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DEDICACION

Este libro esta dedicado al difunto Arzobispo Fulton J. Sheen,
cuya devocion a la Hora Santa diaria ante la Eucaristia, a la Santisima
Virgen Maria y al Papado, inspir6 mi vocacion al sacerdocio.

Profesia del Arzobispo Fulton J. Sheen
sobre la Era de Paz

Nuestra Sefiora le dijo a los nifios que le dijeran al mundo que
vendria una gran era de paz para el mundo... y que Rusia se
convertiria. ..

Mientras estaba parado ahi (en Fatima) en el altar, viendo esa
gran multitud de un millén de personas... mi mente dejé esa plaza
blanca y se fue a la plaza roja de Moscu... De alguna manera senti
que en este dia habia la gran crisis entre la plaza de Fatima y la plaza
roja de Moscu ... Entonces en mi imaginacion podia ver un gran
cambio que venia sobre el martillo en la hoz. Podia ver ese martillo
que habia derribado a golpes tantos hogares y profanado tantos
santuarios. Podia verlo sostenido en alto por millones de hombres y
verse ahora como una Cruz. Y esa hoz, que los comunistas utilizaron
para cortar la vida humana como trigo verde, la vi ahora como
cambiando su figura y su simbolismo y convertirse, como decia el

Libro del Apocalipsis, “en la luna bajo los pies de la Mujer”.!

T Arzobispo Fulton J. Sheen
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En medio de los tiempos oscuros y turbulentos en los que estamos viviendo, la voz profetica del Papa Juan
Pablo Il nos ha asegurado una y otra vez que estamos viviendo en la obscuridad antes del alba de un
brillante nuevo dia y nos ha urgido a renovar nuestra esperanza en "la definitiva venida del Reino de Dios"
(Tertio Millenio Adveniente). EI magnifico libro del Padre lannuzzi, El Esplendor de la Creacion, nos
ayudara grandemente a hacer justamente eso. Fruto de exhaustiva y meticulosa investigacion, nos ayuda a
escudrifiar dos mil afios de reflexion en la oracion que el Sefior Jesus nos mando rezar junto con EL. Y adn
mas, nos presenta evidencia convincente de que el dia cuando esta oracion sea contestada esta a la mano.

+ Arzobispo George Pearce,
Didcesis de Providence, R.1.
16 de octubre, 2003

Padre lannuzzi, he visto de antemano su obra titulada El Esplendor de la Creacién. Estoy
impresionado con la exhaustiva investigacion de la literatura que ha hecho. Ha incluido a los Padres de la
Iglesia, a los clasicos y grandes tedlogos de la Iglesia y los escritos de los misticos que son santos de la
Iglesia. Ademas se adhirié cuidadosamente a la ensefianza oficial de la Iglesia encontrada en los Concilios
Ecuménicos y el Magisterio.

En nuestros dias cuando la gente estd tratando de asir aqui y alla la recepcion personal de
comunicaciones de Dios y de buscar guia de revelaciones privadas no aprobadas, su obra puede ofrecer
direcciones solidas para la gente de fe que sinceramente desea conocer la Voluntad de Dios en sus vidas.

Gracias por su erudicion. Que traiga esperanza a muchos, que avance almas en el camino de la
salvacién y el amor, y asi fomente el reino del cielo en la tierra.

+ Obispo James H. Garland
Didcesis de Marquette, Ml
1 de febrero, 2004

iMagnifico! jUna introduccion magistral! jLeer El Esplendor de la Creacién me dio una nueva
conciencia de lo imponente del plan de Dios para unos Nuevos Cielos y una Nueva Tierral Abrié una
nueva vision, y me dio un mayor deseo de santidad. Me abrid la mente, la vision, el corazén y el deseo de
la venida del Reino del Sefior y del cumplimiento del plan de misericordia. Como fruto de El Esplendor de
la Creacidn, quiero ser santo, un santo, una “Eucaristia Viviente”. Mi reaccion a este libro es jMaravilla de
Maravillas! jAgradezco al Padre Joseph por ser el escriba sabio que saca a la luz tesoros antiguos y nuevos!

El triunfo de la Divina Voluntad y la Era de Paz se presentan de una manera emocionante que nos
da una nueva y gran esperanza en nuestro conflictivo mundo. Que la luz que el Padre Joseph derrama sobre
la Era de Paz y la Ultima Venida de Cristo bendiga a todos los lectores de este libro.

Rev. George Kosicki, O.S.B.
Renombrado autor y preadicador de la Divina Misericordia
4 de abril, 2004



INTRODUCCION

Durante varios siglos la escatologia, apodada “la doctrina de las Ultimas Cosas”, parecia
contenta de llevar una vida callada, es decir, hasta que su resurgimiento académico hizo
que avanzara justo a la delantera de la teologia. Aunque la escatologia habia merecido
atencion teoldgica, nunca habia alcanzado el cenit de notoriedad del que disfruta
actualmente.

En los altimos afios el Arzobispo de Indianpolis Daniel Buechlein comenté sobre
una “inadecuada presentacion de la escatologia” en textos catequéticos.” Conforme los
editores fueron impulsados a incluir los cambios necesarios, los te6logos articularon
nuevas percepciones dentro de los misterios de muerte, juicio, cielo, infierno y el Gltimo
estado de perfeccion del pueblo de Dios. Aquello que una vez habia moldeado la actitud
de los primeros Cristianos (marana tha: Ven, Sefior Jests), comenz6 de nuevo a dominar
el panorama teoldgico completo.

La invasion de una nueva conciencia escatoldgica envidé un efecto de onda a
través de los circulos teoldgicos, venciendo, en parte, el antiquisimo punto muerto entre
la escatologia patristica y el milenarismo.® Con una fresca e innovadora perspectiva los
tedlogos comenzaron a presentar la escatologia de una manera que era accesible a todos.
Se alentd a los jovenes que estudiaban para el sacerdocio a explorar el nuevo fenémeno.
Los seminarios y universidades teoldgicos incorporaron la escatologia dentro de su plan
de estudios, refriéndose a ella como la vision Cristiana del reino de Dios tanto ahora
(nunc) como en la era por venir (tunc). Los seminaristas pronto aprendieron a apreciar
una ciencia que habia parecido primero méas bien poco convencional, como resultado de
las ensefianzas erréneas que estropeaban su pasado.

Inicialmente, algunos académicos se opusieron al resurgimiento de la escatologia
dentro de las universidades Catdlicas en vista de su potencial tergiversacion hacia los
fieles. Sentian que las palabras de Jesus sobre los ultimos tiempos eran muy a menudo
malinterpretadas y mal usadas por los profetas de destino funesto. Sin embargo, otros
académicos aquietaron tales preocupaciones al presentar la escatologia dentro del marco
tradicional de la teologia biblica e historica. Bajo su punto de vista, las palabras de Jesus
sobre los ultimos tiempos, si se comprenden en su escenario biblico-histérico, ofrecen
una muy necesaria llamada a la esperanza en la continua jornada hacia unos “nuevos



cielos y una nueva tierra”.

Las muchas apariciones aprobadas de Maria en los tiempos modernos han
evocado una similar diversidad de respuestas. Mientras muchos de los fieles han acogido
los mensajes de La Salette, Fatima, Akita, Betania y Cuapa con un espiritu de optimismo
y renovacion, otros los han promovido como oraculos de “catastrofismo”. La actitud de
optimismo y renovacion en efecto esta mas en armonia con la vision de la Iglesia, ya que
proviene de las obras escatoldgicas de los primeros Padres de la Iglesia. Su vision del
destino historico del hombre, y de la Nueva Jerusalén de paz y santidad, se puede resumir
mejor en la peticion central del Padre Nuestro: “Venga a nosotros tu reino, hagase tu
voluntad asi en la tierra como en el cielo”. En esta oracion los Padres y la primera
comunidad Cristiana abrazaron el reino de Dios en la tierra ahora, y en su manifestacion
universal futura.

He intentado describir este reino y su elucidacion a través de los siglos por los
primeros Padres, Doctores, escritores eclesiasticos y misticos aprobados de la Iglesia. Su
literatura pinta de modo persuasivo una era de paz futura y un elevado tipo de santidad
Cristiana en la vida de la Iglesia, durante la cual Satanas es encadenado y la voluntad de
Cristo triunfantemente reina en el hombre. Mientras que estos autores alcanzaron nuevas
percepciones de “varias maneras™ SuUS escritos nunca se apartan de su punto de origen,
concretamente Cristo, preservando asi el desarrollo integral de las ensefianzas contenidas
en el depdsito de la fe de la Iglesia.

Debido a que hay tantas corrientes opuestas en el campo de la escatologia,
considero necesario afiadir una palabra de advertencia. El estudio de tales temas como el
Anticristo, el fin de una era y el Juicio Final, puede llevar a sentimientos de temor que
distorsionen la propia vision del Dios que nos creé por amor. Como los primeros Padres,
nunca debemos perder de vista el triunfo final de Dios sobre Satanas, el pecado y la
muerte—un triunfo que estd garantizado por la Sagrada Escritura, por la Tradicion
apostdlica y por el Magisterio. Felizmente, mientras mas informacion obtengamos de
estas fuentes inspiradas, mas estaremos atrapados en el misterio del amor de Dios por
todos y cada uno de nosotros—un amor que, nos dice San Juan el Apostol, “expulsa todo
temor”.

Inicialmente, esta obra estaba lista para su publicacion en 1999, pero las
circunstancias permitieron que madurara en el estante y en mi corazon durante el
transcurso de varios afios. No fue sino hasta octubre de 2002 que la razon para su retraso
se hizo evidente: En una reunion en Corato, Italia, el Arzobispo de Trani, S.E., Mons.
Giovanni Battista Pichierri me alento a incluir en este libro los escritos de la Sierva de



Dios Luisa Piccarreta. Entonces supe que habia llegado la hora para su publicacion.

Esta obra es el fruto de muchos afios de investigacion en Roma y de didlogo con
expertos en el campo de la escatologia. Sin embargo, mientras mas he continuado mi
investigacion, més convencido he quedado de la inhabilidad del hombre de comprender
completamente los misterios de Dios. Por su misma naturaleza los misterios de Dios
continuamente se revelan a si mismos a la mente creada sin agotarse o ser completamente
asimilados por sus hijos. El Doctor Mistico San Juan de la Cruz escribi6 del misterio de
las revelaciones de Dios: “Quererlos limitar a lo que de ellos entendemos y puede
aprehender el sentido nuestro no es mas que querer palpar el aire y palpar alguna mota
que encuentra la mano en él; y el aire se va y no queda nada.””

En vista de esto, me compadezco de todo corazén de los maestros de Israel que
exhortaron a sus pupilos ya sea a abordar la escatologia con extrema prudencia y cautela,
0 a no hacerlo en absoluto. El tratado Mishna Jaguigé, declara como un ejemplo:

Es mejor para aquel que medita sobre estas cosas no haber nacido: lo que
esta arriba, lo que esta abajo, lo que esta antes y lo que esta detras.*

El comentario Talmddico habla de varios maestros en Israel quienes, al intentar
resolver misterios proféticos, sufrieron nefastas consecuencias: Ben ‘Azzaj murid, Ben
Zoma’ se volviod loco, Elisha’ ben Avuja’ se convirtio en apostata.” Entretenerse con la
escatologia puede en efecto ser perturbador. Para evitar este escollo, he hecho un
reconocimiento del panorama escatolégico desde una perspectiva biblio-histdrica,
utilizando el tradicional modus operandi de la Iglesia—un método de estudio que
presenta las ensefianzas tradicionales del pasado a nuestra era moderna como un
desarrollo inspirado de las ensefianzas de Cristo.

Si no por nada mas, espero haber adquirido de mis muchos afios de investigacion
una conciencia profunda de la ignorancia del hombre ante la sabiduria increada. Que las
muchas horas que he pasado investigando estos materiales aumenten su conocimiento de
las Ultimas Cosas, y que el conocimiento que obtenga de esta obra lo disponga a una
unién mas intima y amorosa con Dios.

—Rev. Joseph L. lannuzzi



SINOPSIS

Capitulo 1: Los Hijos de Dios

La creacion fue hecha por Dios para ser santa, libre e inmortal. Dios puso al hombre dentro del
Jardin del Edén para ser su cultivador y protector, pero el hombre hizo mal uso de los dones de
Dios y trastorné el orden natural de la creacion. Fue sacado del Edén y puesto en esta tierra para
restaurar el orden de la creacién. Tristemente, esta tierra tiene poco que ver con la santidad,
libertad e inmortalidad del Edén. Sin embargo es nuestra tierra a la que estamos llamados a
cultivar y proteger. Ya que al hacerlo, cooperamos con Dios y los unos con los otros en restaurar
la belleza de la creacion que el hombre una vez disfrutara. Una vez que se logre esto a través de la
actividad de Dios en el hombre, el envejecimiento, el sufrimiento, la enfermedad y la muerte que
caracterizan a nuestra civilizacion actual seran eliminados para siempre.

En este capitulo, San Pablo alude al gran y tan aguardado dia de la libertad de la creacién en su
carta a los Romanos, y las declaraciones del Papa Juan Pablo Il y del Cardenal Ratzinger nos
introducen a una teologia de la restauracion de la creacion. Los misticos y modelos ideales
modernos desarrollan esta teologia a través de sus percepciones y lecciones en como acelerar el
gran dia del renacimiento de la creacidn que serd mas glorioso que el Jardin del Edén.

Capitulo 2: Escrituray Tradicion

Los primeros Padres comunicaron las ensefianzas de los Apdstoles, algunos de los cuales habian
frecuentado su compafiia. Son custodios y guardianes de las ensefianzas que Cristo dejo a sus
Apobstoles. También son testigos desde los primeros siglos de la Cristiandad de la promesa de
Cristo de un dia en que la creacion sera liberada del cautiverio de la esclavitud. Del hombre a la
bestia, de las galaxias a los planetas, toda la creacién experimentara su liberaciéon de las leyes
actuales del envejecimiento, el sufrimiento, la enfermedad y la muerte en un periodo de la historia
de la Iglesia a la que cominmente se denomina como la “era de paz”. Ademas de los primeros
Padres, varios Doctores de la Iglesia y misticos aprobados ayudan a elucidar las ensefianzas
transmitidas por Cristo sobre este tema. Este nimero incluye varios modelos ideales de santidad
de los Siglos XIX y XX de quienes volveremos a hablar més a fondo en el capitulo culminante
del libro, 3.5.

Como siempre, a Satanas le horroriza, y detesta la restauracion de la creacion que Dios le dio al
hombre. Siembra confusién y controversia donde Dios ha sembrado orden y paz para obstruir el
plan de restauracion de Dios. En particular, Satands ha confundido astutamente a un nimero de
autores Catolicos que han imputado equivocadamente herejia a las ensefianzas de los primeros
Padres de la Iglesia sobre el renacimiento de la creacion, y al hacerlo, desviado nuestra atencion



del gran dia de la liberacion de la creacion.
Capitulo 3: La Era de Paz
3.1: Los Padres de la Iglesia

Este capitulo establece el cimiento doctrinal para la era de la paz de la creacién a través del
testimonio de los Padres Apostolicos y de los Primeros Escritores Eclesiasticos de las primeras
épocas Cristianas. Las ensefianzas de los Padres sobre “la era” fueron escritas en alegorias. A
menudo utilizaban lenguaje alegorico y simbdlico, ya que este estilo literario era comun en sus
dias como esta ejemplificado en un libro popular de esa época conocido como Apocalipsis.

La Iglesia estima ademas a los Escritores Eclesiasticos de la antigliedad cuya literatura refuerza
las ensefianzas de los Apdstoles y de los primeros Padres.

El lector laico puede encontrar este capitulo algo prolijo a causa de los mondlogos, la
terminologia y las citas de las fuentes documentadas mas antiguas sobre la era. No obstante, este
material ayuda a proveer el cimiento doctrinal para todos los capitulos subsecuentes, donde el
lector encontrara mayor simplicidad en estilo y lenguaje.

El capitulo también provee una muy necesaria cronologia de los eventos futuros del mundo en
forma de tabloide.

3.2: Los Doctores de la Iglesia

Los escritos de los Doctores de la Iglesia se presentan aqui por razones cronoldgicas, después de
los Apostoles, los primeros Padres y varios Escritores Eclesiasticos. Esta secuencia le permite al
lector apreciar mejor la continuidad histérica del pensamiento Cristiano sobre la era de paz.

Esta doctrina comenz6 con Cristo, fue pasada a los Apostoles, y fue cuidadosamente elaborada a
través de los siglos por los primeros Padres, Escritores y Doctores de la Iglesia. Debido a que esta
doctrina tradicional no se desvia de la ensefianza original de Cristo, el lector puede estar seguro
de su ortodoxia. Se presta especial atencién a la obra de San Agustin, La Ciudad de Dios, que
contiene nuevas y convincentes percepciones acerca de la era de paz.

La primera resurreccion descrita en el capitulo veinte del Apocalipsis es examinada en vista de
reciente erudicion biblica. Las caracteristicas de la gente y los eventos en la era de paz se reportan
con todo detalle, para proveer al lector de un retrato de cémo sera vivir en los dias cuando la
Divina Voluntad de Dios reine en la voluntad de la criatura humana, y cuando toda la creacion
sea liberada.

3.3: El Espiritu Santo y Maria



Los misticos aprobados de la Iglesia describen la era futura como una nueva presencia del
Espiritu Santo en el espiritu humano que crece exponencialmente. En particular los escritos de la
Sierva de Dios Luisa Piccarreta y de la Venerable Conchita Cabrera de Armida contindan con el
hilo de la teologia de la restauracion de la creacion donde las narraciones patristicas las dejaron.

Los eruditos de la Escritura afirman que la efusion universal de gracia sobre toda la casa de Israel
profetizada en el Antiguo Testamento es un don excepcional reservado por el Espiritu Santo y
Maria para los Gltimos tiempos. San Luis de Montfort, San Maximiliano Kolbe y la Venerable
Maria de Agreda explican con detalle el papel de Maria como una formatriz de los grandes santos
que surgiran durante esta era.

San Pablo da a entender la era de la santidad Cristiana cuando describe la futura Iglesia que se le
presenta a Cristo en un estado “santo e inmaculado” antes de su Ultimo regreso en gloria, y el
Papa Juan Pablo Il ofrece un comentario sobre las palabras de Pablo.

3.4: La Eterna Actividad de Dios en el Sacerdocio

Este capitulo examina teol6gicamente la naturaleza y actividad del sacerdocio de Cristo a la cual
todos los Cristianos han sido invitados. Al te6logo de hoy se le confia la tarea de asegurarse que
la interpretacion de la Palabra de Dios permanezca fiel a su punto de origen. También debe
iluminar el mensaje del Evangelio con percepciones mas profundas que tanto reafirmen su pasado
como dirijan su futuro. El tedlogo hace esto al sacar continuamente del arca hallada de los tres
modos de la Iglesia de la transmision de la revelacion, concretamente la Sagrada Escritura, la
Tradicion y el Magisterio, sin descuidar nuevas percepciones de los Doctores, santos y misticos
de la Iglesia.

La Iglesia siempre promueve la contemplacion de sus misterios, la meditacion en la Sagrada
Escritura y las nuevas experiencias de la actividad de Dios. Cuando se combinan, Dios y la
actividad del hombre contribuyen al proceso de la divinizacién a través de la cual todos los
hombres participan completamente en la “actividad eterna del sacerdocio de Cristo”.

3.5: Los Misticos de la Iglesia

Este capitulo presenta la doble actividad de la Divina Voluntad y la voluntad humana en la
criatura humana. En respuesta a la controversia de afios recientes concerniente a los escritos de la
Sierva de Dios Luisa Piccarreta, este capitulo explica como la actividad eterna que Dios imparte a
todos los bautizados esta sujeta a una multitud de variaciones y aumento en estados y grados. Los
bautizados pueden experimentar internamente las realidades eternas del cielo en la tierra por
virtud de su participacion en el sacerdocio eterno de Cristo, mientras avanzan a un estado de
actividad “continuamente eterna” de Dios.



iLa actividad “continuamente eterna” de Dios constituye el sello y la esencia del nuevo don de
unién mistica que Dios estd ofreciendo a su Iglesia hoy en dia! Se presenta aqui por primera vez
de una manera que es accesible tanto a te6logos como a laicos. Esta unién de voluntades surge de
los escritos aprobados de misticos tan recientes como de los dltimos Siglos XIX y XX.

Capitulo 4: Completa Participacion del Hombre en la Divina Voluntad de Dios

Este capitulo resume todos los elementos del nuevo don de unién mistica, por la cual la criatura
humana completamente act(ia en la Divina Voluntad de Dios. Es un capitulo que beneficiara a los
lectores de toda clase, rango o lugar en la sociedad. Provee un listado punto-por-punto de todas
las caracteristicas que los misticos aprobados de la Iglesia experimentaron al entrar y Vivir en la
Divina Voluntad de Dios, para crecimiento en santidad, y para conocimiento y percepcion.

También incluidos hay testimonios de la habilidad de Dios para elevar al hombre, después de que
ha caido, a un estado de gloria que excede todos los estados previos, que reafirma el mas sencillo
de todos los mensajes del Evangelio: Nada es imposible con Dios.

Por Gltimo, el dolor y la santificacién se presentan como dos componentes clave que estan
intimamente vinculados: Tal como los misticos tuvieron que cruzar el desierto espiritual para
entrar a la tierra prometida, también nosotros debemos resistir muchas pruebas y dolores si hemos
de poseer el mayor don mistico de todos, concretamente, “Vivir en la Divina Voluntad de Dios”.

Capitulo 5: La Ultima Venida de Jesus

Este capitulo expone lo absurdo de la doctrina milenaria sobre el regreso final de Cristo.
Siguiendo la Tradicion de la Iglesia, el regreso final de Cristo marcara el fin de los tiempos, la
historia y el mundo, como lo conocemos. La Nueva Jerusalén bajara del cielo como una novia
adornada para encontrar a su inmaculado esposo y tomara su lugar en los Nuevos Cielos y la
Nueva Tierra. A diferencia de la era de paz que ocurre dentro de la historia humana, los Nuevos
Cielos y la Nueva Tierra marcan el fin de la historia, el tiempo, el envejecimiento, el sufrimiento,
la enfermedad, las enfermedades y la muerte para siempre. Después de describir las
caracteristicas de la Nueva Jerusalén y de los Nuevos Cielos y la Nueva Tierra, este capitulo
ofrece un tratado oportuno de temas tan populares como la Parusia, el Arrebato y el modo
beatifico de los santos en el cielo.

Capitulo 6: Los Cuatro Pasos Faciles para Vivir en la Divina Voluntad
En respuesta a ideas equivocadas que rodean al don de la Divina Voluntad, este capitulo provee al
lector de un método simple y facil por medio del cual puede entrar y Vivir en la Divina VVoluntad

de Dios.

Capitulo 7: Magisterio y Milenarismo



Este capitulo es de gran beneficio para el te6logo de hoy. La historia muestra que la falla
para distinguir entre los diversos elementos de la doctrina llevéd a algunos académicos a
asociar las ensefianzas de varios primeros Padres de la Iglesia con la herejia del milenarismo.
Aqui uno descubre los apuntalamientos de la posicion oficial de la Iglesia sobre el
milenarismo, y la muy necesaria distincion entre milenarismo y los escritos ortodoxos de
varios primeros Padres, Doctores y misticos de la Iglesia.

Epilogo: Profecias de Pontifices Romanos sobre la Era de Paz



Oh, Espiritu Santo, amado de mi alma... Te adoro.
[luminame, guiame, fortificame, consuélame.
Dime lo que debo hacer ... dame tus ordenes.

Te prometo someterme a todo cuanto desees de mi

y aceptar todo lo que permitas que me suceda.
Haz solamente que conozca tu Voluntad.

—Cardenal Mercier



Capitulo 1

LLos H1J0S DE DIOS

“Jovenes del nuevo milenio, no uséis mal vuestra libertad ... Someteos Unicamente a Cristo, que
quiere vuestro bien y vuestra alegria auténtica ... De este modo descubriréis que jsolo
cumpliendo la voluntad de Dios podemos ser luz del mundo y sal de la tierra! Estas realidades,
tan sublimes como comprometedoras, sélo se pueden comprender y vivir en un clima de
constante oracion. Este es el secreto para entrar y morar en la voluntad de Dios. ®

El Papa Juan Pablo Il pronuncié este discurso en una reunion reciente con la
juventud de Roma. Es un discurso sobre la constante fidelidad a la oracién y a la voluntad
de Dios para un nuevo milenio de testimonio Cristiano, y se puede encontrar su origen en
sus enciclicas. En efecto su enciclica dedicada al tercer milenio Cristiano afirma que la
Cristiandad estd en el umbral de una “nueva primavera”, que trae consigo “un
redescubrimiento de la santidad de la Iglesia™ y “una nueva era en la vida de la Iglesia”.*
El Cardenal Joseph Ratzinger reconoce que las palabras del pontifice concernientes a un
nuevo milenio aluden a la Carta a los Romanos de San Pablo:

La creacion gime con ansioso anhelo por la revelacion de los hijos de Dios... La
creacion misma sera libertada de su esclavitud a la corrupcién para obtener la
gloriosa libertad de los hijos de Dios."

El Cardenal J. Ratzinger comenta:

Y oimos hoy el gemido como nadie jamas lo ha escuchado antes... El Papa en
efecto abriga una gran esperanza de que el milenio de divisiones sera seguido por
un milenio de unificaciones.*

Similarmente, las obras aprobadas de la mistica Dominica Terciaria, la Sierva de
Dios Luisa Piccarreta™ han descrito un futuro milenio de unidad y santidad. Este nuevo
milenio, afirma Luisa, sera testigo de una explosion de dones misticos, particularmente el
de “Vivir en la Divina Voluntad”, y es un proceso que restaura la creacion a su esplendor
original a través de la actividad de la voluntad de Dios en la voluntad humana. A Luisa
Jesus le revela que el objetivo de la existencia del hombre es vivir en la Divina Voluntad
de Dios, y restaurar a la creacion a su esplendor original por medio de la asimilacién de
los gemidos de amor de Jesus:



Entonces, el alma debe transformarse en Mi y hacerse una sola cosa Conmigo,
debe hacer suya Mi Vida, suyas Mis oraciones, suyos Mis gemidos de Amor,
suyas Mis penas, suyos Mis latidos de fuego...*

Deseo, por lo tanto, que Mis hijos entren en Mi Humanidad y copien lo que el
Alma de Mi Humanidad hizo en la Divina Voluntad... Elevandose sobre toda
criatura, restauraran los derechos de la Creacion—Ilos Mios asi como los de las
criaturas. Traerdn todas las cosas a su primer origen de la Creacion y a la
finalidad para la cual la Creacion fue hecha.®

En Mis llagas, en Mi Sangre se ve esta semilla que quiere transplantarse a la
criatura, para que esta criatura tome posesion de Mi Voluntad y Yo tome
posesion de su voluntad. A fin de que la obra de la Creacion vuelva a su
principio, como salié; no s6lo por medio de Mi Humanidad sino también por
medio de la criatura... Asi tenderé el ejército de las almas que viviran en Mi
Voluntad, y en ellas, la Creacién reintegrada, toda bella y hermosa como salié
de Mis manos.*®

Un modelo ideal més reciente de abandono total a la Divina Voluntad es el Rev.
Walter Ciszek (1904-1984), un sacerdote Jesuita declarado culpable de ser un “espia del
Vaticano” por el gobierno ruso durante la Segunda Guerra Mundial. El P. Ciszek paso 23
afios en prisiones soviéticas, resonando las profundidades de los gemidos del Espiritu en
la creacion. Antes de que la causa para su beatificacion fuera presentada, varios de sus
escritos fueron examinados por tedlogos en Roma quienes los encontraron ser tanto
inspirados como profeticos.'” En una de sus obras, el P. Ciszek describe cémo la creacion
es transformada y liberada de su esclavitud a la corrupcién a través de la actividad de la
voluntad de Dios en la voluntad del hombre:

La vida y el sufrimiento de Cristo fueron redentores; su “apostolado” en el
esquema de la salvacion fue restaurar el orden y la armonia originales en toda la
creacion que habian sido destruidos por el pecado. Su perfecta obediencia a la
voluntad del Padre redimieron la primera y continua desobediencia del hombre a
esa voluntad. “Toda la creacion”, dijo San Pablo, “gime hasta el presente y sufre
dolores de parto”, esperando los esfuerzos redentores de Cristo para restaurar la
relacién correcta entre Dios y su creacion. Pero el acto redentor de Cristo no
restaurd de si mismo todas las cosas, simplemente hizo la obra de la redencién
posible, comenz6 nuestra redencion.

Tal como todos los hombres comparten en la desobediencia de Adan, asi todos
los hombres deben compartir en la obediencia de Cristo a la voluntad del Padre.
La redencion estard completa sélo cuando todos los hombres compartan Su
obediencia...



Esta pura verdad, que el Unico proposito de la vida del hombre en la tierra es
hacer la voluntad de Dios, contiene en ella riquezas y recursos suficientes para
una vida entera... La nocioén de que la voluntad humana, cuando esta unida a la
Divina Voluntad, puede jugar un papel en la obra de Cristo de redimir a toda la
humanidad, es abrumadora. La maravilla de que la gracia de Dios transforme
acciones humanas sin valor en medios eficaces para esparcir el reino de Dios
aqui en la tierra pasma la mente y le da una suma leccién de humildad, pero trae
una paz y alegria desconocida a aquellos que nunca lo han experimentado,
inexplicable para aquellos que no creen.*®

Los escritos mencionados revelan como la creacion es transformada bajo la
influencia de Dios. No es a través de un individuo, sino a través de la obediencia de la
humanidad a la voluntad de Dios manifestada en la humanidad de Jesucristo que la
creacion sale de su esclavitud a la corrupcion y entra a lo que San Pablo Ilama ‘la
gloriosa libertad de los hijos de Dios’.

El Concilio Vaticano Il y las obras de los primeros Padres de la Iglesia refuerzan
esta ensefianza cuando presentan la Encarnacion de Cristo como un injerto de la
naturaleza humana del hombre a su Naturaleza Divina. Mientras mas coopere el hombre
con la gracia de Dios, mas eficaces se vuelven los frutos de la humanidad y Redencion de
Cristo en €l y, por é€l, en la creacion:

El hombre fue creado a imagen de Dios y recibi6 el mandato de someter la tierra
con todo cuanto contiene para asi regir el mundo en justicia y santidad:
reconociendo a Dios como creador de todas las cosas y ordenando a El su propia
persona y la totalidad de la creacion, para que a través del dominio del hombre
de todas las cosas el nombre de Dios sea glorificado en toda la tierra... Cuando
trabaja, no solamente transforma lo material y la sociedad, sino que se realiza a si
mismo... Aqui entonces esta la norma para la actividad humana — armonizar con
los intereses auténticos de la raza humana, de acuerdo a la voluntad y el designio
de Dios, y capacitar a los hombres como individuos y como miembros de la
sociedad para perseguir y realizar su vocacion completa.*

El misterio de la Encarnacién establece el fundamento... que... mueve hacia
Dios mismo, en efecto hacia la meta de la divinizacion.?® Esto ocurre a través del
injerto de los redimidos a Cristo y su admision a la intimidad de la vida
Trinitaria. Los Padres han puesto gran énfasis en esta dimensién soteriologica
del misterio de la Encarnacion.?

Los primeros Padres vieron la Encarnacion como un misterio que se esta



desarrollando, hasta que todas las cosas en el cielo y en la tierra sean restauradas en
Cristo, y a través de El, participar completamente de la vida Trinitaria.

Varios Padres presentan el primer y altimo libros de la Biblia como una sefial
reveladora del futuro de la creacion caracterizado por la paz y santidad universal: del
hombre a la bestia, de galaxias a planetas, toda la creacion experimentara su libertad de la
corrupcion en el periodo de la historia de la Iglesia conocido como el “Descanso del
Sabado”, o la “era de paz”.”” Su punto de partida es el relato de la creacion de Génesis
que simboliza el futuro del mundo: los siete dias de la creacion simbdlicamente
representan los 7,000 afios de la existencia del mundo; y el descanso de Dios el séptimo
dia después de todas sus obras representa el Descanso del S&bado del mundo en una
alegoria de 1,000 afios. En la medida en que las ensefianzas de los Padres estan arraigadas
en los libros del Antiguo y Nuevo Testamentos, asi también lo estd su estilo. Sus
narraciones de la “era de paz” a menudo estan redactadas en el estilo del Antiguo
Testamento de simbolismos y alegorias, y expresadas a través de las imagenes de la
naturaleza. Encontramos un ejemplo en el Libro de Isaias:

El Sefior de los ejércitos dara a todas las naciones en este monte un banguete de
ricos manjares, un festin de vinos generosos, de manjares grasos y enjundiosos,
de vinos puros y refinados.”

Los Padres de la Iglesia San Justino Martir y San Ireneo afirman la vision de
Isaias de un mundo repleto de provisiones materiales:

Yo por mi parte y cuantos son en todo Cristianos ortodoxos, sabemos que habra
resurreccion de los muertos, y un periodo de mil afios en la Jerusalén
reconstruida, hermoseada y dilatada, como lo prometen los Profetas Ezequiel,
Isafas y otros.?*

Asi, la bendicion predicha sin lugar a dudas se refiere al tiempo de Su Reino,
cuando los justos regiran al resucitar de entre los muertos;? cuando la creacion,
renacida y liberada de ataduras, dard una abundancia de alimentos de todas clases
del rocio del cielo y la fertilidad de la tierra... el Sefior ensefi6 y hablé acerca de
estos tiempos... Dias vendran cuando... todos los animales que utilicen
productos del suelo estaran en paz y en armonia mutua, completamente a
disposicion del hombre.?®

De las numerosas caracteristicas asociadas con la era de paz, la mas importante,
desde el punto de vista teologico, es la actividad del Espiritu Santo en el hombre y en la
creacion. Encontramos esto reflejado en la liturgia de la primera comunidad Cristiana,



que reemplazd las palabras de la Oracion del Sefor “Venga a nosotros tu reino” con “Que
tu Espiritu Santo descienda sobre nosotros y nos purifique”.?” Ya que lo que la Iglesia
reza refleja lo que ella cree (lex orandi, lex credendi), la invocacién de la accion
purificadora del Espiritu en la Iglesia peregrina reflejaba la antigua creencia de la Iglesia
en su transformacién final. La accion transformadora del Espiritu en la creacion recibio
renovada atencion siglos mas tarde en la adoracion publica de la Iglesia con la
invocacion: “Ven Espiritu Santo, llena los corazones de Tus fieles y enciende en ellos el
fuego de Tu Amor. Envia Sefior Tu Espiritu y todo seré creado, y se renovara la faz de la
tierra. " Ya que es la accion santificadora del Espiritu, merecida por el Hijo, la que
purifica, ilumina, unifica y diviniza a la creacion, nosotros, los hijos de Dios por quien
toda la creacién gime con ansiosos anhelos, se nos autoriza a gritar, “Abbd, ‘Padre’...
para que seamos glorificados con él. %



Capitulo 2

ESCRITURA Y TRADICION

El uso de la Sagrada Escritura no es sélo extremadamente Gtil sino necesario para la
presentacion de las ensefianzas de Cristo. Debido a que el estudio de la Escritura
continuamente desarrolla y perfecciona la teologia, ha sido llamado el “alma de la
teologia”. En muchos de sus inspirados libros uno encuentra el tema de la divinizacion de
la creacion.

Como la expresion normativa de la revelacion de Dios (locus theologiae), la
Escritura fue a menudo utilizada en el pasado para refutar herejias para que la verdad
pudiera hacerse mas accesible y comprensible para todos los fieles.® Los primeros
Padres—quienes fielmente comunicaron las ensefianzas de los Apdstoles—no solamente
utilizaron la Escritura para la refutacion de herejias, sino para instruir y amonestar a
aquellos dentro de familia de la fe. Su presentacion de la Palabra inspirada de Dios
reflejaba el método de ensefianza de los Apostoles, y se conoce por lo tanto como la
Tradicion apostolica (kerygma ton apostolon). Si los Apostoles predicaron a Cristo de
acuerdo a la Escritura, asi también lo hicieron los Padres. Para ambos, Cristo no
solamente cumplié la Escritura sino que la doté de significado. Para ambos grupos, el
mensaje de Cristo no sélo cumplié las profecias del Antiguo Testamento sino que reveld
la estructura completa del plan de salvacion de Dios.

