la Presencia Real en la Eucaristia

Seria desacertado suponer que la .reciente
controversia sobre la transubstanciacién tuvo
su origen en un mero deseo de hacer més suave
Y mas tolerable, a los oidos del mundo moderno,
las duras palabras de la presencia real. Varias
razones explican, y algunas de ellas muy serias
en teologia, esa corriente de inauietud y criti-
cismo, que se ha hecho sentir los Gltimos anos
contra el significado tradicional del dogma de
la Iglesia. En primer lugar las recorreré suma-
riamente para comentarlas después.

Debemos considerar esta controversia encua-
drada en una visién mas general, es decir, en
la nueva perspectiva de la teologia catélica,
dispuesta, sobre todo después de la guerra, a
buscar su propia renovacién por medio de un

provechoso retorno a las fuentes y por una nue- i

va metodologia. En la teologia eucaristica, esta
tendencia nos ha llevado a reaccionar contra
esa tan técnica y excesivamente arida “cosmo-
logia” de la presencia real, expuesta en los li-
bros de texto escolasticos de ayer.

Y como consecuencia surgié una reaccién
contraria, que hace hincapié en la asi [lamada
concepcién dindmica de la Eucaristia: es decir,
en la insistencia sobre el manjar comiin, con
un sentido eclesial y escatolégico, y sobre la
accion litiirgica y la consiguiente participacion
del pueblo de Dios. Hay una nueva imagen de
los sacramentos, que insiste primero en el en-
cuentro con Cristo, con un didlogo interpersonal
de fe y de amor. La presencia real, dicen ahora
algunos, constituye solamente un valor relati-
vo, subordinado a los valores dinamicos. Y cri-
tican la llamada teologia “estitica” de la pre-
sencia real, junto con el culto al Sacramento
reservado, como una exageracién desarrollada

_en la Iglesia latina, que promovié una piedad
individualista, antilitirgica y hasta supersti-
ciosa.

El origen de un error.

Al trazar la historia de la doctrina de la
presencia real, algunos alegan la oposicién entre
el “simbolismo agustiniano”, para quien el pan
y el vino son esencialmente un “signo” de una
realidad extra mundana, y el “metabolismo am-
brosiano”, que por su excesivo realismo sobre
el cambio fisico, condujo a una teologia que
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contradice al axioma ‘“sacramentum est in ge-
nere signi”. (Esta objecién tal vez recuerde a
alguno de ustedes el articulo 28 de los 39 ar-
ticulos anglicanos, segin el cual la transubstan-
ciacién “echa abajo la naturaleza del sacra-
mento’’).

Otra fuente de inquietud brota en un ambito
diferente. Los autores neoeéscolasticos compro-
baron que, a la luz de la ciencia moderna, no
es posible seguir llamando al pan y vino subs-
tancias homogéneas, segiin las categorias de la
cosmologia aristotélico-tomista. En ambos hay
una multiplicidad fisico-quimica de gran com-
plejidad. Entonces, ;dénde estd “la” substancia
del pan y del vino, de que habla la definicién
del tridentino?

Algunos autores contestaron traduciendo la
expresién dogmatica en términos cientificos
modernos. La substancia que cambia, dicen, es
de hecho el conjunto maultiple y total de las
substancias fisico-quimicas: de los micro cris-
tales, complejos moleculares, moléculas, atomos,
electrones, protones y demas; mientras quedan
inmutables los accidentes: extensién, masa,
energias magnética, eléctrica y cinética, etc.
Pero este recurso, lejos de tranquilizar las al-
mas, deja mas molestas a muchas de ellas. Des-
pués de la controversia que sobrevino sobre
estas cuestiones por los anos cincuenta, espe-
cialmente entre Carlos Colombo y Felipe Sel-
vaggi, algunos empezaron a decir que Colombo
no anduvo todo el camino para llevar la doctri-
na eucaristica fuera del alcance del “fisicismo”
y a preguntar si ese acontecimiento sobrenatu-
ral, que tiene lugar en la consagracion, podria
ser trasladado a un orden puramente espiritual
o intencional, dejando las realidades mundanas
completamente intactas en su misma naturaleza.

