§ 105.

Ia importanaia de la ¢creencia en [a creacion para
la salvacion del mundo

1. Sentido del mundo. Su afirmacion en Dios

El origen divino del mundo asegura en las cosas: a) su esen-
cia, su sentido y valor, su dignidad, su honor vy su nobleza:; b) su
realidad, su existencia. E] origen divino garantiza la plenitud de
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la esencia y de la vida, asi como la seguridad y firmeza de la exis-
tencia. Las criaturas participan en €l ser de Dios, en su gloria,
grandeza, dignidad, hermosura y subsistencia. Estan compenetradas
de la luz divina y las rodea ¢l fuego del amor de Dios,

Por tener en Dios su fundamento, las c¢riaturas poseen una pro-
fundidad mmconmensurable., Nuestra mente no puede sondear esa
profundidad, aunque por ser una realizacién del pensamiento di-
vine es absolutamente racional e inteligible. Nada es absurdo en la
Creacion,

Las criaturas no son realidades ltimas y absolutas, son funda-
ciones de IDios; con ello no pierden nada de su valor y fuerza. Al
contrario. Las criaturas, realizaciones finitas de la gloria divina,
puestas en el seno acogedor de Dios y defendidas por 1a omnipo-
tencia y la fidelidad divina, son de por si esplendorosas y su fun-
damento es Ia inconmovibilidad. Pero el que niega los fundamen-
tos divinos del mundo le despoja también de la gloria divina y de
la seguridad existencial garantizada por Dios. S6lo aparentemente
engrandece ¢l mundo cuando dice que es divino. En realidad, le
hunde en los abismos de una irrevodable estrechez (M. 6, 27). Cuan-
do se cierran todos los caminos que conducen hacia Dios, el hom-
bre y las cosas quedan sujetos a las férreas leyes del fluir ciclico de
la Naturaleza. Y no les queda mds ser que el propio, precario y
misero, como nos lo ensefia la experiencia. E] que hace desapare-
cer a Dios del mundo, con sus negaciones, empequefiece ¢l mundo.

le priva de la infinita grandeza de Dios, que es la dltima y mds
profunda dimensién de las cosas.

Nictzsche ha conocido todos los horrores de esta situacién y la ha
descrito de un modo emocionante. Véase el texto citado en el vol. I, § 31.
En una poesia describe del siguiente modo el sentimiento de soledad vy
abandono del hombre que no cree en Dios: “Los cuervos graznan. Y emi-
gran con raudo vuelo a la ciudad: bien pronto nevard. ;Feliz el hombre
que ahora tiene patria! T estds ahi aterrorizado y miras hacia atrds mu-
c¢ho tiempo ba. (Por qué, necio infeliz, entras en ¢l mundo huvendo del
invierno? El mundo, una puerta fria y muda abierta hacia mil desiertos.
El que ha perdido lo que td perdiste nunca parard. Pdlido estds ahi. Con-
denado a peregrinar en el invierno, semejante al humo, que va buscando
siempre cielos mds frios. [Vuela, pdjaro, grazna tu cancién de pdjaro de
desiertos! Y t, necio infeliz, oculta el corazén sangriento en hielo y bur-
la, Los cuervos graznan y emigran con raudo vuelo a la ciudad: ya pronto
nevard. Desgraciado el hombre que no tiene ahora patria.”

La Historia demuestra que cuando ¢l mundo no es considera.
do como creacién divina se presenta indefectiblemente el pelioro de
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negar su esencia, su valor y su realidad. Para el idealismo filosé-
fico sélo las esencias superhistéricas tienen valor. Este sistema pasa
por alto la unicidad, la individualidad con su temporalidad y, so-
bre todo, el sujeto personal con su historicidad. Las cosas sdlo son
espumantes ondas del mar divino (§ 41).

Ya Kirkegaard se burlé de las llamadas ideas inmortales y acentia
la importancia de la existencia frente a la exagerada valoracién de la
csencla. La filosofia existencialista actual tal como la respresentan Heideg-
ger, Jaspers y Sartre, afirma que la esencia de las cosas consiste en su
existencia, ¢n el estar aqui y ser ahora. El destino del ser se reduce a cum-
plir I2 mision del momento, la misién impuesta por el aqui v ¢l ahora.
El destino del ser {=existencia) consiste en el estar en ¢l mundo, en abpe-
garse y sacrificarse en pro de los otros, en cuidar de las *cosas instrumen-
tales”. El ser infrahumano és o mera presencia a un estar-a-mano, es de-
¢ir, un ser que estd a la disposicién. Este ser es pura relacién con el
hombre, que es la culminacién del ser. Relacién v nada mds que eso es
todo el ser del ser infrahumano. En vano se buscaria en este ser un nticleo
esencial que fuese sujeto de la relacidn; su esencia es el estar en relacién,
asi como la esencia del hombre, la existencia de que habla Heidegger, con-
siste en ¢l mero hecho de preocuparse y cuidarse, segin lo exijan las cir-
cunstancias. No hay ni substancias, ni esencias, ni totalidades capaces de
desarrollarse y perfeccionarse (§ 37). El cspiritu humano, cuando no cstd
tluminado por la luz de la Revelacién, parece sentirse siempre tentado a
subestimar la realidad de las cosas o a negar su sentido, destruyendo de
este modo las formas y estructuras. Sélo la razén iluminada por la razon
parece poder percibir conjuntamente ambos aspectos, (El hecho de que Ia
esencia y la existencia se derivan de distinto modo de la causalidad divina,
es una prueba de que la eséncia y existencia de las cosas son objetivamente
distintas.)

1. Finitud y caducidad del mundo

2. Asi como el origen divino de las cosas garantiza y asegu-
ra su grandeza, asi también el origen de la nada es el fundamento
de su limitacion, de su debilidad ontologica, de su finitud cualita-
tiva y cuantitativa, de su finitud en la duracidén del ser, de su debi-
lidad, caducidad y deficiencia, de su inseguridad, de su marcha
hacia la muerte. L.a existencia del mundo y de las cosas en €l es pro-
blemdtica. Pero debido al origen divino, esta existencia no carece
de importancia.

