REVELACIONES

Previo a comenzar el relato de las revelaciones
sagradas, que por la infinita grandeza y gracia de 1lo
divino se me ha revglado, quisiera advertir que éstas son
los més precioso e iMtfmo que alberga mi ser y mi memoria y
que como tales, apreciadas por mi, pensaba guardarlas en lo
mas intimo de mi corazén hasta que Dios tocara a las
puertas de mi vida. Sin embargo, he topado con personas
muy estimadas por mi que de algun modo me han hecho cambiar
de idea. Con las mentionadas personas me he erlcontrado vy
debido a mis profesiones, me he encontrado discutiendo
temas pertinentes de metafisica que dan paso a cuestiones
teologales y en un tema que escribiere recientemente, el
cual he titulado “Fenomenologia de la Fe”, he debido
advertir tanto a amigos como a lectores que buena parte de
lo que para la persona estandar es Fe para mi vya es
certeza, y lo he debido confesar asi, puesto que en mi vida
he respetado y seguido la verdad hasta sus Gltimas
consecuencias. Seguidamente, estas personas queridas vy
préximas a mi me 1insistieron en que si tenia algun
argumento especial por la cual sostenia tal consecuencia
ellos desearian saberla porque afirman que hoy las personas
estan muy necesitadas de fortalecer su fe, lo cual es de
esperarse de cara a un mundo globalizado que no sélo
cultiva un hombre nihilista, sino que encima lo
instrumentaliza hasta el colmo de volver estériles sus mas
genuinas pretensiones de trascendencia.

Ahora estoy en condiciones de comenzar este relato,
sintiéndome pleno de alegria por ser el portador indigno
que colabora en el camino de las mé&s grande y alta dignidad
del universo. Seflor bendito gracias por la eternidad.

Yo tengo recuerdos desde que era un nifio de 4 meses de
edad, recuerdo como mi madre me cargaba, me arrullaba, me
ponia en su pecho y me cambiaba. Yo recuerdo que era muy
tranquilo, siempre fue asi. He vivido mucho hacia dentro
de mi, y la reflexidén y la contemplacidén son para mi como
el pan de cada dia. Mi madre confirma estos datos cuando
hemos hablado sobre el tema. Pero entre todo ello, también
recuerdo que siendo tan nifio, era visitado por una cierta
luz amarilla muy suave y radiante que me hacia sonreir vy
llenarme de mucha alegria. S6lo disfrutaba de ella, como
era natural. Cuando tenia cinco afios y encontraba a mi
padre leyendo le decia ;¢“sabes que San Juan esta en un
mundo encantado”?!, el sorprendido se me quedaba viendo y
me preguntaba de donde habia sacado tal cosa, yo sdélo le
respondia que lo sabia; el me decia, ya sé tu maestra te




prestdé un libro de cuentos y de alli lo sacaste, pero yo
s6lo le insistia en que lo sabia. Hacia los ocho afios nos
hablaron en el coleggo de prepararnos para la primera
comunién, hasta ese ®moment®to nadie me habia hablado de estos
temas, mis padres nunca fueron religiosos ni tendentes
hacia 1la vida religiosa; mi padre fue un Marxista
convencido y mi madrg ha llevado la religidén catdlica de un
modo estandar, como ¥1#® lleva una gran cantidad de gente.
Sin embargo, recuerdo bien que cuando me empezaron a hablar
del catecismo y los temas relacionados con la primera
comunién senti un interés profundo por el tema, senti que
cada cosa que se trataba alli me tocaba hondamente. Para
mi fue tan hermoso comocer como Dios, un ser inffinito, tan
grande, puede hablarnos, establecer una relacidén personal y
hasta cercana con nosotros, era algo que me tenia
maravillado, pero esto no lo comenté con ningin nifio porque
senti que se burlarian de mi. Cuando se me ensefidé el santo
rosario y la forma de rezarlo, me llené de una inmensa
dicha que no puedo describir, lo que si se decir es que
desde el dia en que me regalaron uno, en un estuche muy
especial, yo lo rezaba devotamente todos los dias, asistia
con frecuencia a la casa central con mi tia, la uUnica que
se prestaba para acompafarme, y porque insistia mucho. En
ocasiones, las religiosas que se hallaban en el templo se
quedaban viendo extrafiadas y le hacian comentarios a mi
tia, 1la cuestidén es que yo sentia profundamente en mi
corazdén a la virgen Maria como si la conociera desde
siempre, desarrollé por ella una profunda devocidén, misma
que trasladaba a la hora de rezar el santo rosario. Asi
que permanecer de rodillas las cinco estaciones del rosario
y su letania era un gozo inmenso para mi y siempre lo ha
sido desde entonces. Rezar para mi ha sido siempre una
dicha inmensa. Esto siguidé constante hasta que cumpli los
trece afios, el curso preferido por mi era el de religidén y
los momentos de tomar la santa Eucaristia, los més
especiales. Por esto ultimo tenia problemas con mis
comparnieros de clase, porque al ver una actitud devota de mi
parte me empezaban a acosar y a insultar intencionalmente
para provocarme y que respondiera con alguna agresidn.