De acuerdo con la trayectoria de estas ideas,
influyeron las teorias‘ filoséficas modernas,
aceptadas por un buen numero de catélicos co-
mo de util aplicacién a la especulacion euca-
ristica. El “perspectivismo”, que en sus diversas
formas habia encontrado aceptacién desde el
tiempo de Nietzsche, declaré que no tiene sen-
tido hablar de la naturaleza de un ser en si
mismo; su realidad no es otra cosa sino su sig-
nificado para el hombre, “para mi”. Adaptando
esto a la esfera teoldgica, propusieron una es-
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pecie de “perspectivismo sobrenatural”; segin
este, la presencia real es una realidad en cuanto
cs percibida por la fe, no precisamente por la
fe individual, sino por la fe de la comunidad
eclesial.

Del mismo modo, y segin la fenomenologia
existencial, el mas profundo sentido de las cosas
es su significado humano, su finalidad y uso
como expresiones de relaciones interpersonales,
y se sugiere que esto podria llamarse su ‘‘subs-
tancia”. El pan y el vino son “realidades antro-
polégicas”. ;No podriamos decir que por guerer
usarlos Cristo para indicar la donacién de si
mismo, y su divina hospitalidad, cambi6é su mas
profundo significado, y este cambio de sentido
cs la transubstanciacién?.

Los gérmenes de casi todas estas ideas ya
fueron sembrados en un trabajo inédito titulado
“La présence réelle”, que tuvo su origen en
1936, como notas manuscritas de una discusion
privada. Después de la noble muerte de su au-
tor, P. Yves de Montcheuil en 1944, fue multi-
copiado, y en los afios siguientes, amplia y se-
cretamente difundido. De hecho, dio origen al
error sobre la transubstanciacién, contra el que
nos previene Pio XII, en 1950, en la “Humani
Generis”.

Antecedentes de una enciclica.

En 1955 aparecié el libro “Ceci est mon
Corps”, del eminente intelectual calvinista
Franz Leenhardtt. De estilo irénico y persuasi-
vo, parecia suministrar una justificacién biblica
a aquella nueva interpretaciéon de la transubs-
tanciacioén, que otros urgian a partir de las di-
ferentes premisas tomadas del perspectivismo
de la fenomenologia existencial y del neopla-
tonismo agustiniano.

Leenhardt argiiia que las palabras de Cristo,
en la ultima cena, no habian de entenderse se-
gun las normas conceptuales griegas, sino mas
bien de acuerdo con la mentalidad hebrea, para
la cual, las cosas “son” a los ojos de la fe lo
que la palabra divina les destina a ser. En la
cena, el mismo cuerpo de Cristo era el instru-
mento de su presencia; pero con un hondo sen-
timiento profético, El intimé que, de allf en
adelante, el pan y el vino de su banquete esca-
tolégico serian el instrumento de aquella misma
presencia, serian El mismo para sus discipulos,
que lo tomarian asi, como respuesta a la fe. Y
en este sentido, Leenhardt estaba dispuesto a
afirmar que el alimento fue transubstanciado.
Su libro impresiond, y algunos catélicos indica-
ron que aquellas ideas, como las parecidas de
Max Thurian, del anglicano Eric Mascall, y de

otros, abrieron un camino prometedor hacia el

acuerdo ecuménico.

Arrancando de todos estos factores, una co-
rriente de opinién empezé a aparecer abierta-

P

mente desde 1956 en algunos circulos catélicos,
sobre todo del moroeste de Europa; e intento
una nueva interpretacion del dogma tridentino
de la transubstanciacion, considerandolo como
una transignificacién y transfinalizacién. Estos
conatos de reinterpretacion fueron difundidos
hasta en publicaciones populares y piadosas, y
atrajeron considerables congojas y protestas.
Las crudas analogias con que a veces los ilus-
traban no eran a propdésito para tranquilizar a
los fieles. Un escritor comparaba el cambio pro-
ducido en el pan y el vino, con el que experi-
menta un pedazo de tela, al convertirse en la
bandera nacional; otro relacionaba la presencia
de Cristo con la personal bienvenida que una
ama de casa asocia al té y las pastas que ofre-
ce a sus huéspedes.

La mayor parte, sin embargo, expresaba las
nuevas opiniones cuidadosa y reverentemente.
No viene a cuento mombrar personas, hacia las
que siento, por otra parte, fraternal inclinacién
y simpatia. Las opiniones propuestas conjetu-
ralmente antes de la enciclica pontificia “Mys-
terium Fidei” sin duda seran modificadas. Abo-
rrecemos mentalidades inquisitoriales y nuestro
interés mo ha de ser buscar “adversarios y col-
garles” ese remoquete, sino sencillamente pro-
teger la fe de la grey de Cristo.