Padres de la Iglesia

Desde los primeros siglos de la Cristiandad, los Padres fueron considerados
hombres de gran saber y santidad. La Iglesia acepta la definicion de San Vicente de
Lerins quien los distingue de las siguientes maneras: 1) por su doctrina ortodoxa comun,
que no implica inmunidad de error individual; 2) por una vida santa de acuerdo a los
estandares de la antigtiedad Cristiana; 3) por reconocimiento de la Iglesia, que no necesita
ser explicita sino que puede ser expresada por medio de citas de sus escritos; 4) por haber
vivido en tiempos patristicos, es decir, antes de la muerte de San Isidoro de Sevilla en el
Oeste 0 San Juan Damasceno en el Este (alrededor de mediados del Siglo VI11).*

Las contribuciones teoldgicas y literarias influenciaron todas las literaturas
eclesiasticas que los siguieron. Instruidos y educados por los mejores maestros del
clasicismo, utilizaron tanto experiencia escrita como verbal, que variaba de retorica a



apologética a simples sermones. El resultado de sus talentos combinados enriquecieron a
la Iglesia con una comprension mas profunda de si misma y de su mision a través de
Concilios, liturgia e instituciones, y en todo lo que concierne a su doctrina.

Su importancia fue notada cuando los obispos se reunieron en el primer Concilio
Ecuménico de Calcedonia. Presentaron sus declaraciones como sigue, “Siguiendo por lo
tanto a los santos Padres”. Esta declaracion identifica a los obispos de Calcedonia no
como innovadores sino como custodios de una fe transmitida de los Apdstoles y los
Padres.* Después de todo, tanto los Apostoles como los Padres sacaron de la misma
fuente de inspiracion de la Sagrada Escritura. Como dijo Clemente de Roma: “Cristo
viene con un mensaje de Dios; los Apo6stoles con un mensaje de Cristo ”,* y los Padres,
afiade la Iglesia, vienen con un mensaje de los Apdstoles:

Mas, para que el Evangelio se conservara constantemente integro y vivo en la
Iglesia, los Apostoles dejaron como sucesores suyos a los Obispos, entregandoles
su propio cargo de magisterio. Ahora bien, lo que ensefiaron los Apdstoles
encierra todo lo necesario para que el Pueblo de Dios viva santamente y aumente
su fe... Esta Tradicion, que deriva de los Apostoles, progresa en la Iglesia con la
asistencia del Espiritu Santo... Las ensefianzas de los Santos Padres testifican la
presencia vivificante de esta Tradicion, cuyos tesoros se comunican a la practica
y a la vida de la Iglesia creyente y orante. Por esta Tradicion conoce la Iglesia el
Canon integro de los libros sagrados, y la misma Sagrada Escritura se va
conociendo en ella méas a fondo y se hace incesantemente operante.®

Mientras que la Tradicion a veces se define como aquello que es viejo, la
Tradicion no se limita precisamente al pasado. La “Tradicion viva” de la Iglesia se
desarrolla y crece a través de los siglos sin alejarse, no obstante, de su punto de origen,
concretamente Cristo, los Apostoles y los primeros Padres.

La Escritura y la Tradicion, por lo tanto, juegan un papel integral en ensefiarnos lo
que Cristo le ensefi¢ a sus Apostoles y lo que el Espiritu Santo continda ensefiandonos a
través del cuerpo mistico de Cristo, la Iglesia.*® La Constitucion Dogmatica sobre
Revelacién Divina del Concilio Vaticano II muestra “cémo” las ensefianzas de Cristo se
revelan a través de la historia:

Esta Tradicion, que deriva de los Apdstoles, progresa en la Iglesia con la
asistencia del Espiritu Santo. Puesto que va creciendo en la comprensién de las
cosas y de las palabras transmitidas, ya por la contemplacién y el estudio de los
creyentes, que las meditan en su corazon, ya por la percepcion intima que
experimentan de las cosas espirituales, ya por el anuncio de aquellos que con la



sucesion del episcopado recibieron el carisma cierto de la verdad.*

El Espiritu Santo, quien revela nuevas percepciones, continuamente descubre el
significado y los tesoros de la Escritura més allad de aquello que actualmente ha sido
entendido y comprendido. Y es en este sentido que la Tradicion no s6lo comunica la
Palabra inspirada pura y simple de Dios (kérygma), sino que contribuye a su mayor
desarrollo para que la verdad del Evangelio sea hoy més accesible a nosotros que durante
el tiempo de los Apostoles:

En cuanto a la substancia de los articulos de la fe, en el transcurso de los tiempos
no se ha dado aumento de los mismos: todo cuanto creyeron los Gltimos estaba
incluido, aunque de manera implicita, en la fe de los Padres que les habian
precedido. Mas en cuanto a la explicitacion de los mismos, crecié el nimero de
los articulos, ya que los Gltimos Padres conocieron de manera explicita cosas
desconocidas para los primeros.*’

Cuando los Apostoles transmitieron sus ensefianzas a los Padres y a sus
discipulos, ocurrié un cambio en el orden de prioridad. Ya no eran los Apostoles los
Unicos portadores acreditados de la Buena Nueva, sino los Padres también. Por lo tanto,
cuando la Iglesia no ha hecho todavia una declaracion definitiva sobre un asunto de fe
Cristiana, somete el asunto a las ensefianzas de estos eruditos:

En el caso de que surja una cuestion nueva, en torno a la cual no se encuentre nada
definido, recurrir a las sentencias de los Padres, pero s6lo a aquellos que, por
haber permanecido, en su tiempo y lugar, dentro de la unidad de la comunién y de
la fe, se han convertido en Maestros aprobados. Todo lo que se encuentre que ha
sido por ellos mantenido con unanimidad de sentir y de consenso puede ser
sometido sin temor alguno como expresion de la verdadera fe Catdlica, sin
ninguna duda o escripulo.®

Los Padres, quienes ensefiaron como un cuerpo de hombres en acuerdo, fueron
vistos como siguiendo en la linea de Cristo y los Apostoles. Surgiendo de los cuatro
Concilios de Nicea (325), Constantinopla (381), Efeso (431) y Calcedonia (451), la
autoridad de sus ensefianzas continuaron ganando impetu. El Papa Gregorio Magno, a
finales del Siglo VI, consider6 estos cuatro Concilios tan normativos como los cuatro
Evangelios—una comparacion que se ha mantenido como verdadera hasta este dia. El
Papa Leon XIII* y el Beato Cardenal John Henry Newman* también asignan el mismo
grado de autoridad a las ensefianzas universales de los Padres como a las ensefianzas de
los Apostoles. Ya que es el consenso de los Padres el que garantiza su ortodoxia sobre
cualquier punto de la doctrina, los eruditos actuales utilizan este principio para evaluar



sus escritos sobre la era de paz y para determinar el lugar correcto de esa ensefianza en la
Tradicion de la Iglesia.

Doctores de la Iglesia

Ademaés de los Apostoles y Padres, la Iglesia elogia a sus Doctores como
renombrados hombres y mujeres quienes, por motivo de su santidad, ortodoxia y
eminencia de conocimiento, trajeron las ensefianzas de Cristo a la era moderna. Difieren
de los Padres de la Iglesia por tres razones: a) pueden no haber vivido en los tiempos
antiguos; b) su educacién debe ser extraordinaria para merecer la alabanza del Doctor
Optimus, Ecclesiae sanctae lumen (“Doctor Excelente, luz de la santa Iglesia™); c¢) este
titulo debe conferirseles de una manera suficientemente explicita (a través de un acto
solemne del Papa).* Mientras que no todos los Doctores son te6logos, todos son expertos
en la scientia amoris (conocimiento del amor). Su conocimiento intuitivo del amor de
Dios se ejemplifica en los escritos de la “Florecita”, Santa Teresita de Lisieux, a quien el
Papa Juan Pablo Il proclamé doctora y elogié como la joven veterana de amor de Dios:

La caridad es verdaderamente el “corazon” de la Iglesia, como bien intuy6 santa
Teresa de Lisieux, a la que he querido proclamar Doctora de la Iglesia,
precisamente como experta en la ‘scientia amoris’: “Comprendi que la Iglesia
tenia un Corazén y que este Corazon ardia de amor. Entendi que sélo el amor
movia a los miembros de la Iglesia... Entendi que el amor comprendia todas las
vocaciones, que el Amor era todo.”*

No s6lo son los Doctores de la Iglesia fieles comunicadores de las ensefianzas de
Cristo, los Apostoles y Padres, son sus desarrolladores también:

Existe la Tradicion de los Apdstoles, continuada en la Iglesia e imposible de
separar de la Tradicion de la Iglesia, desarrollada a través de los siglos por los
Concilios, los Padres, la liturgia e instituciones, la ensefianza del Magisterio y de
los Doctores, la practica de los fieles y el ejercicio entero de la vida Cristiana... y
que todas las verdades necesarias para la salvacion estan contenidas en las
Escrituras candnicas... No hay doctrina de la Iglesia basada exclusivamente en la
Escritura independientemente de la Tradicion.*®

La Tradicion de los Apdstoles es, por lo tanto, un desarrollo continuo de las
ensefianzas de Cristo que constituye “un depdsito comunicado, una autoridad de

ensefianza viva y una transmision por sucesion”.*

El Doctor de la Iglesia San Agustin de Hipona recuerda la Tradicion de los



Apbstoles y Padres en su comentario sobre el capitulo 20 del Apocalipsis, cuando
describe la libertad de la creacion de su esclavitud a la corrupcion. Al interpretar este
capitulo 20, Agustin reconoce la posibilidad de una futura era de santidad Cristiana
universal a la que se refiere como un “Sdbado del séptimo dia” Y “santo reposo después
de seis mil aiios desde que el hombre fue creado”, después del nacimiento de Cristo y
precediendo su Gltimo regreso en la carne:

Aquellos que... han sospechado... por el nimero de mil afios... que los santos
deberan por lo tanto disfrutar de una clase de descanso del Sabado durante ese
periodo, un santo reposo después de las labores de seis mil afios desde que el
hombre fue creado... (y) debera seguir al cumplimiento de seis mil afios, como
de seis dias, una clase de Sabado del séptimo dia en los mil afios sucesivos...
Esta opinion no seria inaceptable, si se creyera que los gozos de los santos, en ese
Sébado, seran espirituales, y consiguientes a la presencia de Dios...*

Si en efecto varios Padres y Doctores de la Iglesia predicen una época futura de
paz universal, la literatura mistica reciente la atribuye a la accién del Espiritu Santo a
través de un “nuevo Pentecostés”.”® En sus escritos aprobados por la Iglesia, misticos de
afios recientes describen lo que uno pudiera llamar una nueva presencia y actividad de
Dios en el alma humana y en la historia humana. Con expresiones de un “nuevo vivir
divino”, identificable con la “verdadera presencia” de Jesus en la Eucaristia y de los
“benditos del cielo”,* una nueva etapa de santidad surge exponencialmente en el alba del

tercer milenio Cristiano.

Antes de tratar las obras aprobadas de misticos del Siglo XX, recordemos las
palabras del Cardenal Joseph Ratzinger concernientes a la posibilidad de una futura,
historica y universal era de paz: “La cuestion todavia esta abierta a libre discusion, ya
que la Santa Sede no ha hecho ninguna declaracion definitiva al respecto. "

Misticos de la Iglesia

Entre los escritos aprobados de modelos ideales recientes que han interiorizado la
santidad que hara arder la tierra en la era de paz, son dignos de mencionar la Sierva de
Dios Luisa Piccarreta (1865-1947), la Venerable Conchita de Armida (1862-1937), San
Anibal di Francia (1851-1927), la Beata Isabel de la Trinidad (1880-1906), San Padre Pio
de Pietrelcina (1887-1969), el Siervo de Dios Rev. Michael Sopoc¢ko (1888-1976), San
Maximiliano Kolbe (1894-1941), la Beata Dina Bélanger (1897-1929), el Siervo de Dios
Arzobispo Luis Martinez (1881-1956), la Sierva de Dios Hna. Maria de la Santisima
Trinidad (1901-1942), la Sierva de Dios Marthe Robin (1902-1981), Sta. Faustina



Kowlaska (1905-1938), el Rev. Walter Ciszek (1904-1984), la Beata Madre Teresa de
Calcuta (1910-1997) y Vera Grita (1923-1969).

Estos autores desarrollaron la espiritualidad de los siglos precedentes a través de
una creciente experiencia y comprension de los efectos que describen sus predecesores.
Esto se abre ante nosotros en sus ilustraciones de la participacion “plena” del hombre en
la actividad de las tres divinas Personas que culmina en un nuevo modo eterno de sery
operar. Lo que hace “nuevo” este vivir no es la actividad divina que comienza en el
Bautismo y que se desarrollé en las vidas de los misticos de los primeros siglos, ni la
actividad transtemporal de los bautizados cuyas acciones influencian las vidas de las
criaturas del pasado, presente y futuro.* Lo que es nuevo es la actividad eterna continua
de Dios en el hombre y su conciencia correspondiente. Aqui todo pensamiento, palabra y
hecho del hombre no s6lo se vuelven divinos, se vuelven participantes en el mismo grado
de ser y operar eterno como los benditos en el cielo, mientras ejercen una influencia
eterna sobre todo acto de toda criatura. Por el poder de Dios, el hombre paticipa
completamente en las realidades eternas de Dios, penetrando mas profundamente que
nunca antes en su actividad eterna. Los escritos de finales del Siglo XIX de la Sierva de
Dios italiana Luisa Piccarreta (1865-1947) y de la mistica polaca Sta. Faustina Kowalska
(1905-1938) eficazmente expresan este punto cardinal.

Luisa escribe:

Yo me encontré en Jesis. Mi pequefio &tomo nadaba en la Voluntad Eterna.
Ademas, como esta Voluntad Eterna es un Acto Unico que contiene todos los
actos juntos — pasados, presentes y futuros — yo, estando en la Voluntad Eterna,
tomé parte en aquel Acto Unico que contiene todos los actos, por cuanto a
criatura es posible. Hasta tomé parte en los actos que no existen adn, y que
deberan existir, hasta el fin de los siglos y mientras que Dios sea Dios. Y también
por éstos yo lo amé, le agradeci, lo bendije, etc...

[Jesus dijo:]

¢Has visto qué es vivir en mi Voluntad? Es desaparecer. Es entrar en el &ambito de
la Eternidad. Es penetrar en la Omnipotencia de lo Eterno, en la Mente Increada
y tomar parte en todo y en cada Acto Divino por cuanto a criatura es posible. Es
disfrutar, aun estando en la tierra, todas las cualidades Divinas. Es odiar el mal en
modo Divino. Es ese expandirse a todos sin agotarse, porque la Voluntad que
anima a esta criatura es Divina. Es la Santidad ain no conocida, y que haré
conocer, que pondra el ultimo adorno, la mas bella y la mas refulgente de entre
todas las demas santidades, y sera corona y cumplimiento de todas ellas.*



Yo lo sabia, que muchas gracias se necesitaban, debiendo hacer el mas grande
milagro que existe en el mundo, como lo es el vivir continuado en mi Querer, en
el que el alma debe absorber a todo un Dios en su acto, para darlo de nuevo
integro como lo ha absorbido, y luego absorberlo de nuevo.™

La misma clase de experiencia mistica es descrita en el Diario de Sta. Maria
Faustina Kowalska.® Sta. Faustina fue una hermana polaca dotada de muchas visiones y
revelaciones extraordinarias, asi como de la estigma escondida, la profecia y el don de
leer almas humanas. De hecho, ella leia su propia alma a traves de la dptica de la
verdadera presencia de Jesus en la Hostia consagrada. A mediados de los afios 1930, poco
antes de su transito al cielo, Maria Faustina experimentd una misteriosa presencia de
Jesus dentro de si, que hallé dificil de describir. Entonces antevié esta misma presencia
mistica envolviendo a la tierra entera:

Subitamente, cuando acepté este sacrificio con la voluntad y el corazén, la
presencia de Dios me traspasé totalmente. Mi alma fue sumergida en Dios e
inundada de una felicidad tan grande que no alcanzo a describirla ni siquiera
parcialmente... Fui fusionada con Dios de modo singular... Un gran misterio se
produjo... un misterio entre yo y el Serior... En aquel momento me senti
reconsagrada. La envoltura del cuerpo es la misma, pero el alma es otra. En ella
mora Dios con toda su predileccion (énfasis afiadido).>

La Divina Misericordia triunfara por todo el mundo y sera adorada por todas
las almas... Hoy, vi la Sagrada Hostia de JesUs, en medio de un gran resplandor.
Los rayos brotaban de la herida [en Su costado] y se esparcian por todo el
mundo.*

Poco antes del alba del Siglo XX, otra mistica con el nombre de Hermana Maria
del Divino Corazdn (1863-1899) tuvo una vision de la nueva presencia mistica que varios
misticos del Siglo XX experimentarian y que llenaria, eventualmente, la tierra entera:

El hard que una nueva luz brille a través del mundo entero... Interiormente, me
parecio ver esta luz... este Sol adorable que hara descender sus rayos sobre la
tierra, al principio, desde la distancia, después aumentando, y luego finalmente
iluminando al mundo entero. Después El dijo: “Desde esta luz los pueblos y las
naciones seran iluminados, y con su ardor todos se calentaran.”*

Como una ilustracion final, encontramos en la vida de Vera Grita (1923-1969),
una mistica italiana del Siglo XX, una bella obra titulada Los Tabernaculos Vivientes.*
En un manuscrito que lleva el nihil obstat de 1989 del Obispo Giulio Sanguinetti, Jesus le



dicta a Vera el significado de Tabernaculos Vivientes. El 6 de noviembre de 1969, JesUs
le dijo a Vera que a fin de entrar mas profundamente dentro del misterio de su “verdadera
presencia”, ella debe ofrecerle a Dios su Fiat:

Deseo que Mi obra sea difundida entre los sacerdotes... Ellos sabran cémo
preparar otras almas que viven en el mundo pero que no son del mundo para
recibirme. Estos Me traeran a las calles, dentro de los hogares y familias para que
pueda Yo vivir cerca de las almas que estin alejadas de Mi para que puedan
sentir Mi continua presencia Eucaristica. Los rebeldes caeran... Hija mia, jsé a
donde guiarte! Pero no puedo hacerlo si no te adhieres completamente a Mi
Voluntad. Necesito tu Fiat... para que Mi Designio de Amor sea cumplido en su
plenitud en tu alma y en las almas de otros.*’

Jesus le aseguré maés tarde a Vera que su Fiat ayudd a hacer una realidad en su
alma la nueva unién mistica:

Ya Soy un tabernéaculo viviente en esta alma y ella no se da cuenta. Ella debe
darse cuenta porgue quiero gue consienta a Mi presencia Eucaristica en su alma.
¢No me has entregado ya tu alma a Mi completamente? Por ende Yo, JesUs, soy
el Maestro de tu alma. Y el Maestro es libre de dar tanto cuanto quiera... Si las
almas aprendieran a por lo menos buscarme en humildad... descubririan Mi
verdadera presencia humana-divina: Yo, Jesus. *®

Maria relata a Vera la futura era de paz que se caracteriza por el reino Eucaristico
de Jesus en las almas:

JesUs viene a ustedes con inmensa gracia, aquélla que nunca ha sido dada antes
a la humanidad. Su JesUs Eucaristico descendera sobre ustedes para que ustedes
busquen y salven a aquellos que estan perdidos. Entonces el mundo sera
purificado por una “visita” de Dios, y también Yo, su Madre, estaré con ustedes y
con Mi Hijo, el Jesus Eucaristico, para recibir junto con ustedes a Dios el
Creador en la revelacion de Su amor y de Su justicia...*®

Jesus le dice a Vera:

Mirad, regresaré al mundo, regresaré en medio de las almas para hablarles, para
acercarmeles, para dirigirme a ellas directamente hasta que los velos caigan y Me
reconozcan en cada hermano... Preparen los Tabernaculos [Vivientes] para este
don para que de esta unién mistica Mi venida en medio de ustedes sea revelada a
los buenos... Higase Mi Voluntad en la tierra como en el cielo.*



Meses antes de la partida de Vera al cielo, Jesus profetiz6 una inminente era de
paz en la que la raza humana experimentaria la nueva realidad de “Tabernaculos
Vivientes”. Siendo una mujer que pasoé su vida en Italia, Vera debe haberse regocijado al
oir a Jesus hablar de una futura casa en Roma, desde la cual la nueva espiritualidad que le
habia estado dictando haria arder en llamas a la tierra:

Quiero un hogar completamente para Mi solo. Debe erguirse en Roma como una
luz que iluminard al mundo entero. Mi hogar aceptara a todos aquéllos que son
Ilamados a convertirse en portadores del Jesis Eucaristico. Esta casa sera un
lugar que acogerd a los Tabernaculos Vivientes para turnos de ejercicios
espirituales durante todo el afio... Aqui la espiritualidad de los Tabernaculos
Vivientes sera fortalecida bajo la luz del evangelio... Esta sera la Casa Madre. ..
Otras floreceran en Italia, luego en Europa y después en todas partes; y tendran el
mismo proposito: preparar a las almas llamadas a acogerme en su alma...y
llevarme a todos tus hermanos.”*

Dado lo anterior, parece que en la nueva era, aquéllos que experimenten la
presencia Eucaristica de JesUs dentro de si mismos ya no seran pocos en nimero. En las
palabras de San Maximiliano Kolbe, constard de muchos de los habitantes de la tierra que
habian sido entrenados y formados por el ‘fiat’ de Maria: “;Cuando, oh cuando, ocurrira
la divinizacion del mundo en ella y a través de ella?”® Uno puede llamar a estas almas
privilegiadas en las cuales abunda la presencia singular de Jesus los “hijos de Dios” que
liberan al mundo de su esclavitud a la corrupcion.

Cuando uno considera el testimonio a favor de una futura era de paz y santidad
universal de las ensefianzas de los Apdstoles, Padres, Doctores y misticos, la evidencia a
su favor parece aplastante. Sin embargo, proveniente de la antigua herejia del
milenarismo, la novedosa nocién de que los primeros Padres de la Iglesia y los escritores
eclesiasticos creian en un concepto falsificado del reino de Dios sobre la tierra socavaron
la aceptacion de sus ensefianzas sobre la era de paz.®® La fuente principal de esta
novedosa nocidn fue el historiador del Siglo IV, Eusebio de Cesarea. Es el escritor de la
Iglesia méas antiguo que se tiene registrado que haya atribuido la herejia del milenarismo
a varios de los primeros Padres de la Iglesia.

Un Malestar por Vencer
Eusebio de Cesarea, Historiador de la Iglesia (263—340 D.C.)

Eusebio Panfilo de Cesarea pertenecié al periodo pre-Niceno. El representd a la
tumultuosa época Constantina marcada por antecedentes persecuciones Cristianas, que



pueden haber contribuido a su estilo literario antiherético. A pesar de sus intensos
esfuerzos, Eusebio mismo se convirtié en victima de los errores doctrinales a los que una
vez se opusiera y fue, subsecuentemente, declarado un “cismatico”. La Iglesia afirma que
Eusebio se convirtié en seguidor del subordinacionismo; que sostenia opiniones semi-
Arrianisticas durante los debates sobre la herejia Arriana; que tomd parte en actividades
en contra del Credo Niceno y ayudd a deponer a San Atanasio (el promotor de la
consubstancialidad de Cristo con el Padre y de la Divinidad del Espiritu Santo; Eusebio
consideraba la doctrina de San Atanasio como Sabelianismo); que atacO al Obispo
Marcelo de Ancira, el defensor de la fe Nicena en dos tratados dogmaticos; que rechazé
la consubstancialidad del Padre con el Hijo a lo largo de su vida; que consideraba al
Espiritu Santo como una criatura; y que condeno la veneracion de imégenes de Cristo

“para no llevar con uno a nuestro Dios en una imagen, como los paganos”.*

Mientras que reconoce su contribucion como historiador, la Iglesia se distancia a
si misma de su teologia: “A4 pesar de su sobresaliente erudicion, Eusebio no es uno de los
grandes te6logos; su duradera obra se debe a su trabajo como el gran historiador. "

De sus muchos partidarios, los siguientes son dignos de mencion: Acacio de
Cesarea (el lider de los Homoousiones), Eusebio de Emesa (un semi-Arriano), Gelasio de
Cesarea (segundo sucesor de Eusebio), Rufino de Aquilea (tradujo los escritos de
Eusebio y los adapt6), Felipe de Sido, Filostorgio, Socrates de Constantinopla (un
simpatizador Novaciano), Sozomeno y Teodoreto de Ciro. En los siglos sucesivos, estos
instructores perpetuarian la influencia de Eusebio sobre decenas de tedlogos prominentes.
Desafortunadamente, Eusebio malinterpretd6 completamente las doctrinas de los Padres
sobre la era de paz, como es evidente en su obra historica (Libro 11, Capitulo 28), donde
acusa a San Papias y otros Padres de la Iglesia de predicar un milenio falsificado, carnal:

Después de la resurreccién de la carne humana, [ellos sostienen] ha de haber un
reino terrenal de Cristo, durante cuyo periodo los hombres iran y vendran mil
afios en Jerusalén, dedicados al banquete de bodas y celebraciones litdrgicas,
mientras permanecen esclavizados a las lujurias de la carne e inclinaciones al
placer.

Es verdad que el milenarismo carnal estaba generalizado en los dias de la primera
Cristiandad entre los primeros judios conversos y que muchos instructores estaban
igualmente dedicados a contraatacar esta herejia. Es digno de mencion que ninguno de
los Padres y Doctores de la Iglesia que hablan de una era de paz justifica el milenarismo
carnal condenado por la Iglesia.*®



Ahora se comprende en general que Eusebio a menudo rechazd el sentido
alegdrico més profundo de los pergaminos de los primeros siglos. Después de reconocer
su incapacidad para desenterrar las obras terminadas de Papias sobre el descanso de los
mil afios—a las cuales se refiere de ahora en adelante como “‘fragmentos ”—Eusebio
acusa a Papias de estar influenciado por los Milenarios de sus dias. (Este es uno de los
hechos que parece que nunca aparece en los libros de historia, aunque estd bien
documentado). Consecuentemente, el Padre de la Iglesia San Papias se volvio cada vez
mas sospechoso por ensefiar “un milenio después de la resurreccion de los muertos,
cuando el reinado personal de Cristo ser& establecido en esta tierra”, aunque sus obras
no contienen tales palabras.”

El Padre y Doctor de la Iglesia San Jerénimo revela que fue Eusebio (quien murio
80 afios antes) quien denuncié a San Papias y a otros Padres de la Iglesia por sus
doctrinas milenarias:

[Fue] Eusebio quien acusé a Papias de transmitir la doctrina hereje del Quilasmo
a Ireneo y a otros primeros practicantes.®

Uno se pregunta si Jeronimo no estaba respondiendo aqui al rechazo de Eusebio
de Papias como “un hombre de muy poca inteligencia”—el mismo Papias a quien los
Apostoles mismos habian ordenado Obispo de Hierapolis.* En cualquier caso, es seguro
que Jerénimo corrigié a aquellos que erroneamente habian aceptado la teologia de
Eusebio como doctrina de la Iglesia: “El [Papias] es, eso dicen, quien origind la tradicion

judia del milenio... en la cual nuestro Sefior ha de reinar en la carne con sus santos.””

Al atribuir a los Padres de la Iglesia y a los Primeros Escritores Eclesiasticos la
herejia del milenarismo, varios acadéemicos desafortunadamente propusieron la opinion
de Eusebio—Ila opinion aceptada de sus dias, pero no la Tradicion Apostolica. Un
hombre muy ferviente por naturaleza, Eusebio puede haber intentado defender su opinion
al “edit[ar] severamente el texto de Papias y conserv[ar] solo extractos cortos”. Y €S
precisamente estos extractos cortos o fragmentos lo que llevé a la idea de que Papias de
Hierapolis, el Padre de la Iglesia Catdlica, Obispo y Martir, sacé informacién falsa de
“conocidos” y no de los Apostoles.



Capitulo 3

LA ERA DE PAZ

3.1 LOSPADRESDE LA IGLESIA
PADRES APOSTOLICOS

Ya que no es posible examinar en estas paginas la entera amplitud de las ensefianzas de
los Padres, me refiero a las orientaciones mas generales de su pensamiento. Es importante
recordar que ninguno de los Padres tuvo la intencion de escribir un tratado exhaustivo
sobre la era de paz, o Descanso del Sabado, aunque frecuentemente encontramos
referencias a este tema en sus escritos, dispersos y no coordinados. Los Padres, sin
embargo, si preservaron un hilo comin. Es el banquete escatoldgico del Cordero que
abarca desde el Descanso del Sabado a la Nueva Jerusalén y los Nuevos Cielos y la
Nueva Tierra.

San Papias, Padre de la Iglesia (floruit ca. 130 D.C.)

San Papias (70-155 D.C.) fue el Obispo de Frigia desde una ciudad dentro de
Hierapolis, en la primera mitad del Siglo 1. Se dice que sufrié martirio cerca de 163 D.C.
Habiendo sido un oyente de San Juan el Apoéstol y en términos intimos con muchos que
habian conocido al Sefior y a sus discipulos, Papias estaba agudamente familiarizado con
las ensefianzas del apostol. Su contribucion yace en el profundo conocimiento y recuerdo
de la Sagrada Escritura, el cual entretejié dentro de sus obras y dividié entre cinco libros.

En su obra sobre escatologia, habla de un periodo de paz universal que fue
descrito por los Apdstoles:

En lo que a ustedes respecta, no ocultaré cosa alguna de todo lo que he aprendido
cuidadosamente y recordado cuidadosamente de los ancianos, y garantizaré
minuciosamente la verdad de estos asuntos. Porque, al revés de muchos, no me
deleito en los que tienen mucho que decir, sino en los que ensefian la verdad.
Ademas, no disfruto en los mandamientos de extrafios, sino en aquellos como
dados por el Sefior para la fe y que se derivan de la Verdad misma. Siempre que
venia una persona (cerca de mi), que habia sido seguidor de los ancianos, inquiria
de él sobre los discursos de los ancianos: ¢qué dijo Andrés o Pedro? ;O Felipe o
Tomas o Santiago o Juan o Mateo, o algun otro de los discipulos del Serior?...



Porque, como lo veo, no es tanto de libros como de la voz viva y permanente que
debo sacar provecho.™

Evidentemente, los ancianos de Papias, algunos de los cuales nombra como “los
discipulos del Sefior”, no son meros conocidos de los Apdstoles como supone Eusebio. El
Padre y Santo apostélico del Siglo Il, Ireneo de Lyon, utiliza la misma palabra que
Papias, presbyteri, para indicar testigos fieles y autorizados confiados con proteger la
Tradicion apostolica en su totalidad y con gobernar las primeras comunidades Cristianas:

Su Reino, cuando los justos gobiernen al resucitar de entre los muertos; cuando la
creacion, renacida y liberada de la esclavitud, rendira una abundancia de comida
de toda clase del rocio del cielo y de la fertilidad de la tierra, justo como los
ancianos recuerdan.”

Tanto San Papias como San Ireneo hacen referencia a ancianos, presbyteri, a
quienes la Iglesia Catolica estima y reconoce como “lideres” de la primera comunidad
Cristiana. Aunque presbyteri era un titulo dado tanto a los Apostoles como a un pequefio
grupo de lideres sabios, Papias indica lo anterior cuando declara, “;Qué dijo Andrés o
Pedro... o Felipe o Tomds o Santiago... los discipulos del Serior? "™ Al igual que San
Marcos que interpretd y fielmente escribio los recuentos de Pedro sin nunca haber oido o
seguido al Sefior, Papias transmitid con precision doctrinal las ensefianzas de San Juan en
el Apocalipsis sobre los “mil afios” de paz. Esto tal vez es expresado mejor por Ireneo
quien les asegura a sus oyentes que Papias obtuvo su informacion de San Juan Apostol, y
en el reconocimiento de la Iglesia de la fiel transmision de Papias del Evangelio de Juan
bajo su dictado:

De nombre Papias, de Hierapolis, un discipulo apreciado de Juan... copid el
Evangelio fielmente bajo el dictado de Juan.™

El contemporaneo de Papias, el Padre apostélico y Santo Justino Martir, refuerza
la ensefianza que San Juan Apostol instruyo a sus discipulos sobre la era de paz:

Un hombre entre nosotros llamado Juan, uno de los Ap6stoles de Cristo, recibi6
y predijo que los seguidores de Cristo habitarian en Jerusalén por mil afios, y que
posteriormente la resurreccion y el juicio universales y, en resumen, eternos
tendrian lugar.”

Se sobrentiende que Papias adopt6 el estilo alegorico de San Juan Apostol, el cual
tenia la clave de los misterios de la fe (mystagogia). De hecho, varios Padres
interpretaron muchos pasajes de la Escritura a través de lo que se conoce en teologia



como el método alegorico de exégesis biblica. Este método les permitié comprender los
pasajes ocultos que se encuentran en la Escritura e incorporar su comprension en sus
escritos sobre la era de paz.

El Libro de Sirac menciona el estilo alegérico en pardbolas de la Escritura: “El
hombre que se dedica al estudio de la ley del Altisimo indaga la sabiduria de los hombres
antiguos y hace estudio de las profecias; aprecia mucho los discursos de varones ilustres,
y penetra los proverbios complejos; estudia las parabolas ocultas, y esta ocupado en los
mensajes escondidos de los sabios. """

El método alegdrico se deriva de la palabra “alegoria”. Alegoria en griego
significa “decir algo diferente de lo que uno parece decir”. Cuando se aplica a la Sagrada
Escritura, el género alegorico supone que el texto a ser interpretado dice o pretende algo
aparte de lo que sus palabras literales sugieren; contiene dentro de si un sentido mas
profundo, mistico que no se deriva de las palabras mismas.” De ahi las expresiones
alegdricas del Apocalipsis, escrito por San Juan Apostol:

Vi a una mujer sentada sobre una bestia purplrea gque estaba cubierta de nombres
de blasfemias, que tenia siete cabezas y diez cuernos.™

San Justino Martir, Padre de la Iglesia (100/110 — 165 D.C.)

San Justino fue martirizado por la fe con seis compafieros en Roma. Se le
considera el apologista méas importante del Siglo Il. Escribié dos apologias en defensa de
la religion Cristiana: El Dialogo con Trifén, y otros escritos que han sido preservados
s6lo en fragmentos menores. Es en su largo Didlogo — una conversacion de dos dias con
Trifon, un hombre de origen judio — que San Justino menciona una era de paz mientras
cita al Profeta Isaias y explica el significado alegérico de varias partes de la Escritura:

“Sefior,” dijo Trifén... “;realmente cree que este lugar Jerusalén seréd
reconstruido, y en realidad espera que ustedes Cristianos se congregaran ahi un
dia para vivir gozosamente con Cristo, junto con los patriarcas, los profetas, los
santos de nuestro pueblo y aquellos que se volvieron prosélitos antes de que su
Cristo llegara?”

“Trifoén,” respondi... “Te he declarado antes que yo, junto con muchos otros,
pienso que tal evento tomara lugar. Sin embargo, sefialé que hay muchos
Cristianos puros y piadosos que no comparten nuestra opinion. Ademas, también
te informé que hay algunos que son Cristianos de nombre, pero en realidad son
heréticos sin dios e impios cuyas doctrinas son enteramente blasfemas... Si



alguna vez te encuentras algunos supuestos Cristianos que no admiten esta
doctrina [de la era de paz universal]... no los consideres ser verdaderos
Cristianos... Pero yo y cada Cristiano ortodoxo tenemos la certeza de que habra
una resurreccion de la carne seguida de mil afios en la reconstruida,
embellecida y agrandada ciudad de Jerusalén, como fue anunciado por los
Profetas Ezequiel, Isaias y otros (énfasis afiadido).”