Las ciencias naturales actoales nos ayudan en gran manera a compren-
der v explicar la finitud del mundo. En la antigiiedad griega ¢! mundo
fué cansiderado como finito, concepcién ésta fundada en la idea, o mejor
dicho en la intuicién, e¢n el sentido de que el mundo estd ordenado vy es
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cognoscible. Si ¢l mundo fuese infinito nadie podria comprenderlo. Ahora
bien, lo incomprensible no puede existir, Ptolomeo y Aristételes han dado
forma clentifica a estas 1deas. La Edad Media hizo suyas las ideas de
Ptolomeco. La finitud del mundo se fundamentaba haciendo referencia al
hecho de su creacién. En el siglo xv, Nicolds de Cusa afirma que ¢l mundo
es infinito. Consideraba como infinitud del mundo la multiplicidad espa-
cialmente ilimitada de las cosas finitas. La infinitud del mundo de este
modo entendida serd, scgin €1, un simbolo de la infinitud de Dios. Segun
Giordano Bruno el mundo v Dios son idénticos; vy sobre el mundo recac
ahora la infinita gloria de Dios. A lo largo del desarrollo cientifico de la
Epoca Moderna fué desapareciendo esta gloria vy esplendor divino, que-
dando convertido el mundo en un sisterna ilimitado de procesos sometidos
a leyes coordinadas e inmutables. Mientras que Kepler consideraba el mun-
do infinitoc como una referencia a Dios; mientras que Newton consideraba
como pruebas de la existencia de Dios ciertas anomalias del proceso cosmi-
¢o que la citencia de su tiempo no podia explicar todavia, Laplace afirma
que para interpretar la totalidad del universo no es necesaria la “hipdtesis
Dios”, va que los procesos cdsmicos se pueden explicar, sin excepcidn
alguna, a base de las leyes naturales. Aungue en esta interpretaciéon el
mundo queda privado de todo esplendor numinoso y divino, todavia res-
plandece en €] la grandiosidad de su infinitud. Con Ia fe en la infinitud
del mundo iba intimamente unida la creencia en el progreso ilimitado de
la humanidad, creencia que no se fundaba ¢n argumentos racionales, sino
derivaba de un determinado sentimiento de la vida.

Las ciencias naturales modernas han vuelto a adoptar de nuevo, por
diversas razomes, la conviccién de que el mundo es finito. Pero la idea
de la finitud del mundo tal como se defiende hoy se distingue de la misma
idea de la Antigiiedad y de la Edad Media, si no en lo esencial, por lo
menos en aspectos de gran importancia. La ciencia moderna sabe que el
mundo es inmensamente grande y extendido. Vamos a destacar agui algunos
datos. L.a tierra tiene un didmetro de 12,756 kilémetros. La distancia entre
Ia juna v la tierra es treinta veces mds grande que esa cantidad; la distancia
entre el sol y la tierra, 10.000 veces mayor, o sea 150.000.000 de kils-
metros. La luz recorre este trayecto en ocho minutos. En torno al sol
giran los planetas, y entre ellos se halla la tierra. Hasta el mas alejado de
los planetas conocidos, es decir, hasta Plutén, llega la luz en unas seis
horas. Los planetas son parecidos a la tierra en lo que concierne a la es-
tructura; ningune de ellos dispone de luz propia. El sol, al contrario, es
uga immensa masa incandescente v gaseosa, Su didmetro mide 1.390.000 ki-
lometros. Las estrellas fijas son cuerpos semejantes al sol vy se componen
de los mismos elementos quimicos que encontramos en ¢l sol y la tierra.
La estrella fija mds préxima, el alfa del Centauro, se halla a una distan-
cia de 40 billones de kilometros, es decir, a una distancia de cuatro afios
de luz. (Un aflo de luz es la distancia gque recorre la luz en un afo, pro-
pagindose a una velocidad de 300.000 kilémetros por segundo) El sinmii-
mero de estrellas visibles pertenece a un gran sistema césmico, llamado
Via Ldctea, que se extiende en ¢l cielo a modo de cinta larga v esirecha.
El mayor didmetro de este sistema ¢s de unos cuarenta mil afios de luz.
Este sistema contiene, aproximadamente, 50.000 millones de estrellas luami-
niscentes, y, en cuanto al peso, igual niimero de estrellas que no lucen,
en gran parte extendidas por el espacio bajo la forma de polvo o gas.
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Nuestro sol se halla en uno de los sectores exteriores de la Via Lictea,
En el cielo descubrimos pequefios objetos nebulosos. Se trata de lejanas
acumulaciones de estrclias. La mds célebre entre todas, la nebulosa llama-
da Andrémeda, se halla a una distancia de 700.000 afios de luz. La mds
lejana entre las nebulosas que estin al alcance de los telescoplos madernos
se halia a una distancia de 500 millones de afios de luz. Cuando partid
de ellas la luz que ahora Illega hasta nosotros, la tierra se hallaba en un
estado de antigiiedad geoldgica. El numero total de nebulosas espirales,
comparables a la Via Ldctea, se elevard a unos 100 millones, debiéndose
observar que existen nebulosas espirales que todavia no se hallan a] al-
cance de nuestros telescopios. Segin cdiculos modermos, el mundo tendra
un radio de seis mil millones de afios de luz., § 30.

Por impresionanies que sean estas cifras v la magnitud que en ellas
se manifiesta, la inmensidad de este mundo comparada com la infinitud
de Dios es una gota de agua en el Océano. L.a conviccién de gue el in-
menso v grandioso mundo en que vivimos es finito, a pesar de sus gigan-
tescas proporciones, ha producido un sentimiento de sana y objetiva des-
ilusién. La modema concepcion de]l] mundo, después de haber superado
las ideas de wuna fantasia ebria de falsa infinitud, presenta un aspecto de
grave sobriedad v obietividad, reserva para Dios el honor de que sélo
El es infinito vy sabe que todas las demas cosas son finitas, En la inimagi-
nable extensién del mundo finito se refleja la infinitud de Dios. Siendo
Dios cualitativamente (metafisicamente) infinito, se comprende que el mun-
do sea inimaginablemente grande desde el punto de vista cuantitativo (fisi-
co). Véase C. Fr. von Weizsdcker, Zum Weltbild der Physik, 1943. Landolt-
Borstein, Zahlenwerte und Funktionen 111, 1952; “The Astronomical Jour-
nal” 1 58, 1953, 47. H. Shapley, The distance of the megalenic clauds.

3. Del hecho de la creacidn divina del mundo hemos deduci-
do anteriormente la existencia de un estado de seguridad. Esto no
estd en contradiccidon con otro hecho fundamental de la existencia:
su inseguridad, el estado de peligro y amenaza. Seguridad e insegu-
ridad se refieren a estratos ontolégicos distintos, respectivamente, a
distintos estados existenciales. La palabra creadora divina garantiza
al mundo la seguridad del existir, pues no hay poder extradivino
alguno que pueda contradecirla y Dios mismo no la revocara
nunca. Pero esa palabra creadora no garantiza la indestructi-
bilidad o 1a duracién perenne de una cosa o del mundo entero. An-
tes bien, Dios mismo ha prometido 1a aparicién de una nueva for-
ma de existencia totalmente distinta de la que corresponde a la
historia del hombre y del mundo. Esa nueva forma de existencia es
lo que la Escritura Hama “cielo nuevo y tierra nueva”, Para llegar
hasta ella, el mundo tiene que pasar por la destruccién de la actual
forma existencial. Nos es desconocida la hora en que tendri lugar la