Como era inevitable, al llegar esta discusién
a la plaza publica, tuvo que sugerir alli una
crasa simplificacién. Sobrevinieron perplejida-
des, dudas incipientes, mucha angustia afectiva
inarticulada, con la aparicién de algunos resul-
tados amargos para la vida y el culto de los
catélicos. No era nada extrafio: ,por qué vamos
a adorar a un pan transfinalizado? ;Por qué
lo he de custodiar con reverencia, después que
haya cumplido su funcién dindmica de signo?

El riesgo de los téélogos.

Todo esto ofrecidé la base para la publicacién
de “Mysterium Fidei” en septiembre de 1965.
Expone alli el Santo Padre que se ve obligado
a hablar “a fin de que las esperanzas de un
nuevo florecimiento de la piedad eucaristica,
que como resultado del Concilio va extendién-
dose por toda la Iglesia, no quede frustrada por
la invasién de opiniones falsas”. Al ponderar la
diligencia teolégica de los que han ido explo-
rando las nuevas rutas, él declara: “Sin embar-
go, no podemos aprobar las opiniones que ellos
exponen, y tenemos el deber de llamaros la
atencién acerca de los graves riesgos que corre
la auténtica fe, a causa de estas opiniones’.

Baste esto sobre la historia reciente de esta
cuestién,

G. K. Chesterton, aquel fornido campeodn del
hombre de la calle, nos dijo una vez que desde
largo tiempo atras, él se reconocia a si mismo
entre aquella desahuciada e insignificante mi-
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norfa encargada de defender las convicciones de
la masa de la humanidad, contra los ataques de
todos los hombres.

Aplicando esta paradoja, seria comprensible
en estos tiempos que un preocupado pastor de
almas recibiera a veces la impresién de estar

defendiendo las creencias de todo el pueblo de-

Dios, contra los ataques de todos los especialis-
tas en teologia. Pero seria una ilusién pasajera.
“Securus iudicat orbis terrarum”. Asi en nues-
tro problema, para guardar el sentido de la pro-
porcion tenemos que recordar que las senten-
cias descritas fueron propuestas por un grupo
relativamente pequefio, y aun por un grupo ce-
rrado, que ciertamente no puede ser considerado
como representante del “sensus theologorum”;
mucho menos del “sensus fidelium”. Es un ries-
go profesional de los teblogos constituirse en
una sociedad de admiracién mutua.

Hagamos ahora algunas reflexiones sobre el
mismo aspecto teoldgico.

Verdad nuclear de nuestra fe.

Si en tiempos pasados nos presentaron, muy
a menudo, a ]Ja teologia de la transubstancia-
cién como un acertijo cosmolégico, en algunos
escritos recientes nos la presentan, también muy
frecuentemente, como un acertijo lingiiistico.
En ambos casos, se oscurece su valor religioso.

La verdad de la presencia real es un aspecto
de todo el rico misterio eucaristico, y nunca
debemos perder de vista su conexién integral
con los otros aspectos —especialmente con el de
sacrificio y comunién—, y con todo el conjunto.
El profundo significado de las palabras de Nues-
tro Sefior en la ultima cena fue primero desa-
rrollado por la interpretacién inspirada de S.
Pablo y de S. Juan; y después, progresivamente,
en las creencias, en las plegarias y en las ense-
fianzas de la Iglesia, a través de .los siglos. En
concreto, ESTO que nosotros recibimos y co-
memos, ESTO que constituye el centro miste-
rioso del culto en la Iglesia “es” Jesucristo
mismo, presente en su verdadera carne, en la
que nacié de la Virgen Maria, con la que mu-
ri6 en la Cruz y ahora triunfa, en la carne glo-
rificada victoriosamente. A diario celebramos
en nuestros altares el sacrificio de salvacién; y
la obra de nuesira redencién se hace, con eso,
operativa, porque “lo” que se ofrece, en la hostia
y en el céliz consagrados, “El” que se ofrece a
si mismo alli, es a la vez Sumo Sacerdote y
Victima. Nosotros realmente participamos del
banquete sacrifical porque recibimos en él a la
misma Victima del tnico sacrificio. Dominus
est. Esto “es” Cristo, ni mas ni menos. Y todo

"lo que cualquiera especulacién teolégica siga
diciendo sobre la presencia real ha de comen-
zar y concluir con esta verdad nuclear.

Lo mismo histérica que teolégicamente, la
defensa y garantia de esta primaria verdad re-
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velada es la doctrina complementaria, implicita
en aquélla y después desarrollada en la vida de
la Iglesia, que llamamos transubstanciacién.
Este largo proceso de desarrollo doctrinal, desde
la edad patristica hasta Trento, ha de ser des-
crito y ponderado teolégicamente, con el fin de
apreciar el contenido esencial del dogma.