Estas son las palabras de Isaias concernientes al milenio: “...Porque he aqui...
Me rogocijaré en Jerusalén, y hallaré mi gozo en mi pueblo; y no se oira mas en
ella voz de llanto... El lobo y el cordero paceran juntos; el ledn, como el buey,
comeran juntos, y la serpiente se alimentara con polvo...” (Is 65:17-25). Ahora...
entendemos que un periodo de mil afios se indica en lenguaje simbdlico. Cuando
se dijo de Adan que “en el dia que comiese del arbol, en ese moriria,” sabiamos
que no tenia mil afios [Adan vivié hasta los 930 afios”]. También creemos que
las palabras, “El dia del Sefior es de mil afios,” también llevo a algunos a la
misma conclusion. Ademas, un hombre de entre nosotros llamado Juan, uno de
los Apdstoles de Cristo, recibi6 y predijo que los seguidores de Cristo morarian
en Jerusalén por mil afios, y que posteriormente la resurreccion y el juicio
universales y, en resumen, eternos tendrian lugar.®

En esta prolongada discusion en Efeso, San Justino convence a Trifon de la
necesidad de permanecer fiel a lo que se les habia sido transmitido. Al igual que San
Justino, San Papias se refiere a San Juan Apostol como la fuente de sus ensefianzas sobre
la era de paz. Utiliza el método alegdrico cuando cita a Isaias y a Juan Apdstol, por lo
tanto calificando el descanso de los 1,000 afios en su sentido simbolico. No solamente
Justino y Papias nacieron una generacion después de los Apdstoles; ambos insisten en la
influencia sin modificar de sus ensefianzas.

San Ireneo de Lyon, Padre de la Iglesia (140 — 202 D.C.)

Las obras de San Ireneo se destacan por su tratamiento de Jesus (Logos) y su
actividad en la revelacion; hay un mismo Verbo de Dios presidiendo sobre la revelacion
del Antiguo y el Nuevo Testamento. Es este Verbo, el Hijo de Dios hecho hombre, quien
ensefia a los hombres a conocer a Dios, “El Hijo, quién es desde el principio con el
Padre, revela desde el principio. " Ireneo admira el maravilloso avance del plan de Dios
de la revelacion en su Hijo y lo compara a una madre que cria:

Tal como una madre no puede dar el alimento perfecto a su hijo porque el hijo
todavia no es capaz de soportar este alimento sélido, lo mismo es verdadero de
Dios; El pudo haber dado la perfeccion al ser humano desde el principio, pero
éste era incapaz de recibirla,... Dios prepara al hombre para la vision de Si



Mismo por medio de un aumento constante en la actividad y presencia de su
Verbo entre los hombres.®

La revelacion del Padre a traves del Verbo ocurre progresivamente. Como un
buen maestro preocupado por sus alumnos, Dios lentamente desteta, educa y guia a la
humanidad a la madurez de la plenitud de Jesucristo. La idea de la revelacion progresiva
de Dios puede ser llamada el leitmotif de San Ireneo, a quien muchos tedlogos han
etiquetado el “ilustre y renombrado Padre de los Dogmaticos Catdlicos”.

San Policarpo de Esmirna (69-156 D.C.), el Padre apostdlico que vio y escuché al
Apdstol Juan y quien fue mas tarde consagrado Obispo de Esmirna, instruy6 a San Ireneo
en su juventud. Su formidable educacion result6 exitosa cuando Ireneo escribid lo que se
convertiria en una de las principales refutaciones de todas, Adversus Haereses. Esta
magistral obra en contra de la herejia Gnostica esté dividida en dos partes principales. La
segunda parte contiene cinco libos, el dltimo de los cuales trata de la era de paz. Como
sus antecesores, lreneo aprovecha el género alegorico de su época en sus comentarios
sobre la Sagrada Escritura:

La Escritura dice: “Y Dios descanso el séptimo dia de todas Sus obras™... Y en
seis dias se completo la hechura de cuanto fue creado; es evidente, por lo tanto,
que también su término sera de seis mil afios... Cuando el Anticristo devastare
todas las cosas en este mundo, y hubiese reinado durante tres afios y seis meses...
El Sefior vendra entre las nubes del cielo... Entonces lo enviara al lago de fuego
con sus seguidores; e instaurara el tiempo del reino para los justos, es decir, el
descanso, el séptimo dia que fue santificado... Son aquéllas que tendran lugar al
llegar el tiempo del Reino, o sea, en el séptimo dia... el verdadero Sabado de los
justos.®

Por consiguiente, dicha bendicién sin duda alguna tiene cumplimiento en el
tiempo del Reino, cuando reinaran los justos que resucitaran de entre los
muertos; cuando la creacion, renovada y liberada, producira todo tipo de
manjares, del rocio del cielo y de la fertilidad de la tierra, tal como los presbiteros
recuerdan. Aquellos que vieron a Juan, el discipulo del Sefior, [nos dicen] que
oyeron de él cémo el Sefior les habia instruido y hablado sobre aquellos
tiempos... Llegaran dias en los cuales cada vifia tendra diez mil cepas, y cada
cepa diez mil ramas, y cada rama diez mil ramillas... diez mil racimos... diez mil
uvas... Y otras frutas y semillas, y hierba... Y todos los animales que coman los
alimentos de esta tierra se hardn mansos y viviran en paz entre si enteramente
sujetos al hombre.®

El uso de la expresion “diez mil” por Ireneo para indicar la intervencion divina de



Dios en la historia de la salvacion refleja el uso alegdrico de escritores biblicos.
Encontramos la misma expresion en el salmista y en el autor de Samuel:

Aunque caigan mil hombres... y diez mil a tu derecha.®

Estdn nuestros graneros muy repletos, rebosantes de toda clase de cosechas;
nuestras ovejas se cuentan por miles, por millares se ven en nuestros campos;
nuestras bestias viajan muy cargadas.®

Los carros de Dios son miles y miles que se regocijan.”’

El coro de las bailarinas entonaba este canto: “Sadl maté a mil, pero David mat6
a diez mil” %

Que Ireneo fue fiel al método alegorico de los Apdstoles es evidente de los anales
de uno de los exégetas mas grandes de la Iglesia, el Arzobispo Andrés de Cesarea. En su
aclamado Prefacio del Apocalipsis Andrés comenta sobre el Apocalipsis:

No pienso entretenerme ya mas sobre la inspiracion del Apocalipsis, ya que los
Santos Gregorio y Cirilo han dado testimonio acerca de su autenticidad. Ademas,
los ancianos Papias, Ireneo, Metodio e Hipdlito afiaden su testimonio sobre este
punto.®

Si este eminente arzobispo consideraba las interpretaciones de los Santos Papias,
Ireneo, Metodio e Hipdlito (los escritos de los dos ultimos se presentan a continuacion)
como disidentes (milenarios), seguramente no se los hubiera recomendado a nadie para la
interpretacion correcta de un libro tan cubierto de lenguaje mistico y simbolico como es
el del Apocalipsis. Otros eruditos, cuyas vidas y contribuciones son sencillamente
demasiado extensas para enumerar en este libro, afiadieron sus aprobaciones y apoyos a
las obras de este erudito y cronista arzobispo del Siglo VI.

PRIMEROS ESCRITORES ECLESIASTICOS
El Autor de la Epistola de Bernabé (130-131)

La Epistola de Bernabé no contiene ninguna clave sobre su autor ni sobre aquellos
para quienes fue escrita. Su propdsito es transmitir a sus lectores el conocimiento exacto
del plan de salvacion de Dios. Estd compuesta de dos partes. La primera parte trata de los
fatidicos dias que estan cerca en los cuales el fin del mundo y el Juicio apareceran, asi
como la liberacion de las ataduras de las leyes ceremoniales judias. La segunda parte se



propone comprender la naturaleza del Antiguo Testamento, que ayudd a liberar a los
Cristianos a través de las reglas Mosaicas. En resumen, las ordenanzas de la ley han de
comprenderse como refiriéndose alegéricamente a las virtudes e instituciones Cristianas,
mientras que prefiguran la ley de Cristo y su Iglesia.

El autor de la Epistola de Bernabé fue contemporaneo al Didajé (las ensefianzas
de los doce Apostoles) y extremadamnete similar en su estructura. Se refiere a la idea de
que el mundo perdura por 7,000 afios como una referencia analdgica a los siete dias de la
creacion:

Acerca del Sibado El (Dios) habla al principio de la creacion: “E hizo Dios en
seis dias las obras de Sus manos, y acabdlas en el séptimo dia, y descansé en él y
lo santifico.” Atended, hijos, qué quiere decir “Acabdlas en seis dias”. Esto
significa que en seis mil afios consumara todas las cosas el Sefior. EI mismo lo
atestigua, diciendo: “He aqui que el Dia del Sefior serd como mil afios.” Por lo
tanto, hijos, en seis dias, es decir, en los seis mil afios, se consumaran todas las
cosas. “Y descanso en el dia séptimo.” Esto quiere decir: cuando venga Su Hijo y
destruya el siglo del inicuo y juzgue a los impios y mudare el sol, la luna y las
estrellas—entonces descansara de verdad en el dia séptimo... Por ultimo, les
dice: “Vuestros novilunios y vuestros sabados no los aguanto.” Mirad como dice:
“No me son aceptos vuestros sabados de ahora, sino el que Yo he hecho, aquél en
que, haciendo descansar todas las cosas, haré el principio de un dia octavo, es
decir, el principio de otro mundo.*

La vision de Bernabé del descanso del Sadbado de Dios con la creacidn hace eco a
la vision de la creacién de San Papias “vuelta a nacer y liberada de la esclavitud”, la
vision de San Justino Martir de un milenio de paz y armonia y la vision de San Ireneo del
“verdadero Sabado del justo”™.

La verdad es que los tedlogos sostienen que el autor de la Epistola de Bernabé no
fue el Apdstol que frecuentaba la compafiia de San Pablo. Su homoénimo, San Bernabé,
acompafid a Pablo en su primer viaje a Galacia, donde encontraron lo que fue quizas la
mayor oposicion a su ministerio. Los primeros conversos judios insistian en la
circuncision, abstinencia de ciertos alimentos y, a manera de contradiccion, intentaron
expulsarlos de Galacia. Después de dejar el territorio Galata, informaron todo lo que
habian sufrido al Consejo de Jerusalén. Fue en respuesta a esta experiencia que Pablo
dirigio su famosa Carta a los Gélatas.

De modo interesante, los capitulos 1-17 de esta Epistola de Bernabé recuerdan
que el “valor e importancia de las directrices del Antiguo Testamento sobre el sacrificio,



la circuncision y los alimentos denotaban un sentido superior, espiritual... Los judios...
habian pervertido la voluntad de Dios y entendido el cumplimiento de la Ley en el
sentido literal. " En cuanto a la resistencia que Pablo y Bernabé encontraron en Galacia,
parece haber sido una cuestion de una pobre interpretacion biblica. En realidad, San
Pablo hace alusion a esto en su Carta a los Corintios. Pablo distingue dos espiritualidades,
“de la carne” y “espiritual” (1 Co 3:1). Los primeros se comparan a pequefios a los que
no se les puede hablar en términos espirituales, ya que estan empefiados en la letra de la
ley y por lo tanto incapaces de comprender su significado méas profundo. Los segundos se
comparan a adultos que son capaces de comprender el significado mas profundo de la ley
Mosaica, ya que han aprendido “a morir a si mismos a fin de que Cristo viva en ellos”.

Tertuliano (155 — 240 A.D.)*

Tertuliano fue un converso desde el afio 197. Fue el primer gran escritor
eclesiastico en latin que vivié durante la era del descubrimiento dogmaético Cristiano,
cuando las personas y naturalezas de Cristo no estaban todavia definidas. En sus
esfuerzos pioneros para ayudar a la Iglesia en su descubrimiento de las verdades
arraigadas en la Escritura y la Tradicion, sus rigurosas creencias morales no lograron
ganar la aprobacién de la Iglesia. Por esta razén, el Magisterio ordinario de la Iglesia
estima su desarrollo de escatologia en la Tradicion apostélica como “parte de la
provision de la ensefianza Cristiana”, pero se abstiene de respaldar las doctrinas morales
que recibio de los Montanistas, tales como prohibir segundas nupcias a los viudos; huir
de la persecucion (el soldado Cristiano estd siempre obligado a morir por su fe); y
rigurosos ayunos impuestos.*

La estima de la Iglesia por Tertuliano puede resumirse en la siguiente declaracion:
“En general... sus intereses eran eruditos mas que especulativos. Tertuliano, se dice,
puede muy bien haber sido el hombre mas culto de sus dias. Esta fue ciertamente la
opinion de San Jerénimo, un hombre de enorme erudicion él mismo... " En su tratado
Adversus Marcion, Tertuliano recuerda las ensefianzas de los Santos Juan, Papias, Justino
Martir, Ireneo y Bernabé sobre la era de paz:

Confesamos que nos ha sido prometido un reino aqui abajo, aun antes de ir al
cielo, pero en otra condicion de cosas. Este reino no vendré sino después de la
[primera] resurreccidn, y durara mil afios en la ciudad de Jerusalén que ha de ser
construida por Dios... Afirmamos que Dios la destina a recibir a los santos
después de su resurreccion,” para darles un descanso con abundancia de todos
los bienes espirituales, en compensacion de los bienes que hayamos
menospreciado o perdido aca abajo...* He aqui el proceso del reino celestial:



después de mil afios, durante los cuales se consumard la resurreccion de los
santos, que tendra lugar con mayor o menor rapidez segun hayan sido pocos o
muchos sus méritos, seguird la destruccion del mundo y la conflagracion de
todas las cosas. Entonces vendrd el juicio: y cambiados en un abrir y cerrar de
0jos en substancia angélica, es decir, revistiendonos de un manto de
incorruptibilidad, seremos transportados al reino celestial [la Nueva Jerusalén].®’

En su obra titulada Apologético, Tertuliano ilustra las Gltimas dos etapas del reino
de Dios: la historica era de paz del reino—alegoéricamente expresada como “un
intermedio milenario” que dura figurativamente 1,000 afilos—seguida del reino eterno en
el cual la raza humana es resucitada para siempre:

Cuando llegue, pues, el fin de la primera duracién que es el intermedio limite en
gue confinan ambos siglos temporal y eterno para que todo lo temporal de este
siglo... se traslade al siglo eterno, entonces todo el linaje humano resucitara para
dar cumplidamente razén de lo bueno o malo que hizo en el primer siglo que
vivio; y de alli pasard a la duracién del segundo siglo, que es inmensa
perpetuidad de eternidades... Pero los profanos... serdn condenados a fuego
igualmente perpetuo.”

San Hipodlito de Roma (170 — 235 D.C.)

Otro martir, santo y erudito que escribid sobre la era de paz es el Obispo y autor
griego, Hipolito de Roma. Hipdlito vivié en el turbulento periodo de la Iglesia recién
nacida, cuando Roma estaba apenas surgiendo como el centro universal de la fe. Sus
esfuerzos de buena fe por mantener a la Iglesia libre de nacionalismo, parece, se
encontraron con resultados evasivos. Desafortunadamente casi toda la informacion sobre
la persona de San Hipdlito es tan enigmatica que la poca evidencia que los historiadores
han recopilado sugiere poco mas que especulacién. Surgen dudas de si este Hipdlito es o
no el acreditado polémico que, llevando el mismo nombre, criticd a los Papas Ceferino y
Calixto I por laxitud en disciplina y modalismo en Cristologia. Lo que se puede constatar
de documentos es el testimonio de San Jerénimo, quien hizo referencia a San Hipdlito
como un escritor y Obispo prolifico. Siguiendo el ejemplo de Jerénimo, los tedlogos
tratan a San Hipdlito como a un destacado intelectual de la Iglesia Romana primitiva
quien fue martirizado en defensa de la verdadera fe. Se le considera discipulo de Ireneo y
contemporaneo de Origenes, asi como uno de los ultimos eruditos de la Iglesia occidental
en escribir en griego.

Entre sus obras que han sobrevivido esta su tratado sobre Refutacion de Todas las
Herejias, Las Obras y Fragmentos Existentes y Los Fragmentos de Comentarios sobre



varios Libros de la Escritura, que esta dividido en dos partes. La primera parte ofrece
comentarios sobre los libros de la Sagrada Escritura, mientras que la segunda trata de
cuestiones dogmaticas e histdricas. La primera parte predice una era de paz universal, la
cual tanto ¢l como el autor de la carta a los Hebreos llaman el “Descanso del Sabado” de
Dios con la creacidn. Su destreza con los exégetas y retoricos de su época es evidente en
la mezcla del género literario de ellos con su propio estilo hermenéutico. Aqui surge una
vez méas el método alegdrico como la herramienta para interpretar las obras escatologicas
de los Apostoles y de los primeros Padres. En su obra exégeta sobre el Libro de Daniel,
conservada solo en parte, tranquiliza a sus oyentes acerca de la era venidera:

Porque la primera aparicion de nuestro Sefior en la carne tuvo lugar en Belén... y
El sufrié en el afio trigésimo tercero. Y 6,000 afios deben consumarse, a fin de
que llegue el Sabado, el descanso, el dia santo "en el cual Dios descans6 de
todas Sus obras”. Ya que el Sabado es el tipo y emblema del futuro reino de los
santos... como dice Juan en su Revelacién: ya que "un dia con el Sefior es como
mil afios". Ya que, entonces, en seis dias Dios hizo todas las cosas, sigue que 6,
000 afios deben consumarse. Y todavia no estan consumados.*

Origenes (185-253/4 D.C.)®

Nacido en 185, Origenes tenia apenas diecisiete afios cuando estall6 una
sangrienta persecucion de la Iglesia de Alejandria. Cuando su padre Leonidas fue
encarcelado, Origenes le escribi6 una ardiente carta exhortandolo a perseverar
valerosamente. Después de que su padre fue martirizado y su fortuna confiscada por las
autoridades imperiales, Origenes trabajo para mantenerse a si mismo, a su madre y a sus
seis hermanos menores. Esto lo logré exitosamente al abrir una escuela de gramatica a la
edad de dieciocho afios, vendiendo sus manuscritos y a través de la ayuda generosa de
una benefactora rica que admiraba sus talentos. Asistio a la escuela de catequesis,
frecuentd las escuelas filosoficas, se dedico al estudio de los filésofos, particularmente
Platén y los Estoicos, y aprendié hebreo. Se cuenta que en su excesivo celo tomd Mateo
19.12 literalmente y se mutilé él mismo.

El curso de su obra en Alejandria fue interrumpido por cinco viajes. Cuando viajo
a Grecia, pasé por Cesarea donde Teoctisto, Obispo de esa ciudad, lo elevé al sacerdocio.
A su regreso a Alejandria, Origenes supo que habia sido desterrado por el Obispo
Demetrio, quien convocd dos sinodos para censurar su ordenacion como ilicita. San
Jerdnimo declara expresamente que no fue condenado sobre un punto de la doctrina.

Después de haber sido expulsado de Alejandria, Origenes se establecio en



Cesarea, Palestina, con su protector y amigo Teoctisto y, habiendo fundado una nueva
escuela ahi, reanudo su “Comentario sobre San Juan”. Pronto estuvo rodeado de alumnos,
de los cuales el més distinguido fue San Gregorio Taumaturgo. Cuando tenia més de
sesenta afios escribié "Contra Celsum" y un "Comentario sobre San Mateo", que fueron
interrumpidos debido a la persecucion de Decio. Durante esta persecucion Origenes fue
encarcelado y torturado barbaramente, pero su valor no fue debilitado, como es evidente
en sus cartas de la prisién que respiran el espiritu de los martires. Murié a los sesenta y
nueve afios y fue enterrado con honor como un Confesor de la Fe. San Jer6nimo nos
asegura que la lista de los escritos de Origenes preparada por San Panfilo contiene cerca
de dos mil titulos.

Muchos de los escritos simbdlicos de los primeros Padres fueron codificados
posteriormente por Origenes (185-253/4 D.C.) en su clésica exégesis conocida como la
Exaplas. Los trabajos exégetas de Origenes constan de tres series de obras: Escolios,
Comentarios y Homilias. El creia que la Escritura le ofrece al lector tres sentidos diversos
que estan sobrepuestos uno sobre otro: el sentido histdrico, el sentido moral y el sentido
epiritual o alegorico. Al igual que los primeros Padres, creia que toda la Sagrada
Escritura es una gran alegoria que tiene que ser interpretada, explicada y esclarecida, para
no quedarse uno privado del sentido y significado que el inspirado autor intentd
comunicar. Origenes mantenia que bajo la letra de la Escritura yace un significado méas
profundo por ser descubierto, y que la historia demuestra que este método exégeta era
efectivamente familiar a todos los Padres, ain si no en su forma de codificacion
Origeneana.

El Obispo de Alejandria del Siglo 11l San Dionisio aplico el sentido alegérico de
Origenes a sus comentarios sobre el Apocalipsis. En su obra titulada Sobre las Promesas,
Dionisio provee interpretaciones alegéricas o misticas a tales simbolos como &rboles,
hojas y agua a fin de transmitir los misterios del plan de Dios de la restauracion universal
de toda la creacion. Obviamente, tales alegorias no se proponian en el sentido literal, sino
simbolicamente. Ni era poco comun el uso de alegorias cuando se trataba de expresar
ciertos misterios de la fe que requerian simbolos, a menudo la Unica herramienta que
transmitia efectivamente sus significados mas profundos.

San Metodio de Olimpo (m. 300 D.C.)

San Metodio de Olimpo, un acreditado Obispo y martir, fue el autor griego del
Siglo 1l de varias obras Cristianas. Tuvo una educacion filoséfica exhaustiva, fue un
tedlogo erudito y un autor prolifico. Sus obras, escritas en los Siglos 111 y 1V, ejercieron
gran influencia en el campo de la teologia. Tratan sobre los temas de virginidad, libre



albedrio, la Resurreccion, las vidas de Simeon y Ana, los Salmos, la Pasion de Cristo y
otros temas conservados sélo en parte.

En su obra EIl Simposio o El Banquete de las Diez Virgenes, Metodio habla de las
seis epocas del mundo: Cinco son las épocas de la ley antigua, la sexta época es la Iglesia
institucional, la séptima es el triunfo de la santidad, a la que ¢l llama el “gran dia de la
resurreccion”, y la octava es la eternidad del cielo:* Aqui tenemos dos destacadas
confirmaciones de la realidad de una futura era de paz y de la interpretacion alegérica de
la Escritura:

Dios, cuando fij6 a los verdaderos Israelitas el rito legal de la verdadera fiesta de
los tabernaculos, ordend, en Levitico, cdmo deberian guardar y hacer honor a la
fiesta; sobre todas las cosas, diciendo que cada uno deberia adornar su
tabernaculo con castidad. ..

Aqui los judios, revoloteando acerca de la letra desnuda de la Escritura... creen
totalmente que estas palabras y ordenanzas fueron dichas referentes a tal
tabernaculo como lo erigieron; como si Dios se complaciera en aquellos adornos
triviales que ellos, en preparacién, fabrican de los arboles, sin percibir la riqueza
de las buenas cosas venideras...

Ya que puesto que en seis dias Dios hizo el cielo y la tierra, y consumé el mundo
entero, y descanso en el séptimo dia de todas Sus obras que El habia hecho, y
bendijo el séptimo dia y lo santifico, asi por una figura en el séptimo mes,
cuando los frutos de la tierra hayan sido recolectados, se nos ha ordenado
guardar la fiesta al Serior... Cuando los tiempos sefialados hayan sido
consumados, y Dios haya terminado de formar esta creacion, en el séptimo mes,
el gran dia de la resurreccion, se ordena que la Fiesta de nuestros Tabernaculos
sea “celebrada’ al Sefior.*®

San Metodio muestra la importancia de ir mas alla de la desnuda y cruda letra de
la Escritura para desenmascarar su significado mas profundo, espiritual, y para
comprender lo que Dios desea revelar en nosotros.

Cecilio Firmiano Lactancio (250 - 317 D.C.)

Maestro de retorica latina, L. Cecilio Firmiano Lactancio es conocido por su
maestria de la forma literaria y por su firme testimonio durante el tiempo de las
persecuciones Cristianas. Sefialado como el “Cicerdn Cristiano” debido a la naturaleza de
su sublime literatura, Lactancio compuso siete libros, el ultimo de los cuales trata de las



Ultimas Cosas. Su libro, Las Instituciones Divinas, representa el desarrollo de los seis mil
afios de este mundo en un marco escatoldgico. Al final del seis milésimo afio, surgira la
gran rebelion del inicuo, a quien San Juan Apdstol y varios Padres identifican como el
“espiritu del anticristo” encarnado. Lactancio atribuye una doble represalia y derrota a
este espiritu acompafiada de un doble “juicio”: el primero ocurre antes de la era de paz
universal, y el segundo en su punto final. Coincide con los capitulos 19 y 20 del
Apocalipsis de San Juan, imaginandose un “gran juicio” y condenacion del “principe de
los demonios”, seguido de la finalizacion de “los mil afios”, la derrota final del demonio
y el “juicio final”. La cronologia de Lactancio refleja el Apocalipsis tanto como éste
identifica la derrota del mal antes de la era con la derrota del “falso profeta y la bestia”, e
identifica la derrota final del mal y el Juicio Final después de la era con la derrota de Gog
y Magog. Lactancio escribe en los capitulos 14 y 24:

Ya que todas las obras de Dios fueron consumadas en seis dias, el mundo debe
continuar en su estado actual durante seis edades, es decir, seis mil afios. Ya que
el gran Dia de Dios esta limitado por un circulo de mil afios, como muestra el
profeta, quien dice: “En Tus ojos, Oh Sefior, mil afios son como como un dia”
(Sal 89:4). Y como Dios trabajé durante esos seis dias creando tan grandes obras,
asi Su religion y verdad deben trabajar durante estos seis mil afios, mientras
prevalece y gobierna la maldad. Y de nuevo, ya que Dios, habiendo consumado
Sus obras, descansé en el séptimo dia y lo bendijo, al final del seis milésimo afio
toda la maldad debe ser abolida de la tierra, y la rectitud debe reinar por mil
afos; y debe haber tranquilidad y descanso de las labores que el mundo ha
soportado ya durante mucho tiempo.'®

Por lo tanto, el Hijo del Altisimo y Poderoso Dios vendra... Pero El, cuando haya
destruido la iniquidad, y ejecutado Su gran juicio, y haya vuelto a la vida a los
justos, que han vivido desde el principio, estard ocupado entre los hombres mil
afos, y los gobernara con justisimo mando... Entonces aquellos quienes estén
vivos en sus cuerpos no moriran,*® pero durante aquellos mil afios produciran
una multitud infinita, y sus vastagos seran santos y amados por Dios... Mas 0
menos al mismo tiempo también el principe de los demonios, quien es el inventor
de todos los males, sera atado con cadenas, y sera encarcelado durante los mil
afos del dominio celestial en el cual la justicia reinara en el mundo, para que ya
no pueda inventar ningun mal en contra del pueblo de Dios... La tierra abrira su
fructuosidad y traerd abundantisimos frutos espontaneamente; las montafas
rocosas manaran miel; correran arroyos de vino, y los rios fluirdn con leche; en
resumen, el mundo mismo se regocijara y toda la naturaleza se exultara,
habiendo sido rescatada y liberada del dominio del mal y la impiedad, y de la
culpa y del error. Durante todo este tiempo las bestias no seran nutridas con
sangre, ni las aves por presas; sino que todas las cosas seran pacificas y



tranquilas. Antes del fin de los mil afios el demonio sera soltado de nuevo y
reunira a todas las naciones paganas para hacer guerra en contra de la ciudad
santa. La sitiara y la rodeard. “Entonces la ira final de Dios vendra sobre las
naciones, y las destruirda completamente” y el mundo se hundird en una gran
conflagracién. El pueblo de Dios estard oculto en las cuevas de la tierra durante
los tres dias de destruccion, hasta que la ira de Dios en contra de las naciones y el
juicio final se hayan consumado. “Entonces los justos saldran de sus escondites,
y encontraran todas las cosas cubiertas de cadaveres y huesos... Pero cuando los
mil afios hayan sido consumados, el mundo sera renovado por Dios, y los cielos
se cruzaran juntos, y la tierra serd cambiada, y Dios transformara a los hombres
en la similitud de los &ngeles, y serén blancos como la nieve; y siempre estaran
ocupados a la vista del Todopoderoso, y haran ofrendas a su Sefior, y lo serviran

para siempre. Al mismo tiempo tendra lugar esa segunda y publica resurreccion

de todos, en la cual los inicuos seran resucitados a castigos eternos”.*®

Aqui tenemos lo que es tal vez la mejor exposicion de la era de paz universal en la
antigua Tradicion. La expresion de Lactancio “El [Cristo] estard ocupado entre los
hombres mil aiios” es muy distinta de la vision milenaria, que ensefia que Cristo vendra
visible y fisicamente a reinar sobre la tierra dentro de la historia humana. Cuando se lee
en el contexto de las alegorias de los primeros Padres, el estar “ocupado entre los
hombres por mil afios ”” de Cristo significa principalmente un reino interior y espiritual en
las almas.

En su desarrollo de la era de paz, Lactancio nos presenta la vision escatoldgica
mas extensa que va mas alla de la que haya sido revelada hasta ahora. Se extiende de un
juicio, a la encarcelacion de Satanas, a la era de paz, y de la represalia final de Satanas al
Juicio Final. La cronologia de Lactancio provee un resumen de la vision de varios
primeros Padres, que aqui presento en forma de tabloide.

« Dios destruye el ateismo, pronuncia juicio sobre los ateos y encadena a
Satanas.

 Espiritualmente vuelve a la vida a aquellos que han muerto en Cristo.

 Cristo establece el reino universal de su Divina Voluntad en las almas de los
hombres por un periodo prolongado en la historia humana, simbolizado por la
expresion “mil afios”.

« Toda la creacién se regocija en los dones de Dios de paz, santidad y justicia
universales.

« Poco antes del fin de la era, Satanas es puesto en libertad. Relne a todas las
naciones paganas para hacer guerra sobre la ciudad santa de Dios.

» Las naciones paganas rodean a la ciudad santa, “entonces la ira final de Dios



vendra sobre las naciones, y las destruird completamente” y el mundo se
hundiré en una gran conflagracion.

« Cristo regresa para la resurreccion final y el Juicio General de los vivos y los
muertos, en el cual los justos seran resucitados a la felicidad eterna y los
inicuos a castigos perpetuos.

» Dios renueva el universo: los cielos se pliegan, Dios crea Nuevos Cielos y una
Nueva Tierra, y los hombres son transformados “en la similitud de dngeles” y
se regocijan en la vision beatifica de Dios por toda la eternidad.

Ya que Lactancio presenta dos juicios, antes y despues de la era de paz, un repaso
del concepto patristico de “juicio” nos ayudara a comprender su cronologia de los
eventos mundiales. Aunque algunos Padres tratan sobre dos juicios escatoldgicos, hay
relacion si vamos al caso. El primer juicio ocurre antes de la era de paz universal, que se
pronuncia en todos los no-creyentes que estan vivos sobre la tierra. EI segundo juicio
ocurre poco antes del fin de la era universal, que involucra a todos los muertos que
esperan el Juicio Final. No es mi proposito presentar aqui un tratado exhaustivo sobre el
juicio o sobre la figura del Anticristo; he dedicado un libro titulado Anticristo y los
Ultimos Tiempos a estos temas. Es mi preocupacion distinguir la relacion entre los dos
juicios.

El primer juicio es un Juicio Particular en cuanto a que no ocurre al final de la
historia humana ni amerita pronunciamiento publico, en tanto que, el segundo juicio es
un Juicio General que confirma el Particular en los cuerpos resucitados de todos los
muertos. La Iglesia refuerza esta ensefianza cuando reconoce la invariabilidad de las
sentencias pronunciadas en el Juicio Final o General y aquellas del Particular:

El Juicio Final no tendra sorpresas para nosotros, en lo que respecta a nuestro
propio destino. Ya habremos pasado por nuestro propio Juicio Particular;
nuestras almas ya estaran en el cielo o el infierno. El propésito del Juicio Final es
principalmente dar gloria a Dios... cuya sabiduria y poder, amor y misericordia y
justicia han estado obrando durante toda la vida.'®

Este Juicio General ya se comienza a la hora de la muerte... No podemos hablar
de un tiempo, en nuestro sentido, entre la muerte — el Juicio Particular — vy el
juicio del Ultimo Dia (el Juicio General). Simplemente no podemos saber como
puede ser esto...'"’

Cuando se habla del Juicio General, el Concilio de Trento menciona tres sefiales
principales que lo preceden: a) la proclamacion del evangelio por todo el mundo, b) un
alejamiento de la fe, ¢) la venida del Anticristo. También afiade, ““Este Evangelio del



reino’, dice el Sefor, ‘sera predicado en el mundo entero, como testimonio para todas las
naciones, y entonces vendra la consumacion’”.*® La verdad es que el Concilio no utiliza
el término “era de paz”, aunque ciertamente se implica. “La predicacion del evangelio
por todo el mundo” indica una era de universalidad del evangelio, o lo que la Iglesia ha
llamado un histoérico “periodo de Cristiandad triunfante”. Uno solo tiene que consultar las
declaraciones magisteriales a su favor. Publicadas en 1952 por una comision teoldgica de
expertos calificados, Las Ensefianzas de la Iglesia Catolica declaran que no es contrario a
la ensefianza Catolica el creer o profesar “una esperanza en algun triunfo poderoso de
Cristo aqui en la tierra antes de la consumacidn final de todas las cosas”:

Este sabio consejo del Magisterio ordinario de la Iglesia, no es contrario a la
ensefianza Catodlica de creer o profesar “una esperanza en algun triunfo poderoso
de Cristo aqui en la tierra antes de la consumacion final de todas las cosas.
Tal suceso no se excluye, no es imposible, no es absolutamente seguro que no
habréa un periodo prolongado de Cristiandad triunfante antes del fin. "%

El punto de divisién entre las aspiraciones legitimas de tales devotos creyentes
y... el milenarismo falso es éste: los Quiliastas—como se llaman los creyentes en
el milenio, de la palabra griega para mil—parecen esperar una venida de Cristo y
una presencia suya en gloria y majestad en esta tierra que no seria la
consumacion de todas las cosas sino que todavia seria una porcion de la historia
de la humanidad. Esto no es dogma Catdlico consonante... La venida de Cristo
en el segundo Adviento... es la consumacion de todas las cosas, el fin de la
historia humana. Si antes de ese Gltimo fin ha de haber un periodo, mas 0 menos
prolongado, de santidad triunfante, tal resultado sera logrado, no por la
aparicion de la Persona de Cristo en Majestad sino por la operacion de aquellos
poderes de sanctificacion que estan obrando ahora, el Espiritu Santo y los
Sacramentos de la Iglesia. Los Quiliastas de todos los tiempos... y se encuentran
muchos aun hasta la fecha, parecen desesperarse, no sélo del mundo, sino hasta
de esa dispensacion de gracia que fue inagurada en Pentecostés; ellos esperan de
la presencia visible de Cristo una conversion total del mundo, como si de lo
contrario tal feliz resultado no pudiera ser logrado.™*

En cuanto a que el evangelio se convierta en un testimonio para todas las
naciones por un periodo prolongado de “Cristiandad triunfante” y “santidad
triunfante” antes de la consumacion del mundo,'** da a entender las ensefianzas de los
primeros Padres de una era de paz histérica. Aqui la Iglesia afirma que so6lo a través de
las obras de santificacion—concretamente, aquellas acciones que los Concilios de la
Santa Iglesia le han “asignado” a la Tercera Persona de la Santisima Trinidad—ocurrira
un “mas o menos prolongado periodo de santidad triunfante”.** La obra de santificacion
no es simplemente la obra del Hijo o la del Padre, sino también y mas apropiadamente la



obra del Espiritu Santo quien “renueva la faz de la tierra”.