1 Cfr. Discurso de Pio XII a los miembros de la Unién Astrondmica
Internacional, en “Physik. Blotter” 8, 1952, 433-39.
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transformacion. Puede aparecer en cualquier momento. De este
modo se introduce en la existencia histérica, provisoria y pasajera,
un factor de insuperable inseguridad, L.a promesa divina relativa a
una nueva forma de existencia mantiepe vivo el sentimiento de in-
seguridad fundamental de la existencia. Por otra parte, la fe, la
confianza en Dios y en su palabra nos ayuda a soportar la inse-
guridad. Para ello se precisan grandes esfuerzos del corazén y de
la voluntad. El anbelo de seguridad (“necesidad de seguridad™:
P. Wust) estd tan profundamente arraigado en el hombre, que éste,
por todos los medios posibles, se esfuerza por asegurarse contra los
peligros que amenazan su vida, de suerte que sélo al cabo de mu-
cho tiempo de autodisciplina espiritual consigue hallarse dispuesto
a asumir y afirmar consciente y voluntariamente el estado de inse-
guridad. El verdadero creyente puede Hegar a vivir seguro en la
inseguridad, pues sabe que Dios es su proteccién y ultimo refugio.
La confianza en Dros transforma la inseguridad en seguridad, sin
que el alma sufra detrimento alguno. Mds atn, cuanto mayores son
los peligros gue amenazan la existencia humana, con tanta maAs
claridad percibe la voz que le incita a buscar la seguridad en el
inico lugar seguro: en el amor todopoderoso de Dios. De este
modo crecen y se desarrollan proporcionalmente el sentimiento de
provisoria inseguridad y el sentimiento de seguridad definitiva. La
inseguridad queda resumida en la seguridad que ofrece la fe.

4. El pecado ha aumentado la provisoria inseguridad de la
existencia. Debido al pecado, el mundo, que en virtud de su cali-
dad de cniatura estaba sometido a la caducidad, ha pasado a ser
victima de la inanidad. Conviene observar, ademds, que el pecado
ha puesto el semblante téirico de la muerte en el comienzo mismo
de la historia humana (véase €l § 136). Segiin van aumentando v
acumulandose los pecados, tanto més permite Dios que el hombre
experimente la inseguridad de la existencia en la destruccién v rui-
na de las formas existenciales provisorias. Esta experiencia es un
llamamiento, es la voz de Dios, que nos incita a que busquemos
nuestra seguridad en Dios. |

Debido a su confianza en la seguridad prometida por Dios, ¢l
creyente se distingue del fildsofo existencialista. Con sobria v clara
mirada contemplan ambos los peligros que amenazan la existencia
humana. La filosofia existencialista quiere soportarlos y vencerlos
en una actitud de heroismo enérgico. La inseguridad de la existen-
~cia es para ella un aliciente a intensificar el momento, a fin de que
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cada uno de los momentos de la existencia sea plenitud y consu-
macion total del existyr. Este modo de superar la inseguridad exis-
tencial paraliza las fuerzas de la confianza v desarrolla desmesura-
damente las fuerzas de la decisién v de la energia, resultando de
ahi una actitud de desesperacidn convulsiva y espasmddica. Hay,
ademés, un hecho fundamental que hace fracasar todas las tentati-
vas existencialistas: la muerte, que viene siempre de repenie y de-
masiado pronto, que impide la realizacion de todas las posibilidades
de la existencia. Tampoco se puede negar que las mejores inteaciones
y los mas nobles esfuerzos del hombre no producen resultado al-
guno y hasta pueden resultar absurdos. El que trata de superar la
inseguridad de la vida prescindiendo del amor creador y protector
de Dios, tarde o temprano vera cémo surge ante €] el funesto ho-
rizonte del nihilismo, de la absurdidez.

La fe en el Dios creador, al contrario, produce en nosotros el
sentimiento de seguridad y nos libra de la fria soledad y de la deses-
peracidn, a pesar de la inmensidad del universo, a pesar de los 1nnu-
merables peligros que amenazan nuestra existencia (véanse §§ 82
¥y 91 y sig.). Por eso, la confianza y la alegria son actitudes fun-
damentales del creyente, el cual, al mismo tiempo, conoce bien
todos los abismos de la existencia.

He aqui lo que escribe Newman sobre la finitud del mundo {en Histo-
ria de mis convicciones religiosas): “Mi punto de partida es, pues, la exis-
tencia de Dios (que para mi es una cosa tan cierta como mi propia exis-
tencia, aunque tropiezo con graves dificultades cuandoe trato de expresar
en formas ldgicas absolutamente satisfactorias los motivos de tal certidum-
bre}; cuando desde mi punto de vista contemplo el mundo de Jos hom-
bres, descubro un especticulo que llena mt alma de tristeza. El mundo pa-
rece negar la verdad de que estd leno todo mi ser y ¢l efecto que eso
produce en mi no es menos desconcertante que s1 el mismo mundo negase
mi propia existencia. Si mirase en un espejo v no descubriese en él m
sernblante se apoderaria el mismo sentimiento que me acosa ahora cuando
contemplo el mundo vivo y agitado sin poder descubrir en ¢} la imagen de
su creador. Esto es para mf una de las grandes dificultades de esta incon-
dicional y primordial verdad, de que acabo des hablar. Si no fuese por
esta vOz que con tanta claridad habla en mi conciencia y en mi corazén,
la mera contemplacién del mundo haria de m{ un ateo, o panteista o poli-
teista. S6lo hablo de mf mismo: nada pretendo menos que negar la foerza
de Jos argumentos con que se demuestra la existencia de Dios...; lo cierto
¢s que es0s argumentos no iluminan mi alma v me dejan frio; no derriten
el hiclo invernal de mi desolacién, no hacen brotar en mi plmpullns ni
producen verdor de hojas; dejan rni alma vacia de alegria. La contempla-
cién del mundo es como la mistén de los profetas, estd llena de “lamentos,
lamentaciones v gemidos”. Contemplemos £! mundo en toda su longitud
vy extensién, su mmiltiple historia, la diversidad de razas humanas, su as-
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cension, sus destinos, sus hostilidades v sus luchas; v ademds sus usos y
costumbres, sus formas de gobierno y sus religiones; sus empresas, sus
absurdos movimientos y afanes, sus eventuales éxitos y conquistas, el las-
timoso fin de cosas que habian durado mucho tiempo, los signos borrosos
de un plan director, ¢l ciego desarrollo de lo que en el transcurso del tiem-
po vino a ser una gran fuerza o umna gran verdad, el desarrollo de las co-
sas, que ai parecer estd determinado por ciegos instintos y no por €ausas
racionales, la grandeza y miseria de! hombre, sus amplisimos planes, la
corta duracidén de su vida, la oscuridad en que se halla envuelio su futoro,
los desengafios de la vida, la derrota del bien y el friunfo del mal, los do-
lores corporales v atribulaciones espirituales, el dominio del pecado y de
la tirania, el creciente desarrollo de las supersticiones, la depravacién, la
profunda y terrible irreligiosidad que hace imposible toda esperanza; en
breve, el estado del género humano en general descrito de un modo tan
acertado y terrible con las palabras del Apdstol: “sin esperanza y Sin
Dios en el mundo”, tedo esto presenta bn especticulo que produce horror
y miedo v obliga a nuestro espiritu a presentir un profundo muisterto que
ningiin esfuerzo humano podri explicar. ;Qué se ha de pensar en vista de
estos hechos que conmueven el corazén v desconciertan el entendimiento?
Yo conozco una sola respuesta: o no existe el Creador o Ia humanidad
actual se ve obligada a vivir fuera v lejos de la luz de sus ojos divinos,
Si viese yo un muchacho de noble porte y buenas disposiciones de espintu,
abandonado en ¢l mundo, sin ser capaz de decir de ddnde viene, cual ¢s
el Ingar de su nacimiento o dénde vive su familia, en este caso deduciria
vo légicamente que algin misterio va unido con la historia y la vida de
este muchacho y que estoy en presencia d¢ un ser humano del cual se
avergiienzan sus padres, cualguiera que sea la razdén de ello, S6lo de esta
manera podria explicar la oposicién que hay entre lo que ese muchacho
hubiera podido llegar a ser v io que en realidad es. Del mismo modo de-
duzco yo con respecto al mundo: si existe Dios y porgue realmente Dios
existe, hay que admitir gue el género humano es Ja victima de alguna mis-
teriosa culpa original, Esto es un hecho tan cierto como el hecho de su
existencia; por eso la doctrina de eso gue los tedlogos llaman pecado on-
ginal es para mi casi tan cierta como la existencia del mundo y la exis-
tencia de Dios.”