El auténtico testimonio de la tradicién esta
por una conversion real del verdadero ser cons-
titutivo del pan y el vino en el cuerpo natural
y en la sangre de Cristo, La substancia, en esta
tradiciéon dogmatica, no esta vinculada a los
tecnicismos de la filosofia aristotélica, sino que
significa, en general, la realidad concreta de las
cosas creadas, como se nos dice, por ejemplo,
en la célebre homilia “Magnitudo”, del siglo
quinto, que ejercié un considerable influjo en
la ulterior consolidaciéon de la doctrina. En el
realismo basico de este cambio de una substan-
cia terrena en la de Cristo, encuentra la Iglesia
la perenne proteccién de su creencia en el rea-
lismo de la presencia corporal de Cristo.

La fe intenta comprender por qué éste es el
camino necesario que conduce a la presencia
real; y la respuesta especulativa méas profunda,
aunqueé oscurecida en el escolasticismo postri-
dentino y rara vez percibida por los criticos de
hoy, sigue siendo la de Santo Tomas de Aquino.
Su desarrollo teolégico no pertenece a la fe,
pero ha sido aprobado por la Iglesia, como una
ayuda para ilustrar lo que és la fe. La consa-
gracién eucaristica no puede transportar a Cris-
to, desde su sitio en el cielo, a nuestros altares,
no puede multiplicarlo, ni condensarlo, ni crear-
lo alli. Pero en la completa perfeccién de su
humanidad, El se hace presente en miles y mi-
les de sitios sobre esta tierra, real, corporal y
substancialmente, porque en cada uno de ellos,
una substancia terrena se ha convertido total-
mente, por el poder divino, en su cuerpo fisico,
que a pesar de eso, no se extiende mas ni aban-
dona el cielo, A causa de la continuidad enti-
tativa intrinseca en esta maravillosa y singular
conversién, El sucede ahora a aquella entidad
de la substancia terrena; y asi inmediatamente
empieza a hacerse presente, sin ninguna distan-
cia o traspaso espacial, bajo la localizacién de
aquellos accidentes empiricos, que antes locali-
zaban la substancia terrena. Segun Santo To-
mas, la transubstanciacion no es otro dogma
mas, sino el Gnico camino posible por el que el
dogma de la presencia real de Cristo puede ser
verdadero. .

‘

Interviene Pablo VI.

La Iglesia mo impone ninguna teoria cosmo-
légica sobre la substancia, sino que emplea este
término para designar un concepto que esta
sacado, usando las palabras de S. S. Pablo VI,
“de lo que la mente humana percibe cerca de
su experiencia necesaria y universal de la rea-
lidad”. Pero si no tenemos obligacién de adop-
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tar ninguan sistema filoséfico particular para
exponer la fe de la Iglesia, sin embargo, algu-
nos sistemas como el mero perspectivismo, son
ciertamente inadecuados para hacerlo. Es una
ironia que algunos, mientras rechazan como
obsoletos los auxilios de la filosofia escolastica
para ilustrar estas cuestiones, insistan ahora en
que aceptemos, en su lugar, una filosofia mucho
menos universal y mas efimera, la fenomenolo-
gia existencial, coma proveedora del unico re-
curso para penetrar el sentido oculto del dogma
catolico.

En la enciclica “Mysterium fidei”, el Papa
Pablo VI reafirma insistentemente la definicién
tridentina, sobre la completa conversién de la
substancia del pan y vino, como Unico camino
para llegar a la presencia real de Cristo. Y sigue
cxponiendo que, por eso, sobreviene alli un
nuevo significado y una nueva finalidad, no del
pan y del vino, sino de las especies, como una
“consecuencia” de la transubstanciacién. Estas
son sus palabras en pasaje tan trascendental:

“Como resultado de la transubstanciacién,
las especies de pan y vino, indudablemente
adquieren un nuevo significado y una nueva
finalidad; ya que no son mads el pan ordina-
rio y vino ordinario, sino el signo de una
realidad sagrada, y el signo de un alimento
espiritual. /

Pero la razén de adquirir este nuevo sig-
nificado y esta nueva finalidad es, precisa-
mente, por contener una nueva “realidad”,
que podemos llamar, acertadamente, “onto-
légica”.