En su comentario sobre Rm 8:19-20, J.A. Fitzmyer afirma que el mundo sera
“transformado por su Espiritu”."® La oracion tradicional de la Iglesia al Espiritu Santo
expresa esta conviccion. En su regla de creencia, la Iglesia invoca al Espiritu como el
Santificador de la creacion: “Ven Espiritu Santo, llena los corazones de Tus fieles y
enciende en ellos el fuego de Tu Amor. Envia Sefior Tu Espiritu y todo seré creado y se

renovard la faz de la tierra. ™

En la liturgia de los principios de la Iglesia, en particular durante el Siglo Ill, el
Espiritu Santo jugd un papel eminente en su vida de adoracion. A menudo era invocado
como el que nos purifica, santifica y prepara para el Padre. Y asi encontramos en la
oracion del Sefior varios primeros Padres, incluyendo a Gregorio de Nisa, utilizando las
palabras, “Que tu Espiritu Santo venga sobre nosotros y nos purifique”, COMO un
sustituto para la peticion, “Venga a nosotros Tu Reino”; la misma oracion que se
convirtié en “el centro de la oracion diaria y liturgica... solemnemente encomendada
(traditio) al catecumeno como la expresion de su nuevo nacimiento” ™ Esta antigua
practica de la Iglesia fue una afirmacion de la Tradicion legada por los Apoéstoles y
fielmente transmitida por los Santos Papias, Ireneo y Justino Martir a los primeros
Cristianos.'*® Estos Padres anticiparon que el reino de paz y santidad universales no
vendria exclusivamente de los esfuerzos del hombre, sino sobre todo, de la accion
santificante del Espiritu Santo. En la misma tradicion, el Papa Juan Pablo 1l recuerda la
primacia de la accion del Espiritu Santo:

En esta tltima etapa... la unidad de los cristianos ha sido uno de los principales
centros animadores del proceso hacia la plena unidad...Sin embargo, somos
todos conscientes de que el logro de esta meta no puede ser solo fruto de
esfuerzos humanos, aun siendo éstos indispensables. La unidad, en definitiva, es
un don del Espiritu Santo.™*’

Extremos Alegdricos

Mientras que San Juan Apostol y varios primeros Padres escribieron en griego,
tanto los escritores del Nuevo Testamento como los Padres griegos no escribieron en
griego cléasico, sino en Koiné—una lengua comun, casi coloquial. Este lenguaje fue
popular a lo largo del mundo Helenistico desde el Siglo 11 A.C. hasta finales de la
Antigua Cristiandad, es decir, hasta el comienzo del Siglo IV D.C. Su versatil sabor y
rico vocabulario permitieron a varios Padres relatar alegorias de una manera que ocultaba
su significado de los no iniciados (recién admitidos a la fe). San Anastasio Sinaita (m.



700), un monje y exégeta palestino que luché en contra de los Monofisitas, reconoce el
uso de los primeros Padres del método alegorico:

El famoso Papias de Hierdpolis, el discipulo de Juan Evangelista... tom6 un
punto de vista epiritualistico de los pasajes del Paraiso y los refirié a la Iglesia de
Cristo."®

Aunque la mayoria de los lectores modernos encontraran tales alegorias
desconcertantes, no asi el erudito, que nunca debera ver el pasado a través de lentes
modernos, o malinterpretar una alegoria de un siglo antiguo en un tono moderno.
Desafortunadamente, varios historiadores y filologos posteriores malinterpretaron las
alegorias de los primeros Padres, lo que llevd a que se etiquetaran de “milenarias”. En
siglos posteriores, las obras de los Padres no solamente fueron vistas con sospecha, sino
abiertamente criticadas por decenas de tedlogos, que interpretaron los escritos de Papias,
Justino y otros eminentes Padres de la Iglesia en el sentido literal solamente.
Eventualmente, estos literalismos dieron ocasion a una interpretacion distorcionada de
sus ensefianzas, que posteriormente se encontrarian engranadas con la herejia del
milenarismo.

Ya que las ensefianzas de los Padres y antiguos escritores de la Iglesia sobre la era
de paz estan cubiertas de alegorias, sera Util revisar los extremos a menudo asociados con
el lenguaje alegdrico. De las alegorias que emplearon los Padres, ninguna se parecia a las
metaforas sin pulir que acompafiaban al pobre método de “alegorismo exagerado”. En
los primeros siglos habia en circulacién una variedad de gastadas opiniones concernientes
a las Ultimas Cosas que estaban claramente opuestas a la predicacion apostélica sobre la
‘doctrina de fe’ (fides quo). Mientras que el método alegorico apostolico tuvo cuidado de
preservar la interpretacion histérica de muchos pasajes de la Escritura, el alegorismo
exagerado asumid un acercamiento inovativo. Sustituyd la verdad histérica y objetiva
con una comprension ilusoria y caprichosa, que recay0 sobre el error de la posterior
Escuela Alejandrina que aplicé un sentido puramente simbdlico a la Escritura completa.
Los Padres evitaron este extremo al distinguir la forma literal de los significados
alegoricos de los textos sagrados y diligentemente aplicandolos a sus respectivas partes.

Con paralela intensidad surgié ademas otro extremo en la direccién opuesta
conocida como “literalismo exagerado”. Broto entre los primeros conversos judios que
eran dependientes de una tradicion oral. Es probable que la informacidn que recibieron
fue primero hablada improvisadamente y escrita posteriormente, ya que esto podria
explicar su dependencia en la tradicion oral y el recuerdo literal. Por lo tanto, conforme el
alegorismo exagerado sufrié de una visién simbdlica demasiado amplia de la Escritura,



el literalismo exagerado labord bajo una visidn que fue excesivamente angosta y literal.

Ante estos dos extremos, queda un hecho indisputable: No hay evidencia que
sugiera que los Padres fueron infieles a las ensefianzas de los Apostoles sobre las Ultimas
Cosas (fides qua). Naturalmente, uno es forzado a preguntar por qué los académicos
habian atribuido errores a los Padres en primer lugar. Mientras que hemos contestado esta
pregunta en parte, puede encontrarse una respuesta mas completa en la historia de
interpretaciones de la era de paz.

Los primeros conversos judios a la Cristiandad anunciaron una doctrina hereje
conocida como Quilasmo: esta herejia profesaba la creencia de que Cristo vendria a la
tierra para reinar en la carne con sus santos por literalmente 1,000 afios entre banquetes
carnales excesivos, provistos de una cantidad de carne y bebida tal como para sobrepasar
la medida de la credibilidad misma. El autor de la Epistola de Bernabé reconoce esto
cuando afirma que los primeros conversos judios carecian de las herramientas necesarias
para la correcta interpretacion de la Escritura:

Mas ¢de donde pudiera venirles a aquéllos entender y comprender estas cosas?
Mas nosotros, entendiendo, como es justo, los mandamientos, hablamos tal como
quiso el Sefior; pues para que esto entendamos, circuncidd nuestros oidos y
corazones.™

3.2 LOSDOCTORESDE LA IGLESIA

San Cirilo de Jerusalén, Padre y Doctor de la Iglesia
(315-386D.C.)

San Cirilo vivié durante el reinado de Constancio, el hijo de Constantino el
Grande, en 340. Su formidable y piadosa educacion lo llevé al sacerdocio. Su aprendizaje
atrajo la atencion de su obispo San Méaximo quien le confié la instruccion de los
catecimenos. A la muerte del Patriarca de Jerusalén, Cirilo lo sucedid en el afio 350
como Obispo de Jerusalén y luch6 por los dogmas de los Apoéstoles y los primeros
Padres. Sin embargo, Acacio el Ario, quien ocupaba el trono de Cesarea-en-Palestina,
tiranicamente desterro a Cirilo de Jerusalén.

Once afios mas tarde, a Cirilo se le permitié regresar solo para encontrar a
Jerusalén devastada por la herejia y la disputa. Asistié al Concilio en Constantinopla en el



afio 381 donde el Credo Niceno y la ortodoxia triunfaron y el Arrianismo fue finalmente
condenado. Cirilo fue rehabilitado en el mismo Concilio que lo despej6é de todos los
rumores previos y lo encomendd por luchar “una buena lucha en varios lugares en contra
de los Arrianos”. Dieciséis de sus treinta y cinco aiios como obispo los pasé en el exilio.

Las obras de San Cirilo incluyen un sermén sobre La Piscina de Betsaida, una
Carta al Emperador Constancio, tres pequefios fragmentos y la famosa Catequesis. La
Catequesis contiene numerosos discursos catequéticos, que se encuentran entre los restos
maés preciados de la antigliedad Cristiana. Incluyen un discurso introductorio, dieciocho
instrucciones entregadas en Cuaresma y cinco en Pascua a aquellos que se preparaban
para el Bautismo. Es en esta obra en donde San Cirilo alude a tres venidas de Cristo:

No predicamos solamente una venida de Cristo, sino igualmente una segunda,
mucho mas gloriosa que la primera. La primera venida fue marcada por la
paciencia; la segunda traera la corona de un reino divino.

En general, lo que se refiere a nuestro Sefior Jesucristo tiene dos aspectos. Hay
un nacimiento de Dios antes de las edades, y un nacimiento de una virgen en la
plenitud del tiempo. Hay una venida velada, como aquella de la lluvia sobre el
vellon, y una venida ante todos los ojos, todavia en el futuro... vendra de nuevo
en gloria para juzgar a los vivos y a los muertos, y su reino no tendra fin. Nuestro
Sefior Jesucristo vendra por lo tanto del cielo. Vendra al final del mundo, en
gloria, en el ultimo dia. Porque habra un fin a este mundo, y el mundo creado
sera hecho nuevo.'®

El Padre y Doctor de la Iglesia San Cirilo nos provee de la expresion, “la venida
velada”, que seria interpretada en la edad media como el periodo que abarca “de la
primera venida de Cristo hasta el final del mundo”. La “venida velada” de Cirilo seria
interpretada posteriormente sélo como el tiempo intermedio de la Iglesia institucional, y
es redescubierta en los escritos del Doctor de la Iglesia San Bernardo de Clairvaux.

San Bernardo de Clairvaux, Doctor de la Iglesia
(1090 - 1153 D.C))

San Bernardo, Abad y Doctor, fue un exponente de lo que muchos eruditos
modernos llaman teologia mondstica, que “espera conseguir una clara, ordernada y calida
exposicion de la verdad, tal que servira para disponer el alma a la oracion y la
contemplacion”.*** La teologia de Bernardo no comparte las novedades extravagantes que
profesan los tedlogos especulativos, sino que desarrolla las ensefianzas de los Apdstoles y
Padres en prosa fluida y sublime. De hecho, la Iglesia le confiri6 el titulo de “Mellifluous



Doctor,” en honor a su estilo amable y extraordinario. Sus doctrinas “no se distinguen por
el descubrimiento de nuevos modos de pensamiento o el logro de nuevas conclusiones...
las fuentes de Bernardo eran principalmente las Escrituras, luego los Padres de la
Iglesia”.*? Bernard reitera la nomencaltura de Cirilo referente a la “venida velada” de
Cristo:

Sabemos que hay tres venidas del Sefior. La tercera se encuentra entre las otras
dos. Es invisible, mientras que las otras dos son visibles. En la primera venida, EI
fue visto en la tierra, habitando entre los hombres; EI Mismo testifica que lo
vieron y lo odiaron. En la Gltima venida, “toda carne vera la salvacion de nuestro
Dios, y veran a Aquél a quien traspasaron”. La venida intermedia es velada; en
ella s6lo los elegidos ven al Sefior dentro de si mismos, y son salvados. En su
primera venida, nuestro Sefior vino en nuestra carne y en nuestra debilidad; en
esta venida media, El es nuestro descanso y consolacion.

En caso de que alguien pensara que esta venida media es pura invencion,
escuchen lo que nuestro Sefior Mismo dice: “Si alguno me ama, guardara mi
palabra, y mi Padre lo amar4, y vendremos a é1.”*%

Mientras algunos mantienen que la “venida velada” de San Cirilo o San Bernardo
no fue intencionada para ser asociada con la era de paz universal, sino con el periodo de
la Iglesia que abarca desde la Encarnacion de Cristo hasta su Gltima venida,"* los escritos
de varios primeros Padres y santos provee a la Iglesia con el cimiento doctrinal de la
“venida velada” y la “era de paz”.

Es maés, el contemporaneo de San Cirilo, el Padre de la Iglesia, Doctor y Santo
Agustin de Hipona, revela otro sentido en el cual uno puede interpretar el tiempo
intermedio de la Iglesia institucional. El se refiere a éste como el Descanso del Sabado de
Dios: “una clase de descanso-del-Sabado... un ocio santo después de las labores de seis
mil afios desde que el hombre fue creado... debera seguir a la consumacion de seis mil
afios, como de seis dias, una clase de Sabado del séptimo-dia en los mil afios sucesivos”.

Mientras que San Cirilo y San Bernardo se refieren a la venida velada de Cristo
como un adviento interior de conversion y perseverancia a la accion salvadora de gracia
de Dios, San Agustin y otros Padres de la Iglesia la interpretan en un sentido mas amplio.
Esto se abre ante nosotros conforme leemos los tres periodos de la historia de la Iglesia
en sus escritos. San Agustin sostiene que la creencia de los primeros Padres de la Iglesia
de que toda la humanidad adorara a Dios junto con los santos resucitados es en verdad
valida. Agustin se refiere a esta época como un “ocio espiritual” y “santo después de las
labores de seis mil afios desde que el hombre fue creado” y “una clase de Sabado del



séptimo-dia en los mil afos sucesivos”. Es digno de mencionar que en la autoridad de
San Agustin, el Concilo de Efeso (431) conden6 la creencia en el milenarismo como una
aberracion supersticiosa, mientras mantuvo implicitamente sus ensefianzas sobre el futuro
e histérico Sédbado del séptimo dia.

San Agustin de Hipona, Padre y Doctor de la Iglesia
(354-430D.C))

San Agustin (Doctor gratiae) fue obispo de Hipona durante 35 afios (395-430).
Nacio en Tagaste, Africa el Norte, y después de una conversion del Maniqueismo, se
convirtio en un fuerte defensor en contra de sus ensefianzas herejes, y se opuso a las
herejias de Donatismo y Pelagianismo. Sus escritos incluyen las autobiogréficas
Confesiones, La Ciudad de Dios, tratados sobre la Trinidad, gracia y pasajes de la Biblia.
A través de sus escritos, San Agustin se convirtié en una influencia dominante en el
pensamiento Cristiano durante siglos.

En La Ciudad de Dios Agustin defiende la doctrina patristica sobre la era de paz
mientras denuncia las bizarras doctrinas del milenarismo. Los escritos de Agustin sobre
la era han sido estudiados meticulosamente a través de los siglos por decenas de
renombrados teélogos.’”” Admitiendo la complejidad y ambigiedad del tratado de
Agustin, los eruditos han llegado a variadas interpretaciones y conclusiones. De las
criticas eruditas mas importantes, ningln articulo parece desacreditar la histérica era de
paz de Agustin, a la que biblicamente se refiere como un Descanso del Sabado. En 1956
G. Folliet descubri¢ la triple tipologia de Agustin en su presentacion de un “Sabado” para
indicar tres inconfundibles periodos de la historia de la Iglesia.**® Basado en el vasto
conocimiento de Agustin de los sentidos biblicos familiares a los primeros Padres, se
refiere a los tres periodos como tres interpretaciones del descanso de los mil afios de
Apocalipsis 20:4-7. La tipologia del Descanso del S&bado de Agustin presenta el
siguiente esquema:

1) En el primer periodo, Agustin interpreta el Descanso del S&bado de acuerdo al
método biblico de los Padres. Este descanso alegéricamente representa mil afios, y
ocurre al final de los seis mil afios de la existencia del hombre, cuando los santos
experimentan una resurreccion espiritual en Cristo (Apoc 20:4-7, “la primera
resurreccion”).

Los que, por las palabras de este libro [Apocalipsis 20:1-6], sospecharon que la
primera resurreccion ha de ser corporal, se han movido a pensar asi, entre varias
causas, particularmente por el nimero de los mil afios, como si debiera haber en



2)

3)

los santos como un sabatismo y descanso de tanto tiempo, es a saber, una
vacacién santa después de haber pasado los trabajos y calamidades de seis mil
afnos desde que fue creado el hombre... (y) habiéndose cumplido seis mil afios,
como seis dias, se hubiera de seguir el séptimo dia como de sdbado y descanso
en los mil afos Gltimos; es a saber, resucitando los santos a celebrar y disfrutar
de este Sabado. Esta opinion fuera tolerable, si entendieran que en aquel
Sabado habian de tener algunos regalos y deleites espirituales con la presencia
del Serior... Pero como dicen [los milenarios carnales] que los que entonces
resuciten han de entretenerse en excesivos banquetes carnales en que habré tanta
abundancia de manjares y bebidas, que no s6lo no guardan moderacion alguna
sino que exceden los limites de la misma incredulidad, por ningin motivo puede
creer esto ninguno sino los carnales. Los que son espirituales, a los que dan
crédito a tales ficciones los llaman en griego Quiliastas, que interpretado a la
letra significa Milenarios..."*’

La segunda interpretacion Agustiniana describe el Descanso del Sabado como la
representacion espiritual e historica de las diferentes etapas de la vida espiritual que
llevan a la etapa final de la perfeccion. Estas etapas comprenden a todas las almas,
desde los personajes del Antiguo Testamento hasta aquéllos en el umbral de la
consumacion del mundo. El dia de descanso del Sabado representa la busqueda del
alma por la unién con Dios y su logro final, el continuo descanso en EI.

El, el Apostol vio en el Apocalipsis “bajar del Cielo un Angel... Y tom¢ al
dragon... y lo atd por mil afios”... Los mil afios, por lo que yo alcanzo, pueden
entenderse de dos maneras: 0 porque este negocio se va haciendo [el Angel
atando al dragon] en el sexto millar de afios... llama a la final y ultima parte de
este millar, como a una ultima parte de un dia la cual duraré hasta el fin del siglo
— mil afios... [el descanso del Sabado] o puso los mil afios por todos los afios de
este siglo.'

Finalmente, el Descanso del Sabado marca el fin de la alianza y ley del Antiguo
Testamento. Con la Encarnacion de JesUs ahi comienza el descanso de Israel del
trabajo duro y la esclavitud. Por lo tanto el Sdbado o descanso de 1,000 afios
simbolicamente representa a la Iglesia, comenzando con la Encarnacion de Cristo y
terminando con su Gltima venida en gloria.

El demonio, entonces, no esta atado durante todo el tiempo que este libro
[Apocalipsis] abarca — es decir, desde la primera venida de Cristo hasta el
fin del mundo — no atado en este sentido, que durante este intervalo, que se
conoce con el nombre de mil afios, no seduciré a la Iglesia.'®



Es de notarse que solamente la tercera y Ultima presentacion de Agustin del
Descanso del Sabado fue adoptada por la Iglesia medieval menos de 800 afios despues,
mientras que las primeras dos presentaciones fueron excluidas. ;Por qué esta exclusion?
Uno debe tener presente la cultura medieval en la cual las obras de Agustin fueron
meticulosamente disecadas. Esta cultura produjo la Inquisicion en la cual los herejes
fueron perseguidos y castigados, y se les ordend a los tedlogos quitar de la literatura
Catdlica todos los materiales que pudieran socavar el Credo — el Credo era visto entonces
como un resumen de los articulos de fe que los Catdlicos estaban obligados a mantener
bajo pena de excomunién y posible tortura fisica. La Inquisicion fue una criatura de su
tiempo cuando los crimenes en contra de la fe se consideraban como crimenes en contra
del estado. El reciente mea culpa del Papa Juan Pablo Il recuerda las medidas
inconscientes tomadas en contra de supuestos herejes que, afirman algunos, llevaron al
desmantelamiento de la tipologia del triple Sdbado de Agustin: dos de las presentaciones
de Agustin de la tipologia del triple Sabado fueron abandonadas y solamente se preservo
una, concretamente la tercera y Ultima. En sus esfuerzos para repeler las erroneas
ensefianzas del milenarismo y salvaguardar a los fieles de todas las rupturas de la fe, se
dice que los inquisidores descuidadamente descartaron las primeras dos interpretaciones
del Descanso del S&bado de Agustin. Subsecuentemente, la tercera interpretacion del
Descanso del Sabado fue utilizada exclusivamente durante los siglos que siguieron, y
abarcO desde la Encarnacion de Cristo hasta su Gltima venida en gloria. ¢El resultado
final? Conforme “el Descanso del Sabado” crecié en la nomenclatura promocional que
definid mejor su herencia medieval, en primer lugar la interpretacion del Descanso del
Sabado de Agustin cay6 en la oscuridad.

Durante mucho tiempo, muchos académicos prefirieron evitar el discutir la
posibilidad de una histérica era de paz por temor de predicar lo que otros pudieran
percibir como milenarismo. Después de todo, ¢por qué entrar en debate sobre un tema
impregnado de matices enigmaticos cuando puede evitarse? Aunque la Iglesia nunca
condend las doctrinas de los Padres apostdlicos sobre la era de paz, si condend “aiin
formas modificadas de esta falsificacion del Reino futuro con el nombre de milenarismo,
sobre todo la forma politica de un mesianismo secularizado  ‘intrinsecamente
perverso’”.* Asi, a menos de que el profesor estuviera al corriente de las doctrinas
patristicas y sus métodos alegoricos, cualquier platica de una era de paz hubiera sido
tomada por completa, instantanea y automatica certeza de que era un lunatico. Ir en
contra de la inquisicion hubiera probado ser igualmente desastroso, ya que cualquier
comentario incorrecto lo hubiera colocado posiblemente a la par de Apolinar, cuyas
novedosas doctrinas sobre el Descanso del Sabado resultaron en su deposicion
eclesiastica y condenacion.”®* En resumen, la conformidad tacita era la disciplina que la
mayoria de los profesores preferian.



Recordemos aqui el comentario Talmuadico que enumer6é los peligros de
interesarse en la escatologia. Varios de los maestros en lIsrael, al intentar resolver
misterios proféticos, sufrieron nefastas consecuencias. Ben Zoma’ se volvié loco y
Elisha’ ben Avuja’ se convirtié en apodstata. Entretenerse con la escatologia era, por lo
tanto, bastante desagradable. Dos medios de proveer cierre a tan irritante topico podria
decirse que son ejemplificados por Eusebio de Cesarea en la edicion de los fragmentos de
Papias, y en la exclusion de la tipologia del triple Sdbado de Agustin. Aqui encontramos
una breve afirmacion de aquella mentalidad:

A causa de estas palabras, como relata Agustin (La Ciudad de Dios XX, 7),
ciertos herejes aseguran que habra una primera Resurreccién de los muertos que
podran reinar [fisicamente] con Cristo en la tierra por mil afios; de dénde se
[laman Quiliastas o milenarios. De ahi que Agustin dice (La Ciudad de Dios XX,
7) que estas palabras han de ser entendidas de otra manera, a saber de la
Resurreccion ‘espiritual’, a través de la cual los hombres resucitaran de nuevo de
sus pecados al don de la gracia: mientras que la segunda Resurreccion es de
cuerpos. El reinado de Cristo denota la Iglesia donde no solamente los martires
sino también los otros elegidos reinaran, la parte que denota el todo; o ellos
reinan con Cristo en gloria en lo que se refiere a todos, haciéndose especial
mencidn de los martires, porque ellos reinan especialmente después de la muerte
quienes lucharon por la verdad, atin hasta la muerte.**

Si esta declaracion fue el derivado de una espiritualidad que maduraba en
necesidad de refinamiento, mas necesita ser dicho a su favor. Como se menciond
anteriormente, algunos primeros conversos del judaismo aceptaron doctrinas falsas
concernientes al Descanso del Sabado, conocidas como milenarismo, que resultaron en
una lectura demasiado literal de la Escritura. Estas doctrinas erroneas realzaron las
preocupaciones de prelados que temian su influencia dentro de sus didcesis:

Porque hay muchos rebeldes, vanos habladores y embaucadores, sobre todo entre
los de la circuncisién, a quienes es menester tapar la boca, hombres que
trastornan familias enteras, ensefiando por torpe ganancia lo que no deben... Por
tanto repréndeles severamente, a fin de que conserven sana la fe, y no den oidos a
fabulas judaicas, ni a mandamientos de hombres que se apartan de la verdad.'*

No obstante esto, la expresion de un futuro y universal Descanso del Sabado
continué avanzando. La exclusion medieval de la triple interpretacion del Descanso del
Sébado de Agustin no desalentd sus muchos vivos debates en la academia ni la eternidad
de su caracter. Como aludio anteriormente el Cardenal Joseph Ratzinger, la primera



presentacion del Descanso del Sabado de San Agustin nunca fue oficialmente rechazada
ni condenada por la Iglesia.

A pesar del reves temporal del tratado de Agustin, G. Folliet y otros tedlogos
contemporédneos han ayudado a volver a traer a la superficie su lugar en la teologia. El
titulo mismo de su obra, La Ciudad de Dios, transmite un sistema teocratico de religion
y gobierno. Uno debe tener presente la época en la que vivid Agustin. Fue una época en
la cual la Iglesia y el estado estaban politicamente unidos, pero marcada por la
intolerancia, las guerras y las contiendas. Su obra estaba dirigida al establecimiento de
una ciudad histérica en la cual la Iglesia y el estado estan en paz; en la cual la autoridad
de Dios es reconocida en todos los niveles de la existencia humana. Vio a Dios como la
Unica autoridad de un sistema teocratico de gobierno, inspirando sus estructuras
religiosas, sociales, legales, politicas y econémicas y la diversidad de los dones del
Espiritu ordenados al enriquecimiento universal de mentes y corazones. Los
condicionamientos de cultura, raza y lenguaje servirian como vehiculos de la accion del
Espiritu Santo para purificar, iluminar y unificar las visiones y relatos imperfectos del
hombre. S6lo en un mundo tal podrian verdaderamente reinar la paz, la santidad y la
justicia. La presentacion de Agustin sobre el Descanso del Sabado, por lo tanto, puede
ser vista como un relato de la conversion del mundo y el establecimiento del reino de
Dios en la tierra.

Debe notarse que Agustin y los primeros Padres no fueron los originadores de la
idea de una era de paz universal. Ellos simplemente sacaron su informacion de los
libros del Antiguo y Nuevo Testamentos y de la Tradicion de los Apoéstoles. Los libros
de los profetas mayores y menores, 2 Pedro, los Evangelios de Mateo y Marcos,
Apocalipsis y otras fuentes los proveyeron de abundantes descripciones de la
transformacion y renovacion de la tierra. Mas que profundizar en todas las vividas
representaciones biblicas que pueden permitirse, me limito a la descripcion de Mateo de
la tierra actual retada por “la espada’:

No penséis que he venido a traer paz a la tierra. No he venido a traer paz, sino
espada. Si, he venido a enfrentar al hombre con su padre, a la hija con su madre,

a la nuera con su suegra; y enemigos de cada cual seran los que convivan con
é|.134

La tierra actual bajo la tirania de la espada no es el teatro de la paz y santidad
universales que los Padres imaginaron. La vision patristica se caracteriza por la presencia
del Espiritu Santo quien, “renovando la faz de la tierra”, elimina la espada de la division
de la misma. Se refieren respectivamente a la transformacion y renovacion de la tierra



como el Descanso del Sabado/era de paz, y la Nueva Jerusalén/Nuevos Cielos y Tierra.
El Descanso del Sabado/era de paz es “un periodo histdrico de Cristiandad triunfante y
santidad” en la tierra; la Nueva Jerusalén/Nuevos Cielos y Tierra, no es un periodo
historico, sino el establecimiento eterno del reino de Dios en la tierra y a lo largo del
COSMOS entero.

Es solamente en una tierra purificada y transformada que las palabras de Jesus
asumen un nuevo significado, “Padre Santo, cuidaen tu nombre los que me has dado,
para que sean uno como nosotros somos uno.”’** El JesUs que vino a traer una espada y a
sembrar division en la tierra fervientemente imploré su unificacion en una tierra
transformada. Esto se abre ante nosotros en el Apocalipsis y de nuevo en la Carta a los
Hebreos:

Luego vi a un Angel que bajaba del cielo, y tenia en su mano la llave del
Abismo, y una gran cadena. Dominé al dragon, la Serpiente antigua, que es el
Diablo y Satanas, y lo encaden6 por mil afios, y lo arroj6 al Abismo, lo encerrdy
puso encima los sellos, para que no seduzca mas a las naciones hasta que se
cumplan los mil afios. Después tiene que ser soltadopor poco tiempo... vi
también las almas de los que fueron decapitados por el testimonio de JesUs y la
Palabra de Dios, y a todos los que no adoraron a la Bestia ni a su imagen y no
aceptaron la marca... revivieron y reinaron con Cristo por mil afios."*

Acerca del dia séptimo, la Escritura pues en algiin lugar dice, “Y descans6 Dios
el dia séptimo de todas sus obras”; Y también en el pasaje citado, Dios dice, “No
entraran en mi descanso.” Por tanto, quedando en claro que algunos han de
entrar en él, y que los primeros en recibir la buena nueva no entraron a causa de
su desobediencia, Dios vuelve a sefialar un dia, “hoy”, diciendo por David al
cabo de tanto tiempo, como queda dicho: “Si ois hoy su voz, no endurezcais
vuestros corazones.” Porque si Josué les hubiera proporcionado el descanso, no
habria hablado Dios més tarde, de otro dia. Por lo tanto, es claro que queda un
descanso sabatico para el pueblo de Dios. Pues quien entra en su descanso,
tambén él descansa de sus trabajos, al igual que Dios de los suyos.
Esforcémonos, pues, por entrar en ese descanso, para que nadie caiga imitando
aquella desobediencia.'®

La Primera Resurreccion

Cuando comentan el capitulo 20 del Apocalipsis y su milenio de paz, varios
primeros Padres dan considerable importancia a aquellos santos para quienes esta
reservado. A esta era, San Juan vincula la reaparicion de los muchos martires que fueron
muertos por haber rehusado adorar a Satanas: “/Y a todos] los que no adoraron a la



Bestia... y no aceptaron la marca en su frente o en su mano, revivieron y reinaron con
Cristo mil afios... Es la primera resurreccion” (Ap 20:4-5). Las paralelas Biblicas
describen a los martires como una rendicion alegoérica de los elegidos de Dios.™
Aparecen en los escritos de San Juan como un grupo electo que regresa a la vida para
reinar con Cristo por mil afios. La Escritura y las alegorias Patristicas sugieren mas aun
que estos martires no regresaran para reinar definitivamente en la tierra en la carne, pero
que “apareceran” a lo largo de la era para instruir al remanente de Israel, muy parecido a
las visiones y apariciones de los santos del pasado.** La idea de que los justos que entren
a la era de paz serén testigos de una explosion de apariciones de los martires que “no
habian adorado a la bestia” encuentra su corolario en el Libro de los Hechos y en el
Evangelio de Mateo. Tanto Hechos como Mateo presentan una explosion de las
apariciones de Cristo y sus elegidos a la Iglesia recién nacida poco tiempo después de su
resurreccion de los muertos:

Después de su pasién, se les presentdé dandoles muchas pruebas de que vivia,
“apareciéndoseles” durante cuarenta dias y hablandoles acerca de lo referente al
Reino de Dios.'

En esto, el velo del Santuario se rasg6 en dos, de arriba abajo; temblé la tierra y
las rocas se hendieron. Se abrieron los sepulcros, y muchos cuerpos de santos
difuntos resucitaron. Y, saliendo de los sepulcros después de la resurreccion,
entraron en la Ciudad Santa y “se aparecieron” a muchos.**

Si los eventos biblicos se repiten a si mismos como varios eruditos de la
Escritura mantienen, esto reforzaria la idea de que Cristo y sus martires reapareceran a lo
largo de la era de paz a los pueblos de varias naciones.

La primera resurreccion asume otra connotacién cuando se aplica a aquéllos que
viven en la tierra en estado de gracia durante la era. San Agustin se refiere a ella como
una resurreccion espiritual, y no una resurreccion definitiva en el cuerpo, que se relne
con el alma s6lo al final de la historia y en el Juicio Final:

A causa de estas palabras, como relata Agustin (La Ciudad de Dios XX, 7),
ciertos herejes aseguran que habra una primera Resurreccion de los muertos que
podran reinar [fisicamente] con Cristo en la tierra por mil afios; de dénde se
[laman quilastas o milenarios. De ahi que Agustin dice (La Ciudad de Dios XX,
7) que estas palabras han de ser entendidas de otra manera, a saber de la
Resurreccidn espiritual, a través de la cual los hombres resucitaran de nuevo de
sus pecados al don de la gracia: mientras que la segunda Resurreccion es de
cuerpos.'*



Alegorias de los escritos de los primeros Padres también sugieren un periodo
cuando los justos resucitaran a una nueva vida de gracia durante el milenio de paz:

Por consiguiente, dicha bendiciéon sin duda alguna tiene cumplimiento en el
tiempo del Reino, cuando reinaran los justos que resucitaran de entre los
muertos. **

Afirmamos que Dios destina esta ciudad a recibir a los santos después de su
resurreccion, para darles un descanso con abundancia de todos los bienes.™*

Pero El, cuando haya destruido la iniquidad, y ejecutado Su gran juicio, y haya
Ilamado de nuevo a la vida a los justos, que han vivido desde el principio, estara
actuando entre los hombres mil afios, y los gobernara con justisima autoridad.**®

Mas contundentemente, el renombrado te6logo Jean Daniélou afirma que la
Iglesia espera una era en la cual s6lo aquéllos que son santos permaneceran en la tierra:

La doctrina es la base de varios acontecimientos encontrados en el Apocalipsis de
Juan. La afirmacion esencial es de una etapa intermedia en la cual los santos
resucitados estan todavia en la tierra y no han entrado todavia en su etapa final,
ya gue éste es uno de los aspectos del misterio de los ultimos dias que todavia ha
de ser revelado.*®

Uno puede especular infinitamente en cuanto a lo que el futuro depara para la
“primera resurreccion”. Si hay apariciones de los martires para instruir al remanente fiel
en la tierra o un renacimineto de todos los Cristianos a una nueva vida de gracia, es
mucho menos significativo que nuestra obediencia a la decisién final de la Iglesia al
respecto. Cuando se le quita todo lo no esencial, todo lo que Dios requiere de nosotros es
permanecer fieles a Cristo y a la Iglesia por la cual derram6 Su Sangre.

Caracteristicas de la Era de Paz

Los fragmentos que he presentado hasta ahora de la Sagrada Escritura, la
Tradicion Apostdlica y el Magisterio sobre el triunfo de Dios en la historia humana nos
introduce a las ensefianzas de una era de paz y santidad historica y universal. Como se
presentd en los primeros capitulos, varios primeros Padres de la Iglesia describen la
Encarnacién como un misterio que se esta desarrollando continuamente, hasta un punto en
el cual todas las cosas en el cielo y en la tierra redescubriran su esplendor original a través
de la accion divina de Dios en la actividad del hombre. Del hombre a la bestia, de galaxias



a planetas, toda la creacion experimentara una lluvia de gracia, un “nuevo Pentecostés”,
que la liberaré de su esclavitud a la corrupcion. Los Santos Padres Papias, Justino Martir e
Ireneo proveen sus primeras ilustraciones, que los escritores eclesiasticos Tertuliano, San
Metodio, Hipdlito, Lactancio y el Doctor San Agustin adoptaron y desarrollaron méas
tarde.

De las varias interpolaciones asociadas con sus escritos sobre la era escatoldgica,
me limito a los siguientes fragmentos de la Sagrada Escritura, la Tradicion y el Magisterio,
presentados aqui en forma de tabloide. Estas fuentes de la fe Cristiana ponen el cimiento
para una teologia sobre la era de paz universal.

« Modificacion del Mal**

Y no temeras a las bestias de la tierra.Pues con las piedras del campo haras
alianza, la bestia salvaje vivira en paz contigo.*®

Es necesario que, una vez restaurada la creacion segun el plan original, todos los
animales estén sujetos al hombre, que vuelvan a comer el alimento que el Sefior
les dio al principio... es decir, los frutos de la tierra.**

Al final del afio seis milésimo toda la iniquidad sera abolida de la tierra, y la
justicia reinara por mil afios.**

Y seran exterminados todos los que desean el mal...™"

» Engendro de Nifios

Ya no habra nifio ni anciano que no cumpla sus dias; ya que el nifio morira de
cien afos... Porque como los afios del arbol de la vida, asi seran los dias de Mi
pueblo, y las obras de sus manos se multiplicaran. Mis elegidos no laboraran en
vano, ni dardn a luz nifios para maldicion; porque serdn una semilla justa
bendecida por el Sefior, y su posteridad con ellos.**?