De los 14 a los 22 arios me alejé significativamente de
estas lecturas y éstas practicas. Por esta época empecé a
sentir una fuerte atraccidén por el conocimiento cientifico
y por la literatura de corte romédntico, también recuerdo
que a los 14 afios se despertdé mi sensibilidad por la musica
clésica, en especial Mozart y Chopan. Asi también, producto
de las pléaticas filoséficas con mi padre pedi para mi
cumplearios nUimero quince el “Discurso del Método” de Renato
Descartes, y también se me desarrolldé una fuerte atraccidn
por el Ajedrez, estas cuestiones auln perduran en mi vida




actual. A los 16 afios senti pasidén por la Fisica tedrica y
las matemdticas y el héroe de mi adolescencia fue Albert
Einstein. Tanto fue asi que mi primer carrera
universitaria la sadue en®Matemdticas, en la Universidad de
San Carlos de Guatemala. Hacia los 22 afios habia culminado
esta carrera, cuando decidi estudiar Filosofia y Psicologia
simultdneamente en misma Universidad para no abandonar
mi vocacidén por lasy Ifumanidades, y asi lo hice. En el
curso de mis estudios, surgié nuevamente en mi la devocidn
religiosa y hacia los 23 afios, recuerdo las siguientes dos
experiencias: en la primera de ellas, estaba sentado en la
cama de mi cuarto tratando de relajarme y para lograrlo
estaba poniendo en practica unos ejercicios de fespiracién
profunda y de aquietar la mente que habia aprendido hacia
poco, cuando empecé a sentir que mi cuerpo se desvanecia,
pero no en la nada, sino que de repente yo ya no era Yo,
ese individuo de siempre, sino que estaba en todo y el todo
estaba en mi, senti por segundos como se siente ser rio,
ser piedra, ser arbol, ser mar, etc., al mismo tiempo, pero
lo que pardé la experiencia fue mi miedo intenso y que me
hice esta pregunta lleno de angustia ¢(qué me estd pasando?
En la segunda experiencia, estaba rezando en mi cuarto
cuando senti que poco a poco me elevaba por los aires de
modo que me vi fuera de mi cuerpo, cuando vi que mi cuerpo
estaba debajo de rodillas Jjunto a mi cama y yo estaba
arriba viéndolo, nuevamente me llené de angustia y esto me
hizo regresar a mi cuerpo. Hacia los 25 afios, recuerdo
que estaba durmiendo cuando me vi envuelto en vestiduras
blancas y con un cuerpo que podia volar, estaba en una
especie de santuario, como en el traspatio de dicho lugar,
cuando espontaneamente comencé a rezar el padre nuestro en
medio del suefio y en la medida que lo hacia se me iva
revelando paulatinamente la visidén de un templo; en este
templo se estaban tocando las campanas del mismo, pero a
diferencia de lo que ocurre en nuestro mundo de vigilia,
cada campanada tafiia un sonido tan especial, que cada
sonido llegaba a lo profundo de mi alma y de mi corazdn,
todo mi ser ya conmovido se sintidé atraido por el templo y
la sola contemplacién de la fachada del mismo, me hizo
inmensamente dichoso. Pasados dos afos, dormia cuando vi mi
cuerpo envuelto en luz y con un cuerpo que tenia mucha
habilidad me vi luego dentro de lo que comprendi que era un
templo, un coro muy hermoso de voces entonaba un himno y
cada uno de ellos tenia <cirios encendidos, yo podia
contemplar aquello desde lo que podria llamarse “un segundo
nivel”, de pronto por afanarme en ver la ceremonia y a los
varones, estuve en peligro de caerme desde alli y resbalé y
cuando me detenia con una sola mano para no terminar de
resbalar, una mujer muy hermosa, tierna y amorosa que la
intuicidén del corazén me dijo que era la “Madre de todas



las Madres”, me tendidé su mano y me salvdé de resbalar y
caer.

Cuando contaba'35‘éﬁos fallecié mi padre, yo me sentia
muy dolido, era la primera experiencia que tenia en cuanto
a la pérdida de un ser tan significativo para mi. Estaba
reciente su deceso, _cuando en una ocasién me dirigia al
cementerio general av dejarle flores, para llegar al sector
donde le enterramos hay que pasar por el lugar que
pertenece a la comunidad china en Guatemala, cuando
transitaba por alli algo en mi corazén me dijo que me
detuviera alli, yo obedeci y me paré justo en el pdrtico
donde se ve una medie luna en donde estédn situados 1los
nichos, al asomarme vi claramente unos varones de luz con
tinica blanca que sentados en circulo entonaban un canto en
coro, me quedé sumamente sorprendido, eran tan especiales
aquellos varones y sus voces y el coro tan hermoso vy
cantado con tanto amor y dulzura que puedo jurar que jamas
he escuchado nada semejante. Esta experiencia durd casi un
minuto, y luego cada vardn fue subiendo hacia arriba por
separado al tiempo que se desintegraba la visidén del mismo
hasta el ultimo y el coro cesb.

No habria transcurrido una semana, cuando a la hora
que dormia vi que mi padre salia de la parte de atréas de la
capilla donde le pusimos y con su mano me llamaba, cuando
yo acudia a su llamado, él ya no estaba pero en su lugar
una mano muy especial y estilizada que bajaba de lo alto me
sefialaba con su dedo indice que viera hacia abajo cuando
lo hice vi sobre una forma de lépida, muy especial, un
texto escrito todo el con flores amarillas, mismo que pude
dividir en tres partes, en la primera parte decia en forma
categdérica y sustancial cual era la esencia de mi padre y
para qué habia sido dado la mundo; la parte media, también
de modo categdérico y sustancial lo que mi padre habia hecho
con su existencia de modo efectivo, y la tecera y ultima
parte del texto, hacia un balance formidable entre su
esencia, lo que se le habia otorgado y lo que efectivamente
él habria construido en el mundo, al final el texto estaba
sellado con un sello muy especial, el cual me causd tal
impacto a la vista que me 1llené de un miedo terrible,
porque en ese mismo momento mi corazén me dijo que se
trataba del sello de Dios mismo. En este momento desperté,
pero al hacerlo comprobé que no estaba en mi cama sino que
cuatro varones con mucho amor y dulzura me llevaban
cargado, dos de ellos me sostenian de las piernas y 1los
otros dos de mis hombros y brazos, hasta que, suavemente,
me depositaron en mi cama, al momento de depositarme note
que todo mi cuerpo estaba envuelto en una luz amarilla muy
especial y agradable, misma que fue retirandose poco a poco
de los pies a la cabeza, hasta ese momento pude levantarme



del 1lecho y comenzar mi dia. Todo el dia pasé muy
impresionado.