No porque subsista, bajo tales especies. lo
que antes habia, sino algo completamente
distinto; y no por el mero juicio de la fe de
la Iglesia, que lo cree asi, sino porgue en
su objetiva realidad... Cristo esta alli, todo
entero, en su “fisica” realidad, presente, en
efecto, corporalmente, aunque no como es-
tan los otros cuerpos presentes en un lugar
determinado”. (A.A.S. 57, 1985, p. 766).

El magisterio pontificio nos ofrece aqui por
tanto un nuevo término para aclarar la termi-
nologia fradicional: en la transubstanciacién,
nos dice, hay un cambio de la “realidad onto-
légica”. ;Cémo debe entenderse esta expresién?
Aunque es nuéva en los documentos eclesiasti-
cos, ya era familiar desde las recientes. discu-
siones teolégicas. En particular, la usé repeti-
das veces, en sus escritos, como un término
clave, Carlos Colombo, obispo después, y cono-
cido tedlogo consultor especial del Papa Paulo
VI. He aqui un pasaje tipico, por ejemplo, don-
de las palabras de Colombo se ajustan a las
acabadas de citar de la enciclica:

“No es absolutamente posible enfender
transubstanciacién como un “puro” cambio

de significado o de valor religioso. La tran-
substanciacién, segin la doctrina catélica, es
ante todo “una mutacién total de una reali-
dad ontolégica, de orden corpéreo”, que trae
consigo despusés, sin duda, como consecuencia
¥ fin, una mutacién del significado y del va-
lor religioso...” (“La Scuola Cattolica”, 83,
1955, p. 93).

misterio de la realidad material.

Aqui debo disculparme por introducir tres
distinciones que nos ayuden a esclarecer el tér-
mino en cuesti6én.

En primer lugar, el orden de la realidad on-
tolégica se contradistingue del orden mera-
mente ideal, intencional o moral.

En segundo lugar, la realidad ontoldgica es,
o espiritual (como por ejemplo un angel, el al-
ma humana o la gracia —participacién de la
vida divina),— o si no, corporal, es decir, que
pertenece al orden creado de las cosas ma'e-
riales. E1 pan y el vino pertenecen, sin duda,
al orden de la realidad corpérea ontolégica, lo
mismo que el cuerpo fisico de Cristo, aunque
elevado ahora al estado glorioso. Notemos, de
paso, que ninguna explicacién de la presencia
real puede ser adecuada si se apoya en la espe-
cial condicién “espiritualizada” del cuerpo re-
sucitado de. Cristo, porque deja de tener en
cuenta la realidad de su presencia cuando insti-
tuyé la eucaristia, en la ultima cena, con su
cuerpo, aun no resucitado. Segiun esto, el Papa
Pablo nos previene contra el error que yace
bajo algunas de las recientes especulaciones, y
que explicarian la presencia eucaristica supo-
niendo un cuerpo “pneumético”, y por tanto om-
nipresente de Cristo glorificado. “Ave verum
corpus natum de Marfa Virgine”,

Nuestra tercera distincion es ésta: dentro del
orden de la realidad ontolégica corpérea, debe-
mos distinguir entre el nivel empirico de los
fenémenos y el metaempirico de la ultima subs-
tancia, que podemos concebir pero no imaginar.
Nos lleva a afirmar la existencia de esta meta-
empirica realidad, no sélo el sentido comun de
la humanidad y de cualquier sana filosoffa, al
reconocer que el flujo de los fendmenos empi-
ricos no puede identificarse con la realidad per-
manente de las cosas, sino también la reflexién
teolégica, por las implicaciones necesarias de
todo esto con la doctrina eucaristica de la Igle-
sia y las sucesivas explicaciones del magisterio.
En este nivel de la metaempirica realidad onto-
l4gica, y dentro del orden corpéreo, es donde
queremos colocar el cambia ontolégico que tiene
lugar en la consagracién eucaristica.

Los que.se burlan de este concepto metaem-
pirico de la substancia (que suelen imaginar
segun la cruda manera de Locke), olvidanse de
que todo este mundo material nos enfrenta con
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el 1ltimo misterio, cuyo secreto se reserva el
Creador. Si la mera razén humana no puede
comprender cémo Dios crea y conserva en el
ser este mundo, ;con qué derecho podremos
concluir la imposibilidad de que el mismo Dios
intervenga, por sus propios y altos designios,
para reaptar y modificar la entidad constitutiva
de sus creaturas materiales, en un orden que
estd mas alld de la mirada escudrifiadora del
hombre? Es aun de actualidad lo que escribié
el Cardenal Newman sobre la transubstancia-
cién en su “Apologia’:

“Es dificil, es imposible imaginarlo, lo
concedo; pero ;por qué va a ser dificil de
creer?... No puedo experimentarlo, es cier-
to; no puedo decir “cémo” es; pero me digo:
;Y por qué no ha de ser? ;Qué dificultad
hay? ;Qué entiendo yo sobre la substancia
y sobre la materia? Casi como cualquiera de
los grandes filésofos, y eso es no saber abso-
lutamente nada... La doctrina catélica deja
los accidentes intactos; no di¢e que las espe-
cies se van; al contrario, dice que permane-
cen.., Eso entra en relacién con las. mismas
substancias materiales; y sobre eso, ninguno
en la tierra sabe una palabra”. (Cap. 5, al
principio).

La intervencién del poder divino.

Entre los autores escolasticos existe la entor-
pecedora tentacién de confundir el concepto teo-
16gico de substancia con su propia teoria cosmo-
légica. Se me ocurre que esa confusién brota,
sobre todo, por no distinguir suficientemente
dos cuestiones completamente distintas. Primera:
“;Existe una nltima realidad substancial distin-
ta de los fenémenos empiricos de este mundo?”.
Y segunda: ;Cuiles son nuestros criterios filo-
séficos para distinguir las unidades substanciales
en el reino de la materia inorgénica?”. Teol6-
gicamente, s6lo viene a cuento la respuesta a la
primera pregunta, y ha de ser afirmativa. A la
segunda cuestién podemos dar diferentes con-
testaciones, o decir méas bien “{ranseat”.

Segun los quimicos, el pan y el vino no cons-
tituyen entidades homogéneas, es verdad; pero
tampoco son meros. titulos ni una simple rela-
cién al hombre. Tienen su consistencia objetiva
y cognoscible. Teol6gicamente, no hay por qué
hablar de los fen6menos del microcosmos, des-
cubiertos por los experimentos cientificos; aun-
que la misma substancia metaempirica, desde
luego, yace debajo de ellos. Nos basta que, bajo
los fendmenos macroscépicos, este pedazo de
pan y esta cantidad de vino sean llamados y
contengan lo que la Iglesia designa por subs-
tancia. ) )

;Cual es, por tanto, la consecuencia decisiva
que deducimos de la reciente controversia? Esta:
transubstanciacién no es un acontecimiento de
orden puramente espiritual o ideal, o moval,
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que deja intacta en sf misma la naturaleza
creada de las cosas terrenas; sino que es una
intervencién del poder divino en el mundo de
la ereacién material, al que estamos incorpora-
dos, y cambia radicalmente, no sélo el signifi-
cado y la finalidad de estos humildes elementos,
sino también su verdadera entidad constitutiva,
en la humanidad fisica de Cristo.

Esto no es “fisicismo” en su sentido peyora-
tivo, sino el necesario realismo catélico. Una fe
firme no retrocede ante esto. Y aqui estd el
punto, afiado yo, de donde pende la consistencia
o el desplome del realismo eucaristico. Ningtn
recurso a la “antropologia existencial del signo”,
por lirico o esotérico que sea, logrard empa-
farlo.

No necesitamos emprender contienda ningu-
na con la fenomenologia existencial, si se man-
tiene dentro del ambito de su competencia; pero
algunos defensores de las nuevas opiniones eu-
caristicas la enaltecen tAcitamente, como una
metafisica de la ultima realidad. Considerada
asi, la encontrariamos deficiente. Una nueva
funcién-signo no es, por si mismo, un nuevo
ser. Es verdad que aun en la metafisica tomis-
tica “ens et verum convertuntur”, pues la ver-
dad ontolégica, o el significado cognoscible de
una cosa, arranca de los constitutivos naturales
del ser, y con ellos coincide; y si cambia el ser
natural, cambia también necesariamente su sig-
nificado ontolégico, y viceversa, Pero si un ul-
terior significado, aunque sea sobrenatural,
sobrevienen a una cosa, dejandola intacta en los
constitutivos maturales de su ser, eso no puede
suprimir su original significado ontolégico, ya
que este se identifica con el ser natural. En ul-
timo andlisis descubrimos que esta teoria de la
“transignificacién” lleva un nombre equivocado;
en realidad deberia llamarse “consignificacién”.

Significado del signo sacramental.