No morira el nifio en ella ni habrd anciano que no cumpla sus dias; sera
joven el que muera a los cien afios..."*

Grita de jubilo, estéril que no das a luz, rompe en gritos de jubilo y alegria, la que
no ha tenido los dolores; que més son los hijos de la abandonada, que los hijos de
la casada...”™

Pues cuanto vive un arbol vivira mi pueblo... No se fatigaran en vano ni tendran
hijos para sobresalto, pues seran raza bendita del Sefior ellos y sus retofios con



ellos.®®

Si, heme aqui por vosotros, a vosotros me vuelvo... Yo multiplicaré sobre
vosotros los hombres... Las ciudades seran habitadas y las ruinas
reconstruidas. Multiplicaré en vosotros hombres y bestias, y serdn numerosos
y fecundos. Os repoblaré como antafio, mejoraré vuestra condicion precedente,
y sabréis que yo soy el Sefior.**®

* Renacimiento de la Creacion

Y serd la liga del mar para el Resto de la casa de Juda... cuando los visite
Yahveh su Dios y los vuelva de su cautiverio.™

...traigan los montes paz al pueblo, y justicia los collados.'*®

...y haya trocado el desierto en Edén, y la estepa en paraiso del Sefior.™

Y vosotros, montes de Israel, vais a echar vuestras ramas y a producir vuestros
frutos para mi pueblo Israel, porque esta a punto de volver.'®°

Y se dird: “Esta tierra, hasta ahora devastada, se ha hecho como jardin de
Edén.”161

El dia en que toda la creacion renovada y liberada producira todo tipo de
manjares, el rocio del cielo y la fertilidad de la tierra.*®

La tierra abrira su fecundidad y traerd los mas abundantes frutos de propio
acuerdo; las montafias rocosas escurrirdn con miel; correran arroyos de vino, y
fluiran los rios con leche; en pocas palabras el mundo mismo se regocijara, y la
naturaleza se exultar, siendo rescatada y liberada del dominio del mal y la
impiedad y la culpa y el error.®®

La tierra ha dado su cosecha; Dios, nuestro Dios, nos bendice.'®

« Libertad de la Creacion

Seran vecinos el lobo y el cordero, y el leopardo se echara con el cabrito, el
novillo y el cachorro pacerén juntos, y un nifio pequefio los conducira. La vaca
y la osa paceran, juntas acostaran sus crias, el ledn, como los bueyes, comeran
paja. Hurgara el nifio de pecho en el agujero del aspid, y en la hura de la
vibora el recién destetado metera la mano. Nadie hara dafio, nadie hara mal en

todo mi santo Monte...*®



Lobo y cordero paceran a una, el lebn comera paja como el buey, y la serpiente
se alimentaré de polvo, no haran mas dafio ni perjuicio en todo mi santo monte,

dice el Sefor...*®

Y todos los animales que coman los alimentos de esta tierra, se hardn mansos y
viviran en paz entre si, enteramente sujetos al hombre.*®’

Al final del afio seis milésimo, toda la iniquidad debera ser abolida de la tierra, y
la justicia reinara por mil afios; y habra tranquilidad y descanso de las labores que
el mundo ha sufrido por largo tiempo... Durante todo este tiempo las bestias no
se nutrirdn de sangre, ni las aves de presa; sino que todas las cosas seran pacificas
y tranquilas.*®

Gobierno de la Justicia

Mis elegidos heredaran mis montes.*®

Seremos justificados y santificados.*

No se oira alli jamas lloro ni quejido.*™

Y cambiaré su duelo en regocijo , y les consolaré y alegraré de su tristeza;
empaparé el alma de los sacerdotes de grasa, y mi pueblo de mi regalo se hartara,
dice el Sefior.'"

Aln se sentaran viejos y viejas en las plazas de Jerusalén, cada cual con su
bast6n en la mano, por ser muchos sus dia; las plazas de la ciudad se llenaran de
muchachos y muchachas en sus plazas jugando... Yo les silbaré para reunirlos,
pues los he rescatado y seran tan numerosos como eran.'”

Dotaciodn Fisica

Dara [el Sefior] vigor a tus huesos y seras como huerto regado.*™

El més flaco entre ellos seréa aquel dia como David.*
Fortaleced las manos débiles, afianzad las rodillas vacilantes... Entonces se
despegaran los ojos de los ciegos y las orejas de los sordos se abriran. Entonces

saltara el cojo como ciervo, y la lengua del mudo lanzara gritos de jabilo.'™

Haré andar a los ciegos por un camino... Trocaré delante de ellos la tiniebla en



luz, y lo tortuoso en Ilano.*”

Alabanza Mundial

Para pregonar en Sion el nombre del Sefior, y la alabanza de Dios en Jerusalén,
cuando a una se congreguen los pueblos, y los reinos para servir al Sefior.*

Yo vengo a reunir a todas las naciones y lenguas; vendran y veran mi gloria.'”

En aquellos dias, diez hombres de todas las lenguas de las naciones asiran por la
orla del manto a un judio diciendo, “Queremos ir con vosotros, porque hemos oido

decir que Dios est4 con vosotros.”**

i pues, u u uev : : Y 2 u
Asi pues, de luna en luna nueva y de sabado en sabado, vendra todo el mundo a
prosternarse ante mi, dice el Sefior.™®

Luz Divina'®

El sol se volvera siete veces mas brillante de lo que es ahora.*®

Serd la luz de la luna como la luz del sol meridianoy la faz del sol meridiano sera

siete veces mayor..."*

Trocaré delante de ellos la tiniebla en luz.*®

Sociedad Agraria

Y construirdn casas y las habitaran; y plantaran vifias, y comeran su fruto, y
beberan el vino... y las obras de sus manos se multiplicaran. Mis elegidos no
laboraran en vano.'®

El dara lluvia a tu sementera con que hayas sembrado el suelo, y la tierra te
producira pan que sera rico y sustancioso. Paceran tus ganados aquel dia en
pastizal dilatado; los bueyes y asnos que trabajan el suelo comeran forraje salado,
cribado con bieldo y con criba. Habré sobre todo monte alto y sobre todo cerro
elevado manantiales que den aguas perennes.*’

Edificaran casas y las habitaran, plantaran viflas y comeran su fruto... y mis
elegidos disfrutaran del trabajo de sus manos. No se fatigaran en vano.'®

En aquel tiempo, dice el Sefior, seré el Dios de todas las tribus de Israel, y ellos



eran mi pueblo. Asi dice el Sefior: Hallé gracia en el desierto el pueblo que se
libré de la espada: va a su descanso Israel. De lejos el Sefior se me aparecid. Con
amor eterno te he amado; por eso he reservado para ti mi misericordia. VVolveré a
edificarte y seras reedificada, oh virgen de Israel; ain volveréas a tener el adorno
de tus tamborines; y saldrés a bailar entre gentes festivas. Aln volveras a plantar
vifias en los montes de Samaria; plantaran los plantadores y disfrutaran. Pues
habra un dia en que griten los centinelas en la montafia de Efraim: ‘Levantaos y
subamos a Sién, adonde el Sefior, el Dios nuestro.'®

Reconstruiran las ciudades devastadas, y habitaran en ellas, plantaran vifias y
beberan su vino, haran huertas y comeran sus frutos.™°

» Sacerdocio Real

Y ustedes seréis llamados sacerdotes del Sefior, ministros de nuestro Dios se 0s
[lamara.***

...cual piedras vivas, entrad en la construccion de un edificio espiritual, para un
sacerdocio santo, para ofrecer sacrificios espirituales, aceptos a Dios por
mediacion de Jesucristo.'*

Pero vosotros sois “linaje elegido, sacerdocio real, nacion santa, pueblo
adquirido, para anunciar las alabanzas” de Aquel que os ha llamado de las
tinieblas a su admirable luz.'*®

Y has hecho de ellos para nuestro Dios un Reino de Sacerdotes, y reinan sobre la
tierra. ™

Dichoso y santo el que participa en la primera resurreccion; la segunda muerte no
tiene poder sobre éstos, sino que seran Sacerdotes de Dios y de Cristo y reinaran
con El mil afios.*®

3.3 ELESPIRITUSANTO Y MARIA

El Espiritu Santo en el Espiritu Humano

“Parusia” es la palabra griega cuyo equivalente en espafol denota presencia,
venida o regreso. Las ensefianzas del Magisterio la definen como, “el regreso de Cristo,
como Juez de los vivos y los muertos, al fin del mundo”.**® El regreso de Cristo “al fin del
mundo” puede, en parte, explicar por qué los Padres se abstenian de utilizar la palabra



Parusia cuando se refieren a la era de paz. Siempre que los Padres de la Iglesia hablan de
un descanso del Sabado o era de paz, no predicen un regreso de Jesus en la carne ni el fin
de la historia humana, mas bien acenttan el poder transformador del Espiritu Santo en los
sacramentos que perfecciona la Iglesia, para que Cristo pueda presentarsela a Si Mismo
como una novia inmaculada a su regreso final.

Varios Padres de la Iglesia y Primeros Escritores Eclesiasticos describen la era
como una venida del Espiritu de Jesus, conocido por lo demas como una “venida
pneumatica”. La palabra “pneumatica” deriva del griego pneuma, que significa “espiritu”
(W), que encuentra su mas reciente personificacion en las vidas y los escritos aprobados
de misticos contemporaneos. Las experiencias internas de varios misticos del Siglo XX
describe la venida pneumatica como una nueva presencia del Espiritu Santo en el espiritu
humano revelado exponencialmente en el umbral del tercer milenio. Los escritos de la
Sierva de Dios Luisa Piccarreta y de la Venerable Conchita Cabrera de Armida toman el
hilo donde las narrativas patristicas las dejaron.

Jesus le dice a Luisa:

iAh! hija mia, la criatura se hace cada vez mas perversa en el mal, cuantos
artefactos de ruina estan preparando, llegaran a tanto que agotaran al mal mismo,
pero mientras ellas se ocupan en hacer su camino, Yo me ocuparé en que Mi Fiat
Voluntas Tua tenga ya su cumplimiento: Que mi Voluntad reine sobre la tierra,
pero en modo todo nuevo; Me ocuparé en preparar la Era del Tercer Fiat, en la
cual mi Amor se desahogard en modo maravilloso e inaudito. jAh! si, quiero
confundir al hombre todo en amor, por eso sé atenta, te quiero conmigo a
preparar esta Era de Amor, celestial y divina, nos ayudaremos mutuamente y
obraremos juntos.*’

Cuando Mi Fiat Voluntas Tua tenga su cumplimiento “como en el Cielo asi en la
tierra”, entonces vendra el pleno cumplimiento de la segunda parte del Pater

Noster, esto es: “Danos hoy nuestro pan de cada dia”.'*®

Pues si la Creacion se atribuye al Padre, mientras estamos siempre unidas las
Tres Divinas Personas en el obrar, la Redencion al Hijo, el Fiat Voluntas Tua se
atribuird al Espiritu Santo; y es propiamente en el Fiat Voluntas Tua que el
Divino Espiritu hara desahogo de su obra (énfasis afiadido).'

Jesus le dice a la VVenerable Conchita:;*®

Ha llegado el tiempo de exaltar en el mundo al Espiritu Santo... Esta tltima
etapa del mundo quiero que se le consagre muy especialmente a este Santo



Espiritu... ... Es su turno, su época, es el final amoroso en mi Iglesia, para todo
el universo.”™

Al obrarse la transformacion del alma en Jesus viene también a ser el Espititu
Santo, el espiritu de la criatura...Absorbiendo pues el Espiritu Santo al espiritu
de la criatura en la transformacion la llena de ese Amor purisimo que es El y
entonces con ese amor mismo ama la criatura al Divino Verbo...

Amar con el Espiritu Santo es la gracia de las gracias... la criatura ya no obra,
sino que obra y late y quiere y vive en ella y ama con ella el Espiritu Santo,
poseyéndola por entero... es una union de la misma naturaleza que la de la

union en el cielo. ™

Puede deducirse de las obras de misticos recientes que en la era de paz, la
completa posesion del Espiritu Santo del espiritu humano restaurara al hombre a la
semejanza de Dios. Una vez que la actividad del Espiritu Santo se convierta en la fuerza
motivo del espiritu humano, el hombre ya no estd méas bajo la influencia dominante de la
lujuria, sino que es elevado al nivel en el cual puede mirar fijamente a Dios dentro de si
mismo en perfecta verdad y libertad. EI Papa Juan Pablo Il reafirma esta ensefianza en La
Teologia del Cuerpo:

La lujuria Biblica indica el estado del espiritu humano alejado de su simplicidad
y plenitud de valores original... la luyjuria se explica como una carencia que

tiene sus raices en las profundidades del espiritu humano...*®

En la Enciclica Redemptoris Mater, el Santo Padre presenta la recuperacion de la

persona “completa” en Maria, cuyo “si” a Dios personifica la total personificacion del
Espiritu Santo:

Ciertamente la anunciacion representa el momento culminante de la fe de Maria a
la espera de Cristo, pero es ademas el punto de partida, de donde inicia todo su
camino hacia Dios, todo su camino de fe. Una jornada siempre acompafiada y
rodeada de la presencia del Espiritu Santo. De Su actividad provino el Fiat de la
Santisima Virgen.?

Igual que el Espiritu Santo primero cubrié con Su sombra a Maria para otorgarle

poder con gracia a través de la cual ella dijo “si” a la Encarnacion del Verbo
eterno, también El le otorga poder a su vastago para ofrecer su “si” a Dios.?®

Ademas, San Maximiliano Kolbe presenta a Maria como el prototipo de la plena
posesion del espiritu humano por el Espiritu:



El Espiritu Santo es Su espiritu. Lejos de estar enajenada en su personalidad
debido al dominio del Espiritu Santo, Ella esta al contrario, mas que cualquier
otra criatura, en plena posesién de si misma... Vive en un estado de sinergia
divina con el Espiritu Santo.?®

Maria, Modelo de la Santidad de la Iglesia

Al presentar a la Iglesia futura como una novia santa e inmaculada ante Cristo,
San Pablo escogié la palabra griega “inmaculada” para describir mejor su cualidad
positiva de obediencia pura y perfecta a la voluntad de Dios. San Jerdnimo trajo esta
palabra a la Vulgata como “immaculatus” y la atribuyé a la Santisima Virgen Maria,
como para designar a Maria como el prototipo de la futura Iglesia. EI Nuevo Testamento
desarrolla este tema en dos notables pasajes del Evangelio de Lucas y el Libro de los
Hechos. En el saludo de Gabriel a Maria, “Alégrate, llena de gracia”,® San Lucas vuelve
a repetir el saludo profético del Antiguo Testamento dirigido a la renacida Jerusalén, la
hija de Sién. En Lucas 1:28, el saludo del angel Gabriel a Maria, “Alégrate”, no fue un
simple saludo, sino una exclamacion jubilosa: “jJubilo! jRegocijate, llena de gracia!” Un
saludo tan jubiloso asume proporciones increibles en que hacen eco los oraculos de los
profetas del Antiguo Testamento Sofonias, Joel y Zacarias, quienes triunfantemente se
dirigieron a la hija de Sion, Jerusalén, el centro religioso de Israel: “Exulta sin freno, hija
de Sion... He aqui que viene a ti tu rey:, justo El y Salvador,”-Za 9:9.%® Los Padres
griegos comunmente ensefiaban que la narracion de Lucas del saludo angélico de Maria
vuelve a repetir el saludo del Antiguo Testamento a toda la casa de Israel. EI Rey en este
pasaje ha sido tradicionalmente considerado como el Mesias, mientras que la hija de Sién
representa la iniciacion de Jerusalén a la época escatoldgica de paz universal, y el nuevo
centro religioso de Israel de los Hebreos y Gentiles reunidos dentro de sus paredes.

Esta remision es un punto clave al misterio del pasaje de Lucas. De acuerdo al
erudito de la Escritura Aristide Serra, Lucas prevee en el eclipsado del Espiritu Santo de
Maria, el prototipo de santidad universal en la era por venir. Cuando el Espiritu Santo
eclipsé a Maria, él revel6 la manera por el cual él eclipsara a la recién nacida Jerusalén, la
hija de Sion. De ahi que el Vaticano Il presenta a Maria como el modelo y tipo del estado
futuro de santidad de la Iglesia:

La Madre de Jesus... es la imagen y el principio de la Iglesia conforme es
perfeccionada en el mundo venidero.?®

La Virgen Santisima... es tipo (typus) de la Iglesia, orden de la fe, de la caridad
y de la perfecta union con Cristo.?



Uno puede prever en el eclipsamiento del Espiritu Santo de Maria una sefial
maravillosa del “nuevo Pentecostés” cuando El eclipsa a toda la casa de Israel en el alba
de la era escatologica.®™* Los eruditos de la Escritura afirman que las profecias del
Antiguo Testamento de una lluvia de gracia universal sobre toda la casa de Israel

significa un don unico reservado por el Espiritu Santo y Maria.

En uno de los destacados diarios biblicos compuesto por una comision teoldgica,
Parola, Spirito e Vita, se obtiene una relacion entre el Espiritu Santo, Maria y la Iglesia
escatoldgica.”? Ya que la maternidad de Maria vino por el poder del Espiritu Santo con el
proposito de generar y formar al Hijo de Dios, la Iglesia le concede a ella el titulo de
“Madre de la Iglesia” para ilustrar la continuidad de su mision de generar y formar a otros
hijos de Dios. San Luis de Montfort reafirma esta prerrogativa suya durante la era
escatologica:

Ella [Maria] producira las mayores cosas que haya en los ultimos tiempos. La
formacion y la educacién de los grandes Santos que habra hacia el fin del
mundo, le esta reservada a Ella.?*®

He dicho que eso sucedera especialmente al fin del mundo... el Altisimo con su
Santisima Madre deben suscitar grandes santos que excederan tanto mas en
santidad a la mayor parte de los deméas Santos, cuanto sobresalen los cedros del
Libano entre los arbustos.”**

En la segunda venida de Jesucristo, Maria debe ser conocida y revelada por el
Espiritu Santo a fin de hacer por Ella que sea conocido, amado y servido
Jesucristo.”

Ella [Maria] extendera el Reino de Cristo sobre los idélatras y musulmanes y
sobrevendra una era gloriosa en que Maria sera Reina y Sefiora de los corazones
humanos.?

El papel privilegiado de Maria en los Gltimos tiempos se refuerza en los escritos
de la Beata Maria de Agreda y de San Maximiliano Kolbe:*’

Se me revel6 que a través de la intercesion de la Madre de Dios todas las herejias
desapareceran... Maria extendera el reino de Cristo sobre los paganos y los
Musulmanes, y habra un tiempo de gran alegria cuando Maria sea entronizada
como Sefiora y Reina de los corazones.?*®

La imagen de la Inmaculada reemplazara un dia la gran estrella roja sobre el



Kremlin, pero sélo después de una gran y sangrienta prueba.?*

Si San Maximiliano Kolbe habla de la santidad de Maria que eclipsara a los
Cristianos en los ultimos tiempos,” es porgue ella fue concebida inmaculadamente por el
mismo proposito de generar a todos los hijos de Dios en la semejanza perfecta de su divino
Hijo. Su prerrogativa de generar a sus hijos en su divino Hijo saca su fuerza de la santidad
de su Hijo que se refleja mas puramente en ella que en cualquier otra criatura. San
Maximiliano se refiere a Maria como la “Inmaculada” para enfatizar esta verdad. La
expresion “Inmaculada” acentia la dignidad del cargo de Maria como Madre del Hijo de
Dios, cuya eterna santidad que eclipso todo su ser, le otorga poderes a ella para generar
continuamente a los hijos de Dios en la santidad que ella recibi6. En efecto Maximiliano
habla de una futura era cuando todos los Cristianos se acercaran a la santidad de Maria
mucho mas que nunca antes.”” Serd una era del triunfo de la “Inmaculada,” o, en las
palabras de nuestra Sefiora de Fatima, “el Triunfo de su Inmaculado Corazon”.

Unicamente después del Juicio Final descansara Maria;de ahora hasta entonces,
ella est4 demasiado ocupada con sus hijos.
—San Juan Vianney

La Iglesia Inmaculada

Cuando San Pablo escribié desde su celda en la prisién la carta a la Iglesia de
Efeso,? no fue intencionada para los efesios solamente, sino con el propdsito de hacer
conocido el plan de Dios de salvacion universal para todos.?” Era claramente una carta
intencionada para revelar la mision mundial del Espiritu Santo para la Iglesia. Los
esfuerzos de Pablo en Efeso, que duraron mucho mas de dos afios,?* enfatizaron la
unidad que sucederéa tanto para los judios como para los gentiles dentro del Dios trino.?®
Esto se abre ante nosotros cuando leemos su descripcion de la futura Iglesia que es
presentada a Cristo en un estado “santo e inmaculado” antes de su Ultimo regreso en
gloria. Si la Iglesia serd presentada ante Cristo en un estado ‘“santo e inmaculado”,
entonces algo tendrd que proveer para ella santidad y el estado de inmaculada. En su
Carta a los Efesios Pablo indica que es el novio quien busca “santificar y limpiar” a su
Iglesia “por medio del baiio de agua” a fin de “presentarse la Iglesia a Si Mismo en
esplendor sin mancha o arruga o algo parecido, para que pueda ser santa y sin mancha
(inmaculada)” ?*® Al comentar sobre este pasaje el Papa Juan Pablo Il afirma:

“El lavado de agua” sirve, por parte del novio “para presentar a la Iglesia a Si
Mismo en esplendor sin mancha ni arruga...” El texto citado indica que el Cristo-
esposo mismo cuida de adornar a la esposa-lglesia. Se preocupa de que esté



hermosa con la belleza de la gracia... EI Bautismo es solamente el comienzo del
cual surgira la figura de la Iglesia gloriosa.?’

El Papa atribuye a Cristo la obra de preparar y adornar a la Iglesia a través de la
accion de la gracia. La verdad es que la purificacion y santificacion de la novia proceden
de las gracias sacramentales de la Iglesia. Los sacramentos son ciertamente un medio
indispensable para conseguir la belleza de la Iglesia. Sin embargo, ya que la gracia es
mediada directamente a la Iglesia a traves de los méritos de Jesucristo y por el poder del
Espiritu Santo,*® se dice que Cristo lleva a cabo la obra de gracia en los sacramentos. En
este sentido, es Cristo quien “se presenta la Iglesia a Si Mismo” a través de su Espiritu
glorificado y de los sacramentos. La Iglesia Inmaculada durante la era de paz universal
procederd, por lo tanto, del poder del Espiritu glorificado de Cristo y los sacramentos:

Si antes de ese término final ha de haber un periodo, mas o menos prolongado,
de santidad triunfante, tal resultado ser traido, no por la aparicion de la Persona
de Cristo en Majestad sino por la operacion de aquellos poderes de santificacion
que estan ahora obrando, el Espiritu Santo y los Sacramentos de la Iglesia.?”

Pablo describe atin més la santificacion de la Iglesia como el fruto de “carismas”
o “dones” que el Espiritu imparte. Los carismas sirven “para equipar a los santos para la
obra de ministerio, para edificacion del cuerpo de Cristo, hasta que Ileguemos todos a la
unidad de la fe y del conocimiento pleno del Hijo de Dios... a la madurez de la plenitud
de Cristo.”” Si la “unidad de la fe” y el “conocimiento pleno del Hijo de Dios” son
causados por el poder del Espiritu Santo obrando en los sacramentos y a través de sus
carismas, adelanta la ensefianza de que son los medios por medio de los cuales la Iglesia
se aproxima a su estado de Inmaculada.

Que la Iglesia experimentara una unidad de fe universal en el Hijo de Dios esta
arraigado en el suceso del nacimiento virginal de Cristo. Justo como Cristo no pudo venir
a la tierra salvo a través del vientre inmaculado de su madre, no puede tampoco regresar a
la tierra sin su expectante Iglesia Inmaculada. San Pedro alude a este encuentro nupcial en
su primera carta cuando le asegura de su prometida “herencia incorruptible, inmaculada e
inmarcesible, reservada en los cielos... para la salvacion, dispuesta ya a ser revelada en el
Ultimo momento, ™" y San Juan refuerza esta idea cuando presenta la Iglesia como una
comunidad de santos vestidos en ropas blancas quienes resucitan después de los dias de
persecucion Cristiana.”*



3.4 LAACTIVIDAD ETERNA DE DIOS EN EL SACERDOCIO

El Sacerdocio y la Divina Voluntad

Ya que la actividad del hombre fue dafiada por el pecado de Adan, quien pecé a
través del uso de su libre albedrio, se requirié reparacion para corregir este impedimento.
De ahi una ofrenda de sacrificio hecha en la persona de Cristo Jesus quien, a través de un
acto perfecto de libre albedrio, reordend al hombre en su estado desfigurado y herido. Ya
que la falla de Adan para hacer la voluntad de Dios resultd en su expulsién del Jardin del
Edén, se comprende que aln antes de que pecara, se le requirié sacrificar su don de libre
albedrio a Dios quien acompafiaba cada pensamiento, palabra y accion suyo. Por esta
ofrenda de si mismo a Dios, Adan ejercio el caracter de sacrificio del cargo de sacerdote:
“todo Sumo Sacerdote esta instituido para ofrecer dones y sacrificios.”?*

Es digno de mencion que en el estado de inocencia de Adéan, el sacrificio no fue
asociado con la expiacion o propiciacién de pecado, que vendria mas tarde a través del
pecado original. El pecado no entr6 en la economia de la creacion de Dios hasta que
Adén voluntariamente yuxtapuso su propia voluntad con aquella de su creador. De ahi
sobrevino la division, a través de la cual él y su pareja fueron retirados del jardin y
despojados de sus dones preternaturales. De esta expulsién, el sacerdocio de Adan y Eva
sufrié un cambio radical en caracter; el sacrificio ya no era simplemente largueza, o una
ofrenda voluntaria, sino uno de propiciacion. El sacrificio eventualmente se convirtio en
una ofrenda de “la sangre de machos cabrios y toros” en propiciacion por la division de
pecado que entré al mundo.? Solamente a través de un reordenamiento gradual de un
mundo caido el pecado y la division se hicieron reversibles y conquistables de una vez
por todas.

Ya que JesUs estaba sobre y fuera del mundo caido y vivia en un estado
paradisiaco de inocencia similar al de Adan y Eva antes de la caida, El seria el primer
fruto de su reordenacién. Al asumir nuestra naturaleza humana, Jesus reprodujo el
perfecto estado de inocencia en el cual un sacrificio puro de alabanza fue ofrecido a
través de la perfecta sumision de la voluntad humana a la voluntad del Padre: “porque no
busco mi voluntad sino la Voluntad del que me ha enviado”.”® Al asumir la fragilidad de
nuestra condicién humana, “aprendioé obediencia de lo que padeci6”.”®® A diferencia del
sacrificio de los sumos sacerdotes que “ofrecen sacrificio dia tras dia”,*" el sacrificio de
Jesus estaba fundado sobre “una nueva alianza” de la cual El es el mediador.?® Por lo
tanto, “cuando habla de una ‘nueva’ alianza, declara la antigua obsoleta”,” y en donde
un sacrificio es ofrecido en su memoria, no hay invencion de propiciacion por los
pecados, ya que Jesus “lo realizd de una vez para siempre por todos ofreciéndose a si



mismo”.?*

La nueva alianza, ratificada y consumada a través de la sangre de Cristo y en el
poder del Espiritu, fue un compromiso de la reordenacion del mundo que vendria a través
de la primacia de la voluntad de Dios en la voluntad del hombre. La perpetuacion del
sacrificio sin sangre de Cristo sobre el altar es, por lo tanto, celebrado en agradecimiento
al Padre, a través del Hijo y en el Espiritu Santo para la reordenacién de este mundo.

A pesar de las paredes de division que separan a la herida humanidad de Dios, la
sumision total de Cristo al Padre ocasion6 que estas paredes de division se derrumbaran.
Jesus, cuya mision fue reconciliar todas las cosas a si mismo en el Padre, demostrd su
poder Salvador, como un hombre fuera del mundo del pecado, al dominar las leyes de la
naturaleza. Calmo los vientos tempestuosos, camind sobre las aguas, cur6 al cojo, sano al
sordo, y restaur6 la vista al ciego. Por estos medios, comenzd la reordenacion del mundo
y establecio el reinado del reino de Dios en la tierra, un reino de aumento y expansion
constante y exponencial.

Cuando los Padres y Primeros Escritores Eclesiasticos asocian el reino de Dios
con una lluvia universal del Espiritu, describen lo que los Padres Orientales llaman la
recuperacion del hombre de la “semejanza” de Dios o la “plena” participacion de la vida
Trinitaria de Dios, a través del proceso de “divinizacion”. Inicialmente encontramos la
semejanza de Dios en Adan. Después de que Adan peco, la encontramos de nuevo en
JesUs el eterno Sacerdote. Como Dios-hombre, nuestro Sefior estaba peculiarmente
adaptado a ser un sacerdote, un intermediario sin mancha entre Dios y el hombre cuya
divinidad le otorgd poder a su humanidad para efectuar actos sacerdotales perfectos.

El Sacerdocio Eterno de Cristo

Es en el Sacerdocio de Cristo que descubrimos la semejanza de Dios y el typus de
santidad que el hombre poseia antes del pecado. El sacerdocio de Cristo es perpetuado
tangiblemente en los dispensadores de los sacramentos, los sacerdotes ministeriales.
Como Creador y causa de toda vida sobrenatural y santidad, Cristo procura gracia a
través de la operacion de causas secundarias de gracia sobrenatural, sus sacerdotes
ordenados que administran los sacramentos. Ya que los sacerdotes administran los
sacramentos que Cristo les confi para la santificacidon de otros, los administradores de
los sacramentos (mysterion) reciben una marca espiritual indeleble en la ordenacion
llamada “caracter” que garantiza su validez (ex opere operato). Este carécter eterno es
una participacion en el poder ministerial de Cristo quien “es sacerdote para siempre”. Los
sacerdotes son, por lo tanto, los acueductos, los canales de gracia que permiten que la



vida divina fluya a la Iglesia, y a las almas de los laicos que pueden no obstante
condicionar los efectos de este influjo por su disposicion. Este mecanismo divino es lo
que se llama en teologia “la economia sacramental”.*!

Encontramos los beneficios de este poder sacerdotal en la Escritura a través de un
cuerpo de hombres, que comparten el propio poder sacerdotal de Cristo y que continGan
su ministerio en el mundo. Este compartir se manifiesta particularmente en la maravillosa
transformacion de pan y vino en el Cuerpo y Sangre de Cristo en la consagracion de la
Misa. Es una accion de Cristo (in persona Cristoi), no el sacerdote, no la accién del
hombre, la que ocasiona la transubstanciacion. Es una accion de la realidad salvadora del
Cristo Resucitado, una accion vivificadora. Y es sobre esta base que la accion eterna de
adoracion en el don del sacerdote puede abordarse. Debido a que es una accion de Cristo,
el hombre no puede ofrecer un sacrificio perfecto a Dios por si mismo, no puede
redimirse a si mismo y no puede santificarse a si mismo. Cristo, quien est& presente como
el Sefior glorificado, ya no existiendo en las condiciones de existencia terrena, realiza un
acto eterno en el sacerdote. La Carta a los Hebreos expresa esta accion eterna a traves del
poder del Espiritu Santo: “Cristo, quien a través del poder del Espiritu Eterno, se ofrecid
a si mismo sin macha a Dios”.** Es la funcion del Espiritu ocasionar una realidad en la
existencia corporal del Cristo Resucitado.

Al definir la manera en que Cristo actta en sus ministros ordenados, el Concilio
Vaticano Segundo habla de una “gracia especial” que reciben, que los capacita para
ejercer mejor la misma perfeccion de Cristo y participar en su actividad sacerdotal y
eterna:

Todo ministerio sacerdotal comparte en la plenitud de la mision confiada por
Cristo... Ya que el sacerdocio de Cristo, del cual los sacerdotes han sido
verdaderamente hechos participantes, necesariamente se dirige a todos los
pueblos y en todos los tiempos, y no estd confinado por ninguna atadura...

“Sed perfectos como es perfecto vuestro Padre celestial” (Mt 5:48)... Los
sacerdotes estan obligados por una razén especial a adquirir esta perfeccion.
Estan consagrados a Dios de una nueva manera en su ordenacién y se hacen los
instrumentos vivos de Cristo el eterno Sacerdote... Ya que cada sacerdote en su
propia manera asume la persona de Cristo, se le dota de una gracia especial. Por
esta gracia el sacerdote ... es capaz de perseguir mejor la perfeccion de Cristo...

Los sacerdotes pueden, en la santidad con la que han sido enriquecidos en
Cristo, progresar hacia el hombre perfecto... Los sacerdotes como ministros de
los sagrados misterios, especialmente en el sacrificio de la Misa, acttan de una



manera especial en la persona de Cristo... Asi que cuando los sacerdotes se unen
a si mismos con el acto de Cristo Sacerdote, se ofrecen diariamente a si mismos
completamente a Dios... De la misma manera estan unidos con la intencion y
caridad de Cristo cuando administran los sacramentos... Puesto que la mision
entera de Cristo esta dedicada al servicio de la nueva humanidad que Cristo, el
vencedor sobre la muerte, eleva en el mundo.?®

Los poderes de Cristo impartidos a sus sacerdotes en la ordenacion son un
compartir en su cargo singular. Vaticano II califica este compartir como “una razén
especial” y “una gracia especial”, a fin de permitir a los sacerdotes a “actuar con la
intencion de Cristo” por el bien de una “nueva humanidad”.

Llamo especial atencion a la relacién entre el sacerdocio ministerial y el
sacedocio comudn. Mientras que los ministros ordenados pueden tener conocimiento de
los “poderes” sacerdotales de Cristo, en particular aquéllos de consagracién y absolucion
(sacerdocio ministerial), su “actividad” sacerdotal se extiende a todos los individuos
(sacerdocio comun).

Cuando San Pablo afirma que estamos “...predestinados a ser conformados a la
imagen de su Hijo, para que fuera El el primogénito entre muchos hermanos”,** implica
un compartir en el cargo sacerdotal de Cristo que se extiende més alla del sacerdocio
ministerial. Es en la ‘imagen’ a la cual se refiere Pablo que todos nos convertimos en
participantes en el cargo de Cristo, para que “llevado la imagen del hombre terreno,
llevaremos también la imagen del celeste”.?* Al distinguir el cargo del sacerdocio
ministerial de Cristo de su ejercicio y el compartir comun de los fieles, Vaticano I
acentua lo que tienen en comun:

El sacerdocio comln de los fieles y el sacerdocio ministerial o jerarquico se
ordenan el uno para el otro, aunque cada cual participa de forma peculiar del
sacerdocio de Cristo. Su diferencia es esencial no solo gradual. Porque el
sacerdocio ministerial, en virtud de la sagrada potestad que posee... efectua el
sacrificio eucaristico ofreciéndolo a Dios en nombre de todo el pueblo: los fieles,
en cambio, en virtud del sacerdocio real, participan en la oblacion de la
eucaristia, en la oracién y accién de gracias, con el testimonio de una vida santa,
con la abnegacion y caridad operante (énfasis afiadido).?*

Los sacerdocios ministerial y comun son por lo tanto ordenados uno al otro a
través de su actividad que se origina en el bautismo. Debido a que esta actividad es un
otorgar poder del mismo Espiritu que otorgd poder a Cristo en el ejercicio de su eterno
sacerdocio, es un compartir en su actividad eterna. Pero las cosas no acaban aqui; el
compartir continida aumentando exponencialmente a lo largo de la jornada espiritual



Cristiana,®” particularmente a través de las acciones de los ministros ordenados que
administran los sacramentos.”® La Sierva de Dios Luisa Piccarreta y la Venerable
Conchita de Armida revelan que el Espiritu Santo imparte el don singular de la actividad
eterna de JesUs al mundo por medio de sus sacerdotes, quienes seran los primeros frutos
de su reordenacion:

He puesto cerca de ti la vigilante asistencia de mis ministros como cooperadores,
tutores y depositarios de los conocimientos, bienes y prodigios que hay en Mi
Voluntad, y como Ella quiere establecer su Reino en medio de los pueblos,
quiero por medio tuyo deponer en Mis ministros esta doctrina celestial, como a
nuevos Apostoles, a fin de que “primero” forme con ellos el anillo de conjuncion
con Mi Voluntad, y después la transmitan en medio de los pueblos. Si esto no
fuera, o no debiera ser, no habria insistido tanto en hacerte escribir, ni habria
permitido la venida diaria del Sacerdote, sino que habria dejado todo Mi obrar
entre ty Y0.2%

Ademas, al describir su habilidad para influenciar las vidas de todas las criaturas,
la Sierva de Dios Luisa Piccarreta y la Beata Dina Bélanger®® respectivamente sugieren
un compartir pleno en el sacerdocio eterno de Cristo que “se dirige a todos los pueblos y
en todos los tiempos, y no esta confinado por ninguna atadura ”:

Yo me he encontrado en Jesus, mi pequefio atomo nadaba en el Querer eterno, y
como este Querer eterno es un acto solo que contiene todos los actos juntos,
pasados, presentes y futuros, yo, estando en el Querer eterno tomaba parte en
aquel acto Unico que contiene todos los actos, por cuanto a criatura es posible. Yo
tomaba parte también en los actos que no existen aun y que deberan existir hasta
el fin de los siglos y hasta que Dios sea Dios.?"