III. Relacién de Dios con el mundo y del mundo con Dios.

5. Siendo Dios el creador de fodo el mundo, éste depende ab-
solutamente de él, y Dios es su sefior. Se debe entender esto no so-
lamente en el sentido en que decimos que poseemos uvna cosa, de
la cual podemos disponer, o tal como un hombte domina a un hom-
bre a quien puede ordenar algo. El seiiorio de Dios es mucho mas
profundo y fundamental, se extiende hasta los mas intimos misterios
de una cosa. Es cierto que Dios lo ejerce sin privar a las cosas de
la autonomfa y la propiedad que les ha comunicado, aunque po-
drfa hacerlo. En los milagros suprime la marcha natural de la
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actividad de las cosas, les comunica fuerzas nuevas y les da otra
direccion. También en los fenémenos de la revelacién se pone Dios
en relacion directa con la conciencia humana, suprimiendo las le-
yes ordinarias de la naturaleza. No obstante, de ordinario Dios
gjerce su sefioric en vy mediante el curso natural de los aconteci-
mientos (véanse los §§ 75 y 104). Por eso, no hay que temer que
el seforio de Dios constituya un peligro para la estructura y mar-
cha del mundo. El mismo nos asegura que no ejerce su seiiorio con
mtenciones destructoras. El mundo entero y todas las cosas en él
son de su beneplicito. Dios no destruiri el cielo y la tierra, sino
que los transformarid (véase el § 112).

Al sefiorio por parte de Dios corresponde la obediencia por
parte de las criaturas. Las cosas infrahumanas le obedecen en cuan-
to que cumplen las leyes en ellas innatas, las leyes naturales y
también en cuanto que en los milagros y en los procesos de la Re-
velacion le sirven de instrumento para transmitir mensajes que no per-
tenecen a este mundo y son totalmente distintos de él. El hombre
cumple el deber de obediencia respondiendo libremente al Hama-
miento divino. La obediencia no es una actitud humillante:; es la
unica actitud objetiva y posible. La desobediencia est4 en contra-
diccidn con la esencia misma del hombre creado por Dios. El des-
obediente peca contra las leyes del ser y, en definitiva, destruye su
propio ser (véase el § 31). El hombre ha sido creado por Dios y
es propiedad de Dios; la abnegacidn, el sacrificio y la adoracién
son para ¢l el camino a seguir si quiere obrar debidamente y lle-
gar al perfeccionamiento de su ser.

El ser del hombre, que pertenece a Dios, esti abierto hacia
Dios, que es ¢l duefio y sefior del hombre. Dios puede hablar en el
interior del hombre, puede entrar en ¢l hombre si éste no le cierra
la puerta. Las palabras con que Dios habla en el hombre, la voz
y €l llamamiento divino no son cosas extrafias y desconocidas para
el yo humano. El llamamiento divino proviene del mismo corazén
de donde surgié la palabra que cre6 el mundo. Pero debido a la pe-
caminosidad del hombre y debido también a la inclinacién del
hombre a solo escucharse a si mismo, el lamamiento divino nos
parece ser una voz extrafa y desconocida (Ie. 1, 11). El yo huma-
no, cuando no estd dominado por el pecado, se halla abierto hacia
Dios, de modo que Dios puede hablar en él y llamarlo sin que por
eso sufra detrimento alguno la esencia del hombre. Mds ain, la
percepcidn y recepcion de palabras e influencias divinas, v m4s to-
davia, la entrada de Dios mismo en el hombre contribuyen al per-
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feccionamiento del ser humano. La Creacidn posee la llamada po-
tentia oboedientialis;, es decir, 1a capacidad de obedecer a Dios ¥
de someterse a su influencia (véanse los §§ 114-117).

En sumo grado se ha realizado esta capacidad en la encarna-
cién del Hijo de Dios, mediante la cual Dios ha entrado en la na-
turaleza humana de tal modo que no solamente ha pasado a ser su
sefior, sino también su yo, el yo de todo lo que hace la naturale-
za humana. De un modo no tan claro, pero efectivo v perceptible,
lama Dios al hombre en las acciones de la Providencia (§§ 112
y 113), v de un modo distinto en la revelacién sobrenatural y
en la concesidn de la gracia y de 1a luz de 1la fe. Aquel con quien
habla Dios en la revelacidén. percibe claramente gque el que habla es
un ser dotado de poder extraordinario, que el mensaje viene “de
arriba”, que en las formas terrenas, en los gestos v signos, en los
fendmenos de la conciencia humana, Dios da testimonio de s
mismo {(cfr. § 100; véase R. Guardini, Religidse Erfahrung und
Glaube, en Unterscheidung des Christlichen, 1935, 270 hasta 304).
El hombre tiene el deber de obedecer. Resulta, pues, que la fe en
el Dios que se revela no es, en primer lugar, emocién, conmocién,
vivencia o experiencia, sino obediencia.

6. Agradecimiento y amor son también actitudes de la criatu-
ra frente al Creador. El mundo es una donacién divina. Todas las
cosas que nos rodean son presentes que Dios nos hace. El floreci-
miento, el crecimiento, la madurez, cosas éstas de que estd lleno el
mundo, los actos del conocimiento v del amor, son regalos divinos.
En cierto sentido puede decirse que son gracias que Dios nos con-
cede. San Agustin escribe lo siguiente en su carta al papa Inocen-
clo (BKV X, 125 y sig.): “No cabe duda de que sin inconveniente
alguno se puede hablar de la gracia en virtud de 1a cual hemos sido
creados, teniendo en cuenta que hemos sido sacados de la nada
y que no tenemos un ser como el caddver muerto, como el del in-
sensible drbol, como el del animal irracional, sino que somos hom-
bres y poseemos ser, vida, sentimiento y razdn, siendo capaces de
dar gracias a Dios por este inmenso beneficio. Con razén podemos
llamar gracia a todo esto, pues nos ha sido concedido no en virtud
de anteriores acciones buenas, sino por la inmerecida bondad de
Dios™ (a continuacién explica la diferencia que hay entre esta gra-
cia y la gracia sobrenatural). En presencia de la Creacién entera,
el hombre siente la cercania de Dios, que estd en todas partes re-
partiendo gracias, especialmente siente la cercania divina cuando
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contempla la hermosura de la Naturaleza o de las creaciones cul-
turales o cuando el encuentro con un determinado ser humano con-
mueve todo su interior. No solamente las cosas que rodean al hom-
bre son regalos divinos; de cada uno de los hombres puede
decirse que es para si mismo un regalo que Dios le hace.

