeto de esa fe. Asi todo lo cjue estaba ya afirmado en
el simbolo Niceno; asi lo que habia sido definido en los concilios

de Letrdn, de Trento. del Vaticano I. o en las definiciones dog-
maticas de Benedicto XII, de Pio IX. de Pio XII.

Pero cuanto acabamos de escribir trata de resolver el problema
por un camino indirecto: por las verdades mismas cuya fe se
profesa en el nuevo Credo. Interesa ir directamente al problema,
planteandolo formalmente y estudiando cual es el valor magisterial
de este documento considerado cn si mismo. Entonces tendremos
un criterio general para juzgar del valor teolégico de cada una de
las verdades que en ¢l se creen.

Ya hemos dicho que la voluntad del Romano Pontifice no ha
sido realizar un acto definitivo y solemne de su supremo magisterio.
por el que empezase a ser ohjeto de fe divina y catdlica lo que
hasta entonces no lo era.

Pero el Papa, también lo hemos visto. ha querido hacer una
Profesién de fe, un Simbolo, un Credo. UIn simbolo es siempre la
expresion abreviada de fa fe de la Tglesia. El simbolo, como expre-
sion auténtica de esa fe, o se ha ido {ormando poco a poco segin
la fe, vivida en la Iglesia. ha ido cristalizando en fdrmulas inmuta-
bles (asi, por ejemplo. el llamado Simbolo Apostélico). o ha sido
compuesto por un concilio (asi, por e¢jemplo, el Niceno o los Tole-
danos), o lo ha redactado algin autor particular. conoeido o igno-
rado (asi, por cjemplo, la Profesion de fe de Pelagio 1. o el llamado
Simbolo Atanasiano). En todos cstos diferentes casos el Simbolo
pretende siempre exponer en compendio la fe de la lglesia. La
garantia de que la expresa de hecho. la da unas veces el caricter
magisterial del autor del simbolo (por ejemplo. un concilio ecumé-
nico); otras veces el uso litiirgico en la vida de la Tglesia (por
ejemplo, el Simbolo Apostélico): otras veces la accptacion eclesial
por largo espacio de tiempo (por ejemplo, el Simbolo Atanasiano).

En nuestro caso, la voluntad expresa de Pablo VI dc componer
un simbolo significa claramente el deseo de expresar, mas o menos



LA PROFESION DE FE DE PABLO VI 503

abreviadamente, lo que el Papa juzga ser hoy la fe de la Iglesia.
La garantia de que realmente se trata de esa fe, nos la da el Ma-
gisterio Supremo que ejerce en la Tglesia el Romano Pontifice.

Claro, que esa garantia no es inmedialamente definitiva; por-
que sabemos que Pablo VI no ha querido poner en acto su poder
magisterial en el grado 1ltimo y decisivo. Pero esta consideracién
no es la unica para resolver el problema, que ahora resulta ya
planteado concretamente asi: ;qué garantia tenemos de que el
Papa, que no ha querido realizar una definicion ex cathedre
propiamente dicha, al decirnos lo que es hoy la fe de la Iglesia, nos
trasmite realmente esa fe?

El Papa, al hacer su Profesion de fe, su Simbolo, al expresar
en formulas concretas la fe de la Iglesia, lo ha hecho con plena
conciencia y con declarada voluntad de cumplir un deber grave
de su sagrado ministerio: cl deber de confirmar la fe en la Iglesia,
que es deber de su oficio de Primado:

Nostrarum esse partium existimamus, mandatum conficerc a Christo
detatum Petro, cuius Nos, licet meritis longe inferiores, successores su-
mus: ut nempe in fide confirmemus fratres [n. 3].

Como Vicario de Cristo en la tierra. ese oficio de confirmar
en la fe lo realiza el Papa, precisamente para que en unos mo-
mentos en que la inquielud sacude muchos ambientes bajo el in-
flujo de un mundo en profunda transformacion, cuando tantas
certezas se discuten y de tantas se duda. en unos momentos en los
que no faltan catdlicos fascinados por cambios y novedades, se tenga
el maximo cuidado por dejar intactas las ensenanzas de la doctrina
cristiana, se acabe con las turbaciones y las perplejidades en las
almas de los fieles y se dé la debida respuesta a las exigencias
espirituales de nuestro tiempo.

Planteada asi la situacion en toda su seriedad austera, Pa-
hlo VI no busca razones humanas ni profundos estudios teologicos,
que son buenos en otra etapa; sc apoya con inquebrantable con-
fianza en el Espiritu Santo, Espiritu de verdad, que es el alma de
la Iglesia y en la fe teologal que fundamenta la vida del Cuerpo
Mistico de Cristo:

Ante omnia Spiritui Sancto [irmissime confidimus, qui est anima
Ecclesiac, et theologicac fidei, in qua Corporis Mystici vita nititur [n. 6].

Todavia mas. El Vicario de Cristo tiene conciencia, y lo testifica
publicamente, de que los fieles esperan de continuo la palabra
orientadora del Papa; como la tiene también de pronunciar ahora
con su Credo una palabra mas solemne, en esa misma linea de
orientacion segura a la Iglesia que la espera v se la pide al Vi-
cario de Jesucristo en la tierra.
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Esta voluntad, sentida y vivida por el Papa, de cumplir con
el nuevo Credo un deber gravisimo de su sagrado niinisterio. lec
lleva a describir cl acto que realiza como un homenaje ofrceido al
Dios viviente, homenaje de una prolesion de fe:

Summo Deo viventi obscquium professionis {idei deflerre volumus

[n. 7].