Fué mi deseo utilizar los méritos de Jesis y los medios infinitos que coloca a
nuestra disposicion... por todas las criaturas pasadas, presentes y futuras, en la
medida en que son capaces de beneficiarse por ellos.?*

La Tarea del Tedlogo en la Revelacion Publica y Privada

La revelacion privada difiere de la revelacion publica (revelatio pubblica) en que
la ultima es la norma general de fe y tiene significancia universal y perpetua, mientras
que la primera se relaciona sola al contexto historico concreto que se convierte en su Sitz
im Leben. En cuanto a que las revelaciones privadas de Jesus a sus misticos escogidos
sobre el don de “Vivir en la Divina Voluntad” son vistas a través del lente de la economia
sacramental de la Iglesia, ellas iluminan su doctrina y revelan su locus en el deposito de



la fe. En este sentido las revelaciones privadas complementan lo que la Iglesia ha
ensefiado siempre acerca de la participacion del hombre en el sacerdocio eterno de Cristo,
en sus actos sacerdotales eternos y en su modo eterno de operacion. Las revelaciones
privadas aprobadas de las misticas antes mencionadas pueden por lo tanto ser vistas como
un desarrollo integral e interno de las ensefianzas tradicionales del sacerdocio eterno de
Jesus. Con todo, debido a que la forma, el estilo y el lenguaje empobrecido de varios
misticos pueden amortajar su significado intencionado, es el deber del tedlogo descubrir
la substancia o doctrina contenida alli, sin perjudicar sus intenciones o palabras, para asi
iluminar las ensefianzas contenidas en el depdsito de la Iglesia.”*

Uno de los retos ofrecidos a la idea de una nueva era de paz y santidad es que
nada nuevo puede ser afiadido al depdsito publico de la fe de la Iglesia:

Lo que ensefiaron los Apostoles encierra todo lo necesario para que el Pueblo de
Dios viva santamente y aumente su fe... El Mismo [Jesus]... completa la
revelacion y confirma con el testimonio divino... no hay que esperar ya ninguna
revelacion publica antes de la gloriosa manifestacion de nuestro Sefior
Jesucristo.”*

Segln varios eruditos, sin embargo, en particular, Yves Congar, O.P., la
dispensacion de Dios de dones misticos se extiende mas alla de la muerte del ultimo
Apostol y de la Ascension de Jesucristo, por lo demas conocida como el “depdsito de la
fe” (depositum fidei).”* Si Dios, habiendo dicho todo lo que nos tenia que decir en
Jesucristo, ya no interviene en el mundo por medio de una nueva revelacion publica, si
espera ver que su pueblo vaya “creciendo en la comprension” de las cosas y de las
palabras transmitidas.”®® Sin embargo, su pueblo no la esta esperando, expectativo e
inactivo, sino que esta avanzando a través del tiempo en cada sendero y cada direccion
imaginable. A lo largo del tiempo estdn desarrollandose constantemente nuevas
expresiones, nuevas ediciones y redescubrimientos del mensaje singular de Jesucristo. El
reto en todo esto yace en tratar de asegurar que la interpretacion de la Palabra de Dios
permanezca fiel a su punto de origen, Jesucristo. De ahi que la tarea del tedlogo sea
volver a visitar el mensaje del evangelio, y emerger con percepciones mas profundas que
tanto reafirmen su pasado como dirijan su futuro.

Esto lo hace al sacar continuamente del arca de los tres modos de la Iglesia de la
transmision de revelacion, a saber la Sagrada Escritura, la Tradicion Apostolica y el
Magisterio, sin descuidar nuevas percepciones de los doctores, santos y misticos de la
Iglesia. Hay y siempre habra en la Iglesia una contemplacion de los misterios, una
meditacion de la Sagrada Escritura y nuevas experiencias de la presencia y actividad de



Dios. En este sentido, el buen erudito en el reino del cielo es uno que saca de sus arcas lo
nuevo y lo viejo.”” La savia vieja, todavia viva, trae vida a un nuevo arbol. De igual
manera, la entrega del tedlogo del mensaje del evangelio no es simplemente una
repeticién del viejo, como una nueva impresion de una vieja grabacion, sino una
expresion original, vestida en un nuevo vocabulario. Lo viejo pertenece a la eternidad y
en efecto se repite, pero no en su estado anterior. Con la tarea de responder a nuevos
problemas, utiliza nuevos recursos sacados de un periodo dado y moldeado por la
actividad humana. El reverenciado tedlogo Hans Urs von Balthasar trae esta verdad a
primera plana:

Para permanecer fiel ella misma a su mision, la Iglesia continuamente tiene que
hacer un esfuerzo de invencion creativa. Encarada con los gentiles que iban a
entrar a la Iglesia, el sucesor a la Sinagoga, Pablo, fue forzado a inventar. Lo
mismo les sucedid a los Padres griegos, encarados con la cultura Helénica, y a
Sto. Tomas, encarado con la filosofia y ciencia arabe. No tenemos alternativa,
encarados con los problemas de hoy.?®

El deposito de la fe es la herencia de la Iglesia de la fe contenida en la Sagrada
Escritura y en la Tradicion, legado en la Iglesia desde el tiempo de los Apdstoles, de la
cual el Magisterio (mysterium salutis) saca todo lo que propone para creencia como
siendo divinamente revelado. Este sagrado depoésito estd compuesto de dos aspectos
igualmente vitales, uno de conservacion y otro de desarrollo. Hay una clase de dialéctica
entre la pureza y la totalidad, ninguna de las cuales debera ser sacrificada. EI Magisterio,
cuya mision principal es mantener y transmitir un depdsito, se preocupa mas por la
pureza, y ese deberia ser su deber. Sin embargo, encarada con los retos del tiempo, la
Iglesia debe reaccionar en obediencia a la mision que Jesus le confio, al mostrar el
evangelio tan extensivamente como sea posible a la humanidad, tanto cuantitativa como
internamente. No es coincidencia que la expresion “Tradicion viva” fuera utilizada
primero durante el debate Jansenistico para contrarrestar su falso concepto de Tradicion
como puramente documental, historica y estatica. De hecho, los dogmas de la Inmaculada
Concepcion y Asuncion de Maria dificilmente pueden pasarse como la simple
explicacion de una declaracion formal de la Escritura. Y sin embargo estos dogmas tienen
fuertes lazos con la Escritura, que, cuando se colocan en el contexto de una Tradicion
viva, hace posible la “analogia de la fe”. Esta expresion, tomada de la Carta de San Pablo
a los Romanos,®” significa en teologia, la relacion entre las diferentes declaraciones o
articulos que han sido revelados, tal que nuevas declaraciones, no hechas explicitamente
en los documentos de la Escritura, parecen posibles y ain necesarias. Sto. Tomas de
Aquino afirma:

En cuanto a la sustancia de los articulos de la fe, en el transcurso de los tiempos



no se ha dado aumento de los mismos: todo cuanto creyeron los ultimos estaba
incluido, aungue de manera implicita, en la fe de los Padres que les habian
precedido. Mas en cuanto a la explicitacion de los mismos, crecié el nimero de
los articulos, ya que los Ultimos Padres conocieron de manera explicita cosas
desconocidas para los primeros.?®

Ademas, la Iglesia posee otras fuentes de conocimiento ademas de simples
documentos. Muchos tedlogos, en particular Maurice Blondel, reconocieron que es
precisamente aqui en donde el tedlogo debe discernir; es aqui donde se realiza la sintesis
entre la transmision histdrica del evangelio y los retos de hoy, los cuales, cuando se
combinan, ayudan a dirigir el futuro de la Iglesia. El depdsito de la fe en la Tradicion
viva de la Iglesia es una jornada historica. Gana interés, por asi decirlo, durante los
siglos, que se afiade a su cimiento capital. Lo que le fué transmitido a ella de una vez por
todas todavia tiene que ser “llenado hasta la total plenitud de Dios”.?*" Este ganar de
interés, o desarrollo de doctrina, es lo que se conoce como “teologia positiva”, ya que
toma como el cimiento de su contemplacion el material mas rico posible de la Tradicion e
intenta incluir en su conocimiento todo lo que ya ha sido dicho por los doctores, santos y
misticos que han vivido y contemplado su fe antes que nosotros.

Sin embargo no todos aprecian las contribuciones de los misticos. Muchos
consideran el misticismo como simplemente una variedad de experiencia psicologica, 0
entre las gracias y favores extraordinarios que son catalogados por San Pablo como el
gratia gratis data, que no santifican al individuo, sino que son “puramente” ordenados
para el bienestar espiritual de otros. Sin embargo las experiencias misticas son infusiones
de gracia purificante y santificante que uno no puede descartar como fantasias
psicoldgicas o como cayendo en una categoria aparte del deposito de la fe de la Iglesia.
Hay numerosos autores misticos que, sin recurso a argumento teoldgico, se muestran a si
mismos no dispuestos a admitir que los dones misticos tienen alguna conexion intima con
el logro personal, y que estdn mas dispuestos a admitir que la perfeccién mistica es la
forma mas alta de excelencia Cristiana. Los te6logos justifican esta posicion al considerar
la vida mistica como una “extension” o “prolongacion” de la vida de virtud Cristiana
comenzada en el bautismo, y la meta y corona de la vida activa. Su autoridad, adoptada
por todos los tedlogos, tanto misticos como dogmaticos, divide a todos los creyentes en
tres clases: pecadores, practicantes y contemplativos. Mientras que algunos dones del
Espiritu no se deben al mérito del individuo ni son directamente ordenados a su
santificacion, sino para el bien de la Iglesia entera, algunos estan en una forma que esta en
verdad ordenada para santificar directamente al individuo (gratia gratum faciens). Y sin
embargo los dones que estan directamente ordenados para el bien de la Iglesia entera no
pasan sin dejar un efecto santificante en el individuo. En cuanto a que todas las gracias



estén ordenadas, directa o indirectamente, para beneficio de la Iglesia entera o para
santificar al individuo, no hay base para la nocion de que ciertas gracias estan
“puramente” ordenadas para la Iglesia entera. Todas las gracias ejercen una influencia
sobre el individuo y la comunidad entera de creyentes simultaneamente; llevan al receptor
al servicio total de Cristo en la Iglesia que El ha ayudado a perfeccionar en la santidad.

Ademas, cada accion de cada agente se realiza con la ayuda directa de Dios, que
no solamente concede el poder para actuar, sino también concurre con la accién de tal
manera que si retirara su ayuda la accion cesaria. A pesar de esta ayuda el ser humano
permanece siempre libre para aceptar o rechazar el fin para el cual Dios ha ordenado cada
acto humano. Tal es el caso en una persona que es bautizada. A pesar de las virtudes
teologales de fe, esperanza y caridad “infundidas”, permanence libre para cometer
pecados deliberados. Todos los poderes que Dios ha concedido en su alma—que son
aspectos de un gran poder de amor derramado en ella por el Espiritu Santo a través de
Jesucristo—se vuelven inefectivos sin el consentimiento de su libre albedrio. Por lo tanto
permanece en necesidad de la actividad increada y complementaria de Dios por medio de
la cual puede crecer y acercarse a Dios mas intimamente, siempre que actle con Su ayuda
divina. Conforme se acerca a Dios, la gracia santificante comunica vida divina a su alma
exponencialmente, a través de la cual aumenta la unién, pero como levadura debe trabajar
sobre toda la masa. Conforme la levadura trabaja, se acerca a formas todavia més altas de
la accion de Dios en su alma a través de la dispensacion de los dones misticos de Dios.
Por lo tanto mientras mas coopere con estos dones, mas completamente ve con la vista de
Dios y actua por medio de Su actividad. Las gracias misticas permiten que conocimiento
y amor sean infundidos en su alma en grados interminables para que sea posible que Dios
la inunde con mayores expresiones de su amor increado. En todo esto, las nuevas y mas
altas formas de gracia, que son necesitadas por su alma si no ha de haber intervalos e
imperfecciones en su vision, elevan la accion humana a una accién divina, luego a una
accion continuamente divina, hasta finalmente al Acto continuamente eterno de Dios. De
esta manera, las etapas de Bautismo, Desposorio Espiritual, Matrimonio Espiritual y
Vivir en la Divina Voluntad de Dios se revelan dentro del marco de la tradicién mistica
de la Iglesia.

La Tradicion Cristiana y la teologia medieval han descrito estas gracias
misticas en términos de los “Dones” del Espiritu Santo. Estos dones vienen al alma en
el Bautismo, junto con las virtudes teologales y cardinales que siven para iluminar la
mente a una mas profunda apreciacion de las verdades de la fe, mientras que le otorga
poder al alma para obtener la plenitud de la cooperacion divina-humana. Las verdades
de la fe tales como la divinidad de Cristo o la absoluta falta de pecado de la Madre de
Dios son en verdad “misticas”, ya que vienen a la mente sin ningun razonamiento



discursivo y no pueden ser plenamente comunicadas a otros. No obstante, el receptor
no tiene una clase de “experiencia” mistica y la luz que se recibe ilumina una verdad
que es, hasta cierto grado, ya conocida y expresada en palabras. Cuando, sin embargo,
la influencia de estas verdades revelan los dones de una manera mas pronunciada, y el
alma se da cuenta de que las cosas divinas que recibe son diferentes de su experiencia
pasada, la entrada al modo mistico ha tenido lugar.

De los muchos dones que la Iglesia otorga a sus miembros, a menudo
encontramos en los escritos aprobados de los misticos aquellos dones que se llaman
“misticos”. Los dones misticos no se imparten a todos de la misma manera, forma 0
tamafio, sino que se imparten “desigualmente”. Esta desigual distribucion es una
prerrogativa de Dios solo, que libremente imparte sus dones a aquéllos a quienes El
escoge de acuerdo a su buena complacencia. En otras palabras, mientras que todos los
bautizados tienen una parte igual en la vida de las tres Personas divinas a traves de la
infusion de los tres dones teoldgicos, no todos comparten igualmente en los dones
misticos que Dios selectivamente concede a ciertas almas (énfasis afiadido). Esta
ensefianza sobre la desigual distribucion de los dones misticos de Dios puede
encontrarse en los escritos de Vaticano Il y del Doctor mistico San Juan de la Cruz:

Ademas, el mismo Espiritu Santo no solamente santifica y dirige al Pueblo de
Dios por los Sacramentos y los ministerios y lo enriguece con las virtudes, sino
que distribuye sus dones a cada uno segun quiere (1Co 12,11), reparte entre los
fieles de cualquier condicion incluso gracias especiales.?®

Dios nos llama a todos a esta union intima con El, aunque las gracias especiales o
los signos extraordinarios de esta vida mistica sean concedidos solamente a
algunos para manifestar asf el don gratuito hecho a todos.**

Porque no todos los que se ejercitan de propdsito en el camino del espiritu lleva
Dios a contemplacién, ni atin la mitad: el por qué, €l se lo sabe.”®

Las percepciones de Sta. Faustina Kowalska refuerzan la doctrina de Juan
concerniente a la eleccion de Dios de ciertas almas:

Cuando entré por un momento en la capilla, el Sefior me explicé que entre las
almas elegidas tiene algunas especialmente elegidas, que llama a una santidad
elevada, a una union excepcional con El. Estas son las almas seraficas de las
cuales Dios exige que lo amen mas que otras almas... Tal alma comprende la
llamada, porque Dios se la hace conocer interiormente, pero puede seguirla o
puede no seguirla... El alma marcada por Dios de modo especial se distinguira



en todas partes, tanto en el paraiso, como en el purgatorio o en el infierno. En el
paraiso se distinguird de entre otras almas por una mayor gloria, por el
resplandor y por un mas profundo conocimiento de Dios; en el purgatorio, por un
sufrimiento més profundo, porque conoce mas a fondo y anhela mas
violentamente a Dios; en el infierno, sufrird mas que otras almas, porque sabe
mas profundamente a quien ha perdido; este sello del amor exclusivo de Dios no
se borra en ella.”®®

Debemos permitir que las palabras y las acciones de los misticos sean puestas como
evidencia antes de pronunciarnos rotundamente, ain hasta en tal asunto como el grado de
unién con Dios al cual las almas pueden aspirar. Es fécil para aquéllos fuera de la
claridad de la oracién contemplativa juzgar que esto o aquello sea tonto o poco practico
de Dios. Ya que los tratos de Dios con nosotros, que a menudo tenemos justo la suficiente
luz para ver nuestras propias enfermedades, estdn a menudo fuera de nuestro alcance y
son casi imposibles de predecir.

A través de las obras aprobadas por la Iglesia de recientes modelos ideales de
santidad, es ahora posible descubrir el més grande de todos los dones misticos, a saber el
don de la actividad continuamente eterna de Dios en las almas. Sus escritos (reportados
en la seccion 3.5 y el capitulo 4), articulan una nueva consciencia de la actividad de
Dios, frecuentemente conocida como Vivir en la Divina Voluntad; la Encarnacion
Mistica; la Nueva Morada; la Divina Sustitucién; Hostias Vivientes y Tabernaculos
Vivientes. Mientras que a todos los bautizados les otorga poder el Espiritu de Dios para
perseguir este singular “don” mistico, s6lo Dios determina cuando y en quién serad
actualizado. Aunque si, digamos, un santo del Siglo XVI hubiera conseguido el estado
de perfeccion y estuviera absolutamente dispuesto para abrazar este don, si Dios
escogiera no concederlo, ese santo no podria recibirlo, y sin embargo permaneceria no
menos santo y fiel que antes. Ningun santo, sin importar qué tan extremadamente santo
o brillante, puede adquirir los dones misticos de Dios como uno pudiera adquirir
virtudes, no fuera que el don cesara de ser un don por completo.

Esta bien establecido entre los maestros espirituales Catolicos que en lo pleno de
la unién mistica es Dios quien hace todo en el alma, mientras que el alma, habiendo
alcanzado el punto de estar completamente dispuesta, acepta y recibe lo que sea que Dios
desee dar y hacer en ella. Ningun santo se sentiria como si hubiera fallado, ni tendria
dudas de la generosidad de Dios, si descubriera que Dios le habia dado a alguien méas un
don que él no hubiera recibido. En lo pleno de la union mistica, todo lo que ha importado
jamas es que el alma permanezca totalmente abierta para recibir lo que sea que Dios
desee darle o responder a lo que sea que pida de ella. No es un desprecio de los santos,
por lo tanto, suponer que Dios, de acuerdo a su propia buena voluntad y placer, reservo el



don de la plenitud de su actividad en nosotros para nuestros tiempos. Jesus le revela a la
Sierva de Dios Luisa Piccarreta y a otros misticos que no depende de la criatura, sino de
la buena complacencia de Dios conceder la extraordinaria gracia descrita como Vivir en
la Divina Voluntad:

Pues si la Creacién se atribuye al Padre, mientras estamos siempre unidas las
Tres Divinas Personas en el obrar, la Redencion al Hijo, el Fiat Voluntas Tua se
atribuira al Espiritu Santo; y es propiamente en el Fiat Voluntas Tua que el
Divino Espiritu hara desahogo de su obra. Tu lo haces cuando viniendo ante la
Suprema Majestad dices: ‘Vengo a corresponder en amor a todo lo que hace el
Santificador... Espiritu Santificador, hazlo pronto, os suplico, os imploro, jhaced
conocer a todos vuestra Voluntad, a fin de que conociéndola la amen y acojan
vuestro primer acto de su santificacion completa, el cual es la Santa Voluntad
vuestra!”?%®

Este punto que lleva a la unién, ain mas, a la unidad, es el punto de perfeccion
que mas se acerca a la Trinidad... La criatura dejada a si misma seria incapaz de
obtener este grado sin la poderosisima ayuda de Aquél que es la Fuente
inagotable de gracias, el Espiritu Santo.*’

De hecho, las obras aprobadas de varios misticos recientes nos dicen que Dios
reservo la plenitud de este don hasta fines del Siglo XX, aunque lo pudiera haber dado, en
su plenitud, tan temprano como los primeros siglos de la Cristiandad. Sus escritos
testifican aln més de la universalidad de este don que ni se adjudica a uno ni a unos
cuantos selectos, sino que es dado a la Iglesia entera.”® San Juan de la Cruz testifica sobre
la continua actualizacién de los dones de Dios y del potencial virtualmente sin fin de la
criatura humana para la santidad:

Tanto, que por mas misterios y maravillas que han descubierto los santos
doctores y entendido las santas almas en este estado de vida, les quedd todo lo
por mas decir, y aun por entender, y asi hay mucho que ahondar en Cristo:
porgue es como una abundante mina con muchos senos de tesoros, que, por mas
gue ahonden, nunca les hallan fin ni término, antes van en cada seno hallando
nuevas venas de nuevas riquezas aca y alla. Por eso San Pablo dijo de Cristo :
“En Cristo estan ocultos todos los tesoros de la sabiduria” (Col. 2:3).%°

La llegada al estado de participacion plena y continua en la actividad eterna de
Dios no significa el fin del crecimiento, sino el comienzo de grados sin fin de mayor
unién. Sin embargo a fin de que la criatura humana pueda llegar al estado continuo de la
actividad eterna de Dios, debe atravesar las etapas tradicionales de purgacion,
iluminacién, unificacion y divinizacion, para ser entrenada a comprender, apreciar y



permanecer continuamente fiel al don de Dios en mayor medida. Estas etapas ayudan a
disponer el alma al liberarla de sus mas pequefios apegos desordenados, iluminando su
vision de ahora en adelante, y divinizando sus facultades en operacién mientras las une
mas intimamente a las tres Personas divinas.

La Iglesiay el Reino

San Agustin y Sto. Toméas confieren al Pueblo de Dios dos estados sucesivos,
nunc et tunc: los estados provisional y el definitivo. Mientras que los ministros ordenados
de la Iglesia pueden ser “puestos aparte de la clase comun de gente”, tanto los sacerdotes
como los laicos estan igualmente Ilamados a grados progresivos y sin fin de unién con
Dios. El Cardenal Journet ilustra este punto a través del magno acto de la Encarnacion de
Jesus que elevé a todos los pueblos al nivel en el cual pueden participar en el “adelante
cualitativo™:

No creemos que uno puede rehusar el identificar a la Iglesia y el reino. Tenemos
dos conceptos aqui, pero solo una realidad. La Iglesia es el reino; el reino es la
Iglesia. El concepto reino se refiere a la escatologia. Pero es precisamente con
JesUs que la escatologia, que le pertenece ante todo al adelante cualitativo, ha
entrado al tiempo. Del tiempo de Cristo en adelante, la Iglesia entera ha entrado
al ltimo tiempo, ella es escatoldgica.?”

Este “entrar al tiempo” es la obra de Dios quien tiene intencion de elevar a la raza
humana a la plenitud de su actividad divina y eterna. Desde el momento en que Cristo se
volvié humano, la raza humana se volvié divina, aunque no todos llegan a la plenitud del
reino. San Agustin afirma que “sacramentalmente” la Iglesia no ha llegado a la plenitud
del reino ni a su realizacion definitiva.?”* Con toda certeza, la naturaleza del sacramento le
pertenece a la Iglesia peregrina, no al reino perfeccionado fuera del tiempo, ya que yace
en su relacion con el mundo. Que la actividad eterna de Dios fuera del tiempo trae
consigo la plenitud del reino se hace evidente en los escritos de misticos recientes, que
exploraremos en el capitulo siguiente. Sus experiencias y obras aprobadas presentan la
actividad continuamente eterna de Dios como el sello de la santidad y de la plenitud de la
Iglesia escatologica.

La relacion de la Iglesia peregrina con el mundo, ademas, le permite a Cristo
Ilamar a gente a si mismo para que puedan participar en su actividad sacerdotal eterna
en una variedad de maneras. Un ejemplo sobresaliente se encuentra en las acciones
del sacerdote. En la consagracion de la Misa, durante la absolucion y en cada
sacramento, la actividad divina y eterna de Cristo esta presente. Aunque el sacerdote



es el vehiculo escogido de la accion eterna de Cristo en los sacramentos, el sacerdote
no necesita estar en estado de gracia para que el sacramento sea valido. Esto no
significa que el sacerdote forza a Cristo a actuar cada vez que realiza la ceremonia de
un sacramento por su propia iniciativa personal. Si uno ve el sacramento como el
llevar a cabo una mera ceremonia, la actividad eterna de Cristo no es libremente
comunicada. Si, por otro lado, uno fuera a considerar que Cristo, al instituir los
sacramentos, habia decidido por si mismo ser obligado a dar de si mismo en el
sacramento, bajo ciertas condiciones de validez, tal actividad seria entonces
libremente comunicada. Igual que la actividad eterna de Cristo se mezcla con las
acciones del sacerdote y da vida a los sacramentos, asi la respuesta libre de cada
Cristiano al don gratuito de Cristo los capacita para participar del Unico Acto eterno
de Cristo.

Cada persona, en la medida que libremente recibe y responde a la gracia de
Dios, comparte la mision y accién que Cristo le confié a su Iglesia.?”® A través del
poder del Espiritu Santo en los sacramentos, los dones y las gracias de Dios disponen
al alma a relacionarse a si misma mas facilmente “a la totalidad de la creacion”, a ver
su propia obra “como una prolongacion de la obra del Creador... y a contribuir al
cumplimiento de la historia”.?”® Sin embargo a fin de que el alma pueda llegar al
estado continuo de la actividad eterna de JesUs, o, como lo ponen los misticos, su
“posesion”, libremente desea abrazar el proceso de la “divinizacién”. Como se hace
notar en los escritos de San Gregorio de Nisa, San Agustin y San Maximo el
Confesor, la divinizacion es la etapa expectante para la recepcién del estado continuo
de la actividad eterna de Cristo. En esta etapa el alma no demanda de Dios los dones,
mas bien pasivamente espera cualesquier gracias que Dios desea concederle. El
pendltimato grado de divinizacidn es articulado bellamente en los escritos de Maximo
el Confesor.

Divinizacion y la Divina Voluntad
Maximo el Confesor (580-662)°"

El proceso de divinizacion involucra principalmente dos dimensiones de la
voluntad humana: la natural y la personal. La “voluntad natural” (logos) es la voluntad
racional que es creada por Dios y que reside en cada ser humano. Esta informada de la
ley natural de Dios y es el “elemento esencial” de la voluntad humana. Por su misma
esencia, hace a la voluntad humana y no la voluntad de algin otro ser creado, y sin
embargo es una parte de todos los seres humanos.



No obstante, la voluntad natural no puede ser considerada aparte de su dimensién
personal. La “voluntad personal” (tropos) trae individualidad de diferentes maneras. La
voluntad personal es la manera (modo) en que las personas quieren lo que es especifico a
cada uno de ellos singularmente; es la manera de una persona de conformar su voluntad
natural con la voluntad de Dios, o, en otras palabras, el modo de su hipdstasis personal.
Puede ser influenciada, en particular, por la gracia y los dones de Dios (ej., Bautismo y
Confirmacidn). La distincion entre la voluntad humana y la personal consiste en que la
primera esta mas alla de la influencia humana y la ultima esté totalmente dentro del poder
de cada persona desarrollarla para construir una hipostasis personal.

Las selecciones de cada persona sufren de ciertas “inclinaciones” en cuanto a qué
seleccion pueda hacer. ldealmente, la voluntad personal siempre elige libremente aquéllo
que es bueno y de acuerdo con la voluntad de Dios. Pero el resultado de la caida de Adan
ha corrompido nuestra percepcion del bien y ha oscurecido nuestra vision de la voluntad
de Dios. La humanidad no es siempre capaz de ver el verdadero bien que debiera escoger.
Esta “inclinacién” que a menudo mantiene a cada persona en desacuerdo con el bien es lo
que Méaximo llama el gnome. Es una disposicién o habito voluntario que es parte de la
humanidad herida por el pecado. La condicion gnome es muy distinta de la perfeccion,
pero es la situacion de la humanidad herida. Es el resultado del pecado original, pero no
sin esperanza.

En Jesucristo estan tanto la voluntad natural como la personal. El Concilio de
Calcedonia afirm¢ esta ensefianza en contra de la herejia monotelitista en el Siglo V.
Cristo era totalmente humano, pero también completamente divino. En virtud de las
naturalezas humana y divina de Cristo, posee una Voluntad humana y Divina. Aqui
tenemos dos verdades complementarias. Por un lado, Cristo poseia una voluntad humana,
y por el otro, no poseia una voluntad pecadora. La VVoluntad Divina de Cristo otorga poder
para superar la inclinaciéon humana hacia el pecado (gnome) y, por esta razon, no habia
privacion de conocimiento del bien dentro de El. Esta privacion, inherente a nuestra herida
condicion humana, fue superada sélo en la Persona de Cristo. De acuerdo a Méximo,
Cristo poseia la “plena voluntad natural” en su divina Persona, es decir, sin su
inclinacion (gnome). En la union hipostatica de Cristo, por lo tanto, esta reflejado el modo
en el cual la voluntad humana y la Voluntad Divina producen dos actividades en tan
perfecto acuerdo que resultan en una accion, conocida de otra manera como sinergia
divina.

Recordemos que en Jesus no habia inclinacion al mal (gnome) debido al hecho de
que su voluntad personal (Tropos) estaba perfectamente unida a su voluntad natural
(Logos). Y en todos los humanos concebidos en pecado original, la voluntad personal no



es tan afortunada como para estar tan perfectamente unida a la voluntad natural que
escape a todas las inclinaciones al mal. Por lo tanto todos los hombres son concebidos
con una voluntad gndmica. Sin embargo, por medio del Espiritu Santo asumiendo el
control total del espiritu humano, Mé&ximo revela que es en verdad posible para la
voluntad personal y la voluntad natural recobrar la unidad original, continua e
inseparable que Adan disfrutara alguna vez. Puesto de otra manera, la voluntad gnémica
ha conservado todas las propiedades, caracteristicas y potencias divinizadoras que pueden
restaurar la semejanza de Dios. La restauracion de la semejanza de Dios en el hombre
ocurre cuando el Espiritu Santo toma completa posesion del espiritu humano, a través de
la cual las inclinaciones pueden ya no ejercer la influencia activa psicosomatica con la
intensidad que marc6 y cicatrizé su pasado.?”” El resultado es una nueva hipdstasis
personal, similar a la unién hipostatica que disfrutaba Cristo.

Desde esta perspectiva, San Maximo presenta el estado de santidad de Jests como
aquél que el hombre se esfuerza por obtener al fusionar las dos dimensiones de su
voluntad a través del proceso de divinizacién. Aunque tanto San Agustin como San
Maximo nunca afirman que alguien haya en realidad logrado este continuo estado de la
plena posesion del Espiritu Santo del espiritu humano desde Adan, reconocen la potencia
ontoldgica del hombre para alcanzarla, una potencia cuya actualizacién depende
enteramente de la gracia gratuita de Dios. En el proceso de divinizacion, la gracia de
Dios, aunada a la cooperacion del hombre, lo dispone a superar sus malas inclinaciones
(voluntad gnomica) y a recobrar su plena voluntad natural.?® Aunque el hombre pueda
estar propiamente dispuesto a recobrar su plena voluntad natural, a menos de que Dios
decida concederle este don, él no puede alcanzarlo. Queda como prerrogativa de Dios el
conceder este don a quienquiera que quiera, cuandoquiera que quiera.

Que Dios en verdad ha concedido el extraordinario don de la plena voluntad
natural, o la actividad continuamente eterna de Cristo en el hombre, es evidente en las
vidas de varios misticos contemporaneos cuyos escritos han sido aprobados por la Iglesa.
En sus escritos JesUs acentla el papel de su poder divinizante al superar la influencia
gnomica en la criatura humana. El le dice a la Sierva de Dios Luisa Piccarreta:

Mi Divinidad unida a mi Humanidad podia obrar prodigios en cada paso, palabra
y obra, en cambio voluntariamente Me restringia en el cerco de Mi Humanidad y
me mostraba como el mas pobre y llegaba a confundirme con los mismos
pecadores... Quise ejercitarme en tantas diversas acciones para hacer que el
hombre fuese todo renovado y divinizado aun en las minimas obras, porque
realizadas por Mi, que era Dios y hombre, recibian nuevo esplendor y quedaban
con la marca de obras divinas...?”” Mi Voluntad, haciendo uso de su poder, si no



te exentd de la mancha de origen, con su Potencia abatié y se mantiene firme
sobre el germen, a fin de que no produjera sus corruptos efectos.?”®

Otros trazos del poder de Dios para actualizar en el hombre una unién de
voluntades tan intima que se parece a la unién de la divinidad y humanidad de Cristo se
encuentran en las vidas del Siervo de Dios Arzobispo de México Luis Maria Martinez*” y
la Beata Dina:

El alma le da al Verbo aquello que no tiene: una nueva naturaleza humana, la
capacidad para el dolor y la inmolacion. Y el Verbo diviniza al alma, uniéndose a
Si Mismo a ella de una manera muy intima (por union de voluntades) que imita
la union hipostatica.?®

Durante mi accién de gracias después de la Comunién, me estaba concentrando
en permanecer cercanamente unida a El... Me tomé por sorpresa... El dijo:
“Quiero deificarte de la misma manera como Yo uni Mi humanidad con Mi
divinidad... El grado de santidad que quiero para ti, es la plenitud infinita de Mi
propia santidad, es la santidad de Mi Padre llevada a cabo en ti a través de
Mi. 28

Los escritos de los misticos modernos confirman el poder de Dios para mantener
al hombre en el estado continuo de una nueva union de voluntades. Jesus le dice a Luisa
Piccarreta:

Quien vive en mi Voluntad se encuentra ya en este Acto Unico, y asi como el
corazén hace siempre un latido en la naturaleza humana, que se constituye vida
de ella, asi Mi Voluntad en el fondo del alma late continuamente, pero con un
latido Gnico, y a medida que late le da la belleza, la santidad, la fortaleza, el
amor, la bondad, la sabiduria. Este latido encierra Cielo y tierra... Donde este
acto Unico, este latido del alma tiene pleno vigor y reina completamente, es un
prodigio continuado, es el prodigio que sélo un Dios sabe hacer y por eso se
descubren en el alma nuevos Cielos, nuevos abismos de gracias, verdades
sorprendentes.”®

La Beata Dina afirma:

Necesito una gracia perpetua y muy poderosa para mantenerme en este bendito
estado: estoy disfrutando la beatitud perfecta... jEs verdaderamente eternidad!®*

Que es sobre todo a través de un acto de “querer” que el hombre se reestablece
completamente a si mismo en Cristo sale a relucir en los escritos de San Gregorio de



Nisa, San Agustin y San Maximo el Confesor. También encontramos la primacia de la
voluntad en los escritos de Pico della Mirandola:*®

Si Adan voluntariamente escuch6 al seductor, si vio y comid con su voluntad,
entonces es ante todo la voluntad en nosotros la que ha sufrido dafio. Si esto es
asi, y si el Logos [la Palabra de Dios] no hubiera asumido la voluntad en su
Encarnacién, como ellos [los Monotelistas] afirman, entonces no me he librado
del pecado, y por lo tanto no estoy tampoco redimido, ya que aquéllo que no fue
asumido [por Cristo ] no ha sido redimido.”®

Mas recientemente, el Cardenal Arzobispo Cristooph Schoénborn refuerza la
tradicion de la primacia de la voluntad en el reestablecimineto del hombre de si mismo en
Cristo:

Si es claro que la caida fue ocasionada por una perversion de la voluntad
humana, entonces se deduce que el reestablecimiento debe afectar sobre todo el
acto del querer humano.?®

Experiencias similares de la unién sublime de la voluntad del hombre y la
voluntad de Dios se pueden trazar a los escritos de la hija espiritual del Arzobispo Luis
Martinez, la Venerable Conchita de Armida:

Hablar de la Encarnacion Mistica es entonces considerar el alma como entrando a
una fase de gracias de transformacion que la traerd, si corresponde, a la
identificacion de su voluntad con la Mia... a fin de que su union con Dios llegue
a la semejanza mas perfecta posible. Tal es el don de la Encarnacion Mistica que
el Espiritu Santo da como un don a ciertas almas.?

