§9

Contribuciéon de Maria a la Redencion

Planteamiento del problema.

1. Hoy, en teologia, se discute larga y vivamente la cuestién
sobre si Marfa ha aportado alguna contribucién a la Redencién
verificada por Cristo. No cabe duda de que como Madre del Sefior
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abrié a Dios el camino a la historia humana. Su respuesta al men-
saje del dngel no sélo le alcanzaba a Ella personalmente, sino a
toda la Humanidad. No la dié simplemente en nombre propio,
sino en el de todos, realizando una funcién publica. Asi 1o atestigua
la Sagrada Escritura y asi lo creyeron los Padres. El cardcter publico
del asentimiento de Maria se revela mas preciso en el Magnificat
y en el paralelismo Eva-Maria, de elaboracién patristica. Acerca
de todo esto queda ya dicho lo mas importante,

Con todo, se pregunta si Maria tuvo alguna otra participacion
superior en la obra redentora de Cristo. El problema no estd en si
tuvo parte viva en los tormentos y muerte de su Hijo o en si estuvo
intimamente unida con El en su obra salvadora. Lo estuvo, induda-
blemente. El problema que aqui nos ocupa trata de investigar la
posible eficacia, en orden a la Redencién misma, de la participacion
de Maria en la vida de su Hijo, y, en consecuencia, a la posible
colaboracién inmediata en la actividad salvifica del Seiior, de tal
manera que sin ella la obra de Cristo hubiese quedado incompleta.
En la Redencién, ;estd Maria asociada a Jesucristo hasta el punto
de que pueda Namadrsela “Corredentora”? Su propia actividad, su
co-vivir y su co-sufrir con Cristo, jhan penctrado en la obra de
Este de tal modo que se integren en la Redencién?

Las opiniones de los tedlogos en esta cuestién divergen todavia
extremadamente, Por nuestra parte frataremos, partiendo de las
discusiones actuales, de profundizar en el Magisterio de 1a Iglesia.

Como punto de partida fijaremos el hecho de la participacién
de Maria en la obra redentora del Sefior. A esto seguird la inter-
pretacién de la misma.

El hecho de la cooperacion de Maria a la obra redentora
de Jesucristo.

2. Desde Ledn XIII hasta Pio XII son varias las declaraciones
pontificias en favor de la confribucién efectiva de Marfa a la Re-
dencién. Pertenece, ademads, a la actual conciencia catélica de la fe.

De las declaraciones doctrinales pontificias copiaremos los si-

guientes textos !, Dice Ledn XIII en la enciclica Octobri Menser,
de 1891:

“Mas tan pronto como fué llevada a cabo la salvacién de nuestro linaje
por el misterio de 1a cruz, v fué fundada en la tierra, y debidamente esta-
blecida, la Iglesia, administradora de la misma salvacién, por medio del
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§ 9 LA VIRGEN MARIA

triunfo de Cristo, comenzé desde entonces, y por cierto con gran pujanza,
una nueva providencia o economia divina en bien de su nuevo pueblo.

Hemos de mirar los planes divinos con gran respeto. El eterno Hijo
de Dios, queriendo tomar la naturaleza humana para redimir y glorificar al
hombre, y estando a punto de desposarse de alguna manera misticamente
con el universal linaje de los hombres, no lo realizé sin el libre consenti-
miento de la Madre designada para ello que, en cierto modo, desempefiaba
el papel del mismo linaje humano, conforme a la brillante v verdaderfsima
sentencia del Aquinate: “Por la anunciacién se aguardaba el consentimiento
de ]Ja Virgen, que hacia las veces de toda la naturaleza humana” (S. Th. III,
q. 30, a. 1). De donde se da pie para afirmar, con no menor verdad que
propiedad, que del inmensc tesoro de todas las gracias que trajo el Seiior,
pues “la gracia y la verdad nos vinieron por Jesucristo” (fo. 1, 17), por
divina voluntad, no se¢ nos distribuye nada sino por Marfa; de suerte que,
asi como nadie puede ir al Padre soberano sino por el Hijo, de l1a misma
manera hadie puede acercarse a Cristo sino por la Madre.

iCudnto resplandece en este plan divino la sabidurfa y misericordia!

iQué plan tan apropiado €ste a la debilidad y fragilidad humana! Pues
as{ como creemos vy alabamos la bondad infinita de Dios, asi creemos vy

reverenciamos su infinita justicia; y asfi como correspondemos al amantisimo
Salvador derrochador de su sangre y vida, asi también temblamos ante el
mismo, juez inexorable; por lo cual, los que se sienten reos de crimenes y
tiemblan por ellos, necesitan un intercesor y patrono que goce de gran
entrada ante Dios y sea de tan gran benignidad, que no rehuya el patronato
de los que totalmente desesperan ¢ infunda la esperanza de la divina cle-
mencia en los afligidos vy anonadados.

Maria misma es ¢€sa criatura que desempefia este papel de una manera
eminentisima: poderosa es, por cierto, Madre del Dios Todopoderoso:
m4ds asequible, benignisima, en sumo grado condescendiente, cosa qQue nos
sabe mas dulce. Tal nos la dié Dios, que le infundié sentimientos pura-
mente maternales que no respiran sino amor y perdén, precisamente porque
la escogié para Madre de su Unigénito; tal nos la mostré de hecho Jesis
al querer espontdneamente someterse v dar gusto a Maria como un hijo
a su madre; tal la declaré piiblicamente desde la cruz cuando, en Ia per-
sona del discipulo Juan, le confiri6 la universalidad del género humano
para que cuidase de ella y la guardase en su regazo; tal finalmente, se
entregd ella misma, pues, habiendo abrazado con gran amor la herencia
de gran trabajo dejada por su Hijo moribundo, comenzé inmediatamente
a derrochar en todos sus maternales desvelos” 2,

El mismo Papa explica en 1a Magnae Dei Matris (1892);

“Marfa, de igual manera, escogida para ser la Madre de nuestro Sefior
Jesucristo, que es nuestro hermano, fué por tal privilegio elevada sobre
todas las madres para que derramase sobre nosotros y nos prodigase su
misericordia. Ademis, si somos deudores a Cristo por habernos hecho par-
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ticipar del derecho que propiamente le pertenece de tener a Dios por Padre,
de darle tal nombre, le debemos igualmente el habernos comunicado tierna-
mente el derecho de tener a Marfa por madre y de llamarla por nombre tal.
Y como la misma naturaleza ha hecho del nombre de madre el mds dulce
de los nombres, v del amor maternal el tipo del amor tierno y providente,
la lengua no puede expresar va mds; pero las almas piadosas sienten cudn
grande sea la llama de un afecto generoso y sincero en Marfa, que es
nuestra madre, no humanamente, sino por Cristo. Afladamos que Ella ve y
conoce mucho mejor que nadie lo que nos concierne; los auxilios de que
necesitamos en la vida presente, los peligros piblicos o privados que nos
amenazan, las dificultades y los males con que nos encontramos y la viva
lucha que sostenemos por la salvacién de nuestra alma contra enemigos
encarnizados; v en todo esto y en las demds pruebas de la vida, mejor que
nadie puede y desea llevar a sus hijos queridos ¢l consuelo, la fuerza, los
auxilios de todo género. Por esto acudamos a Maria sin miedo, sin flojedad,
suplicindola con fervor ardentisimo, por los lazos maternales que la unen
tan estrechamente a Jesus y a nosotros; invoquemos con piedad su asisten-
cia por medio de la oracién que Ella misma ha designado, y que le es tan
grata, para poder descansar con seguridad y alegria en la proteccién de tan
buenfsima Madre™ 3,

En la Audiutricen populi, de 1895 :

“Imposible de todo punto manifestar hasta donde llegaron los efectos de
sn gloria e influjo desde el momento en que se vié elevada al piniculo de
la gloria, al lado de su divino Hijo, en el trono esplendente que convenia
a su altisima dignidad v a sus singularfsimos méritos. Pues desde aquellas
luminosas alturas, Ella, por voluntad de Dios comenzé a velar por la Iglesia
y a otorgarnos su maternal proteccién, de tal modo que, después de haber
sido cooperadora en la obra maravillosa de la Redencién humana, vino a
ser para siempre la dispensadora de las gracias, frutos de esa misma Reden-
cién, habiéndosela otorgado para ello un poder cuyos limites no pueden
columbrarse. Por esta razén, las almas cristianas se sienten muy impulsadas
hacia Maria, como movidas por cierto instinto natural; por esta razdn co-
mupican a esta Madre amant{sima sus designios y sus obras, sus alegrias y
sus ftristezas: v en todas las vicisitudes de la existencia confian a sus cui-
dados v bondad sus personas y cosas como verdaderos hijos. Por esta razén
se elevan a Marfa amplfsimas alabanzas en todas las naciones y en todos
los ritos, que van multiplicdindose a través de las edades. Hdsela llamado,
entre otros muchos nombres, “Nuestra Sefiora, Nuestra Mediadora” (S. Bern.,
Serm. 2 Adv. del Sesior, mim, 5), la “Reparadora del mundo” (S. Tarasio,
Discurso en la Presentacién de la Madre de Dios), 1a “Dispensadora de las
gracias de Dios” (en el Ofic. de los Griegos, 8 de diciembre, Theotoquion,
después de la Oda 9)4
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En la Enciclica Fidentem piumque, del afio 1896, se lee:

“:Por ventura, hay alguno que tenga por excesiva y reprenda la gran
confianza que de ¢sa manera tenemos depositada en la defensa y ayuda de
la Virgen? Es muy cierto, lo confesamos, que ¢l nombre y oficio de perfecto
conciliador no dice perfectamente sino con Cristo, pues El sélo, hombre y
Dios a un tiempo, reconcilio el linaje humano con ¢l Padre soberanc: “Un
solo mediador de Dios y de los hombres, el hombre Cristo Jesids, que se
entregd por el rescate de todos” (1 Tim. 2, 5-6). Empero, como enseiia el
Angélico, “si no hay dificultad que otros en cierto sentido puedan llamarse
mediadores entre Dios vy los hombres, en cuanto que cooperan a la unién
del hombre con Dios, disponiéndole y siendo instrumentos suyos para e¢lla”
(Sto. Tomé4s, S. Th, III q. 26, a. 1), como son los 4ngeles y los santos
los profetas y los sacerdotes de entrambos Testamentos, evidentemente dice
bien con la Virgen excelsa, v por cierto con mis esplendidez, prerrogativa
tan gloriosa. Pues absolutamente nadie puede pensar que haya existido o
pueda existir alguien que se pueda parangonar con Ella en el trabajo de
reconciliar los hombres con Dios. Ella, en efecto, trajo el Salvador a los
hombres que se precipitaban en una ruina eterna, ya entonces cuando con
admirable consentimiento acepté “en nombre de toda Ia naturaleza huma-
na” (Sto, Tomds, §. Th. III q. 30, a. 1), la nueva del misterio pacificador
traida a la tierra por el 4dngel; Ella es “de quien nacié Jesus”, su Madre
verdadera, v por esto precisamente digna y gratisima “Mediadora ante el
Mediador™.

Y como los misterios de estas cosas se propongan ordenadamente a la
memoria y consideraciéon de las almas piadosas con el rezo de]l Rosario,
brilla por lo mismo a la par la intervencién de Marfa en nuestra reconci-
liacién v salvacién. Y no puede uno menos de bafiarse en dulcedumbre
siempre que la contempla ora derramando las gracias divinas en casa de
Isabel, ora mostrando el tierno Infante a los pastores, reyes y al anciano
Simedn. ;Y qué, si uno considera que la sangre de Cristo derramada por
nosotros, v que los miembros terriblemente llagados por el Padre “como
precio de nuestra libertad”, no son sino carne y sangre de la Virgen? “Por-
que la carne de Jesiis es carne de Marfa; y aunque haya sido engrandecida
con la gloria de la Resurreccién, sin embargo, la naturaleza de 1a carne fué
v es la misma que recibié de Marfa” (PL. 40, 1411, 1145, de autor desco-
nocido; de la Asuncién de nuestra Sefiora, c. 5)” %,

En la Enciclica Ad diem illum laetissimum, de Pio X, del
afio 1904, se expone:

“:No es Maria Ia Madre de Cristo? Ella es, por tanto, también nuestra
Madre. Porque hay que sentar que Jesis, Verbo hecho carne, es a Ja vez
el Salvador del género humano. Pero en tanto que el Hombre-Dios tiene
un cuerpo como los otros hombres, como Redentor de nuestra raza tiene
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un cuerpo espiritual, o, como se dice, mistico, que no es otro qgue la sociedad
de los cristianos unidos a El por la fe. “Muchos formamos en Cristo un
cuerpo” (Rom. 12, 5). Pero la Virgen no concibié sélo al Hijo de Dios para
que, recibiende de Ella Ja naturaleza humana, se hiciese hombre, sino tam-
bién, para que, mediante esta naturaleza recibida de Ella, fuese el Salvador
de los hombres. Lo cual explican las palabras de los 4ngeles a los pastores:
“Hoy os ha nacido un Salvador, que es Cristo el Sefior” (Lc. 2, 11). También
en el casto seno de la Virgen, donde Jests tomé carne mortal, adquirié un
cuerpo espiritual, formado por todos aquellos *que debfan creer en EI”; y se
puede decir que, teniendo a Jesiis en su seno, Maria llevaba en €l también
a todos aquellos para quienes la vida del Salvador encerraba la vida. Por
tanto, todos los que estamos unidos a Cristo, somos, como dice el Apdstol,
“miembros de su cuerpo, de su carne y de sus huesos” (Eph. 5, 30). Debemos
decirnos originarios del seno de la Virgen, de donde salimos un dia a se-
mejanza de un cuerpo unido a su cabeza. Por esto somos llamados, en un
sentido espiritual y mistico, hijos de Maria, y Ella, por su parte, nuestra
Madre comin, “Madre espiritual, si, pero Madre realmente de los miem-

bros de Cristo, que somos nosotros” (8. Agustin, De sancta virginitate,
c. 6, n. 6). Si, por tanto, la bienaventurada Virgen es a la vez Madre de

Dios v de los hombres, ;quién puede dudar que Ella emplee toda su in-
fluencia cerca de su Hijo, “Cabeza del cuerpo de la Iglesia” (Col. 1, 18),
a fin de que derrame sobre nosotros, que somos sus miembros, 10s dones de

su gracia, especialmente el de que le conozcamos y “vivamos por EI?”
({ lo. 4, 9).

Pero no es la tnica alabanza de la Virgen el haber dado “al Unigénito
Dios, que habia de nacer de humanos miembros, su carne” (§. Beda Ven. 1,
4,1n Lc, 11), para que asi se hiciese victima para la salvaciéon de los hombres;
su misién fué también guardar esa victima, alimentarla y presentarla al
altar en el dia fijado. También entre Marfa v Jesiis bay perpetua sociedad
de vida y de sufrimiento, que bace que se les pueda aplicar por igual la
frase del profeta: “Se ha gastado mi vida en dolor vy mis afios en gemidos”
(Ps. 30, 11). Y cuando llegé para Jesuis la hora suprema, se vio a la
Virgen de pie junto a la cruz, horrorizada por el espectdculo; *“dichosa, sin
embargo, porque su Unigénito era ofrecido por la salvacién del género
humano, y, ademds, tanto padecié con El, que, si hubiera podido, hu-
biera sufrido con mds gusto Ella todos los tormentos que sufrié el Hijo”

(S. Buenav. I Sent., d. 48 ad litt., dub. 4). La consecuencia de esta comumni-
dad de sentimientos y sufrimientos entre Maria y Jesids, es que Marja “me-

recié ser reparadora dignisima del orbe perdido” (Eadmero, De excellentia
Virg. Mariae, c. 9), y, por tanto, la dispensadora de todos los tesoros que
Jesis nos conguisté con su muerie y con su sangre.