Pasaron 9 amos® desde esa experiencia, cuando
nuevamente en suefios tuve la siguiente visidén: vi dos
ataides uno junto al otro, la forma de éstos era especial
ya que Jjuntos formaban un corazdén, yo comprendl en ese

mismo momento quienes se encontraban en los ataudes. En el
que quedaba a mi izquierda estaba yacia mi madre; en el de
la derecha, estaba yo. Estaba poniendo atencién a este

hecho cuando dos varones se me acercaron, los dos con una
sonrisa muy tierna y amorosa y me rogaron que les
acompafiara, asi lo hice. Me condujeron por una ®specie de
pasillo que en el camino tenia wuna bifurcacidén que
claramente separaba el pasillo en dos caminos. Nos
detuvimos un momento en la bifurcacidédn que en ese momento
se me reveldé como una “sala de espera”. En esa "“sala de
espera”, habia mucha gente, entre ellas estaba mi madre y
mis dos hermanos (somos tres hermanos, dos varones y una
mujer, yo soy el mayor). Cuando los vi entre la gente fui
hacia ellos y vi que los tres vestian de negro y sus
cabezas estaban agachadas, quise hablarles y parecian no
estar concientes de mi presencia, los varones se acercaron
a mi por detréds, y uno de ellos, el que tenia a mi derecha
me dijo: “mira a ellos se le ha determinado el camino que
sigue después de la “Sala de espera”, por eso esperan y por
eso ves a toda esta gente aguardando su turno, a ti se te
ha determinado este otro camino”, y el vardn que no habia
hablado hasta entonces me condujo por un pasillo en donde
se me dio a entender que no tenia porque detenerme en la
“sala de espera”, sino que es un “camino directo”, cuando
el varén y Yo nos acercabamos al final del pasillo, otro
vardén resplandeciente de luz abridé una puerta y al momento
de hacerlo oi una voz que decia “yo soy la puerta”, y luego
el varén que nos abria la puerta me dijo: “El quiere que tu
estés aqui junto a él para siempre”, y se me permitid pasar
el umbral de aquella bendita puerta y quedarme junto al
varén acompafiante en la entrada de aquel 1lugar, pude
entonces contemplar aquel lugar y Vvi que era sumamente
hermoso como jaméds sofié ni vi cosa alguna sobre faz de la
tierra. Después el vardn acompafiante me condujo de regreso
por el pasillo, salimos del lugar, se cerrd la puerta tras
nosotros y llegamos hasta donde habia un reloj, el vardn me
mostrd el reloj y vi que sus agujas marcaban las 11:00 A.M.
en ese momento y a continuacién me dijo el vardn: “Mira
esta es tu vida, tu destino, tu vida que es testimonial va
de 11:00 a 12:00 y en las 12:00 se detiene; a las 12:00
comenzard tu agonia, tu agonia va de 12:00 a 15:00 horas y
alli termina todo. A continuacién me explicd en detalle y
se me reveld lo que iva a suceder de 12:00 a 13:00, de
13:00 a 14:00 y de 14:00 a 15:00, en donde me dijo:




“concluye tu agonia”. En seguida volvi a oir una voz que

dijo: “se dio m&s a quien més

impresionado. 5
® ®

amd”,

y me desperté muy
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Se puede afirmar que uno de los temas fundamentales de
las Sagradas Escrituras es la Fe. Practicamente toda 1la
escritura vine a ser un.tratado de la Fe. Ahora bjen, este
hecho debe hacer que nos ocupemos de la Fe de una forma
especial, la ma&s especial de todas. De hecho la teologia
se ha ocupado extensamente de la Fe, pero una constante del
trato que recibe la misma desde este admbito es el tratar a
la Fe como un “algo irracional” que depende unica vy
exclusivamente de “una creencia”. El acto de Fe es
unipersonal y como tal es la expresidén de una experiencia
profundamente personal. Pero por otro lado, San Agustin
afirmaba respecto de la Fe que: “debo entender para creer,
y debo creer para entender”. Me parece que esta expresiodn
resume muy bien lo gque he querido expresar en estas lineas,
el problema entre Fe y Razén, el tratar de construir un
didlogo entre Fe y Razdén es lo que marca a la Fe misma como
insignia de la humanidad como via para alcanzar los caminos
que conducen a la divinidad. Hasta hoy se conserva el
concepto de Fe como una “creencia”, eso si, una creencia
inteligente y por ello su necesidad de acercarla al logos
griego en la medida de lo posible. Una enciclica papal
reciente, de Juan Pablo II, titulado precisamente “Fe vy
Razén”, sefiala la necesidad de este acercamiento y este
didlogo en Fe y Razdn, pero la pregunta que surge en este
momento es si verdaderamente se ha logrado tal acercamiento
en la forma que se pretende lograr, es decir la Fe hablando