En este acto amoroso de abandono supremo a la voluntad de mi Padre existe la
perfeccion, la mayor y completa santidad.?®®

35 LOSMISTICOS DE LA IGLESIA

Si varios Padres, Doctores y escritores de la Iglesia hablan de una era futura en la
cual toda la creacion magnificara la grandeza de Dios, las obras aprobadas de los misticos
y modelos ideales del Siglo XX describen su actualizacion en el hombre. Anteriormente
hice referencia a estos misticos por nombre. Sus escritos aprobados caracterizan la nueva
unién mistica de voluntades® a través de las siguientes expresiones: “Vivir en la Divina



Voluntad” (Luisa Piccarreta y San Anibal di Francia®’), “la Encarnacion Mistica”
(Venerable Conchita de Armida y el Siervo de Dios Arzobispo Luis Martinez), “la Nueva
Morada” (Beata Isabel de la Trinidad), “la Asuncién de Almas en el Amor” (San
Maximiliano Kolbe), “La Sustitucion Divina” (Beata Dina Bélanger), “la Divina
Voluntad” y “Hostias Vivientes” (San Padre Pio y Santa Faustina Kowalska, Maria-Rose
Ferron,®' Beata Madre Teresa de Calcuta, los Siervos de Dios Rev. Michael Sopocko y
Marthe Robin, Hermana Maria de la Santisima Trinidad y Rev. Walter Ciszek) y
“Tabernéaculos Vivientes” (Vera Grita).

Hasta que su literatura aparecio en los estantes, poco, si acaso, habia sido dicho de
sus extraordinarias experiencias. En sus escritos, uno puede identificar la nota
caracteristica que pone este nuevo don aparte de todos los otros, a saber, “la continua
participacion en la actividad eterna de Dios”. Resumiendo sus obras aprobadas, uno
descubre el motivo de Dios para reservar este don para nuestros tiempos modernos: que
al abundar su gracia sobre un mundo inmerso en el pecado, la gracia de Dios
sobreabunde todavia mas;*? al invitar a todos en la tierra a participar en sus realidades
eternas Dios puede disponer al mundo para la era de paz y santidad universal, y
actualizarlo a través del Espiritu Santo quien renovara la faz de la tierra con un nuevo
Pentecostés.

La Gracia de Dios

Debido a que la esencia trina de Dios fue materializada en el acto de la creacion
del hombre, Dios infundié dentro de él una aptitud sobrenatural para participar en su
Naturaleza increada. Esta aptitud sobrenatural se llama gracia.®® La gracia refleja la
aptitud infinita del hombre para la santidad: finitum capax retinendi infinitum (lo finito es
capaz de retener lo infinito). Ya que la naturaleza del hombre permanece esencialmente
finita, el Espiritu Santo se adapta a si mismo a la criatura, expresando su actividad
increada a través de la gracia creada en las facultades de su alma: en la voluntad, el
intelecto y la memoria. En el Bautismo, como en la creacion, Dios le comunica al hombre
la habilidad para participar en su actividad increada, eterna. Esta participacién es, sin
embargo, el principio de la actividad de Dios. A fin de que el alma participe en la
plenitud de la actividad eterna de Dios, debe aspirar continuamente a formas mas altas de
esa santidad a la cual Adan habia sido llamado desde el principio:

Oh Adan... eres igualmente libre a renacer en formas divinas méas altas a través
de tu propia decision.”*

Por lo tanto el perfeccionamiento del alma no es algo confinable al pasado, sino



una jornada continua durante su estado peregrino en la tierra. Después del Bautismo, el
Espiritu Santo invita al alma al proceso de divinizacion, a través del cual puede participar
mas intimamente en el conocimiento y la actividad del sacerdocio eterno de Cristo.
Recordemos que en el Bautismo, el alma es admitida de inmediato al sacerdocio comun,
a través del cual puede “profesar fe en Cristo publicamente y por asi decirlo oficialmente
(quasi ex officio)”, y realizar la triple funcién de sacerdote, profeta y rey.”® No es, sin
embargo, hasta que el alma se vuelve méas conformada a Cristo a través de los cuatro
niveles mencionados anteriormente de crecimiento espiritual que se acerca al estado de
semejanza de Dios que poseyo Adan.

Los Modos Humano y Divino de Santidad

Conforme el alma madura en su jornada espiritual hacia Dios, deja detrés
gradualmente sus modos humanos de pensar, rezar y actuar (modo humano) y entra a los
modos divinos de pensar, actuar y rezar (modo divino). En los escritos de Sta. Teresa de
Avila, encontramos que en su jornada espiritual, el alma debe pasar a través de siete
mansiones a fin de ser divinizada y alcanzar el estado de Matrimonio Espiritual. Digno de
mencionar es el modo en el cual Teresa presenta esta evolucion espiritual. Conforme el
alma entra a la cuarta mansion, su pensar, actuar y rezar se vuelven divinos, por lo tanto
admitiéndola a las primeras etapas del modo divino, en el cual persevera a traves de las
mansiones subsecuentes. No es sino hasta que el alma entra a la séptima mansion que el
modo divino, s6lo por medio de una “gracia especial” o “sefal”, diviniza a la criatura y la
admite a la participacion “ininterrumpida” y “habitual” de la actividad divina de
Dios.*® El te6logo mistico P. Dubay elabora sobre la distincion entre estos dos modos
tradicionales:

¢Como reza uno en la terceras mansiones? Consistentemente con su
acercamiento total, Teresa dice muy poco acerca de la cuestion, porque
la oracion es modo humano, todavia algo discursivo... Las tltimas cuatro
mansiones se llevan como el 70 por ciento del texto... Es en esta etapa
de desarrollo que “lo natural es unido a lo sobrenatural” y... la mezcla
entre los modos humano y divino de rezar... Cuando Dios desea que
dejemos nuestro modo humano de rezar, El ilumina en Su modo y nos
guia a una absorcion en Si Mismo.?”

En la séptima mansion, Sta. Teresa describe la actividad divina continua de Dios
en el alma en las etapas avanzadas del modo divino:

Las descripciones de Sta. Teresa de su conciencia continua son similares a
aquéllas de San Juan de la Cruz. Ella expresa lo que piensa de varias maneras:



“El alma esta casi continuamente cerca de Su Majestad... todas tres Personas
divinas estan muy habitualmente presentes en mi alma... La presencia no es
meramente ‘casi continua’ sino también ininterrumpida: El alma esta siempre

consciente de que esta experimentando esta compariia... se han convertido como

dos que no pueden separarse uno del otro.”*®

Siempre queda el alma con su Dios en aquel centro... Ella como he dicho no se
muda de aquel centro... lo poseen a El continuamente en sus almas.?®

La verdad es que solamente después de que el Espiritu Santo equipa al bautizado
con gracias justificantes y santificantes que un “don” o “gracia especial” adicional es
requerido a fin de que Cristo pueda actuar divinamente en el alma de una manera habitual
y continua. Si el alma permanence fiel a las inspiraciones y gracias de Dios, progresa del
modo humano al modo divino al modo continuamente divino de santidad.

El Nuevo y Eterno Modo de Santidad

Hasta este punto, ningin mistico ha contado una experiencia de estar tan
completamente absorta en Dios como para ejercer una influencia “eterna”, “continua” y
“conmesurada” en “cada acto” de cada criatura. Suponer tal experiencia sugeriria que
Dios deberia elevar a la criatura méas alla del modo continuamente divino dentro de su
propio modo eterno (modo aeterno) de operacion. ¢Pero ha contado cualquier mistico en
tiempos recientes tal experiencia? La respuesta se encuentra en los escritos aprobados de
los misticos anteriormente mencionados de finales de los Siglos XIX y XX, que describen
en detalle completo la “actividad continuamente eterna” de Dios en el alma de la criatura
humana. En verdad hubo muchos santos antes del Siglo XX que ‘“experimentaron”
algunos de los efectos de este modo eterno, pero, de acuerdo a sus obras aprobadas, no en
su estado continuo.

Encontramos en los escritos del gran mistico Doctor San Juan de la Cruz que la
participacion del alma en la actividad eterna de Dios, como la disfrutan los benditos en el
cielo, no es continua en su estado sublime de Matrimonio Espiritual:

Aungue el alma llegue en esta vida mortal a tan alto estado de perfeccion como
aqui va hablando, no llega ni puede llegar a estado perfecto de gloria, aunque por
ventura por via de paso acaezca hacerle Dios alguna merced semejante... Estas
experiencias son raras.*®

En otra obra titulada Céantico Espiritual, Juan describe ain més el alma en el
estado de Matrimonio Espiritual como no poseyendo un grado tan abierto y manifiesto de



unién como aquel experimentado por los benditos en el cielo:

Pero, por cuanto el alma en este estado de matrimonio espiritual... no deja de
saber algo de “aquello”... no quiere dejar de decir algo de aquello...Y en la
transformacion que el alma tiene en esta vida, pasa esta misma aspiracion de
Dios al alma y del alma a Dios con mucha frecuencia, con subidisimo deleite de
amor en el alma, aungue no en revelado y manifiesto grado, como en la otra
vida.*™

Sta. Teresa de Avila confirma la experiencia de Juan:

En el reino del cielo... todos le aman, y la misma alma no entiende otra cosa sino
en amarle, ni puede dejarle de amar, porque le conoce. Y asi le amariamos acé
(en la tierra), aunque no en esta perfeccién, ni en un ser (continuidad); mas
muyde otra manera le amariamos de lo que le amamos, si le conociésemos.

La Sierva de Dios Luisa Piccarreta, por otro lado, suena la nota distintiva de la
nueva morada mistica que Dios ha impartido recientemente a la Iglesia. Es una
participacion continua y eterna en lo que San Juan llama “el perfecto estado de la gloria”
que es “propia a la vida que sigue”. Jesus le dice a Luisa:

Pero a mis almas queridas, no quiero, habiéndose dado todas a Mi, que su
bienaventuranza tenga principio alla en el Cielo, sino que tenga principio acé en
la tierra, y no sélo quiero llenarlas de la felicidad, de la gloria del Cielo, sino que
quiero llenarlas de los bienes, de los sufrimientos, de las virtudes que tuvo Mi
Humanidad en la tierra, por eso las despojo no sélo de los gustos materiales, sino
también de los gustos espirituales, para llenarlas todas de mis bienes y darles el
principio de la verdadera bienaventuranza (énfasis afiadido).**

El alma adn viadora, si estd unida con mi Querer de modo que no se separa
jamas de El, su vida es de Cielo y Yo recibo de ella la misma gloria, pero tomo
mas gusto y complacencia de ella, porque lo que hacen los bienaventurados lo
hacen sin sacrificios y con gozos.**

Luisa relata:

Yo me he encontrado en Jesus, mi pequefio atomo nadaba en el Querer eterno, y
como este Querer eterno es un acto solo que contiene todos los actos juntos,
pasados, presentes y futuros, yo, estando en el Querer eterno tomaba parte en
aquel acto Unico que contiene todos los actos, por cuanto a criatura es posible. Yo
tomaba parte también en los actos que no existen aun y que deberan existir hasta



el fin de los siglos y hasta que Dios sea Dios. (Y JesUs dijo): “;Has visto qué cosa
es vivir en mi Querer? Es desaparecer, es entrar en el ambito de la eternidad, es
penetrar en la Omnividencia del Eterno, en la Mente Increada y tomar parte en
todo por cuanto a criatura es posible, y en cada acto divino; es disfrutar ain
estando en la tierra de todas las cualidades divinas... Es la santidad aun no
conocida, que haré conocer, que pondra el Gltimo adorno, el mas bello y el mas
refulgente de todas las demés santidades, y sera corona y cumplimiento de todas
ellas (énfasis afiadido).”®

Yo lo sabia, que muchas gracias se necesitaban, debiendo hacer el mas grande
milagro que existe en el mundo, como lo es el vivir continuado en mi Querer, en
el que el alma debe absorber a todo un Dios en su acto, para darlo de nuevo
integro como lo ha absorbido, y luego absorberlo de nuevo.**®

Los escritos aprobados de la Beata Dina también afirman el caracter
continuamente eterno del “modo eterno” de la unidon mistica que Dios le ha impartido a
su lglesia en afios recientes:

Esta mafana, recibi una gracia especial que encuentro dificil de describir. Me
senti llevada a Dios, como si en el “modo eterno”, es decir en un estado
permanente, que no cambia... Siento que estoy continuamente en la presencia de
la adorable Trinidad. Mi alma, aniquilada en el Corazén de la unidad Indivisible,
la contempla con mayor suavidad, en una luz mas pura, y estoy mas consciente
del poder que me domina... Comenzando con la gracia del pasado 25 de enero,
mi alma puede morar en el cielo, vivir ahi sin ninguna mirada hacia atrés a la
tierra, y sin embargo continuar animando mi ser material.*”

Mi ofrecimiento es mucho més activo que en las moradas anteriores en donde el

amor de mi soberano Sustituto me gui6... En esta nueva divina morada, lo que

me asombra. .. es el poder, la grandeza, la inmensidad de los atributos de Dios.**

Para ilustrar que el modo eterno de actividad de Dios en el alma de la criatura
humana es el mismo estado interior que disfrutan los benditos en el cielo—y el cual San
Juan de la Cruz “experiment6 de pasada” solamente—JesUs le dice a la Beata Dina:

No me poseerds mas completamente en el cielo... porque te he absorbido
totalmente.*”

En didlogo con Jesus, Santa Faustina Kowalska afirma:

No me estorban los velos del misterio; te amo como los elegidos en el cielo.*?



Todo mi ser se sumerge en Ti, y vivo de Tu vida divina, como los elegidos en el
cielo, y la autenticidad de esta vida no cesara aunque descanse en la tumba.*"*

Que esta nueva actividad continuamente eterna trae con ella una participacion
mas profunda en la actividad de las tres divinas Personas de la Santisima Trinidad, es
evidente en las palabras de JesUs a la Sierva de Dios Luisa y a la Venerable Conchita de
Armida:

Y ademas, después de pocos dias descendimos del Cielo y las Tres Divinas
Personas tomamos posesion de tu corazon y formamos nuestra perpetua morada;
Nosotros tomamos el gobierno de tu inteligencia, de tu corazon, de toda ta, y
cada cosa que t0 hacias era un desahogo de nuestra Voluntad Creadora en ti, eran
confirmaciones de que tu querer estaba animado de un Querer eterno.®? El vivir
en Mi Querer es todo el punto de la santidad, y da continuo crecimiento de
Gracia.*®

En las encarnaciones misticas del Verbo no creas que estoy solo sino que
estamos toda la Trinidad de Personas Divinas, pero operando cada persona en
orden a sus propiedades: el Padre, como Padre, engendrando; el Verbo como
Hijo, naciendo; y el Espiritu Santo fecundando esta divina accién en el alma.®*

Que el modo eterno sobrepasa el modo divino de Matrimonio Espiritual se
verifica en las palabras de nuestro Bendito Sefior a Conchita. Cuando Conchita le
preguntd a nuestro Sefior si el nuevo estado que estaba ella experimentando era ese del
Matrimonio Espiritual como lo describieron Sta. Teresa de Avila y San Juan de la Cruz,
Jesus la tranquilizo6 acerca de su supremacia:

Pero Sefior, me atrevi a decirle: ‘;qué lo que me habias ofrecido, lo que me
habias pedido, no eran unos desposorios (espirituales)?... ;jes el matrimonio
espiritual, mi Jesus? “Es mas... encarnar, vivir y crecer en tu alma, sin salir de
ella jamas; poseerte Yo y poseerme tii como en una misma substancia... es la

gracia de las gracias.”*"

El eminente tedlogo Hans Urs VVon Balthasar ilustra aun méas la nueva actividad
de Dios en el alma de la Beata Isabel de la Trinidad, que es singular y distinta de la vida
comun de santidad en la Iglesia:

Su misién entera es gobernada por la Tercera Persona, por la espiritualidad
propia a El, distinta de la del Padre y del Hijo, en lugar de por su accion a través
de los “siete dones” que es comin a toda vida de santidad dentro de la Iglesia.*"®



La participacion de Luisa Piccarreta y otros misticos recientes en el nuevo don del
modo eterno de Dios da a entender la completa admision del hombre a la semejanza de
Dios y a la recuperacion de los dones que perdié en el Edén.*” En cuanto a que el Edén
nunca fue infectado con el pecado, como lo fue el hombre, uno puede imaginar la nueva
lluvia del don mistico de Dios como un simbolo de su restitucion. Especulativamente,
como la muerte de Cristo abrid las puertas del cielo, asi la nueva lluvia del don mistico de
Dios abre las puertas del Edén y admite al hombre a los dones que una vez poseyera,
aunqgue en un ambiente imperfecto.

Desde un angulo menos especulativo, el nuevo don del modo eterno de Dios
dificilmente menosprecia las virtudes o la santidad de los grandes santos del pasado, cuya
cooperacion con la voluntad de Dios les permitié que alcanzaran la perfeccion en la
tierra. Que la virtud Cristiana es esencial para la obtencion del don de vivir en la voluntad
divina y eterna de Dios es hermosamente representado por el director espiritual de Luisa
Piccarreta San Anibal di Francia:*®

A fin de formar, con esta nueva ciencia, santos que pueden sobrepasar aquéllos
del pasado, los nuevos Santos deben también tener todas las virtudes, y en grado
herdico, de los antiguos Santos — de los Confesores, de los Penitentes, de los
Martires, de los Anacoristas, de las Virgenes, etc.®**

Ya que los dones que Dios concede libremente no son el resultado directo de las
virtudes o la santidad del hombre, sino del puro favor de Dios—el cual concede cuando
quiere y a quien quiere—sus dones no son el resultado del logro humano. Por lo tanto, es
vano hacer comparaciones entre la santidad de la Sierva de Dios Luisa Piccarreta y Sta.
Teresa de Avila, 0 San Padre Pio y San Juan de la Cruz. Es seguro afirmar que una forma
de santidad es “mayor” que otra, cuando su grandeza es determinada por la naturaleza
intrinseca del “don” y no por la respuesta del receptor. En cambio, la santidad personal
del receptor no es tanto medida por la magnanimidad de los dones recibidos, como por su
fiel correspondencia a cualesquier gracias que Dios desee conceder, cuya
correspondencia Dios solo contempla.

Aunque internamente, el modo eterno puede ser identificable con el mismo estado
interior como el “modo beatifico” disfrutado por los santos en el cielo, éste no confiere al
alma las cualidades de la vision beatifica, absoluta impecabilidad y la inhabilidad de
obtener mérito; estas cualidades se experimentan sélo en el cielo.*®

Etapas Analdgicas del Crecimiento Espiritual



Como una ilustracion del contraste entre el modo divino de Dios y el modo eterno
de Dios, considere el simbolo de la primera comunidad Cristiana, un pez y su ambiente.
Permita que el modo divino represente los tres niveles misticos de Bautismo, Desposorio
Espiritual y Matrimonio Espiritual, andlogamente representados por un pez de agua
dulce. Y permita que el modo eterno de Dios represente la etapa ulterior de unién mistica
a la que se le refiere como “Vivir en la Divina Voluntad”, analogamente representada por
un pez de agua salada. Coloquemos ahora a estos peces en sus respectivos ambientes: en
un acuario (representando el Bautismo), en un estanque (Desposorio Espiritual), en un
lago alimentado por el océano (Matrimonio Espiritual), y finalmente en el océano mismo
(Vivir en la Divina Voluntad).

Mientras que los manantiales del Bautismo confieren al alma todo lo que es necesario
para una vida de piedad genuina y salvacion, no es mas que “el comienzo” de la jornada
espiritual del Cristiano a mayores etapas de unién mistica con Dios. De igual manera las
aguas que llenan un acuario contienen aquello que es necesario para la vida del pez de agua
dulce. De ahi, el modo humano del pensar, actuar y rezar del alma infante en las primeras
etapas de su jornada espiritual.

En un estanque, el pez se puede mover con mayor velocidad y mobilidad y
alcanzar mayores profundidades. El estanque representa el alma que ha avanzado al modo
divino de union mistica a través del don de Desposorio Espiritual. Sin embargo, ya que el
estanque es corto y poco profundo, el pez no es capaz de alcanzar su velocidad méaxima.

En un lago alimentado por el océano, el pez de agua dulce puede alcanzar
mayores profundidades, viajar mayores distancias y alcanzar velocidades que competen
su potencial, aunque raramente experimente las aguas saladas del océano. En el caso del
salmoén de agua dulce, son por naturaleza, peces de agua salada que desovan en agua
dulce, y la mayoria de estos estan sin acceso al mar y solamente se adaptan a aguas
dulces. Si estos salmones de agua dulce entraran a las aguas saladas del océano y
permanecieran ahi por cualquier tiempo considerable, moririan eventualmente; no tienen
el talento—o mejor, el don—de “vivir” en las aguas del océano. De ahi, el salmoén de agua
dulce en un lago alimentado por el océano representa el alma que ha avanzado del
Desposorio Espiritual y de los modos alternos humano y divino de pensar, rezar y actuar
al modo continuamente divino de Matrimonio Espiritual. Aunque el alma es aqui
alimentada por el océano del amor interminable de Dios, solo raramente experimenta su
modo eterno de ser y operar.

El salmén de agua salada, por el otro lado, puede “vivir” tanto en aguas dulces



como saladas. Ya que el océano esta hecho de vastas expansiones, conteniendo todas las
sales y minerales necesarios, provee el ambiente ideal donde puede prosperar y viajar,
desinhibido por el espacio, a la mayor longitud, profundidad y velocidad. Mientras mas
permanece y se adapta el salmén a las nuevas realidades de las provisiones alimenticias
ilimitadas del océano, més las convierte en energia. Como corresponde, uno puede decir
que el océano esta continuamente involucrado en la vida del salmén y viceversa. Esto se
ilustra aln mas en el ciclo de vida del salmon. Después de que el salmon de agua salada
desova en arroyos o lagos y muere, sus restos fertilizan y enriquecen el ambiente de todos
los peces de agua dulce. Todos los nutrientes, minerales y sales que el salmon adquirid,
ahora sirven para enriquecer las vidas de todos los peces de agua dulce. En una palabra,
el salmon de agua salada a través de otro influye en las vidas de todos los peces de agua
dulce, mucho como aquellos que viven en el modo eterno pueden proporcionalmente
influenciar las vidas de todas las criaturas del pasado, presente y futuro. De ahi, el alma
que recibe el don de avanzar de los modos divinos de Bautismo, a Desposorio Espiritual,
a Matrimonio Espiritual, y finalmente al modo eterno de Vivir en la Divina Voluntad de
Dios, experimenta el nivel mas profundo de union mistica. En cuanto a la diferencia entre
las etapas de Matrimonio Espiritual y Vivir en la Divina Voluntad, la diferencia es
literalmente eterna.

Teoldgicamente, en el alma que ha entrado al modo eterno de unién mistica, el
conocimiento y el amor son aumentados en mayor y mayor grado, y de forma mas y mas
pura, tal que lo mas completamente que son experimentados, 1o menos que es posible
darles expresién en pensamientos y palabras. Por esta razon, la Sierva de Dios Luisa
Piccarreta y Sta. Faustina Kowalska describen el don del modo eterno de Dios como
indescriptible. Jesus le dice a Luisa:

Veo tu querer obrante en Mi con mi Potencia Creadora que quiere darme todo,
corresponderme por todos... tal como habria querido al primer hombre... T4 no
puedes comprenderlo, el orden de la Creacion me viene restituido, las armonias,
las alegrias se unen. Veo esta voluntad humana obrante en Mi en la luz del sol,
sobre las olas del mar, en el centelleo de las estrellas, en todo.*

Sta. Faustina afirma:

No sé describirlo, porque escribiendo uso los sentidos y alli, en aquella union, los
sentidos no funcionan; hay una fusion de Dios y del alma, hay una vida tan
grande de Dios a la que el alma es admitida que es imposible expresarla con
palabras... No hay muchas almas unidas a Dios de este modo, menos de lo que
pensamos.*#



Los Efectos de los Dones Preexistentes de Dios

Una analogia oportuna de los efectos del modo eterno de Dios surge de los efectos
de los sacramentos en las vidas de los santos del Antiguo Testamento. Mientras que ellos
fueron privados del don del Bautismo sin el que nadie puede ser salvado, la salvacion fue
no obstante extendida a ellos. Fueron justificados, santificados y salvados por la gracia de
Dios aun antes de que Cristo instituyera las gracias justificantes y santificantes a través
del sacramento del Bautismo, por virtud de una vida honrada que ellos conocian a traves
del dictado de sus conciencias.**

En las palabras del autor de la Carta a los Hebreos, “Mediante una sola oblacion
[Jests] ha llevado a la perfeccion para siempre a los santificados.” El Nuevo
Testamento, de hecho, arroja luz sobre la Persona de Cristo como la cabeza preexistente
de la raza humana entera. En su libro titulado Dios en la Creacion y la Evolucion, el
erudito de la Escritura A. Hulsbosch, O.S.A. revela que las expresiones “el primogénito
de toda la creacion’*y “el comienzo de la creacion de Dios”,*® son titulos sindGnimos
para Jesus el Hijo de Dios. El Hijo, quien pertenece a la creacion, de la cual es el
primogénito, también trasciende toda la creacion. Por lo tanto el titulo “primogénito”
expresa la presencia eterna de JesUs antes de que todos los mundos existieran en el
tiempo y el espacio.** Como los efectos de los futuros méritos de la Encarnacion, Pasion,
Muerte y Resurreccion de Cristo fueron aplicados a los personajes del Antiguo
Testamento para su salvacién, asi los efectos de la nueva etapa del modo eterno de
actividad de Dios fueron andlogamente aplicados a los santos del pasado. Las palabras de
JesUs a la Venerable Conchita de Armida ilustran este punto:

Muchos de Mis santos experimentaron la Encarnacién Mistica sin conocerla, en
cuanto a que ellos experimentaron en si mismos los efectos de esta gracia.?*®

De los santos modernos que experimentaron los efectos de la actividad eterna de
Dios, son dignos de mencién la Venerable Anne Catherine Emmerich,*® San José
Marello,** Sta. Teresa de Lisieux®' y decenas de otros modelos ideales en cuyos escritos
estos efectos estan marcadamente presentes. Por experiencia personal estas almas santas
obtvieron un conocimiento intuitivo general de las operaciones eternas de Dios, con
respecto al conocimiento particular que se encuentra en los escritos misticos de los
Siglos X1X y XX pasados y que define la santidad de la Iglesia durante la era de paz.



Capitulo 4

COMPLETA PARTICIPACION DEL HOMBRE
EN LA DIVINA VOLUNTAD DE DI0OS

La Admision del Hombre al Modo Eterno de Dios

1. Entrada Inmediata

Que cualquiera en estado de gracia®* puede inmediatamente experimentar el
modo eterno de actividad de Dios es abundantemente claro en los escritos de misticos
contemporaneos de la Iglesia.

Jesus le dice a Luisa:

“Hija mia, la sola palabra ‘Voluntad de Dios’ contiene la Potencia creadora,
por lo tanto tiene el poder de crear, transformar, consumar y hacer correr en el
alma nuevos torrentes de luz, de amor, de santidad.**

Mientras pensaba en el Santo Querer Divino, mi dulce Jests me ha dicho: “Hija
mia, para entrar en Mi Querer... la criatura no debe hacer otra cosa que quitar
la piedrecilla de su voluntad... porque la piedrecilla de su voluntad impide a Mi
Querer correr en ella... Pero si el alma quita la piedra de su voluntad, en ese
mismisimo instante ella corre en Mi y Yo en ella, y encuentra todos mis bienes a
su disposicion: Fuerza, luz, ayuda, lo que quiere... basta que quiera y jtodo esta
hecho!”**

Habiendo venido Yo a la tierra, vine a atar nuevamente la VVoluntad Divina a la
humana, y quien no huye de este nudo, sino més bien se rinde a la misericordia
de Mi Divina Voluntad y se da en poder de Ella, haciéndose preceder, acompafiar
y seguir, encerrando su acto dentro de mi Querer, lo que sucedié de Mi sucede
del alma.**

Jesus le dice a la Venerable Conchita:

Al decir Encarnacién Mistica debe considerarse que el alma entra en un periodo
de gracias transformativas que la llevaran, si corresponde, a la identificacion de
su voluntad con la Mia... para que la unién con Dios sea la mas asimilable
posible. Este es el fin de la Encarnacion Mistica con que el Espiritu Santo regala



a ciertas almas.**®

En este acto amoroso de supremo abandono a la voluntad de mi Padre esté la
perfeccion, la mas alta y acabada santidad.*’

La Beata Dina remarca:

Simplemente, Dios en su bondad tiene que concedernos este gratuito don a
nosotros. ¢Y cdmo podemos obtenerlo? Por medio del menor acto de sumision
de nuestra voluntad a la Voluntad de nuestro Padre en el Cielo.*®

Basados en los escritos aprobados de los misticos, para entrar a la eterna
actividad de Dios el alma debe reconocer la presencia de Dios, invitar su actividad y
desear permanecer fiel a su voluntad en todas las cosas. Permanecer continuamente en
esta actividad—o “vivir” en ella—es otro asunto por completo. La mayoria de los
misticos habian sufrido varios anos de prueba antes de que finalmente “vivieran” en el
estado eterno, sin salir nunca. La razon para esto es debido simplemente a la vision
dafiada del hombre del bien, que es una consecuencia del pecado original. La naturaleza
herida del hombre se desarrolla dentro del tiempo y del espacio a través de un cultivo
progresivo de la conciencia de la continua presencia de Dios a través de su ejercicio de
las virtudes y la recepcién de los dones. Aunque pueda parecer poco probable, no es
imposible que un alma deba entrar a este estado eterno por primera vez para nunca salir.
Las vidas de San Pablo y Sta. Maria Magdalena testifican de la habilidad humana de
hacer un compromiso inmediato y de toda la vida con Dios.

2. Retos Diarios

La verdad es que los dones mas preciados de Dios nunca quitan los retos, los
sufrimientos y las contradicciones diarios, que el alma debe algunas veces sufrir. El
acceso inmediato al modo eterno de actividad de Dios no ocasiona que las cruces de la
vida desaparezcan. Al contrario, las cruces se vuelven los mismos medios para fortalecer
la resolucion del hombre de vivir el don de Dios, a través de las cuales pueda aplicarse a
si mismo con mayor atencion a los deberes diarios y aceptar cualesquier cruces que Dios
pueda desear enviarle. Esta verdad aparece vividamente en el Diario de Sta. Faustina:

El alma conoce que el Sefior cuenta con ella y este conocimiento le da méas
fuerza, ella sabe que, para ser fiel, tendrd que exponerse a distintas dificultades
mas de una vez, pero ella confia en Dios y gracias a esta confianza llega alli a
donde Dios la llama. Las dificultades no la espantan, son para ella como el pan
de cada dia, no la espantan nada, ni asustan, como al soldado que continuamente



estd al combate, no le espanta el tronar de los cafiones. [Esta] lejos de asustarse,
pero aguza los oidos, para determinar de qué lado ataca el enemigo, para
vencerlo.®*

Si el alma fuera tan afortunada como para volverse divinizada y vivir
continuamente en el modo eterno de Dios, se encontrard a si misma en el centro de los
retos de la vida, en donde mantiene la remota posibilidad de perder el favor de Dios. La
Beata Dina afirma:

Mi eternidad ha comenzado... Vivo en el Corazon de Dios... {No es ésta la vida
de los elegidos en el paraiso? Sin duda, en el cielo, las batallas se han acabado y
estamos confirmados en la gracia. Todavia estoy batallando, presa de los ataques
del enemigo, y tengo amplias pruebas de esto: soy libre; en cualquier momento,
podria ser infiel a la gracia... pero... dejo que Jesis haga lo que quiera y me
preocupo sélo de El... es la confianza de Dios mismo.**°

3. Multiples Grados

Es a través de los retos inesperados de la vida que el alma es probada en virtud y,
por medio de su contrario, dispuesta para mayor santidad. Sin embargo no todas las almas
poseen el mismo grado de virtud o union con su divino Esposo. JesUs asegurd a Luisa
Piccarreta y a otros misticos que sus criaturas experimentan en variados grados el don de
su actividad continuamente eterna. Después de presentarle una vision del mar con varios
objetos, Jesus le asegura a Luisa lo siguiente:

El mar simboliza Mi Inmensidad, y los objetos diferentes en el tamafio, las almas
gue viven en Mi Voluntad; los diferentes modos de estar en Ella, quién en la
superficie, quién mas adentro, y quién perdido en Mi, son segin vivan en mi
Querer, quién imperfecto, quién mas perfecto, y quién llega a tanto de perderse
del todo en mi Querer.**

Jesus le relata a la VVenerable Conchita:

El alma del sacerdote que abraza y cultiva con su correspondencia la gracia de
este don de Dios, es el mas dispuesto a recibir y ensanchar la gracia sin precio de
la encarnacién mistica en el alma... Este es el punto final de la més elevada
union.3*

Al obrarse la transformacion del alma en Jesis viene también a ser el Espititu
Santo, el espiritu de la criatura en mas o menos grados segun la intensidad y
escala de la transformacion, la cual depende en mucho de la correspondencia del



alma en las virtudes.®**®

Jesus le revela a Vera Grita:

Al principio, al alma la jornada consistira en estar atenta, vigilante a fin de
librarse a si misma de todos los obstaculos a Mi permanente morada dentro de
ella. Mis gracias en las almas que son llamadas a esta obra son graduales.**

Caracteristicas del Modo Eterno de Dios en el Hombre
1. Actividad Transtemporal de Dios

Ya que las obras eternas de la Trinidad son obras que preceden y exceden las
habilidades del hombre, son obras del Creador, no del hombre. Pero por una gracia
extraordinaria, Dios capacita al hombre para participar en su actividad eterna. Aqui la
criatura apresada en el modo eterno de operacion del Creador, el cual capacita al alma a
realizar actos, motivados y sostenidos por la Deidad, que exceden todos los limites del
tiempo y el espacio. Uno de los efectos de este modo eterno es la habilidad de ir méas alla
del presente y dentro del pasado y el futuro, de otra manera conocido como la “actividad
transtemporal” de Dios.

Han existido varios santos de siglos precedentes que han experimentado la
actividad transtemporal de Dios. Ellos a sabiendas influenciaron las vidas de todas las
criaturas a lo largo del tiempo de una manera general (ej., Sta. Catalina de Siena; San
Juan de la Cruz y la Venerable Anne Catherine Emmerich) y misticamente atravesaron
el espacio (se sabe que San Antonio y San Alfonso podian bilocarse). San Juan de la
Cruz, Sta. Catalina de Siena y la Venerable Anne Emmerich no son sino unos cuantos
ejemplos de modelos ideales que tenian la intencion de que sus actos actuales ayudaran
en la actualizacion de las potencias del hombre de una manera que abarcaran todo el
tiempo y toda la creacion.