La respuesta del hombre a quien Dios agasaja de esta mane-
ra es el agradecimiento. Veéanse los prefacios, en los cuales se nos
exige que incesantemente demos gracias a Dios. Peca contra el
deber de agradecimiento la voluntad que no quiere deber nada a
Dios. Hay que tener en cuenta dos aspectos, En primer lugar:
Los regalos de Dios son al mismo tiempo obligaciones. Bl que re-
conoce que una cosa cualquiera es un don de Dios, siente frente a
ella obligaciones mas fuertes y decisivas que las que pueda sentir
el hombre para quien todas las cosas no son mds que productos
del eterno ciclo natural. Cuanto mds elevada, noble y valiosa, es
ma cosa de tanta mas monta son las obligaciones que nos impone
la voluntad de Dios. En segundo lugar: Todos los dones de Dios
son signos de su amor. Dios no nos los echa como nosotros pode-
mos dar una limosna a un pobre: sin pensar en lo que hacemos y
hasta de mala gana. Con el don, Dios nos regala su amor. E] amor
se recibe y se paga con amor. Por eso la aceptacién de un don
divino, en el cual Dios nos testifica y garantiza su amor, es en
el hombre abnegacion amorosa, Mediante ella, ¢l hombre entre-
ga al ti divino el yo libre y auténome. El hombre que comprende
y afirma que todas las cosas del mundo son regalos de Diogs, es-
tablece un estado de comprension amorosa entre ¢l mismo y Dios.
Esto no es una humillacién del hombre, sino la efloracién de su
mas fntimo nuicleo esencial, de sus mds intimas y vivas fuerzas.
Véase el Tratado sobre la gracia.

7. El origen divino del mundo comunica a las cosas sus muds
intimas notas caracteristicas. En su misma esencia va indisoluble-
mente grabado €] sello de su procedencia divina. Asi como en el
semblante de un hombre se reconoce quiénes son sus padres, asi
también las cosas llevan grabado un sello divino, no externamente
y como por afadidura, sino internamente, como ley fundamental
de su esencia y esencial determinacion de todo su ser. Por eso, en
todas las criaturas resplandece, de algin modo, la gloria, la ver-
dad, la santidad, el amor y la bienaventuranza de Dios. Por eso
también el anhelo de santidad, de verdad, de amor y bienaventu-
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ranza propio de las criaturas racionales estd fundado en su mas
intima esencia y nunca podrd ser completamente destruido.

Esto aparecerd con mds claridad si tenemos en cuenta lo si-
gutente: El origen divino de los seres no es algo que tuvo lugar
en el pasado. Acompana a las cosas a traves de los 31g105 y mi-
llones de siglos, lo mismo que ¢l pasado del hombre sigue acom-
panandole y se convierte de este modo en perenne presente (véa-
s¢ el § 70). Como veremos mdas adelante, la actividad creadora de
Dios acompaiia las cosas, dandolas forma y constituyendo su fun-
damento.

Para que la definicidn de una cosa fuese verdaderamente pro-
funda y exhaustiva, habria que tener en cuenta esta esfructura-
cién interna, este parentesco divino fundado en el hecho de la crea-
¢ion y que es una signatura de todo lo que existe., Para la razén
iluminada por la fe, el decir que el hombre es un animal racional
no es mas que una definicidon superficial y provisoria. La definicién
esencial exhaustiva deberia comprender también la relacién con Dios.

También en la definicién del ser existente fuera de Dios e im-
personal deberia incluirse la relacion con Dios y el parentesco di-
vino que de esa relacién se deriva. Entonces se verfa que en tales
definiciones, que traspasan los limites de nuestra experiencia, en-
tramos en el reino del misterio y de lo inefable. Todas las cosas
van marcadas por un signo divino, y son por eso un misterio:
participan en el misterio de la Divinidad. En todas las cosas esta
presente y actia el misterio de Dios. Esto no quiere decir que no
sean Inteligibles hasta en las mds intimas profundidades de su ser;
solamente quiere decir que nosotros no podemos conocer exhaus-
tivamente su sentido. Al afirmar esto no nos convertimos . en
defensores de un posible cansancio o comodidad de la razém. Al
contrario, se exigen con ello mayores esfuerzos del entendimiento,
que Incesantemente ha de esforzarse por esclarecer las misteriosas
profundidades de las cosas, es decir, el misterio de su ser. El mis-
terio de las cosas es tanto mas denso e impenetrable cuanto mds
nobles y puras son esas mismas cosas. De ahi provienen las gran-
des dificultades con que tropieza el hombre ordinario cuando se
propone conocer cosas grandes y elevadas. Al contrario, las cosas
bajas, visibles y palpables, se comprenden con md4s facilidad y tan-
to mas las aprecia por eso ¢l hombre ordinario.

Hasta qué punto Ja idea de que ¢l hombre estd en relacion con Dios
es una verdad que se impone aun al espiritu humano que carece de la
luz de la Revelacidn, lo demuestra el hecho de que, segiin narra el histo-
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riador Busebio (Praeparatio evangelica, Iib, 1.°, cap. 8), Platon estaba con-
vencido de que para poder conocer al hombre es preciso haber conocido
antes a Dios. Eusebio refiere, ademds, que un sabio de la India pregunté
a Sécrates en una ocasién cudl era el objeto de su filosofia. Sécrates con-
testé que ¢l hombre era el tema y objeto de sus investigaciones. El sabio
de la India no pudo menos de reirse del sabio de Grecia, replicando que
no puede conocerse lo humano si antes no se ha conocido lo divino. Véa-
se H. Berkhof, Die Theologie des Eusebius von Caesarea, Amsterdam, 1939,

8. El parentesco divino de las cosas es la razén por la cual
dice San Pablo (Act. 17, 22-31) que en ellas se puede percibir la
huella de Dios. El espinttu humano mismo ¢estd emparentado con
Dios y por es0 es capaz de percibir a Dios en las cosas. El paren-
tesco divino de las cosas lo percibe como parentesco de las cosas
consigo misma. Esto explica hasta qué punto €l pecado puede di-
ficultar ¢l conocimiento de Dios. El que se aparta voluntariamente
de Dios, es decir, €l que emplea contra Dios el espiritu que ha reci-
bido de Dios, debilita en s{f mismo la capacidad de conocer y de
percibir 2 Dios. Pero ya dijimos en otro lugar que a la larga nadie
puede dejar de percibir a Dios ni puede negarle, pues de otro modo
tendria que dejar de percibir y tendria que negar su propia profun-
didad esencial (§ 31). Por otra parte, €l parentesco divino de las
cosas, el misterio de las cosas fundado en tal parentesco, explica
el hecho de que las cosas puedan ser divinizadas, puedan ser con-
vertidas en fdolos, y explica también el hecho de que el hombre
mismo pueda divinizarse. En estas depravaciones se percibe ¢l
aura misteriosa de las cosas, su caracter numinoso, pero despren-
diendolo del Dios vivo a quien hace referencia. Absolutiza €l mun-
do creado por Dios. No obstante, los mitos de los pueblos pre-
sentan una comprension de la Naturaleza mdés profunda y adecuada
que las doctrinas del racionalismo. Mientras que el racionalis-
mo s6lo reconoce validez a lo experimentable y comprensible, a lo
constatable y racional, las cosmologfas miticas tienen el sentido de
lo misterioso ¢ inefable, aunque sus interpretaciones sean falsas.