desde una raiz bésicamente irracional y el logos griego
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hablando desde su raiz eminentemente racional. En la
perspectiva que plantea este ensayo, no se ha logrado
verdaderamente este propdésito y, en consecuencia, se
sustenta la tesis de @ue ®lagFe no puede ser entendida como
un dato puro, un dato desnudo y virginal porque de este
modo siempre aparecerd ante el hombre esencialmente como un
misterio Dbéasicamente %J&mmdable ante el cual siempre
necesitaremos, desde nuestra naturaleza finita, de “muletas
tedricas”, como la filosofia, la dimensidén histdrica de las
Sagradas escrituras, el gmismo JesUs aparece como ®un algo
histérico, junto con el Padre y el Espiritu Santo, vy
resulta que si algo es Dios es Vida: “yo Soy el camino, la
verdad y la wvida”, en consecuencia, si nos seguimos
relacionando con la Fe de este modo, es como sSi nos
estuviésemos relacionando implicitamente con un “Dios
muerto”. Es muy cierto que Dios se revela a nosotros,
principalmente a través de las Sagradas Escrituras, alli
estd su palabra y su palabra es eterna, pero Dios no ha
dejado de hablar al hombre de modo directo y tampoco Dios
es “un algo” misterioso al que hay que acercarse mediante
el “gran misterio de la Fe”. La Fe es un instrumento
sumamente precioso que Dios ha puesto en nuestras manos, si
esto es asi, como creo que lo es, entonces él no pudo haber
puesto en nuestras manos un “instrumento misterioso” que al
entonarlo no cante una dulce y armoniosa melodia, sino un
canto que suena a distancia insondable entre él y nosotros;
yo creo que la Fe es un cantico siempre nuevo, dinamico,
lleno de mucha vida y al alcance del hombre, que todo 1lo
gque pasa es que no hemos podido tocarlo como es debido, no
hemos podido arrancarle al instrumento precioso sus mas
bellas y dulces notas, notas que suenan no a distancia
insondable, sino a comunidad e intimidad en donde Dios nos
entrega a cada momento el compromiso lleno de vida, amor y

esperanza que tiene con la humanidad. Este ensayo pretende
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ser una contribucidén a este acercamiento y pretende
demostrar como la Fe es un algo lleno de vida, que llamaria
“vida presentificada” mediante la cual “Dios comunica” a la

humanidad. °

¢Cémo se logra demostrar tal cosa? Sostengo que la Fe
debe ser visualizada d&®sde 1la Fenomenologia entendida como
un método que le cae al tratado que necesita la Fe como
anillo al dedo. Es posible aplicar a la Fe la metodologia
propia de la Fenomeno%ogia y desde aquli es oposible
visualizar todas las ricas posibilidades y las cualidades
que la Fe posee de modo inherente. Veamos pues el

planteamiento del problema.

Partamos de la definicidén central que se acepta,
generalmente, de la Fe, definicidén que esté&d tomada de las
Sagradas escrituras en la carta de San Pablo a los hebreos

y alli leemos: “la Fe es el fundamento de que se espera, y

la certeza de lo que no se ve. Por ella obtuvieron
nuestros padres la aprobacién de Dios”.(He 11: 1-2). Y en
una cita anterior leemos: ..”por eso me 1irrité contra
aquella generacién y dije: su corazdén siempre anda

extraviado; jamés han conocido mis caminos, por eso juré
enojado: no entrardn en mi descanso” (He 3: 10-11).
Veamos, en primer lugar, a que la Fe es un fundamento, en
este caso “ el fundamento de lo que se espera”, esta maxima
puede ser traducida como: “el fundamento esperado”. Pero
lo esperado aqui no es cualquier cosa, de esas gue podemos
esperar en nuestra cotidianeidad. Lo “esperado” aqui viene
de un “fundamento”, asi que la Fe se muestra en su raiz
como un fundamento. Lo esperado ha de ser, en
consecuencia, algo que el ser humano necesita en su misma
raiz existencial para llenar la “oquedad” de su ser, algo

que es vital, constitutivo y constituyente de su mismo ser.
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Asi esperanza ha de ser un equivalente exacto de “espera”,
“lo-que-se-espera”, “lo esperado”. Pero la esperanza
depende “lo esperado”. Asi que la esperaza esta en
estrecha dependencia del.“fundamento” y este fundamento es
la Fe. Pero ahora sugée el.problema més delicado de todos,
y es el de dilucidar el fundamento con la consecuente
problematizacién del mspo. Asi que deberemos hablar de
aqul en adelante del “problema del fundamento”. Para ello
enlacemos al “fundamento” con la expresiédn “la certeza de
lo que no se ve”. El problema raiz radica en qglucidar
este “ver”, con ello ;e estara aplicando una exégesis
fenomenoldgica sobre el “fundamento”, a modo de gque este
Fundamento revele en su exégesis todo el horizonte de sus

AN

posibilidades. La palabra “ver” no significa en lengua
hebrea o griega lo mismo que en nuestras lenguas de uso
corriente. En lengua hebrea “ver es

Que se traduce como “‘hacer”, o sea que el “fundamento” esta
referido a un “hacer”, y un reacomodo de la definicidn
central de Fe puede que dar como: “el tener certeza de una
hacer no percibido”. Pero, ¢a qué se refiere este “hacer”?
Una importante pista la da la segunda texto, en el que
leemos: “Por eso, como dice el Espiritu Santo”: si escuchan
la voz de Dios, y no endurecen sus corazones como sucedid
en el lugar de la rebelidén, el dia de la prueba en el
desierto, como vuestros padres me pusieron a prueba y me
tentaron, después de haber visto mis obras durante cuarenta
afios. Por eso me irrite contra aquella generacidén y dije:
siempre andan extraviados sus corazones; no Se reconocen
mis caminos...” (He 3e7-12) . El presente texto estéa
encabezado, en la bilia de Jerusalem, como “la entrada en
el descanso de Dios”, y al comienzo del capitulo 3, se
encabeza de un titulo que reza asi: “La Fe Camino hacia el
Descanso Divino”. De las importantes cuestiones que cabe