Seguramente se puede decir que la dispensacién de esos tesoros es un
derecho propio vy particular de Jesucristo, porque son el fruto conseguido
dnicamente con su muerte; El mismo es, por su naturaleza, el Mediador
entre Dios v los hombres, Sin embargo, por razén de esta sociedad de dolo-
res v de angustias, ya mencionada, entre la Madre y el Hijo, se ha concedido
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a la augusta Virgen que sea ‘“‘poderosfsima Mediadora y conciliadora de
todo el orbe ante su Unigénito Hijo” (Plo IX, Inefabilis Deus). La fuente es,
por tanto, Jesucristo, v “de su plenitud recibimos todos” (lo. 1, 16); “de
quien todo el cuerpo es trabado y unido recibe por todas las junturas de
comunicacidn... el aumento del cuerpo para su perfeccién mediante ]a caridad”

(Eph. 4, 16)” &,

El Papa Pio XI dice en la Lux veritatis, del afio 1931:

“Pero en el oficio de la maternidad de Maria, hay también, venerables
hermanos, otra cosa que juzgamos s¢ debe recordar y que encierra, cierta-
mente, mayor dulzura y suavidad. Y es que, habiendo Marfa dado a luz al
Redentor del género humano, es también Madre benignisima de todos nos-
otros, a quienes Cristo nuestro Sefior “quiso tener por hermanos” (Rom, 8, 29.)
.Porque, como dice nuestro predecesor, de feliz memoria, Leén XIII, “asf
quiso Dios darnos a Marfa cuando por lo mismo que la eligié para madre
de su Unigénito, la infundié sentimientos de madre que sélo respiran amor
v perdén; asf nos la mostré Jesucristo con sus obras cuando quiso de buen
grado estar sujeto y obedecer a Marfa como un hijo a su madre; asi nos
la sefialé desde la cruz cuando, en Ia persona de su discipulo Juan la enco-
mendé al cuidado y patrocinio de todo el género humano; asi, finalmente,
se nos dié Ella misma cuando, recogiendo con magndnimo corazén aquella
herencia de tan inmenso trabajo que su Hijo moribundo la dejaba, comenzo
al punto a ejercer con todos su oficio de madre” (Octobri mense, 22 septiem-

bre 1891)”° 17,

El Papa Pio XII expone en la Mystici Corporis Christi, del
afio 1943:

“La Virgen Madre de Dios, cuya alma santisima fué mas que todas las
demis creadas por Dios, llena del Espiritu divino de Jesucristo, haga eficaces,
venerables hermanos, estos nuestros deseos, que también son los wvirestros,
y nos alcance a todos un sincero amor a la Iglesia; Ella que dié su con-
sentimiento, *“en representacién de toda la naturaleza humana”, a la realiza-
cién de “un matrimonio espiritual entre el Hijo de Dios y la naturaleza
humana” (Sto. Tomés, S. Th. I g. 30 a. 1). Ella fué 1a que dié a luz, con
admirable parto, a Jesucristo nuestro Sefior, adornado ya en su seno virginat
con la dignidad de Cabeza de la Iglesia, como que era la fuente de toda
vida sobrenatural; la que al recién nacido presenté como Profeta, Rey
y Sacerdote a aquellos que de entre los judios y de entre los gentiles habian
llegado los primeros a adorarle. Y ademds, su Unigénito, cediendo en Cana
de Galilea a sus maternales ruegos, obré un admirable milagro, por el que
“creyeron en El sus discipulos” (fo. 2, 11). Ella fué la que, libre de toda
mancha personal y original, unida siempre estrechisimamente con su Hijo, Io
ofrecié como nueva Eva, al Eterno Padre en el Gdlgota, juntamente con
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el holocausto de sus derechos maternales y de su materno amor, por todos
los hijos de Addn, manchados con su deplorable pecado; de tal suerte que
la que era madre corporal de nuestra Cabeza fuera, por un nuevo titulo de
dolor y de gloria, Madre espiritual de todos sus miembros. Ella fué la que,
por medio de sus eficacfsimas siplicas, consiguid que el Espiritu del divino
Redentor, otorgado ya en la cruz, se comunicara en prodigiosos dones a
la Iglesia, recién nacida el dia de Pentecostés. Ella, en fin, soportando con
dnimo esforzado y confiado sus inmensos dolores, como verdadera reina de
los martires, m4s que todos los fieles “cumplié lo que resta de padecer a
Cristo en sus miembros... en pro de su Cuerpo Mistico que es la Iglesia”
(Col.,, 1, 24); y prodigé al Cuerpo Mistico de Cristo, nacido del Corazén
abierto de nuestro Salvador (Cfr. Off. SSmi. Cordis, hymn. ad vesper.), el
mismo materno cuidade y la misma intensa caridad con que calenté y
amamanté en la cuna al tierno Nifio Jesuis” 8,

Dice el mismo Papa en la Enciclica Munificentissimus Deus
(1950):

“De tal modo, la augusta Madre de Dios, misteriosamente unida a Jesu-
cristo desde toda la eternidad “con un mismo decreto” (Ineffabilis Deus)
de predestinacidn, inmaculada en su concepcidén, Virgen sin mancha en
su divina Maternidad, generosa socia del divino Redentor, que obtuvo un
pleno triunfo sobre ¢l pecado y sobre sus consecuencias, al fin, como supremo
coronamiento de sus privilegios, fué preservada de Ia corrupcién del sepulcro:
y vencida la muerte, como antes por su Hijo, fué elevada en cuerpo y alma
a la gloria del cielo, donde resplandece como Reina a Ia diestra de su Hijo,
Rey inmortal de los siglos”™ (Cfr. I Tim. 1, 179,

Estos textos demuestran que no cabe dudar del hecho de una
colaboracién de Marfa a la Redencién. Este hecho pertenece al
deposito de la conciencia cristiana de la fe. Sin embargo, aln sub-
siste la cuestién sobre cémo ha de entenderse la doctrina afirmada
en las enciclicas pontificias.

Sentido de la participacion de Maria en la Redencion

3. Por las declaraciones pontificias, ningin elemento queda
desconectado de la Revelacién. La contribucion de Marfa hay que
entenderla mds bien de tal modo que se inserte en la totalidad de
la Revelacién divina, Por tanto, sélo puede ser explicada sobre la
base del dogma de que uUnicamente Dios puede liberar al hombre
de su pecado, siendo éste absolutamente incapaz de ello. No existe
la autorredencion. Este es un dogma fundamental de la revelacion.
Estd definido en el Concilio de Trento que, en la sesién sexta de-
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finié lo siguiente: “En primer lugar declara ¢l Santo Concilio que,
para entender recta y sinceramente la doctrina de la justificacion, es
menester que cada uno reconozca y confiese que, habiendo perdido
todos los hombres la inocencia en la prevaricacion de Adan (Rom. 3,
12: 1 Cor, 15, 22), “hechos inmundos” (Is. 64, 4) y como dice ¢l
Apd6stol, “hijos de ira por naturaleza” (Eph. 2, 3), segiin expuso en el
decreto sobre el pecado original, hasta tal punto “eran esclavos del
pecado” (Rom. 6, 20) y estaban bajo el poder del diablo y de la
muerte, gue no sélo las naciones por la fuerza de la naturaleza, mas
ni siquiera los judios por la letra misma de la ley de Moisés podian
librarse o levantarse de ella, aun cuando en ellos de ningin modo
estuviera extinguido el libre albedrio, aunque si atenuado en sus
fuerzas e inclinado. De ahi resulté que el Padre celestial, “Padre de
la misericordia y Dios de toda consolacion” (I Cor. 1, 3), cuando
llegé aquella bienaventurada “plenitud de los tiempos” (Eph. 1, 10;
Gal. 4, 4) envié a los hombres a su Hijo Cristo Jesus, €l que antes
de la Ley y en el tiempo de la Ley fué declarado y prometido a mu-
chos santos Padres (cfr. Gen. 49, 10 y 18), tanto para redimir a los
judios que estaban bajo la Ley como para que “las naciones que no
seguian la justicia aprehendieran la justicia” (Rom. 9, 30) y todos
“reciblieran la adopcidn de hijos de Dios” (Gdl. 4, 5). A Este “pro-
puso Dios como propiciador por la fe en su sangre por nuestros
pecados” (Rom. 3, 25), “y no sélo por los nuestros, sino también
por los de todo €l mundo”{l lo. 2, 2)” 1%

El mismo Concilio dice en ¢l canon 1: *“Si alguno dijere que el
hombre puede justificarse delante de Dios por sus obras que se
realizan por las fuerzas de la humana naturaleza o por la doctrina
de la Ley, sin la gracia divina por Cristo Jesus, sea anatema’™ !, Ya
antes, en el Decretum pro Iacobitis, habia declarado el Concilio de
Florencia: “Jesucristo Sefior nuestro, quien, concebido sin pecado,
nactdo y muerto al borrar nuestros pecados, El solo con su muerte
derribd al enemigo del género humano...” 12

4. El Antiguo Testamento en su totalidad es un testimonio
undnime de que sélo Dios puede llevar a cabo la salvacién del hom-
bre postrado por culpa suya en la indigencia y en la muerte, asi
como también de que en su incomprensible misericordia ha decidido
salvar realmente al perdido. Describe cdmo Dios realizé paso a paso
su decreto salvifico en un largo proceso histérico, en lucha perma-
nente con €] hombre por €l hombre, es decir, por su salvacién.

Fl testimonio neotestamentario coincide con el paleotestamenta-
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rio en que la Redencién no es una posibilidad humana, sino exclu-
sivamente divina. Supera sustancialmente a la testificaciéon paleotes-
tamentaria en el mensaje de que el Jesis histérico es el Salvador
prometido por Dios. El Magnificat y el Benedictus celebran los
destinos divinos recogidos en el Antiguo Testamento, los cuales
desembocan en el acontecimiento de la Encarnacién.

Los Evangelios sindpticos y los Hechos de los Apdstoles pro-
claman como Redentor del mundo al Jesus crucificado y resucitado.
Pero es ¢l mismo Padre quien, a través de Cristo, ha realizado la
obra redentora; la efectia por medio de su Ungido (Lc. 23, 35;
2, 26: Mt 26, 63; Act. 2, 36 3, 18, 20; 4, 26 sigs.; 5, 42). No
hay hombre capaz de realizar esta tarea, ni siquiera aquellos a
quienes €n otro campo se les lama poderosos, méas bien son ellos
los menos capaces. San Marcos (10, 23-27; cfr. M. 19, 23-26) nos
cuenta el siguiente sucedido: “Mirando en torno suyo, dijo Jesus a
Jos discipulos: ;Cuan dificilmente entrardn en ¢l reino de Dios los
que tienen hacienda! Los discipulos s¢ quedaron espantados al ofr
esta sentencia. Tomando entonces Jesus de nuevo la palabra, les
dijo: Hijos mios, jcudn diffcil es entrar en el reino de los cielos, es
mas facil a un camello pasar por el hondén de una aguja que a un
rico entrar en el reino de Dios. M4s aun se espantaron y decian entre
si: Entonces, ;quién puede salvarse? Fijando en ellos Jesis su mi-
rada, dijo: A los hombres si es imposible, mas no a Dios, porque a
Dios todo le es posible.”

Cuanto se dice especialmente de los ricos, entregados al poder
increfblemente decisivo de la riqueza, afecta fundamentalmente a
cualquier hombre, asi lo oyeron para su asombro los Apdstoles de
labios de Jesus. El camino de la salvacidn estd cerrado a los hom-
bres, por mids que quieran intentarlo, sean pobres o ricos. Solo
queda la esperanza de que Dios estd por encima de todas las posi-
bilidades e imposibilidades humanas. Todo estd rendido a su posi-
bilidad inédita. Sin Cristo la situacién humana es insalvable. La
humanidad es como ¢l hombre que ha caido en manos de ladrones
y ha quedado medio muerto. No puede levantarse si no acude el
samaritano compasivo que venda sus heridas y le conduce al alber-
gue del amor divino (Lc. 10, 30-37). Unicamente Dios puede esta-
blecer el nuevo principio, necesario para que después del pecado
subsistan todavia el sentido y la esperanza, la santidad y la salva-
cién. La obra redentora surge de su Corazon.

Dios actia a través de Cristo, ¢l siervo de Yavé, a quien el
Padre ha encomendado una misién dificil (Act. 3, 13, 26; 4, 27, 30;
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13, 23). Para ello Dios le ha ungido con el Espiritu Santo y con
poder (Act. 10, 33 sigs.). Por esto los prodigios que realiza son seiia-
les de la omnipotencia divina (Act. 2, 22). Su evangelio de paz es el
mensaje de Dios a su pueblo (Act. 10, 36). Su vida entera transcurre
al ritmo de la hora precisa sefialada por Dios (4ct. 2, 23; 3, 18;
4, 27 sigs). Su misma muerte no e€s ningun azar, sino eterna dispo-
sicion divina. De ahi que los que detentan el poder no puedan
ajusticiarle en ningin momento anterior al designado por Dios
(Lc. 13, 31-35). Aun su resurrecciéon de entre 1los muertos es obra
divina (Act. 2, 24; 2, 32; 3, 15; 4, 10; 5, 30; 10, 40). Dios es
también el que eleva a Jesus, €l que lo asciende, con su cuerpo
resucitado, al cielo (Act, 2, 33-36; 1, 2. 9. 11. 22). Dios se reserva
y decide los “tiempos y momentos” en que manifestard su poder
soberano (Act. 1, 7). Dios, en la época que haya designado enviard
a Cristo Jesus para consumar a través de El la obra redentora
iniciada en la muerte y en la resurreccién (Act. 3, 20 sigs.).

En Ia teologia paulina la vida, la muerte y la resurreccion de
Cristo son la verificacidén histérica de una eterna economia divina.
Con Cristo el amor de Dios se ha acogido a las formas existenciales
del tiempo (Eph. 1, 1-12). Sélo el llamado por Dios accede a la salva-
cién y a la santidad, a la gracia y a la paz, y dnicamente €l puede
participar de las riquezas de la salud (Rom. 1, 6). La salvacidn
procede estrictamente del poder de Dios, con exclusion de cualquier
otro (1, 16); de El viene la justificacion (1, 17). Ninguna actividad
humana puede remontar el pecado (Rom. 3, 20). En este punto
todos se encuentran €n la misma situacion: en el limite de su propio
poder. La salvacién no viene de la filosofia griega, ni de la politica
romana, ni de la religiosidad judia, sino sélo de la benevolencia de
Dios, el tnico que realiza el milagro de la salud. Nadie puede glo-
rtarse ; el honor corresponde exclusivamente a Dios (Rom. 3, 21-31).
Unicamente El puede substraer €l mundo a las tinieblas y encender
la luz en la oscuridad. Por pura misericordia ha desbaratado el odio
humano alumbrando el amor en el reino del odio perpetuoc. En
Cristo Jesds, en su muerte, se ha manifestado la voluntad graciosa
de Dios que nos ha salvado (Hebr. 2, 9; 4, 16).

También en San Juan es el Padre quien ha enviado a Cristo
(5, 36; 7, 38; 12, 44-50). Por esto ¢l mismo Dios habla y actia
en ¢l hombre a través de las palabras y obras de Cristo (5, 10-23;
5, 43; 3, 2; 3, 21). Dios determina €l curso de esta vida (2, 4). Su
muerte, incluso, obedece a un designio del Padre (3, 16), que fija su
hora hasta el punto de que los enemigos nada puedan hacer antes
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de su llegada, aun cuando parezca que no tienen mdés que cogerle
con sus manos (10, 39).

Por consiguiente, es una verdad estrictamente revelada que ni-
camente Dios puede salvar al hombre. De hecho lo ha efectuado a
través de su Hijo encarnado, nuestro Sefior Jesucristo, el enviado del
Padre, ¢l autorizado por Este para la Redencién. Por esto Jesus
pertenece a la vertiente de Dios. En vistas a la obra que le enco-
mendé su Padre, estd inmune del pecado y consagrado a Dios. Sin
embargo, pertenece también al lado humano. Excepto en el pecado
s¢ hizo uno de nosotros en todo (Hebr. 4, 16). Asumid una verda-
dera naturaleza humana, incluso sus debilidades y su mortalidad.
Supondria un desconocimiento del testimonio escriturario, y aun
oposicién a €l—rozando el monofisitismo condenado por la Igle-
sta—, ¢l afirmar unilateralmente el lado divino de Jesucristo. Cris-
to pertenece tanto a Dios como a los hombres. Esto es decisivo para
su funcién salvadora. Sélo por esta su doble vinculacién puede vol-
ver a reconciliar al hombre con Dios.