9. Como resultado de su origen divino, que determina y ca-
racteriza todo su ser, la criatura se halla en un estado de perma-
nente relacion con Dios. A su ““de-donde” corresponde un seme-
jante “a-donde”, a su origen divino corresponde la orientacion
hacia Dios. En virtud de su mds fntima esencia, todas las criaturas
presentan una orientacién hacia Dios. No existen en si mismas,
sino que existen *“hacia Dios”,

Se trata aqui, en primer lugar, de una inclinacién ontolégica.
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St el espiritu creado quiere comprenderse y valorarse debidamente,
si qulere pensar y obrar debidamente, tiene que asumir este estado
de cosas en su conciencia, en su conocimiento y en su voluntad., Al
estar inclinado hacia Dios, al mero existir en la direccién de Dios,
corresponde la conversion voluntaria del conocimiento y del amor.
Cuando el hombre se orienta hacia Dios, libremente y con pleno
sentimiento de su responsabilidad, se comporta objetivamente, de
acuerdo con las exigencias del ser, en correspondencia con lo que
exige su propia esencia, y llega de este modo a consumar y per-
feccionar su ser. E]l hombre que no se comporta de este modo se
opone a las exigencias del ser, violenta su naturaleza y la destruye,
comenzando por destruir en primer lugar el espiritu y termina des-
truyendo el cuerpo mismo a través de aquél. E]l hombre obtiene,
pues, la plenitud de su ser saliendo de si mismo, abandonindose,
dejando tras si su propio ser, sucediendo esto no en un acto de
trascendencia intramundana, sino entregandose a Dios (Pascal). El
camino del hombre hacia si mismo, hacia lo mas profundo de su
ser, conduce a través de la infinitud de Dios. El hombre no se en-
cuentra a sf mismo en si mismo, sino en Dios. Mientras no se haya
encontrado en Dios la inclinacién hacia si mismo, se manifestard
€n su conciencia y en su c¢orazén bajo la forma de inquietud.
Expresién de esta inquietud es la rmelancolia. La melancolia no
es una creacién de poetas y filésofos, sino que surge del interior
de las cosas. También las cosas tienen sus propias ldgrimas (sunt
lacrimae rerum: Viurgilio, cfr. Th. Haecker, Vergil. Vater des
Abendlandes, ed. 4.%, 1938). Dante habla de la “tristezza” que sur-
ge de la existencia misma. La melancolia es un anhelar lo infini-
tamente perfecto y valioso, lo eterno y absoluto, bajo 1a forma de
hermosura y amor, la insatisfaccién que produce lo finito, un vivo
sentimiento de la caducidad. Las dos tendencias fundamentales de
la existencia humana, el deseo de muerte v €l deseo de plenitud,
muerte 0 fin de la existencia precaria y finita, v plenitud otorgada
por la vida infinita, adoptan en el melancdlico un matiz especial
v s¢ hallan en €l en dolorosa contradiccién. L.a melancolia es un
signo de que somos seres finitos ¥ de que estamos orientados hacia
Dios, hacia la hermosura y amor ilimitados y personales. Este sen-
timiento da testimonio de la finitud del mundo v de la infinitud
de Dios. Véase R. Guardini, Vom Sinn der Schwermut, en Un-
terscheidung des Cristlichen, 1935, 496-530. ILLa inquietud impele
al hombre a salir de sf mismo y a buscar a Dios, que da testimonio
de si mismo en la naturaleza humana. En vano trataria el hom-
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bre de calmar su inquietud entregdndose a la Naturaleza, o al des-
tino, 0 a oftro hombre. En este caso no traspasaria los propios
limites, pues la Naturaleza y el hombre son semejantes a El. El
hombre no llegari jamds a encontrar la plenitud y perfeccién de
st ser si no se encuentra a s{ mismo en Dios.

Una forma especial de la ingquietud es la angustia que se apo-
dera del hombre cuando éste, por no conocer y reconocer a Dios,
se muestra incapaz de descubrir el sentido ultimo de la vida. Véa-
se el § 31.

10. La relacién entre el hombre y Dios adquiere una nota
caracteristica especial debido al hecho de gue el hombre es ima-
gen del Dios trino. Este aspecto de la existencia humana nos seria
desconocido s1 Dios mismo no nos lo hubiese revelado; sélo lo
conocemos en la fe y mediante la fe. Esta nueva y sobrenatural
determinacién no obtendria su consumacién si Dios no hiciese par-
ticipar al hombre en su vida trinitaria. Sélo en esa vida se encuen-
tra el hombre a si mismo en toda su profundidad (véase el § 104).
Tenemos, pues, que e] hombre se encuentra a si mismo en el Tu
divino sélo en cuanto que Dios mismo se comunica sobrenatural-
mente al hombre, La autocomunicacion de Dios se realiza en Cris-
to. Cir. §§ 114-17.

L.a relacion entre la criatura y Dios implica, pues, la relacion
con Cristo. Como ya vimos en otro lugar, en el plan de la crea-
cion 1ba prevista la encarnacién del Hijo de Dios (si con o sin
prevision del pecado, es un tema que no vamos a estudiar aqui).
La creacién entera ha sido querida por Dios en conexién con la
naturaleza humana de Cristo (véase el § 103). Por consiguiente,
lleva en secreto la impronta de Cristo, estd en camino hacia Cris-
to; que lo sepa o no, estd inclinada hacia El y sélo en el El puede
encontrar Ja plenitud y consumacién de su esencia. En cuanto que
se asemeja a Cristo, participando de su gloria, toma parte de la
gloria del Dios trino y obtiene su perfeccién. Que la creacidon estd
esperando la gloria de Cristo, es una verdad revelada por Dios
en el siguiente pasaje de San Pablo: “Porque el continuo anhelar
de las criaturas ansia la manifestacién de los hijos de Dios; pues
las criaturas estdn sujetas a la vanidad no de grado, sino por
razon de quien las sujeta, con la esperanza de que también ellas
seran libertadas de la servidumbre de la corrupcidon para partici-
par en la libertad de la gloria de los hijos de Dios. Pues sabemos
que la creacién entera hasta ahora gime y siente dolores de parto”
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(Rom. 8, 19-22). La creacién entera obtendrd su forma final y
definitiva cnando, liberada de la “vanidad”, haya sido convertida
en cielo nuevo y tierra nueva, e¢s decir, cuando adquiera aquel es-
tado cuyo arquetipo es el Cristo resucitado y glorificado, un estado

en que Dios lo serd todo en todo (I Cor. 15, 28). Véase el Traiado
sobre {os Novisimos.