dilucidar aqui, cabe, en primer lugar, que hay una serie de
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pasos gradados que deben pasarse para llegar al mencionado
“descanso divino”. Asi que la entrada a este “descanso
divino”, se muestra como un proceso. Tal proceso inicia en
el “fundamento” vy termlng en el Y“descanso divino” Pero
ccémo se encuentra gradado este proceso? Aqui la pregunta
se refiere a su intencionalidad explicita, por lo que caben
dos caminos: (l)con r®lgcién a Dios; (2)con relacidén al
hombre. Dios gradia sus caminos para que sus amados puedan
transitar por ellos. Tal gradacién queda en arreglo
perfecto y a la medida del hombre, ni més ni menos Ahora
toca, primordialmente, zﬁlucidar el “fundamento”. En
primera instancia el “fundamento” se muestra como la
plataforma el andamiaje sobre el cual el hombre puede
pararse para alcanzar realidades divinas, para poder “ver”

en sentido gradado, y mediante este “ver” pueda asomarse

gradualmente a los caminos que llevan al “descanso divino”

de ese camino prometido.

En una primera aproximacién, tenemos que a partir de
la lengua hebrea “ver” es una “hacer”, y que en este
sentido, la “certeza” de que nos habla la definicién se
refiere o este referida a un “hacer no percibido”. Pero la
expresién quedard irremediablemente oscura si no se
esclarece este “hacer” y este “percibir”. En este punto,
el texto citado arriba nos colabora con pistas importantes:
“si escuchan la voz de Dios y no endurecen sus corazones..”

esta expresidén se constituye en una afirmacidén condicional

W

que exige, en primer lugar, “la escucha”, y luego el "“no

endurecimiento de los corazones”, con ello se tiene que el

“Ver” entendido ya como un “Hacer”, entiende “Wer” como

“Escucha” . La “Escucha” en lengua hebrea es (Hi), que
remite curiosamente a la misma palabra “hacer”. Pero, a su
vez, también en ayuda de lo anterior que “Escucha” “Oir”

es la palabra hebrea “Shem&”, gque remite a un tipo de
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escucha nada comun y extrafia a la cultura occidental. En
lengua griega la palabra “phonos” ( )remite a
sonido, pero también a “escuha”. Ahora, tanto “shemd” o

“Hi” o “phondés” remiten a, un “tipo de escucha” que requiere
para ser una tal escuzha a.una puesta la atencidén en los
significados de lo que se comunica. “..Si escuchan la voz de
Dios y no endurecen sms, corazones..” Dios “comunica” vy
comunica al ser humano su mensaje de un modo peculiar.
Dicha comunicacién tiene la peculiaridad de que puede ser
captada o no. ¢De qué depende esto? Pues se encugntra en
dependencia con dos act{tudes peculiares del ser humano,
que son dadas como “actos” en la vida del espiritu: la
escucha y el corazdn abierto al entendimiento, gque son los
“actos” que Dios mas valora del ser humano, en lengua
hebrea como en lengua griega equivale a “mente”. En
consecuencia, es el entendimiento humano el gque debe estar
abierto a la recepcidén profunda de las verdades que Dios
comunica. Ahora si “WER”, “ESCUCHA” Y “ENTENDIMIENTO” se
hayan en mutua interdependencia, entonces este
“entendimiento” no es cualquier entendimiento. Se trata de
un entendimiento especial reservado al “espacio espiritual”
de la persona. Pero, a su vez, el texto citado advierte
que tal entendimiento puede estar cerrado o abierto al
entendimiento que Dios requiere, cerrado o abierto a lo que

W

se pretende que “vea” o “escuche”. Ahora, tal “visién” o
“escucha” han de verse como “actos reflexivos”, que pueden
ser llevados, si se quiere, a gran profundidad. Asi que la
“captacién en profundidad” se revela como la meta de este
“Wer” o “escuchar”, y con ello revela su horizonte de
posibilidades. Pero tal meta alta ha de conseguirse, se
entiende, en el conveniente ejercicio de estos “actos
espirituales”. ©Note que no les llamo “facultades”, debido

a que en este caso especial, no se refiere a una mera

funcién de la subjetividad. Log “Actos esgpirituales”,




aparecen y se realizan en la pura inmanencia del espiritu y

en la base de este T“aparecer los actos” y de su

“realizacidén”, se encuentra el “ejercicio”, ejercicio que

aqui aparece como ung “hacer” aparecer los “actos
® °

espirituales” como prerrequisito para “captar” los

significados profundos que Dios “comunica”. Asi que la

“visidén” y la “escucha® ge las que nos ocupamos, comporta
pues un “hacer aparecer los actos espirituales y su
correspondiente realizacién explicita” en la pura
inmanencia espiritual. El1 “hacer”, se sabe, se rev?la como
L]
algo inherente a la vida; la vida toda se muestra como un
“hacer totalizante”. Desde el momento en que la vida se
devela y se revela como vida, el “hacer” aparece con ella
como condicién a-priori del ser de 1la vida. Segun

Heidegger tal vida se revela a nosotros como un “hacer

preocupativo” (Ser y Tiempo). Pero la vida tiene niveles
variados y por eso ella misma esta “gradada”. El ser
humano tiene la posibilidad de 1x ascendiendo

paulatinamente en estos niveles en cuanto. accede a los
espacios inmanentes de la subjetividad, en primer lugar.
Tales espacios, los descubiertos por Kant, Hegel y Husserl,
sirven para manejarnos en el “mundo de la vida”, alli
tenemos la tarea de un “hacer” volcado hacia el mundo de la
vida. Pero agotados tales espacios, el ser humano tiene la
posibilidad de penetrar en los “espacios espirituales”,
penetrando ahora en la “inmanencia del espiritu”, espacios
donde ya ninguna subjetividad y ningun “hacer” derivado de
ella, perturba. Por ello el “espacio espiritual” se revela
en su pura imanencia como “los caminos que conducen al
reposo divino”. La reflexién fenomenoldbgica descubre que
los “actos espirituales puros” se “dejan arrastrar” por los
significados gque Dios “comunica”. Asi que estos “actos
espirituales puros” se nos revelan como los a-prioris