En el epistolario paulino esta su posicién intermedia queda ex-
presada por la palabra Mediador (Gdl. 3, 19 sigs; 1 Tim. 2, 5 sigs. ;
Hebr. 8, 6). El paralelismo Adan-Cristo, descubre a San Pablo la
significacion de Cristo en la historia humana. Asi como Addn es
el mediador de la condenacidn, Cristo lo es de 1a vida divina (Rom. 5,
12 sigs.; (I Cor, 5, 45 sigs.). En I Tim, el autor de la unicidad de
Dios deduce la ilimitacién de su voluntad salvifica. El decreio sal-
vador se realiza en Cristo en la donacién de Si mismo hasta la muer-
te. No existe otro mediador que El. La carta incluye los siguientes
pasajes, claros y explicitos: “Porque uno es Dios, uno también el
Mediador entre Dios y los hombres, €l hombre Cristo Jesis, que se
entregé a Si mismo para redencién de todos; testimonio dado a su
tiempo” (I Tim. 2, 5-6). Y en la epistola a los Hebreos se lee: “Pero
ruestro Pontifice ha recibido en suerte un ministerio tanto mejor
cuanto El es mediador de una mads excelente alianza, concertada so-
bre mejores promesas’ (Hebr. 8, 6).

San Juan enfrenta a cuantos se ofrecen a ser guias hacia Dios
con el que es el Camino, la Verdad y la Vida (lo. 14, 6; cfr. 10, 8;
5, 43). Nadie viene al Padre sino por El. Es la puerta que conduce
a la inaccesibilidad divina. A cuantos no pasan por ella s¢ niega
la entrada (lo. 10, 17; cfr. Apoc. 4, 1). La intervencién mediadora
culmina en la oracién (lo, 17; I Io. 2, 1) y en la muerte (Jo. 10,
11; 12, 32; 17, 19), la cual es expiadora (I Io. 1, 7; 2. 2). Como
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seglin San Pablo, también seglin San Juan, Cristo realiza su media-
cién ya resucitado y glorificado por toda la etermidad.

5. La idea de que sin su naturaleza humana no hubiera po-
dido Cristo realizar la Redencién se remonta a la teologia de los
Padres. Asi, por ejemplo, dice San Atanasio, en su segundo discurso
contra los arrianos: “As{ como no nos hubiésemos liberado del
pecado y de la maldicidén si la carne con que se revistio el Verbo
no fuera humana por naturaleza, puesto que nada comun tenemos
con lo que nos es extrafio, del mismo modo no serfa posible la
divinacién del hombre si el que se hizo carne no fuera por natu-
raleza el propio Verbo de Dios” 3. En el tercero: “Asi como el
Sefior, revistiéndose del cuerpo se hizo hombre, del mismo modo
nosotros, los hombres, asumidos por €l Verbo a través de su carne,
nos deificaremos y heredaremos la vida cterna” 14, La ultima ex-
presién recoge la doctrina de la recapitulacion, propuesta por San
Ireneo de Lyon, la cual no tiene sentido fuera de la conviceidn de
que Cristo estd de nuestro lado creatural. La teologia occidental
defendié la misma idea. En De Civitate Dei dice San Agustin:
“Convenia que el mediador entre nosotros y Dios poseyera una mor-
talidad pasajera y una beatitud permanente, para que asi, por lo
transitorio, se asemejase a los mortales y pudiese pasar de la muerte
a lo estable y permanente. Ni tampoco es mediador por ser Verbo,
ya que en cuanto tal es inmortal y bienaventurado en el grado mds
absoluto, por lo cual estd lejos de las miserias humanas. Es media-
dor mas bien por ser hombre, demostrando con esto que, para con-
seguir aquel bien no sélo beatifico, sino también beatificante, no
es necesario buscar otros mediadores, que en nuestra opinién ha-
brian de disponernos el acceso. Porque el Dios beatifico y beatifi-
cante, al hacerse participe de nuestra humanidad, nos abrevié el
camino para la participacién de su divinidad” **. San Ledn, en su
séptimo sermén de Navidad, dice: “Tan inseparablemente se ha
unido el Hijo de Dios, que €l mismo que fué engendrado intempo-
ralmente de la esencia del Padre ha nacido temporalmente de las
entrafias de la Virgen. Pues no podriamos liberarnos de los lazos
de la muerte eterna de otro modo que no fuera humillindose con
Io nuestro aquel que seguia siendo omnipotente con lo suyo. Y asi
nuestro Seflor Jesucristo, que nunca dejé de ser verdadero Dios,
al nacer como hombre establecié en Si el comienzo de una nueva
creatura, v en la forma del nacimiento dié al género humano un
principio espiritual™ 18,
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6. Se ha defendido que Cristo pertenece exclusivamente al lado
divino. Se intentaba fundar esta afirmacién en el testimonio escri-
turario de la inmunidad de Cristo del pecado (Hebr. 4, 6) y en ¢l
hecho de que en Cristo s6lo hay una persona, la del Logos divino,
que cae del lado de Dios. Esta tesis, sin embargo, rompe con toda
la tradicién de la Iglesia. Si bien Cristo no es una persona humana,
no obstante, en El la naturaleza humana ¢s portada por la persona
del Logos, que cumple respecto de ella la misma funcién que la
persona humana respecto de su naturaleza. La referencia a la unici-
dad personal de Cristo no seria, en consecuencia, una mera propo-
sicion gratuita de la especulacién racional frente al factum revelado.
sino un error incluso en la misma especulacion.

Ha sido doctrina tradicional en la Iglesia la tesis de que Cristo
es cabeza de la humanidad tanto por su persona divina como por
su naturaleza humana. Asi, por ejemplo, Santo Tomds de Aquino,
a la cuestién sobre si a Cristo en cuanto hombre corresponde ser
cabeza de la Iglesia, responde del modo siguiente:

“Asf como toda la Iglesia se dice un Cuerpo Mistico por su semejanza
con el cuerpo natural del hombre, el cual, segin los diversos miembros,
tiene distintos actos, como ensefia el Apoéstol (Rom. 12, 4-5; I Cor. 12,
[2 sigs.), asi Cristo, por su semejanza con la cabeza del hombre, se llama
Cabeza de la Iglesia. En esto podemos considerar tres cosas, a saber: el
orden, la perfeccién y la virtud. El orden, porque la cabeza es la primera
parte del hombre comenzando por la superior. Y por esto se acostumbré a
llamar cabeza a todo principio, segiin aquello de Ezequiel, 16, 25: *“En
la cabeza de todo camino te has construido lupanares”. La perfeccién, por-
que en la cabeza estidn todos los sentidos tanto interiores como exteriores,
mientras que en los demds miembros estd s6lo el tacto. Y por esto se dice
en Isafas, 9, 15: “Los ancianos, los grandes: he ahf la cabeza™, La virtud,
porque la virtud y el movimiento de los demds miembros y ¢l gobierno de
ellos en sus actos vienen de la cabeza, por la fuerza sensitiva y motora que
alli se encuentra., Por esto también el gobernador se dice cabeza de su pueblo,
segiin aquello del libro primero de los Reyes, 15, 17: “;No es verdad que,
halldndote ti pequefio a tus propios ojos, has venido a ser el jefe de las
tribus de Israel?” Las tres cosas convienen a Cristo espiritualmente, En
primer lugar, por su aproximacién a Dios, su gracia es la mayor y la pri-
mera, aunque no temporalmente; porque todos los demds recibieron Ia
gracia con referencia a la suya, segiin Rom. 8, 29: “Porque a los que de
antes conocid, a esos los predestiné a ser conformes con la imagen de su
Hijo, para que Este sea el Primogénito entre muchos hermanos. Segundo,
en cuanto a la perfeccién, tiene la plenitud de todas las gracias, segiin aque-
llo de Io., 1, 14: “Lo hemos visto lieno de gracia v de verdad. Tercero, tuvo
la virtud de comunicar la gracia a todos los miembros, segiin aquello de
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lo. 1, 16: “Pues de su plenitud rectbimos todos™. Y asi es manifiesto que
Jesucristo se dice convenientemente Cabeza de la Iglesia.

A lo primero hay que decir que dar la gracta por el Espiritu Santo con-
viene a Cristo, en cuanto es Dios, autoritativamente; pero instrumentalmente
le conviene en cuanto hombre, en cuantoc su humanidad fué instrumento
de su divinidad. Y asi sus acciones, en virtud de su divinidad, causando la
gracia en nosotros, nos fueron saludables por mérito y por cierta eficiencia.
San Agustin niega que Cristo en cuanto hombre dé el Espiritu Santo auto-
ritativamente. Instrumentalmente, por el contrario, o ministerialmente, tam-
bién otros Santos Padres dicen que da el Espiritu Santo, segin aquello de
Gal. 3, 5: “El que os da el Espiritu Santo, etc.”

A lo segundo respondo gue en las locuciones metafdricas no se puede
tomar la semejanza segiin todas sus partes; de otro modo no seria seme-
janza, sino verdad objetiva. No hay cabeza de la cabeza natural, pues el
ceerpo humano no es parte de otro cuerpo. Pero tomado el cuerpo metafé-
ricamente, esto es, una agrupacién ordenada, es parte de otra agrupaciéon:
como una agrupacién doméstica es parte de la agrupacién civil. Por eso
sobre el padre de familia que es cabeza de la sociedad doméstica estd como
cabeza el rector de la ciudad. De este modo nada impide que la Cabeza
de Cristo sea Dios, siendo El, sin embargo, Cabeza de la Iglesia.

A lo tercero respondo diciendo que la cabeza tiene una eminencia evi-
dente respecto de los miembros exteriores; pero el corazén tiene cierta in-
fluencia oculta. Y por esto el Espiritu Santo se compara al corazén, porque
invisiblemente vivifica v une la Iglesia. Cristo se compara a la cabeza segun
la naturaleza visible, por la que como hnmbre sobrepasa a los demads
hombres™.

En el articulo segundo responde Santo Tomds a la cuestién sobre st
Cristo es cabeza de los hombres en cuanto a los cuerpos del modo siguien-
te: “El cuerpo humano dice relacién al alma racional, que es su motor y
forma propia. En cuanto es su forma recibe del alma la vida y las demads
propiedades convenientes segiin su especie. En cuanto es alma es motor
del cuerpo; éste la sirve instrumentalmente, As{ hemos de decir que la
humanidad de Cristo influye por su unién al Verbo de Dios, al cual el cuerpo
se une por el alma. De donde toda la humanidad de Cristo, tanto segun
el alma como segin el cuerpo, influye en los hombres en cuanto al alma
y en cuanto al cuerpo: principalmente en cuanto al alma y secundaria-
mente en cuanto al cuerpo. De un modo en cuanto que los miembros del
cuerpo se manifiestan como instrumentos de justicia en el alma que existe

por Cristo, como dice el Apédstol, Rom. 6, 13, De otro modo, en cuanto
que la vida de la gloria se deriva del alma al cuerpo, segin aquello de

Rom. 8, 11: “El que resucitdé a Jesis de entre los muertos dard también
vida a vuestros cuerpos mortales por virtud de su Espiritu, que habita en

vosotros” 17,

En la enciclica Mystici Corporis se defiende la misma tesis:
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“En segundo lugar se prueba que este Cuerpo Mistico que es la Iglesia
lleva el nombre de Cristo por el hecho de que El ha de ser considerado como
su Cabeza. “El—como dice S. Pablo—es la Cabeza del Cuerpo de la Igle-
sia” (Col. 1, 18). El es la Cabeza, partiendo de la cual todo el cuerpo,
dispuesto con debido orden, crece y se aumenta para su propia edificacidon
(cfr. Eph, 4, 16; Col. 2, 19). Bien conocéis, venerables hermanos, con cudn
convincentes argumentos han tratado de este asunto los maestros de Ia
teologia escoldstica, y principalmente el Angélico y comuin doctor; y sabéis
perfectamente que los argumentos por €1 aducidos responden fielmente a las
razones alegadas por los Santos Padres, los cuales, por lo demds, no hicierop
otra cosa que referir v comentar la doctrina de la Sagrada Escritura.

Nos place, sin embargo, para commin utilidad, tratar aquf sucintamente
de esta materia. Y en primer lugar, es evidente que el Hijo de Dios y de
la bienaventurada Virgen Maria se debe lHamar, por la singularfsima razén
de su excelencia, Cabeza de la Iglesia. Porque la cabeza estd colocada en lo
mds alto. Y ;quién estd colocado en mds alto lugar que Cristo Dios, el
cual, como Verbo del eterno Padre, debe ser considerado como “Primogé-
nito de toda criatura”? (Ceol. 1, 15). ;(Quién se halla en mads elevada cumbre
que Cristo hombre, que, nacido de una Madre inmune de toda mancha, es
Hijo verdadero y natural de Dios; y por su admirable vy gloriosa resurreccion,
con la que se levanté triunfador de la muerte, es “Primogénito de entre
los muertos”? (Col. 1, 18; Apoc. 1, 5). “;Quién, finalmente, esti colocado
encima mds sublime que aquel que como “‘dnico... mediador de Dios y de
los hombres” (I Tim. 2, 5), junta de una manera tan admirable la tierra
con ¢l cielo; que, elevado en la cruz, como en un solio de misericordia,
atrajo todas las cosas a Si mismo (cfr, o, 12, 32); y que, hijo del
hombre, escogido entre millares, es mds amado de Dios que todos los dem4s
hombres, que todos los dngeles y que todas las cosas creadas?” (cfr. Cyr.
Alex. Comm. in Joan. 1, 4; PG. 73, 69; S. Th. 1, q. 20, a. 4, ad 1),

Pues bien: si Cristo ocupa un lugar tan sublime, con toda razén es el
tinico que rige y gobierna la Iglesia, y también por este tftulo se asemeja
a la cabeza. Ya que, para usar las palabras de San Ambrosio, asi como la

cabeza es la ‘‘ciudadela regia” del cuerpo (Eexaem. 6, 35; PL. 14, 265), v
desde ella, por estar adornada de mayores dotes, son dirigidos naturalmente

todos los miembros a los que estd sobrepuesta para mirar por ellos (cfr.
August., De Agon. Christ. 20, 22; PL. 40, 301), asfi el Redentor divino
rige el timén de toda la sociedad cristiana y gobierna sus destinos. Y puesto
que regir la sociedad cristiana no es otra cosa que conducirla al fin que le
fué sefialado con medios aptos y rectamente (cfr. S. Th. I, q. 22, a. 1-4), es
dcil ver que nuestro Salvador, imagen y modelo de buenos pastores (cfr, o.
10, 1-18; I Per. 5, 1-5), ejercita todas estas cosas de manera admirable.
Porque El, mientras moraba en la tierra, nos instruyé por medio de le-
yes, consejos y avisos, con palabras que jaméds pasaran y serdn para los
hombres de todas las edades espiritu v vida (cfr. Jo. 6, 63). Y, ademis,
concedié a los Apoéstoles v sus sucesores la triple potestad de enseiiar, regir
y llevar a ia santidad a los hombres; potestad que, determinada con es-
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peciales preceptos, derechos y deberes, fué establecida por El como ley
fundamental de toda la Iglesia™ 18,

Al exponer las razones que persuaden la capitalidad de Cristo sobre toda
la Iglesia, se dice: “Comencemos por la mutua conformidad que existe
entre Ia cabeza y ¢l cuerpo, siendo como son de la misma naturaleza. Para
lo cual es de notar que nuestra naturaleza, aunque inferior a la angélica,
por la bondad de Dios supera a la de los dngeles: “Porque Cristo, como
dice Santo Tomds, es cabeza de los dngeles. Porque Cristo es superior a los
angeles aun en cuanto a la humanidad... Ademds, en cuanto hombre ilu-
mina a los angeles ¢ influye en ellos. Pero en cuanto a la conformidad
de la naturaleza, Cristo no es cabeza de los dngeles, porque no asumié la
naturaleza angélica, sino—segin dice el Apdstol—el linaje de Abraham”
(Comm. in Ep. ad Ef., ¢. 1, 1-8). No solamente asumié Cristo nuestra natura-
leza, sino que ademds en un cuerpo frigil, pasible v mortal se ha hecho con-
sanguineo nuestro. Pues si el Verbo “se anonadé a S{ mismo tomando la

forma de esclave” (Phil. 2, 7), lo hizo para hacer participantes de la
naturaleza divina a sus hermanos segln la carne (cfr. II Pet. 1, 4); tanto en

este destierro terreno por medio de la gracia santificante, cvuanto en la
patria celestial por la eterna bienaventuranza., Porque por esto el Hijo
Unigénito del Eterno Padre quiso hacerse hombre para que nosotros fué-
ramos conformes a la imagen del Hijo de Dios (cfr. Rom. 8, 29), v nos
renovasemos segun la imagen de aquel que nos cred (cfr. Col. 3, 10). Por
lo cual, todos los que se glorfan de llevar el nombre de cristianos no
s6lo han de contemplar a nuestro divino Salvador como un excelso y per-
fectisimo modelo de todas las virtudes, sino que ademds, por el solicito
cuidado de evitar los pecados y por el mas esmerado empeiio en ejercitar
Ia virtud, han de reproducir de tal manera en sus costumbres la doctrina
v la vida de Jesucristo, que cuando apareciere el Sefior sean hechos se-
mejantes a El en la gloria, viéndole tal como es (cfr. I Jo, 3, 2).