En el agua del bautismo, por cierto, o en el
crisma de la confirmacién aparece un signo
sobrenatural de la accién salvifica de Cristo, que
se sobrepone al significado natural de esas dos
substancias que mo han sido cambiadas. Siguen
siendo agua y 6leo. Decir que del pan, aunque
intacto en su ser natural, ya no permanece lo
que antes estaba alli sino que ahora es una
realidad completamente distinta, a causa del su-
blime significado que adquirié en la cena del
Sefior, seria volver al nominalismo.

Ni tampoco sirve aqui e] recurso, de los dis-
cipulos de Leenhardt, a la “mentalidad” de los
hebreos ni a las “categorias biblicas”. La mente
hebrea sabia pensar muy bien tanto realistica
como simb6licamente. El pueblo de Israel mi-
raba hacia Yahveh no sélo para que le sefialara
nuevas finalidades a sus creencias, sino también
para que interviniera, e hiciera cosas a su favor,
en el mundo fisico, mediante su palabra omni-
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potente. En la sagrada Escritura, la palabra di-
vina revestia algunas veces a las cosas de una
nueva y sagrada dignidad y funcién, pero las
dejaba intactas en si mismas; por ejemplo, los
panes de la proposicién; otras veces, fisicamente
las cambiaba, las multiplicaba o las destruia.
En Cani, Cristo empledé una realidad material
para significar su poder y su misién interper-
sonal; pero lo hizo cambiando aquella agua en
vino; y es una analogia usada por los santos
Padres para ilustrar el realismo de la conver-
sién eucaristica.

La “transubstanciacién” se dijo hace tiempo,
y resuena hoy como un eco, “echa abajo la na-
turaleza del sacramento”. ‘“Sacramentum est in
genere signi”, es verdad; pero el signo sacra-
mental adopta diferentes expresiones. Las espe-
cies consagradas son el signo causal de la pre-
sencia corpérea de Cristo, pero no en el mismo
sentido en que son el signo causal de un ali-
mento espiritual, ni del sacrificio eucaristico;
sino porque designan y hacen presente la rea-
lidad fisica del Seiior, invisible, pero realmente
contenido debajo de ellas.

Los derroteros equivocados.

Por aqui y por alld corren murmullos de que
la enciclica “Mysterium Fidei” dejé intacto el
estado teoldgico de esta cuestién; y no fue sino
un mero expediente preventivo contra el len-
guaje inconsiderado y algunos posibles excesos
en la préctica.

No; fue una respuesta auténtica a una duda
teolégica; una respuesta ante la cual los teélo-
gos, que no ensefian en nombre propio ni por
la autoridad que les suministre su propia pers-
picacia, han de someterse lealmente. Paulo VI,
expresamente y sin ambigiiedades, intervino en
el contexto especifico de la controversia, para
someter a juicio una corriente de pensamiento,
considerada por algunos como una posible aper-
tura a una nueva trayectoria de desarrollo teo-
l6gico. El misterio eucaristico, es verdad, se
halla siempre abierto a mas profundas medita-
ciones e investigaciones, que el Papa estimula;
pero este acceso particular, que llaman “transig-
nificacién” y ‘“transfinalizacién”, segun recien-
temente han sido propuestos, es un derrotero
falso. Por esa direccién no es posible ningin
adelanto doctrinal. El verdadero espfritu de
progreso, que busca una genuina renovacién de
la teologia catdlica, difiere mucho de esa ten-
dencia a aceptar cualquier novedad, por la sim-
ple razén de seguir “la nueva linea”. Y apo-
yarse en motivos ecuménicos para ir adelante
por esas desacreditadas teorias eucaristicas seria
un caso de ese erréneo y comprometedor ire-
nismo, que el Coneilio describié como ajeno en
absoluto al verdadero ecumenismo.

El dfa de hoy, un entusiasmo por volver a
su sitio las verdades y valores, indebidamente

descuidados en tiempos pretéritos, puede facil-
mente degenerar en un desequilibrio hacia el
lado contrario. Es excelente destacar los valores
dindmicos, comunitarios, liturgicos y persona-
listas del banquete confraternal eucaristico;
pero no a expensas de otros aspectos, igualmen-
te vitales, del misterio sacramental. En el pa-
sado se dio un relieve unilateral al Sacramento
reservado, con descuido de la vida liturgica y de
su plenitud en la sagrada comunién; pero hoy,
como reaccién aparece muy a menudo un pre-
juicio unilateral contra lo que llaman la teolo-
gia “estatica” y el culto “estatico” de la pre-
sencia real. Ha llegado el tiempo en que pa-
rece necesario restaurar el equilibrio doctrinal,
subrayando una vez mas, y bajo una nueva luz,
los valores ‘“‘absolutos” de la presencia perma-
nente de Cristo en el sacramento, presencia que
no es meramente relativa, ni subordinada a la
accién litdrgica, ni al sacrificio, ni a la mesa
confraternal, como algunos han estado diciendo.
El Santo Padre sefiala, en su enciclica, muchas
indicaciones favorables en esta direccién; y ahi
se encuentra, a mi juicio, un campo fructuosi-
simo para una mas profunda penetracién teolo-
gica en los afios venideros.