1V. La correcta actitud del hombre con el mindo

11. Finalmente, la creencia en el origen divino del Universo
entero constituye el fundamento de la actitud que hemos de adop-
tar frente a las cosas del mundo y frente a los demds hombres.

@) La fe nos ensefla a creer en el sentido de las cosas creadas
por Dios, aunque la débil capacidad de visién de los ojos huma-
nos no sea capaz de percibirlo. Esa misma fe nos ensefia a creer
en su bondad, a amarlas y afirmarlas en correspondencia con ella.
El origen divino de todas las cosas, que han sido creadas por Dios,
determina la forma de sus relaciones mutnas. Lo mismo que las
ideas divinas, las normas y arquetipos de las cosas constituyen en
Dios una unidad y son una realidad simple, asi también las cosas
realmente y substancialmente distintas tienen que formar una uni-
dad de relaciones. A pesar de su diversidad y a pesar de las opo-
siciones y contradicciones, las cosas son un universo. Cada una
participa en la existencia de todas las otras. También el hombre
participa en el ser de los demds seres, El ser de]l hombre es exis-
tencia dentro del mundo v coexistencia con los demds hombres. El
hombre participa en el ser de todos los seres en virtud de su capa-
cidad de conocer, obrar v amar.

Sobre todo del amor cabe decir que es la realizacién volunta-
ria y consciente de su unidad con todas las demds criaturas. No
se trata aqui de un amor general e indeterminado. Lo mismo que
Dios ama y quiere cada una de las cosas, el ser concreto y deter-
minado de cada una de ellas, asi también nuestro amor se ha de
extender a todas las cosas y a todos los seres humanos, y ha de
ser un amor de las realidades concretas v determinadas. Esto quie-
re decir que debemos reconocer y valorar tal como son las peculia-
ridades ontolégicas que han recibido de Dios, que no debemos im-
poner las formas y finalidades que estén en contradiccidon con su
propio ser, que debemos ayudar a todas las criaturas a que alcan-
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cen la forma v figura que Dios les ha destinado. Este amor presu-
pone ¢l justo y adecuado conocimiento de todo lo que es. Tene-
mos que esforzarnos por ver en las cosas la peculiaridad ontoldgica
que cada una posee segun la voluntad de Dios, es decir, hay que
mirar las cosas con ojos puros y limpios, libres de concupiscencias
egoistas y desordenadas. El verdadero amor nos ensefia a ver las
cosas tal como son, no como nosotros queremos que Sean; KOS
conduce al mundo de lo que es, nos ensefia a obrar y vivir en ese
mundo v no en los mundos de la fantasia, del engafio, del ensue-
fio v de la ilusién., Con ese amor en el corazdon aprendemos a ver
y a amar las cosas y a los hombres objctivamente, fieles a lo real,
fieles a las exigencias del ser, es decir, sobriamente, con la clara
mirada de la verdad y de la veracidad, o sea, a ver y a amarlo todo
con los ojos de Dios. De este modo, nuestro amor no se perdera
en un mundo irreal de meras apariencias, amaremos ¢l mundo real
y concreto en que vivimos y trabajamos, donde nos alegramos y
sufrimos y tenemos amigos, v amaremos a los hombres reales y
concretos con quienes en cada momento convivimos.

La sobriedad de la vista y del corazdn frente a las cosas y los
hombres no es indiferencia ni frialdad. El que c¢ree en Dios sabe
que es responsable de las cosas de este mundo, lo mismo (ue ¢l
hijo es responsable de la hacienda de la familia. Su sobriedad estd
alimentada ¢ informada por el amor de Dios a las cosas y por el
amor ¢on que el hombre ama a Dios, es, por decirlo asi, una so-
briedad ebria. Se cuida de 1as cosas con el esmero con que el admi-
nistrador cuida de la hacienda que le ha sido confiada. Para ¢l que
cree y sabe en la fe que todas las cosas y los hombres con quienes
s¢ encuentra a su paso vienen de Dios, todo lo que es reviste un
aspecto de perenne novedad. Esta fe le ensefia a cuidarse de todo
con ¢l mayor esmero. Y aunque el encuentro con las cosas sea
cotidiano y ordinario, para el creyente las cosas no presentan nun-
ca esa patina gris de lo acostumbrado y cotidiano.

Las cosas y los hombres poseen una profundidad inconmensu-
rable y misteriosa, son atin para si mismos un misterio inescruta-
ble. Por eso, nuestro amor a lo que existe ird siempre acompafiado
de un sentimiento de recato. Nuestras relaciones con las cosas y
los hombres son cercania y distancia, recato amoroso y amor in-
formado por el recato, es decir, respefo, Todas las cosas, especial-
mente el yo personal, tienen un misterio que nadie puede ni debe
arrancaries, ni siquiera en las relaciones de amistad y amor, Pre-
cisamente esas relaciones, cuando son auténticas, se fundan en el
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hecho de que los que se unen en el amor y amistad poseen un
misterio inescrutable. Cuando se traspasan los limites impuestos por
el respeto, el amor y la amistad quedan destruidos. El verdadero
respeto tiene su fundamento en la siguiente conviccién: todo en-
cuentro con cosas o personas es en definitiva un encuentro con el
Dios vivo, que llega hasta nosotros a través de las cosas y de los
hombres. De aqui se deriva la exquisita valia de las cosas cotidia-
nas y de todo lo que hacemos dia por dia. La relacién con Dios
comunica a lo cotidiano un aura de grandeza vy sublimidad. El res-
peto tributado a las criaturas es, en definitiva, un respeto tribu-
tado a Dios. De no ser asi, se convertiria en sentimentalismo na-
turalista y panteista. Con el respeto de que venimos hablando aquf
estd en relacion el hecho de que nos sentimos responsables de todas
las cosas que encontramos a nuestro paso, con un sentimiento de

responsabilidad inspirado por las excelencias y valores que Dios ha
comunicado a todo lo que existe.

El amor se realiza en actos de abnegacidn y sacrificio. En esos
actos se manifiesta su fuerza e intimidad. Como veremos mas ade-
lante (§ 103), ¢l yo humano en todo lo que tiene de mds intimo
y caracteristico, se deriva del amor creador divino, de modo que
el hombre sdlo puede existir superdndose a si mismo, saliendo de
su limitacién, trascendiéndose. Por consiguiente, la abnegacién y
el sacrificio son aspectos esenciales de la vida humana. El hombre
no llega a realizar su mismidad afirmindose a si mismo, encerridn-
dose en sus fronteras, levantando una muralla fremte al ti; la
abnegacion {(en favor de la familia, del pueblo, de la Iglesia) es
la suprema realizacion del yo. SSlo de este modo realiza la esen-
cia que ha recibido de Dios, cumpliendo asi, en definitiva, 1a vo-
luntad divina. Mediante la abnegacién y los sacrificios en favor
de la comunidad, el hombre se entrega a Dios. La abnegacién y
sacrificio. supremos del hombre v hasta del mundo entero tuvo lu-
gar en la cruz de Cristo. La cruz resume y es la culminacién del |
sacrificio del mundo, y estd por eso en el centro del mundo vy en
el centro de la historia universal, humana v c¢dsmica. Todos los sa-
crificios son una participacién en este supremo sacrificio. Pero la
abnegacion no debe confundirse con la renuncia al propio ser, como
se dijo va al hablar del intercambio vital dentro de Dios (§ 58).
Véase ¢l Tratado sobre la gracia.