Y de la misma manera que qutere Jesucristo que todos los miembros
sean semejantes a El, as{i quiere también que lo sea todo el cuerpo de la
Iglesia. Lo cual en realidad se consigue cuando ella, siguiendo las huellas
de su Fundador, enseiia, gobierna e inmola el divino sacrificio. Ella, ademds,
cuando abraza los consejos evangélicos, reproduce en si misma la pobreza,
la obediencia y la virginidad del Redentor. Ella, por los miiltiples y va-
riados institutos que son como adornos con que se embellece, muestra en
alguna manera a Cristo, ya contemplando en el monte, ya predicando a los
pueblos, ya sanando a los enfermos y convirtiendo a los pecadores, ya,
finalmente, haciendo bien a todos. No es, pues, de maravillar que Ia Iglesia,
mientras sc halla en esta tierra, padezca persecuciones, molestia§ y trabajos,
a ejemplo de Cristo. Es también Cristo Cabeza de la Iglesia, porque, aven-
tajdndose en la plenitud y perfeccion de los dones celestiales, su Cuerpo
Mistico recibe algo de su plenitud. Porque—como notan muchos Santos Pa-
dres—asf{ como la cabeza de nuestro cuerpo mortal estd dotada de todos
los sentidos, mientras que las demds partes de nuestro organismo solamente
poscen el sentido del tacto, asi de la misma manera todas las virtudes, todos
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los dones, todos los carismas que adornan a Ia sociedad cristiana resplan-
decen perfectisimamente en su Cabeza, Cristo, “Plugo (al Padre) que habitara
en El toda plenitud” (Col. 1, 19). Brillan en Ei los dones sobrenaturales
que acompafian a 12 unién hipostitica, puesto que en El habita el Espiritu
Santo con tal plenitud de gracia que no puede imaginarse otra mayor. A El
ha sido dada *potestad sobre toda carne” (cfr. lo. 17, 2); en El estin
abundantisimamente *“todos los tesoros de la sabiduria vy de la ciencia”
(Col. 2, 3). Y la llamada ciencia de visibn de tal manera la posee que,
tanto en la amplitud como en claridad, supera a la que gozan todos los

bienaventurados del cielo. Y, finalmente, estd tan llena de gracia y santidad
que de su plenitud inexhausta todos participamos (cfr. Io. 1, 14-16),

Estas palabras del discipulo predilecto de Jestis nos mueven a exponer
la dltima razén por la cual se muestra de una manera especial que Cristo
nuestro Sefior es cabeza de su Cuerpo Mistico. Porque asi como los nervios
se difunden desde la cabeza a todos nuestros miembros, ddndoles la facultad
de sentir y de moverse, asi nuestro Salvador derrama en su Iglesia su poder
y eficacia para que con ella los fieles conozcan mds claramente y mds
dvidamente deseen las cosas divinas. De El se deriva al cuerpo de ia
Iglesia toda la luz con que los creyentes son iluminados y toda la gracia
con que se hacen santos, como El es santo.

IIumina Cristo a toda su Iglesia, lo cual se prueba con casi innumerables
textos de la Sagrada Escritura vy de los Santos Padres. “A Dios nadie Ie
vio jamds: el Hijo unigénito que estd en el seno del Padre es quien
nos lo ha dado a conocer” (cfr. Io. 1, 18). Viniendo de Dios como
maestro (cfr. fo. 3, 2), para dar testimonio de la verdad (cir. Io. 18, 37), de¢
tal manera ilustré a la primitiva Iglesia de los Apdéstoles, que el principe de
ellos exclamé: “Sefior, ;a quién iremos?; Tu tienes palabras de vida eter-
na” (cfr. Io, 6, 68); de tal manera asisti6 a los evangelistas desde el
cielo, que, como miembros de Cristo, escribieron las cosas que conociercn
como dictado de su Cabeza (cfr. August. De cons. evang., 1, 35, 54:
PL. 34, 1070). Y aun boy dia es para nosotros, que moramos en este
destierro, autor de nuestra fe, como serd un dfa su consumador en la
patria (cfr. Hebr. 12, 2). El es el que infunde en los fieles la luz de la
fe: El quien enriquece con los dones sobrenaturales de ciencia, inteligencia
y sabiduria a los pastores y doctores, y principalmente a su Vicario en la
tierra, para que conserven fielmente el tesoro de la fe, lo defiendan con
valentia v lo expliquen y corroboren piadosa y diligentemente; El es, por
fin, el que, aunque invisible, preside e ilumina los concilios de la Iglesia
(cfr. Cyr. Alex. Ep. 55 de Symb.; PG. 77, 293).

Cristo es autor y causa de santidad. Porque no puede obrarse ningtin
acto saludable que no proceda de El como de fuente sobrenatural, “Sin
Mi—dijo—nada podéis hacer” (cfr. lo. 15, 5). Cuando por los pecados co-
metidos nos movemos a dolor y penitencia, cuando con temor filial y con
esperanza nos convertimos a Dios, siempre procedemos movidos por EL
La gracia y la gloria proceden de su inexhausta plenitud. Todos los miem-
bros de su Cuerpo Mifstico, y sobre todo los m4s importantes, reciben del
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Salvador dones constantes de consejo, fortaleza, temor y piedad, a fin de
que todo el cuerpo aumente cada dia mis en integridad y en santidad de
vida. Y cuando los sacramentos de la Iglesia se administran con rito externo
El es quien produce el efecto interior en las almas (cfr. S. Th. III, q. 64, a. 3).
Y asi mismo El es quien, alimentando a los redimidos con su propia carne
y sangre, apacigua los desordenados y turbulentos movimientos del alma;
Fl es el que aumenta las gracias y prepara [a gloria a las almas v a los
cuerpos. Y estos tesoros de su divina bondad los distribuye a los miembros

de su Cuerpo Mistico no séle por el hecho de que los implora como hostia
eucaristica en la tierra y glorificada en el cielo, mostrando sus llagas y ele-

vando oraciones al Eterno Padre, sino también porque escoge, determina y
distribuye a cada uno las gracias peculiares “segiin la medida de la donacién
de Cristo” (Eph. 4, 7). De donde se sigue que, recibiendo fuerza del divino
Redentor, como de manantial primario, “todo el cuerpo trabado y concertado
entre si recibe por todos los vasos y conductos de comunicacién, segin la
medida correspondiente a cada miembro, el aumento propio del cuerpo,
para su perfeccion, mediante 1a caridad” (Eph. 4, 16; cfr. Col. 2, 19) 19, Mads
tarde, en otro pasaje de la misma Enciclica, dice el Papa expresamente:
“Cristo es a la vez..., segin su doble naturaleza, Cabeza de toda la Igle-
sia” (cfr. S§. Th, De Veritate, q. 29, a. 4) 29,

De todo esto se deduce que Cristo es cabeza de la Iglesia por
su persona divina y por su naturaleza humana. Pertenece a los dos
ambitos, al divino y al humano. Esto es esencial para su obra. Sin
un claro discernimiento de esta su posicién, es incomprensible la
esencia del cristianismo.

7. Con todo, estas explicaciones no nos han aclarado exhaus-
tivamente la realidad objetiva. Cristo, ciertamente, es el mediador
unico entre Dios y los hombres. No se puede dudar de este evidente
testimonio de la Escritura. Sin embargo, en el Antiguo Testamento
hubo otros mediadores que prepararon su mediacion, ]la cual a su
vez es continuada en la nueva Alianza por otros hombres enviados
por Dios. Con la misma intensidad con que el Antiguo Testamento
atestigua en general que sélo Dios puede redimir al hombre, se
destaca asimismo que en la actividad salvifica Dios se sirve de ele-
mentos creados, incluyendo a la criatura en su obra salvadora.

En la relacion del hombre a Dios insinuada en €l Antiguo Tes-
tamento importa consignar que en todos los acontecimientos Dios
actiia por causa primera, sin que por esta actividad suya quede ex-
cluida la causa segunda y si mds bien subordinada. Si bien es Dios
quien lo hace todo, sin embargo, no lo hace solo. Ha dotado a las
criaturas de ser, valor y virtud propios. Ellas sélo pueden obrar
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bajo su influjo, pero una vez que las actia realizan su obra propia
en una misteriosa relacién a Dios. Todo el hacer creatural es a la
vez un hacer divino, sin que haya por e¢so de desaparecer. Las obras
humanas son obras de Dios a través del hombre. A la inversa: las
obras de Dios son realizadas por los hombres movidos y empleados
por El como instrumentos. De todo el Antiguo Testamento se saca
la impresién de que Dios tiene necesidad de los hombres para rea-
lizar en la creacién su obra divina, no porque sea débil para veri-
ficar sus decretos, sino porque quiere servirse del hombre, porque
quicre ver concluida su obra a través de éste.

Cuanto queda dicho de la actividad de Dios en el mundo cabe
también decirlo de su actividad salvifica, esto es, de aquella auto-
determinacién divina que tuvo su origen en el Paraiso, que en cierto
sentido alcanzé una direccién refleja en Abraham, que culminé
en Cristo, y que se consumard en la segunda venida de Este. En el
Antiguo Testamento todas las acciones divinas referentes a la sal-
vacion tenian caricter dispositivo. De ahi que también las criatu-
ras que Dios admitié en su actividad salvadora tuvieran significacién
preliminar. Por méas que en cada caso disfruten de autonomfia, siem-
pre hay que explicarlas en definitiva por su relacién a Cristo.
Disponen de una autonomia relativa. En ellas 1a relacidon a Cristo
es esencial. La inclusién de tan gran numero de mediadores crea-
dos en la época precristiana no oscurece la actividad de Dios, sino
que la revela. Menos aun sus predecesores ensombrecen la signifi-
caciéon de Cristo; antes bien, la preparacién que Dios promovid
la sitta a plena luz. Cuanto mayores han sido las inversiones rea-
lizadas por Dios para anunciar a Cristo en el curso de la historia
humana, con tanta mayor claridad aparece la importancia decisiva
que juega en ella.

El proceso preparatorio ordenado hacia Jesucristo incluyé a
dngeles y a hombres. También los dngeles tuvieron que terciar dis-
positivamente entre ¢l cielo y la tierra. Recordemos entre los hom-
bres 1as figuras de Noé, Abraham y Moisés; figuras reales: David
y Salomon; figuras de sacerdotes y de profetas, principalmente la
de San Juan Bautista, quien sefiala al Mesfas futuro con el dedo y
trata de disponer a los hombres, con su exhortacién a la penitencia,
para su venida. En particular, por lo que se refiere a Moisés, la
Sagrada Escritura nos lo muestra como un organizador propiamente
sin poder politico, como un jefe sin potencial militar, como un
ordenador del culto sin caracter sacerdotal, como el fundador inter-
mediario de una nueva concepcién religiosa sin la legitimacién de las
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predicciones proféticas. De esta manera es el mediador designado
por ¢l mismo Dios entre El y el pueblo elegido. Es el portavoz co-
misionado por Dios. Como enviado de Este, tiene que liberar al
pueblo de Ia esclavitud de Egipto. Actia peculiarisimamente en la
promulgacién de la Ley de Sinaf (Ex. 19, 3-23; 24, 1-18; Deut. 5,
5-30). Sélo él puede sufrir la presencia de Yavé. Su lugar estd entre
Dios y el pueblo. Recibe las instrucciones de Dios y las entrega
al pueblo. Por lo general, los estatutos leviticos le son confiados
preceptivamente, Por otra parte, el pueblo insiste en que sea Moi-
sés quien recoja la palabra de Yavé, quien les hable en su nombre
y quien intervenga ante El por su salvacién (Ex. 20, 19; Num. 21,
7; Deut. 5, 24; 18, 16), El pueblo acude a Moisés y éste ruega a
Yavé (Num. 17, 27 sigs.). La suplica representa de un modo extra-
ordinariamente gréfico la posicion mediadora de Moisés (Ex. 32,
11 sigs.; 33, 12 sigs.). Hay, ciertamente, otros intercesores (Noé,
Abraham, Lot), pero la posicién de Moisés es distinta. Con Moisés
Dios habla personalmente, cara a cara (Ex. 33, 11; Deutr. 34, 10).
En el Deuteronomio, Moisés es presentado como mediador victimal :
ora y ayuna cuarenta dias por el pueblo idélatra (Deut. 9, 8 sigs.);
lucha con Dios (Deut. 9, 23-28). Su muerte fuera de la tierra de pro-
misién es un sufrimiento simbdlico (Deut. 3, 23-28).

Cristo aparecié después de una larga preparacion. Es €l siervo
de Yavé, el que tiene encomendada la obra de Dios y actia al
mismo tiempo en nombre de los hombres. Es el “primogénito de
la creacién” (Col. 1, 15). De ahi que desde el ciclo su Padre consi-
dere su actividad, sus sufrimientos y su muerte como si fueran de
la humanidad. Por eso, su obra no alcanza a la totalidad de la
historia en una dimensién puramente externa; por el contrario, se
ha insertado interiormente en el destino humano, porque, segin
la economia graciosa de Dios, Cristo es cabeza de los hombres, has-
ta el punto de que el Padre tiene y acepta su obra como obra de
todos. Esta relacién entre Cristo y la humanidad fué estudiada
principalmente por los Padres griegos y, em concreto, por San
Irenco de Lyon.

Sin embargo, para la participacién eficiente del individuo en la
Redencién de Cristo se requiere una relacién personal al Sefior. La
obra de Cristo, no obstante la intima vinculacién de Este a la hu-
manidad, no actia al modo de la naturaleza, deterministicamente.
Sélo participa de la vida, pasién y resurreccion de Cristo, quien
se le entrega libremente ; sélo el que se une a Cristo en fe comulga
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cn la salud. Aqui surge la cuestién c6mo los hombres distanciados
temporal y e¢spacialmente de Cristo pueden entrar en comunidad
real con El. La pregunta plantea un problema dificil. Resulta que
Cristo es una figura histérica, que vivié en una época y en un lugar
concretos. Por otra parte, todo hombre es prisionero de su aqui
y de su ahora. ;Cémo cabe un camino desde el aqui y el ahora hasta
el entonces y el alli? Este camino nos lo abren el magisterio de
la Iglesia y la confecciéon de los sacramentos. En este volumen no
podemos bajar a mas detalles. S6lo nos interesa destacar que Cristo
confié su obra a la Iglesia, a fin de que ésta la perpetde y la haga
accesible a todas las generaciones humanas. La Iglesia es la esposa
a quien ¢l esposo, Cristo, ha transferido su sacrificio con el objeto
de que lo celebre perpetuamente; es el cuerpo mistico, al que aflu-
- yen desde la cabeza constantemente efectos salvadores; es ¢l pue-
blo de Dios jerdrquicamente constituido, que entre la Ascension
y la segunda venida de Cristo da testimonio de El en el Espiritu
Santo. La Iglesia, ¢l pueblo de Dios, el cuerpo de Cristo, cumple
su misién de hacer accesible a todos los hombres la obra de Cristo
por el ministerio de la predicacién y por la distribucién de los sa-
cramentos. El elevado poder que esto requiere le ha sido transmi-
tido por Cristo. En la palabra y en ¢l sacramento actualiza intima
y auténticamente la palabra y los hechos del mismo Jesucristo. En
el volumen correspondiente a la Eclesiologia tratamos con mas ex-
tensién estos puntos.

Nuestras consideraciones dejan ver que Cristo estd situado en
el centro de la historia, de modo que cuanto le precede es prehisto-
ria suya y cuanto le sigue es continuacién de su vida y de su obrar.
Es el mediador entre Dios y los hombres. L.a Sagrada Escritura no
menciona ningin otro mediador en sentido wUltimo y definitivo. Es
mediador por un decreto divino. La existencia de tal mediador la
debemos a la economia divina.