necesarios para que el entendimiento esté “abierto” a los
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significados que Dios “comunica”. En seguida viene el
papel que juega “la escucha”. La “escucha” no se da sin el
“retiro”, sin el “dejar”, sin el explicito “vete de ti
mismo”. El “vete de.t:; mismo”, es un “llamado”, no es
L]
llamado cotidiano, se trata de un llamado universal, de
caracter muy especial ya que este “llamado” viene de Dios y
tiene y conoce un ti%os de intencionalidad que llamaré
“escatoldgica”. Y en segundo lugar este llamado se revela
como condicidén necesaria para abrir el entendimiento en la
direccionalidad de los. “actos puros espirituales del
entendimiento” de este entendimiento especial que vya
dijimos debe aperturarse para estar listo a la recepcidn de
los significados que Dios “comunica”. A su vez, la
apertura de los “Actos espirituales puros”, pone en juego
tales actos en la forma de un “hacer ver”, en la forma de
un “hacer” de que escucha que escuche (shemd&), entonces los
“Yactos espirituales puros se abren al “entendimiento”
comprendido como entendimiento espiritual. Pero aqui queda
por aclarar lo que signifique el “dejar”, el "“vete de ti
mismo”. Con el propdsito de dilucidar este importantisimo
aspecto contamos con un texto significativo, y se trata del
“llamado” que Dios hace a Abraham en el libro de Génesis,
capitulo 12, leemos:”Yahvé dijo a Abran: “wete de tu
tierra, de tu patria, y de la casa de tu padre a la tierra
que yo te mostraré” (Gn 12:1). Aquil La palabra hebrea que
se emplea es “lejleja”, que se traduce como “vete de ti
mismo”. Asi gue un propdésito de Dios al llamar a Abran de
esta manera es, primero, ponerlo en “condiciones limite de
existencia”, es alguien que debe renunciar a todo lo que
posee en ese momento para seguir el llamado de Dios. P eles
qué? Porque la renuncia total es condicidén sine qua non
para entrar en la vida del espiritu, para abrir el
entendimiento espiritual a los “Actos espirituales puros”.

Cabe advertir que cuando Abran es llamado por Dios, éste ya
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posee ‘“ejercitacidén espiritual” en una buena medida,
primero es ya un anciano de 66 afos, y segundo Dios
advierte que es el més justo entre los hombres en aquel
momento. La palabra'“jﬁsto”, revela “ejercicio espiritual
continuado”. Por ello, Y“wete de ti mismo” se revela a
Abr&n como un auténti%? “llamado” al que, en consecuencia,
obedece. Hasta ese mgﬁento Dios no se habia dirigido
directamente a Abrén, asi que su ejercicio espiritual en
este momento era “praxioldgico”, se revela en su conducta,
en su “accionar moral” para con Dios, teniendo como centro
a Dios. Se puede afirmar en forma kantiana que Abrén actua
por imperativos categdéricos ya que sabe que gusta y que
disgusta a Dios de la conducta de los hombres. Con ello
Abrédn ha entrenado béasicamente su voluntad y con ello ha
venido a crear una voluntad abocada a Dios. Su voluntad ha
devenido de voluntad de hombre a voluntad abocada a Dios.
Ahora, el llamado de Dios que reza “vete de ti mismo..”, es
un paso adelante en el “llamado” divino. Este segundo paso
consta de un desprendimiento de su “yoedad” -basica, sobre
la que todos 1los seres humanos afincamos nuestra vida
cotidiana. No cabe duda que los parientes, la hacienda, la
propia casa, la cultura, nuestras mas queridas
pertenencias, son todas cuestiones que se llevan muy
arraigadas, tan arraigadas que llegan a formar parte del

propio ser, y por lo tanto, parte de la personalidad.

Ellas conforman, en conjunto, un verdadero “estilo de
vida”. Esto es para que entendamos 1lo serio gue es un
llamado de Dios en si mismo. No cualguiera es capaz de

ello si entendemos las implicaciones del mismo y el
contenido de éste en toda su magnitud. Pero ¢Por qué
quiere Dios que nos despojemos de algo tan fuerte como
nuestra “Yoedad”? La respuesta se encuentra en los
elementos fundamentales que se han desvelado acerca de la

Fe. Deciamos que para alcanzar aquellos significados de lo
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que no se ve, la “certeza de lo que no se ve”, es preciso

“oir” o “ver” como un “hacer”, que son estados profundos

del espiritu, son el “hacer profundo de la espiritualidad”.
. L) . . . .

Pero para que tales sesgnifiscados “metanoéticos”, emerjan en

el horizonte del “hacer espiritual”, se hace necesario el

“silencio iluminador”; El “silencio iluminador” sdélo se
presenta en la “renuncia” interior; sbélo el doloroso
proceso de la renuncia interior 1lleva a la camara del
silencio iluminador. Asi que el “llamado” se realiza
mediante un mandato categdrico “lej-leja”. Si el Yector se
toma el trabajo de revisar desde el Génesis 12, al Génesis
22, en donde Dios culmina el “trabajo espiritual” con
Abraham, cumpliéndole su promesa, pero también pidiéndole
en sacrificio al tunico hijo que le ha dado, se verd el
largo <camino espiritual por donde Abraham ha debido
. transitar, y como este “camino espiritual” tiene como
denominador comun el desprendimiento progresivo de todas
aquellas cosas que se consideran parte de la “yoedad”, asi
en la medida que hay este “desprendimiento”, hay también la
liberacién del “amor &gape”, y con el ello, a su vez, la
aparicién del silencio iluminador al interior del alma, lo
que hace que, finalmente, el espiritu deje libre el “hacer”
o “ver” espirituales profundos o metanoéticos, con lo que
Abraham logra la comunicacién espiritual con Dios vy
finalmente la comunién e intimidad. Una forma similar en
la que puede este proceso ser comprendido, es a través del
llamado de Dios a los israelitas por medio de Moisés, y
vemos que la liberacién de la esclavitud de Egipto
consistié en el éxodo de ese pals por el desierto, durante
largos anos. ¢Por qué a través del desierto? La figura
del desierto es muy importante ya que ella es magnifica
para despertar el silencio iluminador a través de la
“renuncia”. Peregrinar por el desierto requiere de una