Concluiré, pues, recordando brevemente al-
gunos de esos valores absolutos de la presencia
real de Nuestro Sefior en la eucaristia.

La eucaristia en el plan divino.

Primero, y ante todo, tiene una excelencia
suprema, en si misma, idéntica sencillamente a
la del Verbo Encarnado. Esta presencia perpe-
tia del modo més real la Encarnacién, en este
mundo en que vivimos. “El Verbo se hizo carne
y habité entre nosotros” (Jn. 1, 14). en el mis-
terio eucaristico. A través de esta carne, brilla
en el mundo el resplandor de la gloria divina;
y en ella se manifiesta Dios objetivamente. Y
asi como la misma Encarnacién fue, en efecto,
ordenada ‘“por nosotros los hombres y por nues-
tra salvacién”, y sin embargo la manifestacién
de la gloria divina en el Hombre-Dios precedi6
y prescindi6 de aquellas salvificas consecuen-
cias; asf también sucede lo mismo con la per-
petuacién del misterio de Cristo en la Euca-
ristia. Su presencia real alli estd ordenada,
efectivamente, a consecuencias saludables, al
sacrificio eucarfistico y la sagrada comunién,
pero conserva su primera absoluta excelencia
divina.

i:sta presencia de Emmanuel, Dios con nos-
otros, que realiza el duradero y profético anhelo
del pueblo de Israel, se nos da como un centro
permanente de nuestra adoracién, amor, devo-
cién y consuelo, y no para el provecho particu-
lar de los individuos, sino de toda la comunidad,
como Pablo VI sigue exponiendo. En cierta
manera, continia santificando y protegiendo los
sitios y circunstancias de nuestro vivir cotidia-
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‘no, como una vez la presencia corporal oculta
de Cristo llev6é la bendicion a la familia de
Zacarias (Le. 1, 40-56). En el culto del sacra-
mento reservado, que no se practic6é ciertamente
durante los primeros siglos, sino que fue desa-
rrollandose mas tarde bajo la accién del Espi-
ritu Santo en la vida de la Iglesia Catblica, se
manifestaron estos tesoros, latentes en tan divi-
na donacién. Y lo que hemos visto demasiado
bien en algunos recientes intentos, ha sido el
triste afublo que puede marchitar la devocién
de los catdlicos, cuando se toca ese centro sa-
grado de nuestra religion.

Otro valor absoluto, que hemos de ponderar,
es éste: La presencia real objetiva de Cristo es
un signo sacramental permanente, que opera
misteriosamente la permanente unidad de su
cuerpo mistico, aun fuera del tiempo de la ce-
lebracién litirgica y de la comunidn.

Mas aun, la confesién de la verdad de esta
real presencia y del cambio substancial real, es
cl mas insistente testigo y ejercicio de nuestra
fe; es un continuo e intransigente reclamo a la
mas que importante humildad de nuestra fe,

que lo mismo se exige a sacerdotes y a seglares
en su vida cotidiana. Desde el principio, Cristo
vio la aceptacién de estas duras palabras como
una prueba decisiva para los que quisieran se-
guirle (Jn. 6, 60-69).

Finalmente, el misterio de la transubstan-
ciacién, mediante el cual unas humildes creatu-
ras de este mundo material son transformadas
en la gloriosa humanidad de Cristo, la mas no-
ble de aquella otra transformacién escatolégica
de todas las cosas, varias veces anticipada en el
Nuevo Testamento, y “esperada por la creacién
entera con un perenne anhelo” (Rom. 8, 19-22),
cuando ya no habra sino “un nuevo cielo y una
nueva tierra” (Apoc. 21, 1; II Pet. 3, 13).

He ahi, por tanto, algunas de las verdades y
valores absolutos de la presencia real, que pue-
den rectificar el énfasis unilateral de ciertas
recientes especulaciones. Estas y otras verdades
descuidadas han de adquirir su equilibrio doc-
trinal y devocional, si queremos que la reno-
vacién de la vida litargica en la Iglesia, duran-
te este amanecer post conciliar, llegue a su es-
perada realizacién.
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