8. Un resumen sintético de cuanto llevamos dicho podria ser
el siguiente: sélo Dios puede redimir, pero al hacerlo, se sirve de
los hombres como de instrumentos. Por tanto, la férmula “sélo
Dios” necesita precisidn. No hay que entenderla como si exclusi-
vamente Dios realizase la redencién que se efectuaria en el hom-
bre, cuya actitud seria totalmente pasiva. Semejante concepcién hace
del hombre un escenario del obrar divino, en €l que no inter-
vendria activamente. Hasta cierto punto, Dios no lo trataria como
persona, sino como cosa. La Sagrada Escritura, €l Evangelio ge-
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nuino, no admarten tal concepcién. Para ellos Dios promueve la ini-
ciativa, incluso sélo El puede promoverla. Pero en la ejecucion de
sus eternos decretos se sirve de los hombres, a los que llama para
poder disponer de ellos en una decision libre, En la Sagrada Escri-
tura, Dios considera al hombre como persona. Es un enamorado
de la libertad y a nadie impone su obra redentora. De este modo
el decreto divino de la salvacién y su realizacién desembocan en
un encuentro entre el hombre y Dios. Asi llegamos a la férmula
“no sélo Dios, sino Dios y la criatura”.

9. Esta formula revela una profunda divergencia entre la inter-
pretacién catolica y la interpretacion protestante de la Redencion.
Para el protestantismo, ésta es realizada exclusivamente por Dios,
que es el Unico que la recibe. En la teoria catélica, por el contrario,
Dios, a quien corresponden todas las iniciativas, incluye al hombre
en su propio hacer. El protestantismo cree que la inserciéon de la
actividad humana menoscaba el honor divino. Insiste en no permi-
tir que la criatura lo empafe. En su solicitud por la pureza de la
gloria de Dios defiende el principio de la sola gracia. En esta ideo-
logia sélo Dios aparece luminoso. Bajo la presién de la tesis fun-
damental de la actividad exclusiva de Dios defendida por los pro-
testantes, es dificil aceptar la encarnacién del Logos y la actividad
de Jesucristo en su realidad y potencial histéricos, pues no dejan
ningiin margen para un obrar real, histérico, del hombre Jesucristo.
Siendo absoluto ¢l dominio de la actividad divina, apenas si se ve
la posibilidad de una actividad por parte de Jesucristo.

Sin embargo, es preciso destacar que en el protestantismo con-
temporaneo se han e¢laborado variaciones distintas respecto a la
interpretacién del principio de la sola gracia. La actual teologia
protestante nos sorprende con la tesis de que el hombre puede, bajo
el influjo de la accidn divina, tener eficiencia salvacional, rechazada
de plano en el luteranismo rigido.

Las tesis extremas protestantes estdn en contradiccién con el
Evangelio. La Sagrada Escritura proclama y atestigua incesante-
mente la gloria de Dios. No obstante, Dios recibe precisamente esta
gloria del hecho de que provoca, realiza y mantiene la actividad del
hombre.

Por tanto, las teorfas protestantes no se pueden fundar en el
Evangelio. Se deducen, mas bien, de un a priori no evangélico,
preteoldgico; de una condicidn anterior a la teologia; de un deter-
minado sentimiento vital que s¢ introduce perturbadoramente en
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la 1nterpretacion del texto evangélico. No es cuestién de investigar
aqui los fundamentos histérico-espirituales de esta condicion, Preci-
samente porque su dimension ultima no se encuentra en ¢l Evan-
gelio, no cabe superarla por razones exegéticas, aun en el caso de
que las contradiga abiertamente. Los argumentos de la exégesis no
ta rozan en absoluto, ni la rozardn, porque su fuerza vital cae
fuera del Evangelio.

L.a misma dilucidacién del origen de la tesis de la sola gracia
demuestra que la decision sobre si Maria fué o no anexionada al
acontecimiento salvifico, no cae inmediatamente en la mariologia,
ni siquiera en €l tratado de gracia o en la cristologia, sino que por
su naturaleza es anterior., Mucho antes de llegar al campo mariclo-
gico, ¢l tedlogo protestante ha prejuzgado desfavorablemente la co-
operacidon humana. La decisién se remonta ya al concepto de crea-
cidon o0 a la teodicea.

10. Por lo demads, asi como las férmulas “Dios y hombre” o
“sélo Dios” expresan, respectivamente, la posicién catdlica y la pro-
testante—y por ahora, segiin parece, en una oposiciéon irreducti-
ble—, asi la primera requiere una interpretacién atenta, si no se
quiere crear malentendidos de consecuencias funestas.

En la férmula “Dios y hombre”, la conjuncién “y” no junta a
Dios y al hombre como dos socios en plan de igualdad. Es impo-
sible verlos asociados en el mismo plano. Semejante suposicion
atentaria contra ¢l Evangelio, lo mismo que la unilateralidad pro-
testante conduciendo a un falso sinergismo. Dios es Dios, lo cual
significa que es absolutamente independiente y el creador de todo lo
no divino. Por otra parte, el hombre es criatura, absolutamente de-
pendiente tanto en su ser como en su obrar. La dependencia del
hombre de Dios no puede suprimirse o relajarse en ningin mo-
mento. Por esto la particula “y” apunta acertadamente al error de
la expresién unilateral “sdlo Dios”; pero sin una explicacién mds
detallada no consigue exponer, evitando interpretaciones defectuo-
sas, la relaciéon positiva entre Dios y el hombre. Nos encontramos
en ¢l limite de las posibilidades dadas del lenguaje. No obstante,
la férmula catdlica estd justificada por expresar la colaboracion
de Dios y la del hombre, no omitiendo ningun término. Demuestra,
ademads, que no nos es posible ninguna teologia sin subrayar el ca-
racter analdgico de todas nuestras afirmaciones.

Consigutentemente, la férmula catélica no suprime o subestima
la dependencia del hombre respecto de Dios. Destaca, por el con-
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trario, que para Dios ¢l hombre no es un trozo de madera, un mi-
neral 0 cualquiera otra sustancia inerte que Dios ¢l Sefior empuja
0 arroja.

La formula evidencia que la libertad humana e¢std misteriosa-
mente aliada a la plena dependencia del hombre respecto de Dios, y
que no la contradice, pues Dios ha creado al hombre precisamente
en el modo de la libertad. Ser criatura y libertad estin mutuamente
en tension. Por mas que esta tension nos resulte insuprimible, la
Sagrada Escritura nos presenta con la misma intensidad el hecho
de la libertad humana y el del caricter creatural del hombre. El
hombre, ciertamente, no s¢ ha hecho con la libertad en lucha abier-
ta contra Dios. Es Este, mas bien, quien lo ha proyectado y creado
libre. La posibilidad de establecer en estado de libertad al ser por
El creado demuestra espléndidamente la grandeza y el poder de
Dios, su sabiduria y su bondad. Sélo Dios es capaz de tal accién
creadora. La libertad, por tanto, se inserta en el ser creatural del
hombre. Significa un elemento de su dependencia respecto de Dios,
la cual se cumple en el modo de la libertad. Esto nos revela 1a na-
turaleza del hombre en cuanto criatura y la de su libertad, Asi
como en el caridcter creatural del hombre estd supuesta la libertad,
del mismo modo ésta incluye aquél. La libertad humana no es un
absoluto, sino algo dependiente de Dios, algo constantemente ac-
tuado por EL

Es preciso todavia descartar otro malentendido. LLa asociacién
de hombre y Dios no puede entenderse como actividad conjunta
en una comunidad de trabajo en la que uno hace esto y el otro
aquello, hasta que se consigue la obra. Seria un concepto demasiado
externo y superficial de la conjuncién Dios-hombre, muy préximo
a la tonteria. El hombre sélo puede actuar si y cuando Dios impulsa
su actuaciéon. Y a la inversa: Dios actia a través del obrar libre
del hombre. Hasta cierto punto, sdlo por éste se inserta Dios en
la historia. Para su actividad histérica se ha asociado la libertad
humana. De este modo ¢l hombre es ¢l responsable de Dios, es
decir, de la eficacia de su hacer histdrico, del éxito o fracaso de su
actuacién. Nos encontramos en presencia de un misterio impene-
trable. No podemos rastrear en este lugar el misterio abismal de
la criatura libre. La teologia ha ensayado multiples intentos de
penetrar su oscuridad. El tomismo y el molinismo, con sus rami-
ficaciones y modalidades, han alumbrado conocimientos importan-
tes, sin lograr solucionarlo. No es ligera la carga impuesta al hom-
bre, la cual, sin embargo, tiene que soportarla.
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Quedaria desorbitada la dependencia del hombre a Dios si se
la quisiera interpretar en ¢l sentido de que Dios diese al hombre
un margen, por pequeiio que éste fuese, de modo que el hombre
pudiese moverse libremente en un espacio no controlado por Dios.
La situacién en la que se encuentran Dios y ¢l hombre estd con-
dicionada por el hecho de que en cada caso Dios lo hace todo y el
hombre también lo hace todo. Dios obra cuanto realiza el hombre,
y éste cuanto hace Aquél. La distincién no esta en el alcance de
las operaciones de ambos, sino en el modo de realizacion del todo:
Dios lo realiza en una trascendencia absoluta y libre; el hombre
en esencial subordinacién, pero libremente, desde una libertad
creada por Dios y dependiente de El. La distincidén, por tanto, esta
es la estructura que configura el tono unitario. Lleva el caracter
de la jerarquia (San Buenaventura). La criatura sélo obra y puede
obrar en cuanto y en la medida en que participe de la dindmica
divina, y es actuada por ella sin forzar su libertad. Es fécil ver
que la actividad creatural asi entendida no compromete la activi-
dad absoluta de Dios, pues ésta se revela precisamente en aquélla,
que contribuye a su manifestacién. Consiguientemente, la actividad
humana no encubre la divina, sino que la enaltece. El honor y la
gloria de Dios resplandecen con tanta mayor luminosidad cuanto
mds intensa sea la interferencia divina en el hacer de la criatura.
Dios manifiesta en éste mas poder que en la existencia y en ¢l mo-
vimiento natural de los minerales.

11. La Sagrada Escritura desarrolla en imdgenes grandiosas
la unificacién de la actividad absoluta de Dios y de 1a actividad hu-
mana en el proceso de la salvacién. Recurre a la imagen de la
alianza entre Dios y los hombres y a la de los esponsales.

La alianza entre Dios y los hombres se nos muestra en diversos
estadios. Atraviesa las épocas de las alianzas con No¢, Abraham
v Moisés para, remontando la historia del pueblo de Dios del An-
tiguo Testamento, evolucionar y transformarse en la nueva alianza
proclamada por Cristo en el Cendculo. La alianza se debe a la ini-
ciativa divina. Es una disposicién de Dios y significa una economia
ordenada y revelada por El. Sin embargo, la cred asociando a los
hombres. Noé, Abraham y Moisés se avinieron en todo caso hibé-
rrimamente. Dios no se volvié a estos hombres concretos para que-
darse entre individuos, sino para convocar a través y por encima
de ellos a toda la comunidad. El mismo, incluso, se eligié una co-
munidad humana que habria de ser su federado histérico: el pue-
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blo de Dios. Este serviria a tareas distintas a las de cualquier otro
pueblo comprometido por el ritmo natural de la historia. Su misién
serfa defender la gloria de Dios v proclamar en el mundo su nom-
bre, Representarfa a Dios en la historia. Este pueblo alcanzé con-
figuracion paleotestamentaria propia en el momento en que Moi-
sés sacd de Egipto a las tribus de Israel. Fué en Sinai cuando todo
el puecblo se federé con Dios.

S6lo en la condicidn monofisista, en la que unicamente aflora
Dios, con exclusion absoluta de la criatura y que, por tanto, no
cuenta con Dios como creador o revelador de eficiencia histérica,
podria peligrar la importancia y el alcance de la cooperaciéon hu-
mana. Segun el testimonio escriturario, la decisién del hombre es
tan grave, que el federado humano puede sustraerse a las obliga-
ciones de la alianza saboteando sus ventajas y su virtud salvadora.
Dios lucha para que su asociado humano, apdstata de la alianza,
retorne al compromiso federativo; lucha con el hombre a favor
del hombre para comunicarle la vida verdadera de la salud. Al re-
chazar los hombres por el pecado la soberania de Dios, intentd
Este restaurar con la alianza su reinado, pues tnicamente asi po-
dian aquéllos conseguir la salvacidn, es decir, la vida en plenitud
y seguridad. A la inversa, el pueblo de Dios, no comprendiendo
sus necesidades, traté en todo momento de desentenderse del nuevo
dominio de Dios. Queria conducirse segun Ia ley que determiné el
comienzo de la historia humana: la ley de la rebelidn. Las fases
caracteristicas del proceso histérico en la antigua alianza son: lla-
mamiento de Dios al pueblo, apostasia de éste; juicio de Dios,
conversion del pueblo; nueva apostasia, nuevo juicio. En todo caso,
estos fendmenos demuestran que siempre existié un verdadero dia-
logo entre Dios y el pueblo. La alianza significa un encuentro entre
ambos. La palabra encuentro revela el sentido de la partfcula “y”
en la férmula catélica “Dios y hombre”. La relacion Dios-hombre
se consuma en un encuentro condicionado por la Hamada divina
y por la respuesta libre del hombre.

En el periodo salvacional inaugurado por Cristo al pueblo de
Dios del Antiguo Testamento sucede otro, creado y configurado
por Cristo: la Iglesia. En tltima instancia, también el pueblo de la
alianza neotestamentaria ha sido creado por Dios. Cristo fué el
encargado y ¢l comisionado de que se sirvié para ello. Sin embargo,
no era un instrumento inerte del cielo, sino vivo. Aprendid obe-
diencia (Hebr. 8, 10) y en la aceptacién y cumplimiento obedientes
del mandato de su eterno Padre creé el pueblo de la nueva alianza,
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vitalmente relacionado con el de la antigua. Esta no se fundaba en
la descendencia carnal de Abraham, sino en la fe, Existe una dis-
continuidad insuprimible entre la antigua y la nueva alianza, re-
cubierta y penetrada por la continuidad, pues en la unidad de lo
antiguo y de Io nuevo lo esencial no es la procedencia carnal, sino
la comunidad espiritual de la fe. La fe es la postura y la energfa
que, como un gran arco, s¢ extiende mds alli del tiempo desde
Abraham hasta la Iglesia del Nuevo Testamento, soldando la nue-
va época con la antigua.

La alianza de Dios con los hombres alcanzé en Cristo su forma
definitiva. Todas las fases de la alianza paleotestamentaria repre-
sentaban la alianza eterna establecida por Cristo. El hombre puede
desfigurarla, impedir su virtud salvadora, pero no destruirla. Para
las consideraciones que siguen importa mucho el hecho de que la
alianza neotestamentaria se dé entre Dios y el hombre. La establecié
Dios con su muerte y resurreccién, pero no existe formalmente
entre El y la Iglesia.

La otra imagen que nos ilustra la libertad del hombre al en-
contrarse con Dios es la de las relaciones esponsalicias entre ambos.
En este libro queda indicado ya lo mdas importante sobre el particu-
lar. Recordaremos especialmente que la imagen paleotestamenta-
ria de la 1nion matrimonial entre Dios y los hombres se ha trans-
formado en el Nuevo Testamento en la de Jesucristo esposo y la
Iglesia esposa. También aqui se demuestra que la verdadera rela-
cion del hombre a Dios no se realiza por un avasallamiento del
hombre por un Dios prepotente, sine por el Hamamiento divino y
por la respuesta amorosa de la criatura.

12, La comunidad eclesial de la nueva alianza, el pueblo de
Dios, disfruta en conformidad con los dos simbolos aludidos, de
cierta individualidad, de autonomia al modo del antiguo pueblo
de Dios, federado y desposado a un tiempo, siendo su cardcter re-
lativo. Cuanto es lo es por su relacién a Dios. La esposa no co-
existe sin ¢l esposo ni el federado terrestre sin su asociado celeste.
I.a unica diferencia que media entre la relacion paleotestamentaria
y la neotestamentaria estriba en que la Iglesia cuanto es lo es es-
trictamente por Cristo. Cristo la informd con los misterios de su
vida, de su pasién, de su muerte, de su resurreccién y le concedié
el Espiritu Santo, que es su propio Espiritu.