“renuncia” progresiva y forzada de la ‘“yoedad”, aquil
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nuevamente se realiza el mandato primigenio con el que Dios
llama a Abraham “lej-leja”, ahora a través de la figura del
“desierto”. Al igual, note que cuando Moisés sube al monte
en busca de las tabl8s ede los mandamientos, pasa en
contemplacién y continuado “ejercicio espiritual” por
varios dias, hasta q%? escucha la voz de Dios y éste le

. .
llega a tratar “cara a cara” como relatan las escrituras.

Asi que al igual que la vida conoce niveles, la vida
espiritual también los econoce, y el ser humano %mede ir
accediendo a esta diversidad de niveles, sélo si va
desprendiéndose poco a poco y de modo doloroso, de 1los
espacios de la intrasubjetividad y de la intersubjetividad,
hasta sumirlos en un silencio profundo. De aqui en
adelante, este silencio profundo, es iluminador porque
conduce al “reposo”, el llamado “reposo de Dios”:”..por eso
me irrité contra aquella generacidén y dije: su corazdn anda
siempre extraviado; jamds han conocido mis caminos, por eso
juré enojado: no entrardn en mi descanso” (He 3:10-11), (el
resaltado es mio). A este reposo solo puede ser conducido
quien sigue 1la wvia dolorosa del desierto, Uunica que
consigue el silencio profundo que 1luego es iluminador,
porque es el camino que lleva al dichoso reposo. Con este
reposo, la reflexién fenomenoldgica descubre los “actos”,
mediante los cuales el espacio inmanente de lo espiritual
en mi se descubre y se deja arrastrar por los significados
metanoéticos que Dios comunica, de modo que la “visén” y la
“escucha”, son “actos inmanentes puros que descubre el
espacio inmanente puro del espiritu, mediante el “hacer”
espiritual profundo. Este Gltimo “hacer” que ha puesto en
marcha los “actos puros” del espiritu en la forma de un
“hacer-ver”, y la escucha en la forma de “hacer” que el que
escucha, “escuche” (shemd), abre los “actos puros” al

s

entendimiento espiritual profundo. Asi en este nuevo
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contexto, todas las pardbolas de JesUs deben ser entendidas
dentro del acto que la Fe adscribe a toda la unidad de lo
divino. Advierta, en este punto, que todas las parabolas
terminan con “el que d¢enYaeoidos para oir que oiga”.

Al principie, los “actos puros”, aparecen, g
desocultan en su inmegiata inmediatez, al ser descubiertos
de este modo sdlo puedeﬁ ser dados en su forma ontoldgica,
es decir “ser dados tal y como éstos son”, pero aun con
esto, ellos se constituyen en la base a-priori sobre la que
el entendimiento espirisual puede desocltarse y r®velar al
espiritu con las verdades trascendentes que le son dadas,
desde su inmanencia trascendental pura. Asi gracias a esta
base fenomenoldgica, se comprende ahora porque la Fe se
muestra como un fundamento. La Fe es un fundamento, en
tanto, en cuanto, es certeza de lo que no se Vvé, O sea
certeza de tener para-si los significados metanoéticos, en
su puridad ontoldégica, que Dios comunica. La expresidn
resulta racionalmente oscura, pero fenomenoldgicamente
clara: esta certeza que aqui se muestra, muestra 1los
“actos” del “hacer-ver” y del “escuchar”, tal y como ellos
son antoldégicamente hablando, en su total pureza, y esto
les permite a ellos revelarse en el horizonte espiritual
profundo como “datidad pura”. Pero revelarse asi, les
impide revelarse en su “otredad”, esto es revelarse en sus
puras posibilidades de captacién de los significados
metanoéticos que Dios comunica. Pero espreciso gue estos
se conozcan, primero, en su pura datidad, para luego ser
revelados en sus puras posibilidades de captacidén de
significados espirituales profundos. En otros términos, se
precisa que ellos salgan de alienacidén, a la que los somete
la captacidén inmediata de los mismos, cuando estos son
captados en su mé&s pura datidad. Ahora, lo que el “Ver” y
el “escuchar”, deben hacer es trascenderse del estado de

“pura datidad”, para descubrirse en sus posibilidades de
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captacién de significados espirituales profundos, pero se
precisa de su alienacidén para luego “desalienarse”, y por
ello la Fe se muestra como el fundamento de lo “no visto”,
“lo- que- no- se- ve”, pfecisa de la “certeza” entendida de

modo fenomenoldégico, para poderla dimensionar de modo

justo. De este Unico modo, “lo-no-visto”, pasa a ser “lo-
®
. [ . .
por-venir”, en “lo-por-venir” se oculta wuna realidad

espiritual altamente significativa para el ser humano de
todos los tiempos. “Lo-por-venir” es mostrado como
“destino” (moira), pero ng como hasta ahora a sido entendida
esta nocidén. La nocidén de destino debe ser entendida como

W

“destino abierto”, (1)porque depende de cbémo mi ver” y
“escucha” se descubren en su suprema datidad y luego de

“desaliena”; (2)porque las posibilidades que “descubre” el

AN 7

ver” y la “escucha” respectivamente, son constitutivos y

constituyentes de todo ser humano.