Obsequio profundo de la fe, homenaje supremo de la persona del
Papa como Vicario de Cristo, que ¢l mismo compara con la escena
de Cesarea, cn la que Pedro,

duodeceim Apostolorum nomine, practer hominum opiniones, vere Chris-
tum Dei viventis Filium professus est [n. 7].

La cvocacion cs profundamente sugestiva. El nuevo Pedro, ¢l Pas-
tor dc la Telesia universal, repite cl gesto de Cesarca en nombre de
todo el Pueblo de Dios:

IModic tenuis cius successor, universacque Ecclesiac Pastor, nomine
totius Populi Dei, vocem suam intendit, ut firmissimum testimonium
divinac Veritati dicat, quac ideo Ecclesiae est credita, ut cam ownibus
populis nuntiet [n. 7].

He ahi las credenciales que presenta el Papa para acreditar
ante el mundo que la fe que €l propone es de hecho la fe de la
Fglesia: habla el sucesor de Pedro, el Pastor de la Tglesia universal ;
habla en nombre de todo ¢l Pucblo de Dios; habla para dar tes-
timonio firmisimo a la Verdad divina, cuya custodia e interpreta-
cion le esti divinamente confiada; habla con la conciencia de que
propone esa misma verdad revelada, que por voluntad e institucién
de Cristo es objeto de la fe y de la predicacién de la Iglesia. Por
cso hace especiales aclaraciones: porque tiene el deber de responder
convenientemente a la necesidad de luz, sentida hoy por tantos fieles
v sun por tantos gque no cslan plenamente unidos con la Iglesia.
Y responde insistiendo en un principio superior de hermendéutica:
cn la urgeneia de nmantener siempre el sentido que histéricamente
(y cn nuestro caso, tradicionalmente) tienen los textos, sin aven-
lurarse a hipdtesis arbitrarias, creadoras de un sentido nucvo. La
frase es de especial importancia cuando, como aqui, la invoca quien
interpreta auténticamente cl sentido de las verdades dopmadticas.

Es decir, si ¢l Papa no ha pretendido hacer propimente una
definicion ex cathedra, al presentar un Credo ha escogido una
mancra solemne de cxpresarse, auc se mueve toda ella en el dm-
bito de la fe: y la ha rodeado de todas las circunstancias cxternas
¢ internas que le prestan las garantias mavores de que la fc pro-
puesta es rcalmente la fe inmortal de la Iglesia catélica. El Vicario
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de Cristo en la tierra, actuando como tal y alirmando que actia
asi, pretendiendo dar ante el mundo el testimonio de fidelidad a
la verdad revelada, en nombre de la Iglesia. en comunion con todos
los Pastores y todos los fieles, y apoydndose en el Espiritu Santo,
alma de la Iglesia y Espiritu de verdad, presenta clara y netamente
la fe de la Iglesia catdlica, resumiendo actos diversos del Supremo
Magisterio anterior y fijando, como intérprete auléntico en juicio
contradictorio, el sentido que tiene esa fe, fuera del cual no queda
otra cosa que la falsedad y el error.

+No estamos ante un documento excepcional, que por su es-
tructura misma y por las circunstancias que lo rodean, tiene equi-
valentemente el mismo valor teoldgico que hubiera tenido formal-
mente una definicion dogmadtica? Asi nos parece.

Sélo asi puede entenderse la verdad profunda de estas solemni-

simas palabras, que introducen inmediatamente la Prolesion de fe
pontificia:

Ad gloriam igitur omnmipotentis Dei et Domini nostri Iesu Christi
fiducia in auxilio Sanclissimae Virginis Mariae el beatorum Petri et
Pauli Apostolorum collocata, ad utilitatem spiritualemque progressionem
Ecclesiae, nomine omnium sacrorum Paslorum et christifidelium, plena-
que vobiscum, Frates ac Filii dileelissimi, communione, nunc hane
fidei professionem pronuntiamus.

No es exactamente la férmula de una definicion dogmatica 83.
pero esta muy cerca de ella, sin que conozcamos en la historia de
los documentos pontificios ningtin otro caso que se le pueda com-
parar.

No cabe duda. Esa intima comunién del Vicario de Cristo con
todos los Pastores y los ficles a través del Espiritu Santo que anima
la Iglesia, al proclamar la fe, ha conmovido en sus entrafas a la
Iglesia misma; la cual ha reconocido su voz en esa voz, su verdad
en esa verdad, su fe en esa fe. En ese nuevo Simbolo se ha en-
contrado a si misma la Iglesia; y la Profesion de fe pontificia se
ha hecho asi realmente el Credo del Pueblo de Dios. De ese Pueblo,
cuya fe es indefectible como la Iglesia misma lo es.

J. A. pE ALpama, S.I.

Facullad de Teologia de Granada.

8 Veéanse, por ejemplo, las férmulas de Pio IX en la definicién dogma-
tica de I« Inmuculada (D2 2303 [1641] y de Pio XII en la de la Asunciin
(Dz 3903 [23331).