La vinculacién de la Iglesia a Cristo se manifiesta con espe-
cial nitidez en la imagen de Cristo cabeza y de la Iglesia cuerpo
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suyo. Por otra parte, las metaforas de esposa de Cristo y de pue-
blo de Dios, de las que no cabe desentenderse en una interpreta-

cién de la Iglesia como cuerpo de Cristo, denuncia que no se trata
aqui de una unidad natural entre Cristo y la Iglesia. El simbolo
paulino prueba que la individualidad y autonomfa de la Iglesia no
pucden descartarse de su relacion a Cristo. Por el contrario, las
imagenes de esposa y pueblo de Dios confirman que el caricter
de cuerpo de Cristo no supone nada en contra de la individualidad
de la Iglesia. Esta es el pueblo de Dios, que existe como cuerpo de

Cristo. Es el cuerpo de Cristo que, siendo pueblo de Dios y esposa
del Senor, vive en ¢l encuentro con Cristo.,

La autonomia relativa de la Iglesia se revela en toda su vida.
La recogeremos en ciertas instituciones y sucesos sefialadamente
destacados. Aparece singularmente en la institucién del papado,
al ser su portador representante de Cristo; en el sacrificio euca-
ristico, en el sacerdocio y en el estado de justificacidn de los fieles.

Sobre la 1nstitucién pontificia dice la enciclica Mystici Corporis
Christi, de 29 de junio de 1943: “Ni se ha de creer que su gobierno
s¢ ¢jerce de un modo invisible (cfr. Leo. XIII, Satis cognitum,
A. S. S, XXVIII, 723) y extraordinario, siendo asi que también de
vna manera patente y ordinaria gobierna el divino Redentor por
su Vicario en la tierra a su Cuerpo Mistico. Porque ya sabéis, vene-
rables hermanos, que Cristo nuestro Senor, después de haber go-
bernado por Si mismo durante su mortal peregrinacidon a su “‘pe-
quefia grey” (Lc. 12, 32), cuando estaba para dejar este mundo y
volver a su Padre, encomendd el régimen visible de la sociedad
por El fundado al principe de los Apdstoles. Ya que, sapientisimo
como era, de ninguna manera podia dejar sin una cabeza visible
el cuerpo social de la Iglesia que habia fundado. Ni para debilitar
esta afirmacién puede alegarse que por el primado de jurisdiccion
establecido en la Iglesia este Cuerpo Mistico tiene dos cabezas. Por-
que Pedro, en fuerza del primado no es sino vicario de Cristo,
por donde no existe sino una cabeza primaria de este cuerpo, es
decir, Cristo; el cual, sin dejar de regir secretamente por si mismo
a la Iglesia, que después de su gloriosa ascensiéon a los cielos se-
cunda, no sélo El, sino también en Pedro como en fundamento
visible, la gobierna ademds visiblemente por aquel que en la tierra
representa su persona. Que Cristo y su Vicario constituyan una
sola cabeza, lo ensefi® solemnemente nuestro predecesor Bonifa-
cio VIII, de inmortal memoria, por las letras apostdlicas Unam
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Sanctam (cfr. Corp. Jur, Can. Extr, comm., I, 8, 1), y nunca desis-
tieron de inculcar lo mismo sus sucesores.

Haéllanse, pues, en un peligroso error aquellos que piensan po-
der abrazar a Cristo, cabeza de la Iglesia, sin adherirse fielmente
a su Vicario en la tierra. Porque quitando esta cabeza visible y
rompiendo los vinculos sensibles de la unidad, oscurecen y defor-
man ¢l cuerpo mistico del Redentor de tal manera que los que andan
en busca del puerto de salvacién no puedan verlo ni encontrarlo” 21,

Seguin ese texto, el Papa es cabeza visible de la Iglesia, que
no por ello tiene doble cabeza, pues aquél hace el papel de Cristo.
En €l se presenta Cristo como cabeza. No hace sombra a Cristo,
sino que lo ilumina.

Un segundo fendmeno que descubre la autonomia relativa de la
Iglesia es el sacrificio eucaristico, que se alimenta completa y abso-
lutamente del de la Cruz. S6lo cabe entenderlo en relacién a éste.
En cierto sentido ¢s la prolongacién permanente del sacrificio de la
Cruz. Sin embargo, no es una mera renovacién de él. Le pertenece
esencialmente la insercién de la comunidad creyente en el sacrificio
de Cristo. De ahi que éste sea juntamente sacrificio de la Iglesia, que
al responder con la fe, con la disponibilidad y con la entrega al acon-
tecimiento del Gélgota renovado en la Eucaristia, ofrece el sacri-
ficio de Cristo como si fuera suyo propio. Esta respuesta la envuelve
en aquel movimiento en que Cristo salté del tiempo a la eternidad
en la presencia del Padre. Por esto la Eucaristia es un sacrificio
eminentemente relativo; pero en la base de su relacién al sacrificio
de la cruz mantiene su significacién propia.

El sacrificio eucaristico es una integracién del de la Cruz, en
cuanto que éste se ordena a la participacién de los creyentes, pues
Cristo se ofrendd en nombre y representacién de los hombres. Su
sacrificio culmina en la participacién humana por la fe. En cierto
sentido, la Eucaristia afiade algo al sacrificio de 1a cruz. Se puede
hablar de una pluralidad de sacrificios de la misa por m4is que el
de la cruz sea unico. L.a multiplicidad de sacrificios eucaristicos
no compromete la unidad del sacrificio del Nuevo Testamento, pues
Ia misa es un recuerdo, una imagen, un eco del Calvario.

Lo mismo cabe decir del sacerdocio neotestamentario. En €l se
representa el poder y la dignidad sacerdotal de Jesucristo. En Ia
Iglesia Catdlica el sacerdocio sélo tiene sentido como participacién
y representacion del de Cristo. El sacerdote desempefia el papel de
Cristo, pero lo desempefia como hombre libre, capaz de autode-
cidirse, con responsabilidad propia. En todas sus actuaciones sacer-
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dotales estda unido a Cristo, el sacerdote del Nuevo Testamento, Con
todo, en esta religacidn es responsable de su actividad. El sacerdote
no e¢clipsa en absoluto con su existencia y su obrar el sacerdocio
de Cristo, ni aun en el caso de que ¢l contenido de ambos desdiga
de Cristo. Lo destaca por contraste. A El antes que a nadie se
aplica el precepto de San Pablo a todos los cristianos de ser reco-
mendacién de Cristo ante el mundo (I1 Cor. 3, 2; 4, 2).

Respecto de la justificacién, la gracia de la misma es inherente
(inhaeret) al justificado. Pero no es, por decirlo asi, una adquisicién
espiritual de la que pueda disponer libremente, sino una creacidn
divina realizada por la actuacién ininterrumpida de Dios en Cristo.
La gracia inhabitante en €l justificado, la causa formal de su jus-
tificacion 22, se encuentra en una relacién indestructible a Jesucristo
y por El al Padre. Por eso es una realidad relativa e independiente
a la vez. Lo dltimo lo es sélo por ser lo primero, pues unicamente
pertenece al hombre por ser un don concedido por el Padre a través
de Cristo en el Espiritu Santo, en un proceso que se perpetua inin-
terrumpidamente.

Los cuatro ejemplos de vida cristiana aludidos evidencian que
la actividad humana promovida por Dios en nada desfigura ni
ofusca la actuacién divina, sino que mads bien la ponen de relieve.
Del mismo modo se manifiesta que el hacer de Dios no condena al
hombre a la inactividad, siendo tanto mayor la actividad de éste
cuanto m4s intensa es la accién de Dios en €l y por €l. La capacidad
de espontaneidad disminuye en el hombre con la remisién de la
actuacidon divina en él, con el retrotraimiento, por asi decirlo, de
Dios. En cambio, una elevaciéon de la dindmica divina determina
una intensificacién de la autonomia humana. El presupuesto del
hacer divino en el hombre es la autodeterminaciéon de éste—soélo
posible, por otra parte, en la gracia—ante la actividad celestial,
pues Dios jamds constrifie. Cuanto mds se abre ¢l hombre a Dios,
tanto mayor resulta la eficacia de la actuacién divina a través de
El. Inversamente, cuanto mds actia Dios en ¢l hombre que se le
abre tanto mayor ¢s la libertad con que éste actua. La libertad del
hombre, por tanto, prospera en su despliegue a la medida en que
sea mds potente la obra divina en él. Un méximun de actuacién de
Dios en el hombre que se le decide garantiza un maximun de li-

bertad humana.

13. Estas consideraciones nos llevan a una comprobacién de-
cisiva que puede anunciarse asi: en ¢l pecado el hombre se protege
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contra Dios y contra su influjo. Se envuelve en si mismo, impi-
diendo a Dios el acceso a su yo. El pecado aisla. Destruye la verda-
dera fisonomia del hombre. La Redencidon libera a éste de la escla-
vitud del pecado y lo abre a Dios, quien, con su amor y su verdad,
penetra en ¢l redimido. Entonces Dios puede actuar en el hombre
que se convierte en un instrumento de su obra salvadora. No es
un instrumento inanimado o natural, sino libre. Estd estructurado
de tal modo, que ¢l redimido puede acoger el hacer divino en su
propio hacer. Viene a ser un recipiente del hacer salvador de Dios.
El hombre redimido por Dios es capaz de una actividad salvadora
al admitir y alumbrar en su obra el obrar salvifico de Dios. De al-
gin modo éste se logra y cobra eficiencia historica en aquél. El
salvado por Dios puede, a su vez, desarrollar funciones salvadoras,
ya que Dios actia en él. Cuanto mas perfectamente redimido estd
un hombre, tanto mdas activamente actua Dios a través de él. La
Redencion funda unidad de comunidad en primer lugar, entre Dios
y el hombre y, desde Dios, también entre los hombres. Restaura
Jos rasgos genuinos destruidos por el pecado.

Al estar todos nosotros heridos por el pecado, limitamos Ia
accion salvadora de Dios. Nadie que lleve en si la sefial del pecado
puede disponerse incondicionalmente en calidad de instrumento
a la accion salvadora de Dios. De ahi que, faltos de la experiencia
necesaria, no alcancemos a medir con exactitud las posibilidades
salvacionales de que dispone Dios en el hombre inmune al pecado.
En €l puede manifestarse y actuar, sin encontrar reservas o trabas.
Volveremos todavia sobre estas ideas %,

14. La Sagrada Escritura habla claramente de la decisién libre
del hombre con miras a la eficacia de la Redencidon. En concreto,
nos referiremos a la soteriologfa paulina. Para su comprensién es
necesario advertir que ¢n San Pablo desaparece la distincién que
nos es tan familiar entre redencién objetiva y subjetiva, es decir,
entre la Redencién realizada por Cristo y nuestra apropiacion de
sus frutos. San Pablo la considera en un todo unitario. Para él, los
hombres alcanzan la cruz y la resurreccién a través de la Iglesia,
que participa de la vida de su Cabeza. San Pablo afirma que los
bautizados han muerto con Cristo (Il Cor. 35, 14); participan de su
muerte y de su resurreccién (Rom. 6, 3-6), expliquese como se
quiera esta participacién. La muerte y la resurreccion de Cristo se
ordenan a ella, El destino de Jesucristo sélo nos resulta salvador
por convertirse en destino nuestro. El Calvario y la Pascua quedan
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incompletos si no los realizamos en nosotros. No en el sentido de
que la obra de Cristo fuera insuficiente en si misma, pues es expia-
cién y reparaciéon superabundante, Sin nuestra participacion queda
incompleta, porque estd ordenada a ella. Cristo, su vida, su muerte,
su resurreccién y su ascensién logran el caracter de totalidad por
nuestra unién por El. Por esto nuestra participacién aun para Cristo
tiene sentido de integracion. Asi como—segun San Agustin y Santo
Tomas—sdlo Cristo y la Iglesia, conjuntamente, forman el Totus
Christus, el Cristo Total, del mismo modo sélo la muerte de Cristo
y la de la Iglesia conforman la totalidad de su muerte y de su re-
surreccion.

El individuo participa de la muerte y de la resurreccion de
Cristo como miembro de 1a Iglesia. De ahi que la comumidad pre-
ceda al individuo como instrumento y ambito de su salvacidn.

La comunidad eclesial estd llamada y predestinada a penetrar
cada vez mas profundamente en la muerte y resurreccién de Cristo,
haciendo a sus miembros participes de los frutos de las mismas. La
comunidad como cuerpo de Cristo, como €l pueblo de Dios en for-
ma de cuerpo mistico de Cristo, estd en El unida como la esposa
con el esposo, recibiendo la vida. Debe entregarse mas y mds al
Sefior, penetrando cada vez con mayor profundidad en su vida.

Al ser la Iglesia el drgano por ¢l que son comunicados a los
individuos los frutos de la salvacién, en un cierto sentido Cristo tiene
necesidad de la Iglesia y de sus miembros.

La enciclica Mystici Corporis, de Pio XI1, dice sobre €l par-
ticular: “Ni por esto hay que pensar que la Cabeza, Cristo, estando
colocada en tan elevado lugar, no necesita de la ayuda del cuerpo.
Porque también de este mistico Cuerpo cabe decir lo que San Pablo
afirma del organismo humano: “no puede decir la cabeza a los
pies: no necesito de vosotros” (I Cor. 12, 21). Es cosa evidente
que los fieles necesitan del auxilio del divino Redentor, puesto que
El mismo dijo: “Sin Mi, nada podéis hacer” (Io. 135, 5), y segin
el dicho del Apdstol, todo ¢l crecimiento de este Cuerpo en orden
a su desarrollo proviene de la Cabeza, que es Cristo (cfr. Eph. 4, 16;
Col. 2, 19). Con todo, hay que afirmar, aunque parezca completa-
mente extrafio, que Cristo también necesita de sus miembros. En
primer lugar, porque la persona de Cristo es representada por el
Sumo Pontifice, el cual, para no sucumbir bajo la carga de su oficio
pastoral, tiene que llamar a participar de sus cuidados a otros mu-
chos, y diariamente tiene que ser ayudado por las oraciones de
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toda la Iglesia. Ademds, nuestro Salvador, dado que no gobierna
la Iglesia de un modo visible, quiere ser ayudado de los miembros
de su Cuerpo Mistico en el desarrollo de su misién redentora... Lo
cual no proviene de insuficiencia por parte suya, sino mds bien
porque El asi lo dispuso para mayor honra de su Esposa inmacula-
da. Porque mientras al morir en la cruz concedidé a su Iglesia ¢l
inmenso tesoro de la Redencién, sin que ella pusiese nada de su
parte, en cambio, cuando se trata de la distribucién de este tesoro,
no sélo comunica a su esposa sin mancilla la obra de la santifica-
cidn, sino que quiere que en alguna manera provenga de ella. Mis-
terto verdaderamente tremendo y que jamdas se meditard bastante:
que la salvacién de muchos dependa de las oraciones y voluntarias
mortificactones de los miembros del Cuerpo Mistico de Jesucristo
dirigidas a este objeto y de la colaboracién de los pastores y de
los fieles, sobre todo de los padres y madres de familia, con la que
vienen a ser como cooperadores de nuestro divino Salvador™ 2.

Las consideraciones que anteceden s¢ apoyan principalmente
en la interpretacién paulina de la revelacién, que, sin embargo, no
es la tnica. L.a Redencidén presenta una complejidad tan extraordi-
naria que se requieren multiples puntos de vista para conseguir una
visién integral. Sobre la base de la Sagrada Escritura, Tertuliano,
y sobre todo San Anselmo de Canterbury, elaboraron la teoria del
cardcter reparador de la obra de Cristo. Desarrollan puntos de vista
que en ]a teologia paulina quedan en segundo término, si es que no
desaparecen del todo. Mientras en ella no se expresa formalmente
la distincién entre redencién objetiva y subjetiva, en el sistema an-
selmiano se la encuentra explicitamente. La interpretacién de San
Pablo esta sellada por la inspiracién. La teorfa anselmiana de la
reparacion se funda, desde luego, en la Sagrada Escritura y procede
en conformidad con e¢lla; sin embargo, sélo fué desarrollada por la
teologia posterior.