El entendimiento espiritual abarca, en consecuencia,
dos grandes estratos: (1)el “ver” 'y 1la ‘“escucha”,
entendidos como “actos puros inmanentes”, descubriéndose en
su pura datidad bajo la alienacién del si mismo “como-si”.
(2)La desalienacidén descubre un entendimiento espiritual
profundo que, descubriéndose desde el a-priori de la
datidad pura del si mismo “como-si”, descubre un
entendimiento espiritual profundo que se capta en sus
posibilidades puras de aprehender significados metanoéticos
para ser conocidos en su absoluta verdad. Asi la Fe es de

W

modo esencial un acto”, un acto lleno de la “wida
presentificadora” del espiritu de Dios participando
activamente en el espiritu humano, y que al hacerlo se
revela como un fundamento, fundamento sobre el que se
constituye el destino humano en su hacer y quehacer para
con Dios, para con los hombres y para con el mundo. No es

licito pensar que se pueda tener més o menos Fe, la Fe se
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tiene o no se tiene, como se demuestra de modo
fenomenoldégico, se posee este fundamento o no se posee, se
esta dispuesto a la “vida del espiritu” o no se esta
dispuesto. Es, pues,® yn camino que no conoce la
mediocridad, que sdélo conoce el compromiso permanente vy

serio sobre la base de una entrega total.

Llegados a este punto, sera conveniente revisar 1los
elementos fundantes que hasta ahora han quedado fusionados

gracias a que se ha podgddo hacer una fenomenolog®a de la

Fe. “La Fe es el fundamento de lo que se espera y la
certeza de lo que no se ve”.(He 11: 1-2) “Por ella
obtuvieron nuestros padres la aprobacién de Dios”. Estas
expresiones las conectamos en su debido momento a: “..por

eso me irrité contra aquella generacidén y dije: su corazdn
anda siempre extraviado; Jjamds han conocido mis caminos,
por eso juré enojado: no entrardn en mi descanso”. (He 3:10-
11). El texto de esta Ultima cita esta precedido por las
palabras: Y“si escuchan la voz de Dios, y no.endurecen sus
corazones..” Aqui vemos que el tema del “reposo ocupa un
lugar importante en todo el texto. El reposo de Dios es
apetecido como algo muy valioso, tan es asi que en la misma
carta a los hebreos capitulo 4, leemos: “Temamos, pues, no
sea que estando en vigor la promesa de entrar en su
descanso, alguno de ustedes quede sin entrar” (He 4:1). El
reposo es instaurado por Dios para los hombres en la Toréa,
a través del mandamiento de guardar el dia Sé&bado, el judio
debia guardar el dia Sé&bado o séptimo dia. Pero tal

mandato es sélo una forma preliminar de entrenar al pueblo

judio en la entrada al reposo de Dios. Lo pretendido,
realmente, lo ansiado, es el reposo de Dios. Asi que el
reposo de Dios aparece como la esencia del Sabado. A

fuerza de guardar el sédbado se va adquiriendo la habilidad

de hacer silencio interior, y este silencio interior sobre
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el entendimiento intelectual abre el entendimiento
espiritual a los significados metanoéticos. Y pensemos en
este punto ¢por qué el tema del descanso permanece unido en
la carta paulina al sem® de la Fe? Veamos el texto de
Hebreos 4:2, y alli leemos: Porque nosotros también hemos
recibido la buena nueva como ellos, sélo que a ellos el
mensaje no les sirvié. de nada porgque no estaban unidos
mediante la Fe a aquellos que lo escucharon”. Y luego
Hebreos 4:3, dice: Pero nosotros si tenemos Fe, podemos
entrar en este descansogdel que ha dicho: “por @so juré
enojado, no entraran en mi descanso” (Sal 95:11). Asi que
este texto es especialmente revelador del gran papel que
juega el descanso en todo esto, y del por qué esta unido a
la Fe. El judio, y especialmente el fariseo transformaron
la practica de tal mandato en un distintivo entre ellos y
los paganos, y después de ello el siguiente paso fue
convertirlo en levadura de su personalidad, que es lo que
hace el judio hoy. Cuando el mismo JesUs es increpado por
los fariseos y doctores de la ley acerca de por qué
transgrede el dia sé&bado, revela muy bien en que se habila
convertido el mandato del reposo en manos de esta gente
dura y grotesca; revela que no se vio en el mandato la
esencia del mismo a saber: entrar en el reposo de Dios. EIl
reposo de Dios consecuente, lleva al practicante espiritual
a entrar en un verdadero “silencio interior”. En realidad
hay tantos iconos que acallar en nuestro interior que
resulta un trabajo que ha de hacerse paulatinamente y por
la via dolorosa. La expresién “E1 Sefior es Sefior del
S&dbado”, sefiala bien que para buscarle y encontrarle se
precisa del “silencio interior”. Dios tiene ante nosotros
tres dimensiones, a saber: Es Camino, es Verdad y es Vida.
Para escuchar las verdades que se revelan mediante los
significados metanoéticos, se hace necesario “dejar hablar

la vida”, dejar hablar la vida, se hace posible sélo desde
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el silencio interior, sdélo entra en el silencio interior

quien entra en el “reposo de Dios”.

Hasta aqui dejo la ®rigpera parte de este ensayo dando
las bases para enfocar la Fe desde este nuevo angulo, vy
haciendo ver, a un tiempo, que sbélo desde esta perspectiva
empiezan a tener un enfgc% esencial y comprensivo los temas
conexos con la Fe, algunos de los cuales ya hicieron su

aparicién en este ensayo.
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