b) El amor al mundo no es complacencia en las cosas de este
mundo. El amor con que 2] cristiano ama al mundo no tiene nada
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de comutin con el placer y la comodidad. Todas las criaturas son
referencias a Dios, todas nos muestran el camino hacia Dios. Si
las amamos tal como son y no como nos las harian ver los ojos
obcecados por la concupiscencia, tenemos que amar su significado,
es decir, su referencia a Dios. Esto quiere decir que el amor a las
cosas no termina en las cosas mismas, aunque afecta la unicidad
concreta de las cosas y a pesar de que no las considera como mero
motivo del amor a Dios; es, mids bien, un amor, que trasciende
las cosas y se dirige hacia ¢l Dios que en las cosas se acerca a
nosotros. En la mirada con gque abarca las cosas, mira, a través
de ¢€stas, hacia Dios. Otra cosa hay gue tener también en cuenta.
La razdn creyente sabe que el mundo de la experiencia con sus
formas espacio-temporales, no posee todavia sy existencia 1itima
y definitiva. Esta se halla preformada y se funda en el cuerpo glo-
rioso de Cristo. El mundo est4 en camino hacia un estado en que
participara de la gloria revelada del Cristo glorioso., El amor con
que ama al mundo el que cree en Cristo implica este hecho. Es
un amor en que se desea que el mundo sea liberado de las formas
deficientes del estado actual y que participe en la existencia glo-
riosa de Cristo. Por eso no puede quedarse parado en la forma
actual del mundo. Quiere, anhela y ansia la perfeccion futura del
mundo. Presenta un aspecto escatologico.

No obstante, en el mundo sometido al pecado, las criaturas pue-
den seducir al hombre, de modo que éste, deteniéndose en lo crea-
do, encuenira ahi su complacencia y no mira hacia Dios a través
de las criaturas. Cuanto mayor es la gloria, el poder, 1a grandeza
y hermosura de las criaturas, tanto mds fuerte e inminente es el
peligro. En otro lugar expusimos ya, que también tras la numino-
sidad del mundo, es decir, precisamente en el parentesco divino de
las criaturas, nos acecha siempre ese peligro,

He aqufi lo que escribe R, Guardimi (Christlicher Redalismus, en
Unterscheidung des Chrislichen, 1935, pag. 327 v sig): “:Qué cosa es en
realidad eso que los filésofos llaman ser absoluto? Vistas las cosas desde
un punto de vista cristiano, y s1 Diogs es el Dios vivo de la Revelacion,
ese “Digs filosdfico™ es al mismo tiempo una ayuda vy un peligro. Es una
erande y peligrosa tentacién, algo que nos induce a quedarnos en ¢l “mun-
do”, a divinizar el mundo—ese mundo al cual pertenece también el espi-
ritu humano, la idgica, la cultura, el espiritu objetivo, todo lo que es—,
a fijarnos y a quedarnos en él. El mds firme atrincheramiento de lo gue
nos separa de Dios, mds que ninguna otra cosa, atrincheramiento del or-
gullo espiritual. Todo el engafio del mundo que se¢ afirma a si mismo
puede ir dentro de ese ser absoiuto. Y también el engafio del corazon.
(Hasta doénde llega el hombre que se deja arrastrar por los impulsos reli-
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glosas de su interior, por la cadena de las experiencias misticas, de la
autoliberacién ascética? Aqui aparece amenazante el peligro de lo reli-
gioso: la ambigiiedad de lo naturalmente santo, toda la oscuridad y la
confusién del instinto religioso de la humanidad. Ab{ estd ¢ hombre con
foda su impureza; todas las pretensiones del orgulio, de la sensualidad,
de la concupiscencia del mundo. ;Hasta dénde llega, pues, por este ca-
mino? Miremos en torno de nosotros: echemos uma mirada en el pensa-
miento v sentir religiosos de nuestro tiempo, estudiemos la historia de las
religiones: ahi actda aquel instinto. ;Y a dénde ha conducido al hombre?
A los dioses, a espiritus y demonios, a los abismos del mundo, al presen-
timiento del ser supremo, a la divimizacién de los misterios de la existen-

cia, de podcres necutros, a la adoracién de las pasiones, a la renuncia de
s{ mismo ante el destino o la nada.”

¢) Falla al dar el sentido verdadero de las cosas no solamente
el que las diviniza, sino también el que las desprecia o hace mal
uso de ellas. Continuamente nos priva Dios de bienes queridos,
obrando segun su voluntad y no segin la nuestra, y de este modo
nos protege conira el peligro de adorarlos y abusar de ellos. Asf
obtenemos de nuevo esos bienes, pero en un sentido superior, “El
morir para el mundo, donde de continuo tenemos que abandonar
cosas queridas porque asi lo quiere Dios, es una actitud esencial
del cristiano” (Hengstenberg, Das Ja und Nein der christlichen
Askese zum Kosmos, en Der katholische Gedanke, 10, 1937, 236).
Este abandonar las cosas no debe ser confundido con la negacion
budista del mundo. No esti inspirado por el desprecio al mundo,
sino por el amor a todas las cosas del mundo. El creyente se dis-
tancia de las cosas no porque las desprecia, sino para prevenirse
contra la tentacién a usarlas de un modo opuesto a la voluntad de
Dios y opuesto también, por consiguiente, al ser mismo de las co-
sas. Se trata aqui de una actitud inspirada por el amor auténtico
vy verdadero. En la distancia se obtiene la verdadera unién. Muchos
se Sienten tan amenazados por la susodicha temtacién que creen
no poder llegar hasta Dios si no es renunciando completamente al
mundo. Otros dejan las cosas para dar testimonio de que Dios es
el Seiior del mundo, del cuerpo y del alma. Su actitud es distinta
de Ia del budista, el cual desprecia las c¢osas y no les reconoce
valor alguno; el cristiano reconoce siempre el valor de las cosas,
aunque se trate de un valor relativo, es decir, fundado en la rela-
cién con Dios v en el origen divino del mundo. Este “dejar las
cosas’ o abandonar e] mundo es, por consiguiente, un sacrificio.
Nuestra creencia en la creacién nos protege, pues, contra los pe-
ligros de una complacencia en el mundo, olvidada de Dios, y con-
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tra una falsa complacencia en Dios, despreciadora del mundo. El
bautismo obliga al cristiano a distanciarse de las formas de este
mundo. Este sacramento asesta un golpe de muerte a la existencia
mundiforme, a la existencia espacio-temporal y constituyve el fun-
damento de la participacidn en la vida gloriosa de Cristo. El aban-
donar, amando las cosas de este mundo, se convierte de este modo
en confesion de la vida gloriosa de Cristo. Ulteriores explicaciones
en el § 125 de este volumen, Véase A. Anwander, Gloria Deéi.
Die religiosen Werte in religionsvergleichender Schau, Wiirzburg,

1941.