15. Las disquisiciones que anteceden eran necesarias para Si-
tuar en su verdadera dimensidon la participacion en la obra de
Cristo, v lograr asf una comprensién exacta. Como queda indicado,
las declaraciones del Magisterio sobre la cooperacién de Maria a la
Redencién no pueden descartar ningun elemento de la revelacién.
De ahi que para una exacta ambientacidén teoldgica de la teoria de
la cooperacién marial urgia delimitar antes que nada con precisién
el campo revelado. Expondremos en primer término ciertos intentos
de exposicién de las declaraciones pontificias sobre la cuestién que

* Cfr. Notas criticas v complementarias. Nota nim, 6, pdgs. 418-420.
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no parecen estar conformes con la doctrina de los Papas, bien por-
que se quedan detrds de ella, bien porque se desentienden gratui-
tamente de la misma.

El tedlogo belga W. Goossens 2° examina los argumentos em-
pleados en favor de la teorfa de la cooperacién inmediata de Maria
a la redencidon objetiva. En concreto, cree poder demostrar que no
es preciso entender necesariamente las enciclicas pontificias en el
sentido de una cooperacién similar, incluso gue no se refieren en
absoluto a ella. Los Papas no se habrian propuesto un magisterio
formal sobre dicha cooperacion, rozando la cuestidon sélo incidental-
mente. Del contexto se deduce que los pasajes reclamados por los
defensores de la tesis sélo hablan de la redencién subjetiva, esto es,
de la aplicacion de la redencién al individuo. Aun cuanto en este
o en aquel pasaje se hablara de la cooperacién inmediata de Maria
a la Redencidn, seria cuestion de examinar cuidadosamente el valor
dogmatico de tal declaracidon pontificia. Goossens, por tanto, no en-
cuentra en las enciclicas ningtin argumento a favor de la tesis.

Contra esta interpretacion se puede, con todo, objetar que no se
explica satisfactoriamente la abundancia de las exposiciones ponti-
ficias si no se declarase en las mismas la corredencién de Maria,
esto es, la colaboracién inmediata de Marfa a la redencién objetiva.
Esto es tanto mds exacto cuanto que las enciclicas dieron ocasién
a que los tedlogos, cada vez con mayor insistencia, comenzaran a
defender la corredencidn mariana. Si no estuviera en la mente de
los Pontifices proclamarla, entonces la progresiva acentuacién de
la tesis por parte de innumerables tedlogos hubiera dado pic para
una correcciéon. Aunque las declaraciones del magisterio relativas a
la cuestién no incluyen decisiones infalibles, sin embargo, dejan
ver la linea de la evolucién doctrinal. En el caso de que la doctrina
de la corredencién mariana no estuviera incluida en las enciclicas
pontificias, hubiera seguido una declaracidn auténtica, como en
ocasién de la advocacidn “Maria Virgen Sacerdote”. En una carta
privada del 25 de agosto de 1873, Pio IX hablé de Maria como de
la “Virgen Sacerdote”. El 9 de mayo de 1906, San Pio X indul-
gencié una oracidén en la que se encontraba la advocacién “Maria
Sacerdote, ruega por nosotros’. Pero en 1916, el Santo Oficio mando
retirar las estampas que representaban a la Virgen con ornamentos
sacerdotales, En el afio 1927, el Santo Oficio public6 una nota
declarando ser intencién suya dar de lado a la cuestién de la Virgen
Sacerdote, pues ciertos espiritus menos preparados podrian inter-
pretarla falsamente. Con respecto a la doctrina de la corredencion
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de Marfa no ha habido ninguna declaracién semejante, a pesar de
su propagacidn siempre creciente.

También parece quedar mds atras de las declaraciones ponti-
ficias la teoria que hace consistir la corredenciéon de Maria simple-
mente en su maternidad. Segun ella, Maria sdlo participaria en la
redencién objetiva en la medida en que posibilita a Cristo el acceso
a la historia humana y toma parte activa en su vida. Sus represen-
tantes creen que la revelacién permite conjugar la cooperacion
mariana con la exclusividad de la mediacién de Cristo, y la necesi-
dad absoluta de redencién de todos los hombres. Para Goossens,
lo que los propugnadores de la tesis han aportado hasta el presente
para la resoluciéon de estas dificultades no pasa de ser sutilidades
y agudezas. Incluso el Cardenal Billot, anterior tedlogo romano,
piensa que la proposicion se opone formalmente a verdades mani-
fiestamente reveladas. H. Lenners 26 opina que o se arrumba la doc-
trina de la actividad corredentora de Maria, o se concibe de modo
distinto y mas amplio que el mantenido hasta ahora por los teélogos
y la tradicién eclesidstica el concepto de Redencidén. De modo pa-
recido piensan, si bien con variaciones divergentes, B. Poschmann,
F. Diekamp, B. Bartmann, M. de la Taille, J. Ude, B. A. Luyc, M.-].
Congar, J. Rivieére. En esta situacion no se puede hablar de una
opinio conmunis entre los tedlogos.

También los defensores de esta tcoria destacan la gran impor-
tancia de Marfa en la Redencidon. Subrayan que en la escena de la
Anunciacién se manifiesta dispuesta a ponerse incondicionalmente
a voluntad de Dios en lo que se refiere a su ingreso en el mundo
y en la historta y que durante toda su vida mantuvo su asentimien-
to, convirtiéndolo en ley de su vivir. Maria acogié en su corazon,
con voluntad abierta, la disposicion divina que entregaba a la muerte
al Hijo del Padre eterno, Hijo propio suyo. Cuando Este, conforme
a la economia divina, tuvo que morir por la salvacién de los hom-
bres se inclind incondicionalmente, con una obediencia fiel y amo-
rosa, ante ¢l Padre. Su amor de madre no intenté lo que el amor de
amistad de San Pedro (M:. 16, 22 sigs.): disuadir a Jesds de la
muerte. Entendia, por ¢l contrario, que era el Padre quien disponia
de su vida. No era su voluntad la que fijaba el destino de Cristo,
sino la de Dios. En esto se piensa cuando se dice de Maria que al
pie de la Cruz renuncié a sus derechos de madre frente a su hijo
sacrificindolo en ella. Goossens acentia que aqui no se¢ puede
hablar de un derecho estricto, pues ninguna madre lo posee respecto
de su hijo. Sus derechos se reducen a la obediencia de éste. La re-
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nuncia de Maria a sus atribuciones maternales no supone que la
muerte sacrificial de Cristo dependiese de la decisién de su voluntad,
corriéndose en todo caso el peligro de que se malograra por una
decision contraria de Maria. Debido a su conformidad absoluta con
la voluntad divina nunca existié la posibilidad de que Marfa exi-
giese a Dios lo que una madre amante pediria: que su hijo no
muera, sino que viva. Su consentimiento a la maternidad incluye el
consentimiento a la muerte de su Hijo, por lo menos desde ¢l mo-
mento ¢n que conocid que ¢l caming de la Redencidn es el de la
muerte, pues ya desde el principio sabia que no concibid a su Hijo
para sf, sino para la humanidad. Esto es indudable. Sin embargo.
cabe preguntar si ia actividad corredentora de Maria se agota aqui.
Los tedlogos citados asi 1o creen.

Otros opinan que las enciclicas dicen algo mds, que atribuyen
a Marfa, mds alld de su funcién maternal, una contribucién a la
Redencién hasta el punto de que sélo su colaboracién la consu-
maria. Citemos a J. Bittremieux, C. Friethoff, A. Deneffe, F. H.
Schiith, J. Lebon. Ninguno de estos tedlogos intenta, naturalmente,
subestimar la significacién de Jesucristo como unico mediador
entre Dios y los hombres. Afirman, por el contrario, que Maria,
de tal modo fué redimida por Cristo, que estuvo en condiciones de
ser redentora con El y por El; de co-constituir, en cierto sentido, la
obra de Cristo. Su actuacién corredentora tendrfa un caricter se-
cundario, analdgico, Hasta ahora no se ha logrado presentar esta
tesis con la suficiente claridad y nitidez como para que pueda des-
virtuar las objeciones de Goossens y otros. La Sagrada Escritura
sélo admite un mediador, no un mediador principal y otro asociado,
San Ambrosio, a la pregunta sobre si con su muerte Marfa afiadié
algo al sacrificio de Jesucristo, responde: “La pasién de Cristo no
riecesitaba ayuda” 27, Sélo Cristo, por tanto, nos redimid; la Reden-
cién fué realizada exclusivamente por El.

En Roschini se agudiza la tesis 28, Para ¢, Marfa hizo algo mas
que disponer el cuerpo humano de Cristo. Establecié espiritual-
mente con El, ademds, una comunidad interior. La economia divina
no incluia simplemente la maternidad biolégica de Maria, sino tam-
bién la espiritual, su comunion en el espiritu. Hasta aqui Roschini
tiene, indudablemente, razén. Pero todavia da un paso mds, de
largo alcance, cuando de la unidn biolégico-espiritual de Marfa
con Cristo quiere deducir que en el dominio corporal y espiritual
le sirve realmente de ayuda, constituyendo ambos un “par reden-
tor”. Cabe preguntar si fa formula “par redentor’” no amenaza con
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introducir en la mariologia todos aquellos mitos que nos hablan de
divinidades redentoras masculinas y femeninas. Cierto que Roschini
trata de desviar este peligro cuando habla de una subordinacién
de Maria a Cristo. Pero precisamente la introduccién y fijacion de
este concepto hacen que no pueda licitamente conservarse la férmula
del par redentor. Roschini, sin duda, quicre dar cabida en su tesis
a la necesidad de redencion de Maria, lo cual sélo es posible ad-
mitiendo para Ella una redencién distinta de la de los dem4s hom-
bres, que desbordarfa los marcos comunes. Dice Roschini: “Por su
singular predestinacién a la maternidad divina, Maria forma un
orden propio y exclusivo absolutamente distinto del de las demds
criaturas. Solo la relaciéon a la naturaleza humana, originaria de
Adan, identifica a Maria con la humanidad. Al margen de los
demds, Maria cae del lado de Cristo. Estas tesis ofrecen una nove-
dad que sélo es viable en un giro profundo de la soteriologia tra-
dicional fundada en Ia Escritura y elaborada por los Padres.

Los ensayos de Koster, Semmelroth y Dillenschneider inauguran
una nueva direccidon. Koster 22 parte de la idea de la alianza. La
alianza entre Dios y los hombres requiere para su legitimidad y
eficiencia ¢l consentimiento de la humanidad. Segin él, Maria lo
dié como cabeza suya. Para Koster, la obra de Cristo es la causa
inica de la Redencién. Pero la humanidad tiene que responder a la
accion de Cristo. S6lo entonces se efectia la alianza. L.a respuesta
la tiene que pronunciar un representante de la humanidad. Cristo
no puede serlo, porque, segun la Escritura, pertenece a la vertiente
de Dios y no es persona humana. Por un decreto divino Maria
tiene significacién representativa. La obra de Cristo y la de Maria
se estructuran unitariamente,

Sobre la teoria de Koster diremos lo siguiente: Es un error
pensar que Cristo sélo pertenece al lado de Dios. Lo indicamos ya
antes: Cristo pertenece al plano divino y al humano. Es otro error
creer que no represente a la humanidad por el hecho de no ser
una persona humana, sino sdlo divina. Esta tesis se opone al sentido
de la doctrina de la unidén hipostitica. Significa una ruptura con
toda la tradicién de la Iglesia. Por eso es del todo superfluo pre-
guntarse por una doble cabeza del cuerpo de Cristo. Cristo es la
unica cabeza de su cuerpo. El cuerpo del Sefior no posee doble
capitalidad, por mds que exista un representante visible de Cristo
cabeza: el Papa. Pero no se sigue de ahi que haya dos cabezas,
sino que mds bien todo se reduce a una unica cabeza del Cuerpo
Mistico. Esta es el mismo Cristo. Cuando al Papa se Ie llama cabeza
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de la Iglesia no se quiere sumar una segunda cabeza a Cristo, cabeza
unica. Se significa, por ¢l contrario, la representacién de Este por el
Papa. La enciclica Mystici Corporis se ha expresado claramente so-
bre el particular 2°. La introduccién de la capitalidad de Maria em-
brolla vy problematiza la transparente doctrina de la Iglesia. Por
esto no se ve claro que la idea de la alianza pueda esclarecer satis-
factoriamente la contribucién marial a la Redencién. Por mas que la
alianza exija el consentimiento de la humanidad a la accién re-
dentora de Dios, sin embargo, no precisa de la insercidn de un
hombre en ¢lla, pues Cristo a la par que es representante de Dios
lo es también de los hombres. Por esto, como cabeza de la huma-
nidad, da su consentimiento en nombre de los hombres por El re-
presentados, indigentes de redencién, a la accion redentora de Dios.

En las disquisiciones de Koster queda como verdad que la idea
de la alianza descubre la exigencia del consentimiento humano.
Cierto que no se puede deducir de ella que Maria consintiese en
nombre de toda la humanidad, pero cabe hacerlo de otras consi-
deraciones. Pronto volveremos sobre esto.

O. Semmelroth 3! da un paso importante en nuestra problema-
tica cuando se expresa en el sentido de que en la Sagrada Escritura
desaparece la distincién entre redencién objetiva y subjetiva. Subra-
ya que en aquélla ambas forman una unidad. El momento subje-
tivo consiste en que la Humanidad se declara dispuesta a aceptar
la obra redentora de Dios. Pertenece esencialmente a la accién
divina como los dos polos a un todo en tension. Sin la disponibi-
lidad del hombre, aquélla se malograria. L.a respuesta de la huma-
nidad, indispensable para la realizacién de la Redencién, no fué
dada por cada individuo en concreto, sino que la dié algin hombre
en nombre de todos. Este hombre fué Maria. Semmelroth ve una
congruencia de que lo sea Marfa en el hecho de que para la tradi-
cidn Maria es el tipo de la Iglesia. Este cardcter suyo incluye el
poder hablar en nombre de la misma. Con su consentimiento a la
economia divina aceptaba en nombre de la Iglesia la obra de Cristo
realizada por el Padre. De este modo, Cristo y Maria estdn en la
relacién de principio activo y pasivo.

A. Dillenschneider 32 va mas alld que Semmelroth. Defiende que
el consentimiento de Maria significa algo mds que la simple acep-
tacién de la Redencién de Cristo. Lo designa como un co-hacer
activo. Maria sc¢ insertaria y participaria activamente de la muerte
de Cristo.

Para una explicacion y fundamentacion mas inmediata de su
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tesis, Dillenschneider acude a San Pablo. Como lo hemos visto ya,
San Pablo enseiia que todos nosotros hemos muerto con Cristo
(I Cor. 5, 14), que hemos sido crucificados con El (Rom, 6, 6).
Seguin él, Cristo mund como representante de los hombres, de modo
que con El murié la misma humanidad. En cierto sentido ésta
muri$ virtualmente con El. San Pablo, sin embargo, en esta partici-
pacion de la humanidad en la muerte de Cristo no encuentra nin-
gin proceso natural. En ningin sentido se ha visto la humani-
dad compelida a insertarse en la muerte del Sefior. No le ha sido
impuesto contra su voluntad el morir en ella. De lo contrario, su
participacion en la misma careceria de significacién redentora. Fué
asumida en la muerte de Cristo sélo porque estaba dispuesta y
porque manifestd esta disposicién suya.

Una alusion a la obligacion que pesaba sobre la humanidad
de manifestar su disponibilidad a la muerte de Cristo con el fin
de morir ella misma por su medio la podemos descubrir en las
palabras del Apdstol San Pablo: “Sufro en mi carne lo que falta
a las tribulaciones de Cristo” (Col. 1, 24). Metafisicamente nada
puede faltar a la pasidén de Cristo, pues es expiacién y satisfaccién
superabundante. No requiere ningin complemento para su verifica-
cién objetiva. Incluso nadie es capaz en absoluto de aportarlo. Por
tanto, s1 San Pablo, a pesar de todo, habla de un complemento de
la Pasion de Cristo, esto solo puede tener el sentido de que aquélla
se ordena a la participacion humana. Esta referencia se verifica en
el si con que el fiel responde a la cruz del Sefor. La expresién
paulina se aplica igualmente a todos los creyentes, que completan,
con su disposicién a participar en ella, la pasion de Cristo. Cuando
respondan todos afirmativamente entonces no faltard a la misma.
Pero ;como darda cada individuo su consentimiento?

Maria lo pronuncié en lugar y representacion. de todos. Al pie
de Ia cruz representaba la comunidad creyente, la Iglesia, el pueblo
de Duos.

Esta teoria nos remite, ante todo, a la Iglesia esposa de Cristo.
La esposa comulga en los sufrimientos del esposo. Sélo as{ se cum-
ple el sentido de la muerte de Cristo. Asistid a la crucifixion. Su
pasion y muerte estaban contenidas en las de Cristo. La Iglesia de
la cruz estd simbolizada y compendiada en Maria. Al pie de 1a
cruz, la Iglesia estaba revestida de la figura de Maria.

Para una valoracidn de la tesis de Dillenschneider se puede decir
que interpreta rectamente a San Pablo cuando hace a la Iglesia
muerta con El participe de la muerte del Sefior, siendo su muerte
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virtualmente la de todos. No obstante es discutible que la Iglesia
estaba representada por Maria. Contra esta concepcidon esta la ob-
jecion de que no aparece formalmente ni en la Escritura ni en la
tradicion oral del siglo 1. Solo se refieja con claridad en la obra,
atribuida hasta ahora a San Alberto Magno, De laudibus beatae
Mariae Virginis, por otro nombre Mariale. El libro ¢s una exposi-
ciéon de las gracias y virtudes de la Madre de Dios, propuesta en
forma de cuestiones, como epilogo al Evangelio Missus est angelus.
Hasta hace poco sirvié para la comprension de la mariologia de
San Alberto. Ahora, simultinecamente, dos autores: A. Fries® y
Br. Korosdk, O. F. M. 34, han demostrado su inautenticidad. No
procede de San Alberto, sino de un dominico de su circulo de la
mitad del siglo xm1. Asi, la obra carece de la auntoridad del gran
sabio. Con todo, sigue siendo todavia muy importante para la ma-
riologia, pues encontramos en ella perfectamente desarrollada la
idea del caricter representatorio de Maria.

En consecuencia, s1 bien su formulacién expresa es muy poste-
rior, sin embargo, se funda en la Escritura y en la tradiciéon oral.
Esta contenida germinalmente alli donde se dice de Maria que
hablé en nombre de la Iglesia, que es tipo de la misma y madre de
los creyentes, que es la segunda Eva. As{ como Eva fué el prin-
cipio del pecado, Maria es la “causa de la salud”. Aunque estas
palabras no explican el modo de su colaboracién a la redencién
objetiva puede deducirse la doctrina, hoy desarrollada, del parale-

lismo Eva-Maria.

16. Los Padres estructuran dos teorias, que a primera vista di-
ficilmente parece puedan conctliarse: la teoria del mediador unico
Jesucristo, y la de la colaboracién de Maria en la Redencién. En su
libro De institutione virginis, dice San Ambrosio: “Delante de la
cruz estaba la madre y, mientras los hombres huian, ella estaba
intrépida... Miraba con o0jos compasivos las llagas de su Hijo, el
cual—Ella lo sabia—habria de redimir a todos. La madre estaba
alli—no precisamente asistiendo a un espectédculo vil—, pues no te-
mia al asesino. Mientras el Hijo pendia de la cruz la madre se
ofrecia a los perseguidores. Si sélo se tratara de postrarse ante el
Hijo, no podriamos menos de alabar su amor maternal que no
queria sobrevivirle; pero si se trataba de morir con su Hijo deseaba
ardientemente resucitar con El, puesto que no ignoraba que engen-
dro a uno que habia de resucitar. Al mismo tiempo, Ella, que sabia
que la muerte de su Hijo se ofrecia por el bien publico, estaba dis-
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puesta, dado el caso, a afiadir con su muerte algo a la ofrenda por
la humanidad. Pero la Pasién de Cristo no necesitaba de ninguna
ayuda, como el mismo Sefior lo dijo mucho tiempo antes: “Miré,
y no habia quien me ayudara, y busqué y nadic me¢ tomaba, y los
libraré con mi brazo” (Is. 63, 5) 35,

Al mismo tiempo los Padres, al afirmar que por ser madre de
Cristo Maria lo es también de su Cuerpo Mistico, y con su doctrina
del paralelismo Eva-Maria, pusieron el fundamento para la idea
de la colaboracién de Maria a la Redencién, sin menoscabo del
dogma del mediador unico Cristo. Por todas partes se rastrea la
creencia de Ia corredencién mariana, sin lograr, a pesar de todo,
una forma precisa y clara. San Agustin, por ejemplo, dice en su li-
bro De sancta virginitate: “Es madre espiritual no de nuestra Ca-
beza, que es el mismo Salvador, del cual mas bien Ella nacié espi-
ritualmente, pues todos los que en El creyeron—entre los cuales se
encuentra también Ella—se Ilaman con toda verdad hijos del es-
poso (Mt 9, 15), sino que es madre de sus miembros, que somos
Nosotros, ya que ¢on su amor cooperd a que en la Jglesia naciesen
creyentes, 1os cuales son miembros de aquella Cabeza” 38,

I.os Padres, por tanto, nunca expresan formalmente la colabo-
racion de Maria a la Redencién. Con todo, bien podria encontrarse
en sus testimonios. La descubriria un desarrollo mas trabajado
de cuanto ellos dijeron. En realidad nunca se les presentd ¢l proble-

ma con claridad.

17. La caracterizacion de Marfa como esposa de Cristo es se-
flaladamente importante y decisiva en nuestra cuestién. Se remonta
al Cantar de los Cantares. Fué precisa una larga investigacién teo-
l6gica hasta identificar a Marfa con la esposa de dicho libro. Como
lo hemos visto ya, se comenzé por ver prefigurada en ella a la
Iglesia. Origenes vefa en la musma a cada alma en concreto. En
San Bernardo encontramos impresionantes explicaciones del tema.
Ruperto de Deutz por primera vez reconoce a Maria en la esposa
celebrada en el Cantar de los Cantares. Desde entonces ha ido pe-
netrando esta idea en la doctrina eclesiistica con aceptacién siem-
pre creciente. La esposa del libro significa a la Iglesia y a Maria, lo
cual no implica contradiccién alguna, pues Maria es imagen de la
Iglesia.

El simbolo de la esposa facilita mis que el de la alianza la
comprensién de que al decreto y hacer divinos de 1a Redencién tiene
que asociarse el consentimiento del hombre, su participacién. En la
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metafora de la alianza la respuesta humana exigida la da el mismo
Cristo; en la de la esposa no puede hacerlo por ser El el esposo.
Tiene que ser dada por otro representante de la humanidad. El
cardcter de esposa de Cristo de la Iglesia explica que a la obra del
Sefior tenga que afadirse la colaboracion del hombre. Si, pues, ésta
la realiza Maria en representacion de la Iglesia, se sigue de ahi
que concentra su caricter esponsalicio.

18. La eleccidn para la maternidad divina justifica la atribu-
cién que Maria se concede de representar a la Iglesia. Para esto nos
es preciso Interpretar la expresién “Madre de Dios” en el amplio
sentido que antes le atribuiamos. Maria fué¢ Madre de Jesucristo
biolégica y espiritualmente. Ninguno de esos dos elementos puede
descuidarse. Su maternidad espiritual importa la entrega incondi-
cional a la voluntad divina. La disponibilidad ante Dios fué la
postura fundamental de toda su vida. La maternidad espiritual-
corporal la ligaba profundamente a su Hijo. LLa comunién con El
la preservd de todo pecado, siendo su redimida. La Redencién no
consisti¢ para Ella, como para los demds, en una liberacion, sino
en una preservaciéon del pecado y en una santificacién tan intensa
que supera la de todos los demis hombres, Es la “sumamente re-
dimida”. La unién con su Hijo, que al mismo tiempo es su reden-
tor, aparece en toda su intimidad y vigor en las relaciones esponsa-
licias que, como representante de la Iglesia, mantiene frente a El.

Por su cardcter creatural y redimido, Marfa pertenece indefec-
tiblemente a nuestra vertiente, Lo mismo que nosotros, desciende
de Adan, por lo que necesita ser redimida como cualquier otro.
Como los demds, fué redimida por Jesucristo, y en ninguna manera
puede autorredimirse. La gracia santificante que se le concedié es
la misma que la que santifica a los justos. Hay una distincién de
grado, pero no esencial, entre su gracia y la de aqueilos para quie-
nes es la causa formal de la justificacién.

Por mds que se nos asemeje Marfa, por mas que se encuentre
dentro de la tUnica economia decidida por Dios en sus eternos de-
cretos y que nos alcanza a todos nosotros, la gracia que se le con-
cedid, singular e irrepetible, la distingue y la hace superior a todos
los hombres. Recibié una gracia que, mas alld de la superioridad
gradual sobre la de los demds, significa algo distinto y dnico. Es
la gracia de¢ la maternidad, que trae consigo otras muchas, exclusi-
vas suyas. Volk *7 las resume asi: “Nosotros somos liberados del
pecado original ; Marfa, preservada de él. A nosotros se nos perdo-
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nan los pecados personales; Maria, por la gracia de Dios, nunca
los cometid. A nosotros se nos tiene prometida la resurreccién
corporal; Maria fué ya asumpta en cuerpo a los cielos. En el redi-
mido Cristo habita por la gracia; Maria era singularisimamente
templo de Dios y su maternidad la aproximaba extraordinaria-
mente a El, que era su hijo. Cada miembro del cuerpo de Cristo
tiene tareas propias; Maria, como Madre de Dios, tiene una funcidn
peculiar en el todo. De este modo, Maria es como uno de nosotros
y, sin embargo, distinta de todos nosotros.”

Cuando Maria, en nombre de toda la humanidad, tomé parte
en la muerte de Cristo, anticipando nuestra respuesta al Calvario,
no lo hizo por sus propias fuerzas, de modo que en definitiva se
hubiera efectuado una autorredencién. S6lo pudo pronunciar su si
desde la plenitud de gracia propta de Ia Madre del Sefior. Su co-
munidad con Cristo la insertd, al pie de la cruz, en su muerte. Del
mismo modo que en la anunciacidon de su maternidad manifesté su
disposicién en nombre de todos, participé también en nombre de
todos al pie de la cruz de la muerte de Cristo. Su consentimiento
de entonces, como el de la anunciacidon, no importaba una signifi-
cacién simplemente individual o particular. Su alcance era mds
bien universal. En aquel momento Maria, por un lado, estaba liga-
da a su Hijo; por otro, a toda la humanidad, incluso a la creacién
entera. Estaba absolutamente abierta a la voluntad del Padre vy,
precisamente por ello, abierta a todo el mundo. La dindmica de
Dios viviente en Ella, que es la dindmica del amor salvador, se di-
rige, desborddndola, a todos los hombres. Dios puede disponer asi
de Maria porque Esta, por su gracia, no se reserva nada para Si,
sino que pone a disposicién de Dios cuanto Ella es, siendo asi pa-
trimonio de los hombres.

Esta intimidad total la distingue de los demds creyentes. El
cristiano estd también referido a Dios v a los hombres. La santidad
no clausura, sino que abre. Consiste precisamente en la apertura a
Dios, y es tanto mds intensa cuanto €l hombre le est4 mas abierto.
El que se abre a Dios, al amor, se abre también a los hombres. En
cierto senfido, el hombre portado por la gracia de Dios puede res-
ponder en nombre de los demds a la muerte de Cristo, cumpliendo
aquella funcidn integradora de que habla San Pablo cuando dice:
“Suplo en mi carne lo que falta a las tribulaciones de Cristo” (Col.
1, 24).

Esta posibilidad concedida a todos los hombres no significa,
sin embargo, que entre Maria y nosotros no exista ninguna diferen-
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cia profunda, como si Ella no hiciese mds que lo que cualquiera
otro puede hacer. La respuesta que los demds dan a Cristo, no la
personal, sino la dada en nombre de toda la Iglesia, en nombre,
por tanto, de los hermanos y hermanas en la fe, tiene la desventaja
de brotar de un corazén inficionado por el pecado, vencido y limi-
tado por €l. Por el contrario, la respuesta de Maria procede de
un corazén totalmente consagrado a Dios, pues es el de la Theoto-
kos. Por eso es de una profundidad, de una virtud v de una am-
plitud incomparable. Asi Maria pertenece a la comunidad creyente,
s1 bien de modo distinto al de los demés. Urgida y promovida por
la actividad salvifica de Cristo, {intimamente unida a la Iglesia, no
al margen ni independiente de la misma, sino como su miembro
més destacado, incluso como representante y madre espiritual suya,
cumplié y cumple una funcién salvacional, cuya universalidad y
virtud alcanza a todos.

19. A la cuestién sobre la censura teoldgica de la dltima ex-
plicacién propuesta, se responde que, no existiendo ninguna decla-
racion obligatoria del magisterio eclesidstico, 1a tesis no trasciende
el grado sumo de verosimilitud. Podria ser, sin embargo, préxima
a la fe, pues se funda en la soteriologfa paulina y puede derivarse
de ella. Se requieren diligentes y detalladas investigaciones para en-
contrar, a base de la Escritura, camino a la tesis de Dillenschneider
y defender de malentendidos la expresion “corredentora”. Quien
las desorbite corre el peligro de equivocar la doctrina de la corre-
dencion. Es un extrafio juego de la evolucién teolégica el que una
tesis de mariologia, en su grado mdaximo de elaboracién, puede
acogerse a San Pablo. Esto prueba la honda raigambre de la ma-
riologia en una exégesis acertada.

Como dijimos, Dillenschneider no admite la distincién entre
redencién objetiva y subjetiva, aunque tampoco la descuida. La
sitiia en plano distinto, en cierto sentido posterior, al de la inter-
pretacion ordinaria. Indudablemente, Marfa, por su co-morir con
Cristo, realizé virtualmente el co-morir de la Iglesia, anticipando
nuestra participacién en la muerte de Jesiis, No obstante, el co-morir
virtual sélo se actualiza en el individuo cuando éste, por la fe y el
bautismo (Rom. 6, 6), se inserta en aquél. S6lo entonces responde
con responsabilidad auténtica a la muerte de Cristo, que decide
su destino personal. Unicamente cuando da por si mismo esta res-
puesta le resulta salvadora la anticipada por Marfa.,

Cabria preguntar si Maria juega un papel en la respuesta de
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fe que ha de pronunciar cada individuo, similar al de la anticipa-
cidn de nuestro consentimiento. ;Representa algo Maria en la re-
dencién subjetiva? Volveremos sobre esta cuestion en el parrafo
sigulente.

20. Como conclusidon, notemos que al problema de la colabo-
racion de Marfa a la Redencién no puede responderse con especula-
ciones inacabables ni con deliquios sentimentales, sino con una
atencidn fiel a la revelacién propuesta por el magisterio eclesiastico
y atestiguada por la Escritura y la tradicién oral. St a pesar de
todo se comprueba que pertenece al depdsito de la revelacion, en-
tonces n1 la comprension especulativa m1 los afectos del corazon
pueden oponer objecion alguna, pues en ese caso habla Dios y el
hombre tiene que rendirse, creyente, a la seiflal divina. Ningun ca-
pricho humano puso a Maria dentro de la economia de la salva-
cion. Ingresé en ella por un decreto eterno de Dios.

El libro de Asmussen *® demuestra como se abre el camino a
la tesis de la participacion de Maria a la Redencién siempre que se
constdere con seriedad la revelacién contenida en el Evangelio.
Dice Asmussen: “Si se despoja al sacerdocio del cardcter media-
cional, se harfa de €l una farsa. El sacerdote, y, en consecuencia,
el mediador, no puede adscribirse sin mds a Ia vertiente divina o
a la humana. Es representante de Dios ante los hombres, y de éstos
ante Aquél. Esta postura es inevitable e insoslayable para todos
los cristianos, pues es la postura fundamental del seguimiento de
Cristo, que sin ella seria imposible. De ahi que no admitamos una
fe sin sacerdocio y, por tanto, sin mediador. En otro caso, queda-
rian suprimidas, sin recalizarse, las promesas del Antiguo Testamen-
to. S1 olvidaramos esto sdlo parcialmente, recogeriamos las ense-
nanzas del Nuevo Testamento. Siendo esto asi, nos es preciso con-
fesar que Maria esta dentro de esta mediacién, ya que €s un miem-
bro distinguido de la estirpe sacerdotal. Sélo se cuestiona—en la
Madre de Dios y en los demas fieles—si se trata de una mediacién
en 0 al lado de Cristo, pues sin duda ésta es la distincién de que
depende todo. Si admitimos una mediacidén paralela a Cristo, im-
pugnamos, en realidad, su gloria. Por otro lado, si la insertamos en
El, expresamos que su obra no ha sido estéril.” (*)

* Cfr. Notas complementarias. Nota 6.2: Sobre la Corredencidon mariana,
pags. 418-420,
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