Sta. Catalina de Siena a menudo rezaba y se sacrificaba por “toda criatura
racional” y para la salvacion “del mundo entero”;** a la Venerable Anne Emmerich le
dijo nuestro Sefor que “su don de ver el pasado, presente y futuro en vision mistica fue
mayor al de nadie mas antes en la historia”;*® y San Juan de la Cruz afirma que al alma
en el elevado estado de union transformante, se le da una vista sobrenatural en la cual
contempla, “en una sola vista” la “armonia de toda criatura” en la vida divina de Dios
“con tal novedad”.*"

Ademas, las revelaciones de Jesis a la Venerable Conchita mencionadas



anteriormente atestiguan que muchos santos ‘experimentaron los efectos’ de la nueva
realidad mistica que Dios le habia dado a ella, y que le esté ofreciendo experiencialmente
a todos los miembros de su casa. Mientras que muchos santos del pasado experimentaron
los efectos de la nueva morada eterna en el estado de Matrimonio Mistico, no poseyeron
una completa conciencia experiencial o cognitiva de la actividad eterna de Dios dentro de
sus almas. De ahi que, aunque las oraciones y sacrificios de Sta. Catalina de Siena fueron
dirigidos a “toda criatura racional” y para la salvacion “de todo el mundo”, no hay
evidencia en sus escritos que sugiera que ella ejerci6 una influencia “eterna”,
“continua’'y “conmensurada” en “todo acto” de toda criatura. Estas citadas expresiones
surgen de la literatura aprobada de misticos de los pasados Siglos XIX y XX en sus
descripciones de oracion de intercesion.

Jesus a Luisa:

Es s6lo Mi Querer, porque es eterno e inmenso, el que hace encontrar todo, el
pasado y el futuro lo reduce a un solo punto y en este solo punto encuentra todos
los corazones palpitantes, todas las mentes en vida, todo Mi obrar en acto, y el
alma haciendo suyo este mi Querer, hace todo, satisface por todos, ama por todos
y hace bien a todos y a cada uno como si todos fueran uno solo (énfasis
anadido).>*

Si un alma no huye de este nudo, sino mas bien se rinde a la misericordia de Mi
Divina Voluntad y se da poder en Ella, haciéndose preceder, acompafiar y
seguir; encerrando su acto dentro de mi Querer, entonces lo que sucedié de Mi
sucede del alma (énfasis afiadido).>*

Luisa relata:

Trataba de dar a mi Dios todo el honor, la gloria, la sumision, etc., de todas las
inteligencias creadas; y asi hacia con todos mis demas sentidos llamando en los
mios a todos los de las demas criaturas, todo esto siempre en su amable Querer,
donde todo se encuentra, de donde nada escapa, a pesar de que en el presente no
existan (énfasis afiadido).**°

Entonces, mientras esto hacia, una voz ha salido de dentro de la inmensidad de
aquella Luz diciendo: “Por cuantas veces el alma entra en el Querer Divino para
rezar, obrar, amar y otras cosas, tantos caminos abre entre el Creador y las
criaturas, y la Divinidad viendo que la criatura se hace camino para ir a Ella,
abre sus caminos para encontrarse con su criatura. En este encuentro ella copia
las virtudes de su Creador, absorbe en si siempre nueva Vida Divina, se adentra
mds en los eternos secretos del Querer Supremo... He aqui como en Mi Querer



la criatura se acerca a Mi semejanza, cdmo realiza mis designios, como cumple la
finalidad de la Creacion.””**!

Por eso hija mia recién nacida en Mi Eterno Querer, mira donde tu Jesus te llama,
te quiere, bajo la prensa de Mi Voluntad Divina, para que tu querer reciba muerte
continua, como Mi voluntad humana, de otra manera no podria Yo hacer surgir
la época nueva, que Mi Querer venga a reinar en la tierra; se necesita el acto
continuo, las penas, las muertes, para poder arrebatar del Cielo el Fiat Voluntas
Tua.®?

Aunque ejerce una influencia eterna sobre todas las criaturas, la actividad
transtemporal de la mistica ni altera la historia y actos objetivos del pasado, ni el juicio
particular de la criatura. Mas bien, en el acto eterno de Dios el tiempo asume los
lineamientos del presente continuo, en el cual la criatura hace reparacion a Dios por todas
las malas acciones y lo glorifica por todas las buenas acciones de toda criatura.

Jesus le dice a la VVenerable Conchita:

Todo en Mi es presente, es decir, estd siendo, no sélo fue o sera, sino que es,
siempre es.*®

Sabe que en Dios no hay sucesion de actos. El opera eternamente en un acto de
Su Voluntad el cual cubre todos los tiempos y la eternidad, y todas las
creaciones, todas las cosas en un solo instante, el instante eterno de la Unidad en
el cual se refleja y existe siempre pasado, presente y futuro... Debes vivir en esta
Unidad esencial.**

Jesus le dice a la Hna. Maria de la Santisima Trinidad:**®

¢Comprendes que si tus acciones caen dentro de Mi Corazon para regocijarlo y
para enterrarse a si mismas ahi, Yo puedo usarlas a través del tiempo y el espacio
de acuerdo a los deseos de Mi Corazon?**°

Jesus le revela a la Beata Dina que en la medida en que el alma es fiel a Sus
dones, lo mas intimamente que puede penetrar y santificar a todas las demas almas:

En almas consagradas en quienes mis manos estan atadas por hilos, en quienes
mi corazén es consecuentemente herido, mis rayos alcanzan solamente a algunas
almas que viven en el mundo al mismo tiempo. En almas consagradas que me
rehlsan solamente cosas pequefias, puedes ver que mis rayos alcanzan a muchas
otras almas en el mundo y se extienden mas alld. En almas consagradas que se
han abandonado a mi, en quienes puedo actuar libremente, ve cdmo mis rayos



alcanzan a todas las almas, adn hasta el fin del tiempo.*’

Es digno de mencion que la actividad de aquellas almas en quienes JesUs actla
libremente para “alcanzar a todas las almas atn hasta el fin del tiempo”, aumenta
cualitativamente. Porque no tarda en entrar el alma en la actividad continua y eterna de
Jesus para influenciar cada acto de cada criatura conmensuradamente, cuando comienza
una jornada de penetracién continua y exponencial dentro de esos mismos actos.

2. El Acto Eterno de Dios

Los escritos de misticos recientes también afirman que hoy los hijos de Dios
pueden acercarse méas perfectamente al estado original de santidad para el cual fueron
creados que en tiempos pasados. Su participacion interna en el Acto Eterno de Dios
abarca y excede los actos de todas las criaturas, hace reparacion a Dios y aumenta Su
gloria accidental.

Habiendo capacitado al alma de la criatura humana para experimentar la actividad
transtemporal, a través de la cual influencia a todas las criaturas de todo el tiempo, Dios
eleva a la criatura a su Unico Acto Eterno que excede todo el tiempo y el espacio. Si en la
actividad transtemporal la criatura es capaz de trilocarse misticamente dentro del pasado,
presente y futuro, en el Unico Acto Eterno de Dios que no tiene ni principio ni fin, ella
puede penetrar la eternidad, abrazar el cielo y la tierra y participar en la vida eterna de
Dios mismo en tanto que Dios sea Dios. Esta experiencia mistica es una participacion en
la vida eterna de Dios que solamente la eternidad puede comprender totalmente.

Jesus le revela a Luisa:

T4 misma no puedes llegar a comprender todo el valor que hay en el obrar en mi
Querer Divino. El obrar en mi Fiat es Vida que el alma toma en si, es Vida
Divina, y esta Vida con la plenitud y fuente de todos los bienes; a cada acto
hecho en mi Voluntad el alma encierra en si una Vida que no tiene principio ni
fin, encierra un acto del que todo surge, fuente que jamas se agota, ¢pero qué
cosa hace surgir? Hace surgir la continua Santidad, surge la felicidad, la Belleza,
el Amor, todas las cualidades divinas estan en acto de surgir y crecer
continuamente; y el alma que pudiese poseer un solo acto hecho en mi Voluntad,
si se pudieran poner juntas todas las obras buenas de todas las criaturas de todos
los siglos, no podran jamas igualar este solo acto hecho en mi Voluntad, porque
en éste reina la Vida; en las otras obras hechas fuera de mi Querer no esta la vida
dentro, sino la obra sin vida.*®



“Hija mia, ;como se cumple un acto completo de Querer Divino? Tu debes saber
gue para formar este acto completo se necesita la Potencia de mi Voluntad, la
criatura por si sola no puede hacerlo,... la Potencia de mi Fiat vacia a la criatura
de todo lo que a El no pertenece, y la llena hasta el borde del Ser Divino, de
manera gue siente en si la plenitud de la Vida de su Creador,... siente en si misma
la plenitud, la totalidad del Ente Supremo, por cuanto criatura es capaz.®*®

Quien entra en nuestra Voluntad toca con la mano nuestro acto creante, siempre
en acto, y nuestro Amor siempre nuevo en acto de darse a la criatura... Y asi
como nuestros modos son siempre iguales y no se cambian jamas, lo que
hacemos con los bienaventurados en el Cielo, alimentando su bienaventuranza
con nuestro acto nuevo sin jamas cesar, asi hacemos para quien vive en nuestra
Divina Voluntad en la tierra, alimentamos su vida con nueva Santidad, nueva
belleza, nueva bondad, nuevo Amor... con esta diferencia: Que los
bienaventurados nada adquieren de nuevo, s6lo nadan en las nuevas alegrias de
su Creador; en cambio la afortunada viadora (en la tierra) que vive en nuestro
Querer, esta siempre en acto de hacer nuevas conquistas.**°

Recordemos que cuando Adan fallé en ejercer apropiadamente su cargo de
administrador de la creacion, Dios no lo abandond, sino que escogio que otro viniera, a
saber, su eterno Hijo, para comenzar la obra de la Redencidon. El eterno Hijo ejercié su
cargo sacerdotal al redimir al hombre y al cosmos: para glorificar a su Padre al hacer
reparacion por el pecado, al restaurar la semejanza de Dios en el hombre, y al
restablecer la paz universal. Si, por un lado, la Redencién de Cristo es completa y
definitiva, por el otro lado, puede ser vista como un proceso continuo que actualiza los
frutos de la Redencion en todos los hombres. Y es en este sentido que el Rev. Walter
Ciszek hace la siguiente aseveracion:

El acto redentor de Cristo no restaur6 por si mismo todas las cosas, simplemente
hizo la obra de la redencion posible, comenzd nuestra redencion. Tal como todos
los hombres comparten en la desobediencia de Adan, asi todos los hombres deben
compartir en la obediencia de Cristo a la voluntad el Padre. La Redenci6n estara
completa solamente cuando todos los hombres compartan su obediencia.®**

San Pablo ilustra ain mas esta idea cuando reconoce sus aflicciones co-redentoras en la
actualizacion del plan universal de restauracion:

Ahora me alegro por los padecimientos que soporto por vosotros y completo en
mi carne lo que falta a las tribulaciones de Cristo, en favor de su Cuerpo, que es
la Iglesia.®*?



Cuando la humanidad refleja el plan original de Dios en la creacion, al compartir
“en la obediencia de Cristo a la voluntad del Padre”, ejercita plenamente el cargo de
administrador de la creacion. No solamente invita Dios a sus escogidos y dotados
misticos a convertirse en participantes en su unico Acto Eterno, invita a todos sus hijos.
Les extiende esta invitacion para atraerlos dentro de su Unico acto eterno, dentro de su
modo eterno de operacion, a través del cual hacen reparacion por el pecado, restauran la
gloria accidental de Dios y restablecen los derechos de toda la creacién disminuida por el
pecado. Una vez que el alma ha llegado a este simple pero muy sublime punto de unién
mistica, todo lo que hace, desde los actos méas conscientes hasta los méas inconscientes, es
respaldado y motivado por el acto eterno de Dios que nunca la deja en tanto se abstenga de
ofenderlo deliberadamente.

Jesus le dice a Sta. Faustina:

Las culpas involuntarias de las almas no retienen Mi amor hacia ellas ni Me
impiden unirme a ellas; sin embargo las culpas, aunque sean las mas pequefias,
pero voluntarias, frenan Mis gracias y a tales almas no las puedo colmar de Mis
dones.*®

3. Omnipresencia de Dios

Una vez que Dios inspira a sus amados hijos a glorificarlo al interceder a nombre
de todas las criaturas racionales, los incita entonces a alabarlo en la extension de su ser a
través de la naturaleza. La naturaleza es la expresion sutil y juguetona de Dios de su
omnipresencia; ella le ofrece al hombre una inmersion concreta en el Dios que no puede
ver; y es el sendero a Dios a través del cuerpo y sus sentidos, en donde lo finito absorbe
los reflejos del Infinito. Aqui el alma es introducida a una nueva vision de Dios. Ve la
imagen de Dios en la tierra, en los cielos, en los mares, en las praderas, en las planicies,
en los valles. En todas las cosas contempla la marca de su Creador y una sagrada
extension de su divino ser. Una vez que el alma ha arribado a esta vision, a su vez,
glorifica y alaba a Dios en todo ser creado, racional e irracional. Jesus le dice a la Sierva
de Dios Luisa:

Y por eso quiero que entren [Mis hijos] en Mi Humanidad y copien lo que hacia
el Alma de mi Humanidad en la Divina Voluntad...y elevandose sobre todas {las
criaturas] pondrén en vigor los derechos de la Creacién que me corresponden, y
que toca a las criaturas darmelos, llevando todas las cosas a su primer origen de
la Creacion y a la finalidad para la cual la Creacion fue hecha.®*

Luisa ilustra su experiencia:



Mientras se presenta a mi mente aquel vacio inmenso al fundirme en el Supremo
Querer, la pequefia nifia® continla su giro, y elevandose en alto quiere
corresponder a su Dios por todo el Amor que tuvo por todas las criaturas en la
Creacion y quiere honrarlo como Creador de todas las cosas, por eso gira por las
estrellas y en cada centelleo de luz imprime mi ‘te amo y gloria a mi Creador’; en
cada atomo de luz del sol que desciende a lo bajo, ‘te amo y gloria’; en toda la
extension de los cielos, entre la distancia de un paso al otro, mi ‘te amo y gloria’;
en el trinar del pajaro, en el movimiento de sus alas, ‘amor y gloria a mi
Creador’; en el hilo de hierba que brota de la tierra, en la flor que se abre, en el
perfume que se eleva, ‘amor y gloria’; en la altura de los montes y en la
profundidad de los valles, ‘amor y gloria.” Giro por cada corazon de criatura,
como si me quisiera encerrar dentro, y gritar dentro a cada corazén, mi ‘te amo y
gloria a mi Creador’; quisiera que uno fuese el grito, una la voluntad, una la
armonia de todas las cosas: ‘Gloria y amor a mi Creador’; y después, como si
hubiera reunido todo junto, de manera que todo diga correspondencia de amor y
testimonio de gloria por todo lo que Dios ha hecho en la Creacién, me transporto
a su Trono.*®

La oracién de Sta. Faustina a Dios abarca a la creacion completa, intercede en su
nombre, y la restaura a su esplendor original:

Oh Creador mio y Sefior, en todas partes veo las huellas de Tu mano y el sello de
Tu misericordia que abraza todo lo que esta creado. Oh Creador mio piadosisimo,
deseo rendirte homenaje en nombre de todas lascriaturas con alma y sin alma 'y
llamo al mundo entero a adorar Tu misericordia. jOh, qué grande es Tu bondad,
oh Dios!**’

El primer capitulo describié cémo la creacion es transformada y liberada de su
esclavitud a la corrupcién. Ahora la vemos desarrollandose especificamente a través de
la actividad de Dios en la voluntad de la criatura humana, quien al rezar y actuar en ella,
vuelve a unir y a restaurar los derechos de la creacion.**® Conforme el hombre hace sus
“rondas” en la creacion al penetrar, transformar y sublimar misticamente a todas las
criaturas en Dios, se despierta en él un profundo respeto y asombro por el mundo a su
alrededor. Adquiere un nuevo par de ojos, por asi decirlo, con el cual contempla todas las
cosas creadas como una extension sagrada del divino ser y belleza de Dios.

Debido a que el hombre, en su deseo de mejorar la tierra, ha tomado de ella sin
volver a llenarla, y se las ha agenciado para desfigurarla al punto de extincion, Dios
despierta dentro de él el primer impulso de amor por la tierra de la cual vino. EI hombre
fue creado para Dios a través de su relacion a la tierra, a sus criaturas y el cosmos. Por lo



tanto mientras mas aprende a respetar el mundo a su alrededor, mas estan sus recursos y
potencias disponibles para él en su servicio a Dios y a todas las criaturas. Una vez que el
hombre comprende esta verdad fundamental, Dios abre sus 0jos a una realidad que estuvo
ante €l en los dias de Adan, en donde contempla la obra del Creador en cada criatura,
donde cultiva y pastorea la tierra como Dios tuvo la intencién, y donde le regresa a la
tierra por aquello que recibi6. En verdad es en el ganar respeto por la tierra que el hombre
gana respeto por toda la vida a su alrededor. Ya que Dios cre0 la naturaleza de tal manera
que cuida muy bien al hombre, le provee tanto fisica como espiritualmente, y por su
ejemplo, lo entrena a cuidar de todas las demas criaturas.

Y asi, conforme el alma progresa en su amor por Dios a través del mundo a su
alrededor, su vision de Dios se extiende no solamente a todas las cosas creadas, sino a
todos los eventos y a todas las circunstancias de la vida también. San Pablo afirma, “en
todas las cosas interviene Dios para bien de los que le aman; de aquellos que han sido
llamados segun su designio”,** y la Sierva de Dios Luisa Piccarreta, la Beata Dina y San
Padre Pio afaden, “hasta el pecado”. Aqui Dios revela al alma su omnipotencia a preceder,
acompanfiar y seguir todos sus actos pasados, presentes y futuros.* Precede sus buenos
actos al realizarlos antes de que el alma fuera aun concebida, a fin de que el alma pueda
repetir Sus acciones con El en el tiempo y el espacio a través del uso de su libre albedrio:
Acompafia sus acciones para que puedan conformarse perfectamente en intencion y
objetividad a la Divina Voluntad, y El sigue cada acto al aplicar sus beneficiosos efectos a
todas las demés criaturas.

El hecho de que Dios puede sacar bien ain de los actos malos del hombre, sin
condonar el mal, se hace evidente en los escritos de Luisa. Jesus revela que el pecado
original fue permitido para traer un bien mayor:

Hija mia, Yo cre¢ a la criatura bella, noble, de origen eterno y divino... en la
Redencion los adorné tachonandolos con las estrellas brillantisimas de mis llagas
para cubrir su fealdad y volverlos mas bellos... y vestirlos con tal magnificencia,
de superar el estado de su origen. Por eso con razén la Iglesia dice: ‘Feliz
culpa’, porque por la culpa vino la Redencién, y Mi Humanidad no sélo los
alimentd con su Sangre, no s6lo los vistié con su misma Persona (divina) y los
adorn6 con su misma Belleza, sino que mis tetillas estan siempre llenas para
alimentar a mis hijos (énfasis afladido).*"

Hija mia, no temas, t0 tienes mas ayuda que la que tenia Adan, tienes la ayuda de
un Dios Humanado y todas sus obras y penas para tu defensa, para tu sostén, para
tu cortejo, lo que no tenia él, ¢por qué entonces quieres temer?*2



Jesus le dice a la Beata Dina:

La gloria que Mi Padre ha recibido desde la Redencion, a pesar de la
pecaminosidad humana, es mucho mayor que si los humanos nunca hubieran
pecado, porque la reparacion que Yo le ofrezco a Mi Padre es infinita, y
compensa infinitamente por todos los pecados de la raza humana. Cada vez que
un alma se une a si misma a Mi para glorificar a Mi Padre, le da infinita gloria a
través de Mi.>"

Jesus le revela a su mistica escogida Hna. Maria de la Santisima Trinidad:

El alma que lamenta su pecado y hace reparacion por él me da una mayor prueba
de amor que el alma que ha evitado el pecado.*™

El profeta Ezequiel y el Magisterio refuerzan esta ensefianza:
...mejoraré vuestra condicion precedente, y sabréis que Yo soy el Sefior.*”

Sefior Dios nuestro, al restaurar la naturaleza humana le otorgaste una dignidad
mayor que la que tuvo en sus origenes.*®

San Padre Pio también nos asegura que Dios puede obtener bien ain del mal:

Y en verdad, dado que el Sefior puede obtener bien ain del mal, ¢por quién hara
esto, si no por aquéllos que se le han entregado sin reserva? Consideren la obra
de esta gran misericordia: Convierte nuestros pecados en bien... Diganme, por lo
tanto, qué no hara con nuestras aflicciones, lo que sean, estén seguros de que, Si
aman a Dios con todo su corazén, todo sera convertido en bien. Aln si en ese
momento no pueden comprender de donde debera venir este bien, estén mas
seguros que nunca de que vendra, sin duda alguna.®”’

En una palabra, el alma que ve a Dios en todas las cosas ha sido entrenada para
glorificarlo a través de otro en cada persona, en cada obra de la naturaleza y en cada
evento. Ya que es Dios quien gobierna todas las cosas, guia todas las cosas y determina
todas las cosas para el mayor bien de aquellos que lo aman. Y para muchos de nosotros
éste es un pensamiento en verdad alentador.

4. Conocimiento del Modo Eterno de Dios

La verdad es que la mayoria de los misticos mencionados anteriormente
recibieron revelaciones privadas que los ayudaron a reconocer, apreciar y abrazar la



nueva actividad de Dios en el alma. Sin embargo, muchos modelos ideales modernos que
no recibieron ninguna revelacion privada experimentaron esta realidad también (aqui uno
recuerda al Siervo de Dios Arzobispo Luis Martinez, la Beata Isabel de la Trinidad, San
Maximiliano Kolbe, el Siervo de Dios Rev. Michael Sopocko, etc.). Uno puede entonces
preguntar ¢codmo fue posible para los modelos ideales experimentar el don mistico de la
continua y eterna actividad de Dios de la cual no tenian ningln conocimiento? A esta
pregunta, remito la Unica respuesta plausible: Lo obtuvieron a través del Espiritu Santo
quien reza en el alma para agitarla y formar en ella el deseo y conocimiento general para
recibir el don que El desea concederle.’”

San Agustin escribe:

Pero hay en nosotros, para decirlo de algin modo, una docta ignorancia; docta,
sin duda, por el Espiritu de Dios, que viene en ayuda de nuestra debilidad... dice
el Apostol: EI Espiritu viene en ayuda de nuestra debilidad, porque nosotros no
sabemos pedir lo que nos conviene, pero el Espiritu mismo intercede por
nosotros con gemidos inefables. Y el que escudrifia los corazones sabe cual es el
deseo del Espiritu, y que su intercesion por los santos es segln Dios. ”

Si el texto dice que el Espiritu intercede por los santos, es para significar que
incita a los fieles a interceder, del mismo modo que también se dice: “Se trata de
una prueba del Sefior, vuestro Dios, para ver si lo amadis, es decir, para que
vosotros conozcais si lo amais.” El Espiritu, pues, incita a los santos a que
intercedan con gemidos inefables, inspirandoles el deseo de aquella realidad tan
sublime que aln no conocemos, Pero que esperamos ya con perseverancia. Pero
¢como se puede hablar cuando se desea lo que ignoramos? Ciertamente que si lo
ignoraramos del todo®” no lo deseariamos; pero, por otro lado, si ya lo viéramos
no lo deseariamos ni lo pediriamos con gemidos inefables.*®

No es simplemente el conocimiento del hombre de una revelacion privada dada el
que contiene el poder de actualizar el nuevo don de Dios en la criatura humana o durante
la era de paz, sino el poder inseparable del Padre, Hijo y Espiritu Santo. Aunque todas las
divinas Personas participen en la actualizacion de los dones de la Iglesia, se le atribuyen

articularmente al Espiritu Santo las obras de “impartir dones”,*®' “santificar”,®*?
b

“renovar”,*® y “encender a la Iglesia a cooperar hacia la plena realizacion del designio de

Dios™**. De ahi, las palabras de Jesus a Luisa:

Si la Creacion se atribuye al Padre, mientras estamos siempre unidas las
Tres Divinas Personas en el obrar, la Redencion al Hijo, el Fiat Voluntas
Tua se atribuira al Espiritu Santo.*®



El recto obrar mantiene siempre encendido el Amor Divino en el alma; el
Omnipotente Soplo de Dios es lo que lo enciende. Por otro lado, , el obrar no
recto lo va siempre apagando, y si hace por encenderlo, ahora viene el soplo del
amor propio y lo apaga, ahora el respeto humano, ahora la propia estima, ahora el
soplo del deseo de agradar a los demas, en suma, tantos soplos que lo van
siempre apagando; en cambio el recto obrar, no son tantos soplos que encienden
este fuego divino en el alma, sino un continuo soplo que lo tiene siempre
encendido, y es el soplo omnipotente de un Dios.**

Es el soplo del Espiritu Santo, que soplando sobre ti continuamente te tiene
siempre encendida y te consume por amor suyo.*®’

En la ensefianza de Agustin, hay dos maneras por medio de las cuales uno puede
interpretar el conocimiento de las revelaciones privadas aprobadas que describen el nuevo
don mistico de Dios de Vivir en la Divina Voluntad. Uno puede interpretar conocimiento
de este don en su sentido particular, en cuyo caso, no habia sido conocido por muchos
santos de siglos pasados, como aseguran varios misticos. Por el otro lado, uno puede
interpretar conocimiento de este don en su sentido general, y, en este caso, en verdad si
ha sido conocido por los santos del pasado, en verdad desde el tiempo de Cristo.

Tomemos por ejemplo a la Sierva de Dios Luisa Piccarreta. Primero, el
conocimiento de la Divina Voluntad que Dios le reveld a ella es en verdad particular,
pero en la manera en la que Dios escogid revelarselo “a ella”. Es mucho menos
particular, 0 mas bien es general en la manera en la que escogi6 revelarsela a muchas
almas piadosas después de Luisa que no han sido expuestas a sus revelaciones privadas, 0
no han experimentado revelaciones privadas ellos mismos.

Segundo, Dios puede actualizar sus dones en cualquier alma propiamente
dispuesta a través de Su propio poder y sin su conocimiento particular de las
revelaciones de Luisa. La disposicion apropiada del alma, €j., el estado de gracia,®® es
suficiente para que el Espiritu de Dios comunique nuevas percepciones sobre verdades
reveladas a su intelecto y actualizarlas en su voluntad, por Io menos en parte—adn sin su
comprension particular o explicita de tales verdades.**

A lo largo de las revelaciones de Luisa, Jesus le recuerda que la criatura humana
no necesita poseer conocimiento completo, o “darse cuenta” de lo que estd realmente
tomando lugar en su alma para experimentar una nueva realidad mistica. Dios, sin
embargo, eleva el alma a lo que San Juan llama un conocimiento ‘“‘sobrenatural” e
“infundido™,*® a través del cual pueda cooperar mejor con mayor espontaneidad, agilidad



y penetracion dentro de las gracias que Dios tiende ante ella. Jesus le revela a Luisa:

Conforme el alma entra en mi Querer, su querer queda atado con mi Querer
eterno, y a pesar de gque ella no piense en esto, habiendo quedado atado su querer
al mio, lo que hace mi Querer hace el suyo y corre junto conmigo para bien de
todos.**

Mi deber es un amor mas intenso de corresponderla [la criatura humana]
anticipando para ella parte de la felicidad celestial, esto es, Manifestando a su
inteligencia el conocimiento de Mi Divinidad y atrayéndola con el alimento de
las verdades eternas, a su vista recreandola con mi belleza, a su oido haciendo
resonar la suavidad de mi voz, a la boca con mis besos, al corazon los abrazos y
todas mis ternuras.®*

Hay numerosos ejemplos de misticos y modelos ideales que han recibido el don
de “Vivir en la Divina Voluntad” por deseo, y con la ayuda de revelaciones aparte de las
de Luisa Piccarreta. En verdad, Luisa es la primera criatura humana concebida en pecado
original en poseer continuamente este extraordinario don e introducirlo via conocimiento
particular a la Iglesia. Pero los escritos aprobados de numerosos misticos y modelos
ideales contemporaneos atestiguan haber experimentado y vivido también este don en su
plenitud sin ingun conocimiento de las revelaciones de Luisa. Sus narraciones de las
caracteristicas que definen sus experiencias misticas son claras y ciertas indicaciones de
que lo que experimentaron fue en verdad el don de “Vivir en la Divina Voluntad’.

Como se mencioné anteriormente, ya que Dios confia diferentes misiones a
diferentes almas a quienes ha escogido, diferentes conceptos a menudo acompafan el
logro de esa mision sin implicar diferentes realidades. Por lo tanto, mientras casi todos
los misticos contemporaneos ni sabian ni leyeron nada acerca de los conceptos o escritos
de Luisa Piccarreta, sus propias revelaciones privadas y experiencias espirituales los
ayudaron a reconocer, apreciar, y abrazar plenamente el mismo don que Luisa describe.

Mas necesita ser dicho aqui. Si el deseo y el conocimiento general bastan en la
recepcion del nuevo don de Vivir en la Divina Voluntad, ¢que contribucién positiva
puede hacer el conocimiento particular de los escritos de Luisa a la Iglesia?

Primero, debido a que la Iglesia le permite a los fieles recibir sus obras
espirituales aprobadas en espiritu de obediencia como un medio edificante para el
crecimiento en la santidad, pareceria inapropiado descartar las revelaciones privadas
aprobadas de Luisa que expresan mejor el don de Vivir en la Divina Voluntad como
revelaciones intencionadas para la santificacion de Luisa solamente. Ni tampoco su



caracter informal sin obligacion, que esta reservado para el credo, alienta a los fieles a
descartarlas como tonterias. Sus apoyos de las autoridades de la Iglesia demandan que
sean abordados con asiduidad teoldgica y discernimiento.

Segundo, en cuanto a que las revelaciones privadas de la Iglesia son un medio
por el cual los fieles puedan llegar al conocimiento particular de Vivir en la Divina
Voluntad, éstas pueden beneficiar a los fieles de muchas maneras por el conocimiento y
aliento que traen. Sto. Tomas de Aquino nos recuerda, “mientras mas conocimiento
adquiere uno de un objeto, mas puede amar a ese objeto”. De igual manera, mientras
mas adquiere conocimiento el alma del nuevo y eterno modo de santidad de Dios, mas
es capaz de disponerse a si misma a penetrar y perseverar en ese modo eterno. El
conocimiento particular de la Divina Voluntad sirve no simplemente para iluminar la
mente (conocimiento cognitivo), sino lo que es mas importante para encender la
voluntad (conocimiento experiencial). Y es sobre todo este conocimiento experiencial
de la Divina Voluntad el que nuestro Sefior enfatiza en la plena recepcion de la criatura
humana y la plena actualizacién del don de Vivir en la Divina Voluntad.

Jesus le revela a Luisa:

“Vivir en el Querer Divino” y no saberlo es absurdo, y si no lo conoce no es una
realidad, sino un modo de decir, mientras que la primera cosa que hace Mi
Voluntad es develarse, hacerse conocer a quien quiere vivir junto con Ella.**®

En los escritos de la gran mistica del Siglo XX Vera Grita, encontramos que ella
fue capaz de experimentar los efectos y la actividad de un don de cuyo conocimiento
particular carecia. No fue sino hasta que Vera se dio cuenta de esta hueva morada que
ella pudo aspirar a un mayor compartir de su actividad y de este modo “asentir” a la
“presencia eucaristica en su alma”de Di0s.** Aqui Vera revela su habilidad para abrazar
mas plenamente una realidad objetiva a través de su conciencia particular
correspondiente:

Un Tabernaculo Viviente es... el habitar del Espiritu Santo en el alma... quien
acttia, habla, ve, obra... Pero Yo ya soy un Tabernaculo Viviente en esta alma y
ella no se da cuenta. Ella debe darse cuenta porque quiero que asienta a Mi
presencia Eucaristica en su alma.*®

Aqui uno recuerda las palabras de Jesus a Luisa:

Conforme el alma entra en mi Querer, su querer queda atado con mi Querer
eterno, y a pesar de gue ella no piense en esto, habiendo quedado atado su querer



al mio, lo que hace mi Querer hace el suyo y corre junto conmigo para bien de
todos.**

La certeza de JesUs de que Vera asentiria a su nueva presencia dentro de su alma
solo después de que ella habia llegado a su comprension, revela la causalidad final del
conocimiento particular en la actualizacion de una nueva realidad. En cuanto a que “uno
no puede amar lo que no conoce”, el conocimiento fomenta el amor. Y ya que es el amor
eterno de Dios lo que es comunicado a la criatura humana, mientras mas conocimiento
obtenga de Su amor, méas es capaz de informar a su voluntad que lo abraza con un acto
firme y decisivo.

Jesus le dice a Luisa que el proposito de sus revelaciones privadas es “atraer” a
sus hijos al conocimiento que transmiten, para que puedan estar mas explicitamente
concientes de las verdades implicitamente contenidas en el depdsito de la fe de la Iglesia:

El conocimiento de estas cosas serd un potente iman para atraer a las criaturas
para hacerlas recibir la herencia de Mi Querer y hacer salir en campo la
generacion de los hijos de la Luz.*’

He aqui el por qué de Mis tantas manifestaciones, los tantos valores y efectos que
te he hecho conocer de Mi Voluntad; estos seran imanes potentes para atraerte a
ti y después a los demas a vivir en Ella.*®

He aqui el por qué de las tantas manifestaciones que te he hecho de mi
Querer, porque el conocimiento llevara el deseo de comerlo, y cuando
hayan saboreado qué significa vivir sélo para hacer Mi Voluntad, si no
todos, al menos en parte volveran sobre el camino de Mi Querer, las dos
voluntades se daran el beso perenne.®*

Puesto mas simplemente, a fin de que la criatura humana entre a esta nueva etapa
de santidad, no solamente debe conocerla, sino que debe también desearla y vivirla.

5. Los Dolores Internos de Jesus

El don de la continua y eterna actividad de Cristo en el alma humana trae con él
una presencia personal singular. En los escritos de varios misticos del Siglo XX esta
presencia es marcada por un aumento de la actividad y conocimiento de los Dolores
internos de JesUs. A la Sierva de Dios Luisa Piccarreta y a la Beata Madre Teresa de
Calcuta, a la Venerable Conchita, a San Padre Pio y a Sta. Faustina, Jesus les habla de
Dolores internos que han permanecido escondidos hasta ahora. JesuUs ilustra esto cuando



describe la misién para la Iglesia que le confié a su alma victima la Venerable Conchita
de Armida:

La escencia de esta Obra consiste en hacer conocidos los Sufrimientos Interiores
de Mi Corazén que son ignorados, y que constituyen para Mi una mas dolorosa
Pasion que aquélla que Mi Cuerpo sufrio en el Calvario, a causa de su duracion
misticamente perpetuada en la Eucaristia. Te digo, hasta este dia, los mundos
habian conocido el amor de Mi Corazén manifestado a Margarita Maria, pero
estaba reservado para los tiempos actuales hacer conocidos sus sufrimientos, los
simbolos que habia Yo mostrado simplemente y de una manera externa. Digo de
nuevo, debe haber una penetracion dentro del Interior de este océano ilimitado de
amargura y una extension de su conocimiento a lo largo del mundo.*®

Los dolores internos de Mi Corazén son los méas fecundos, porque participan de
la fecundidad substancial del Padre en el Verbo hecho carne, y esos dolores son
divinizados y en cierta manera divinos... por razoén de la union hipostatica...
Esos dolores misticos tienen virtud infinita; busco en la tierra la prolongacion de
Mi Mismo en las almas para que continten en el mundo alcanzando gracias en
Mi unién... Nada conmueve tanto a Mi Padre amado tanto como los
sufrimientos intimos y ocultos de Mi Corazon... jde tanto valor son! Claro esta
gue Mi Pasion externa salvé al mundo y abri6 el cielo; pero lo que dio vida y
fecundidad a Mi Iglesia fueron esos martirios internos en la substancia misma de
Mi alma, en los que el Padre se recreaba, porque veia la inmensa gloria que con
ellos compraba para Mis sacerdotes. Esta gracia, que se da tan sélo, y no
siempre, a las almas transformadas en Mi, es muy grande gracia por la grande
fecundidad y virtud para otras almas que lleva consigo. La transformacion en un
Yo doloroso es un paso muy subido, el mas alto y méas fecundo de la
transformacion en Mi.*

Poco antes de su muerte, San Anibal di Francia ilustra su estado de oscuridad y
dolor interior, que se parece al doloroso estado sufrido por nuestro Bendito Sefior:

También he entrado en un estado moral, espiritual en el que parezco ver y sentir
las operaciones diabdlicas del infernal enemigo. Desalientos y opresiones me
asaltan dia y noche; siento abandonos y desolaciones interiores, profundas
preocupaciones dentro de mi — en suma, un estado interior de tal angustia y
sufrimiento que nunca antes he experimentado. Todas las miserias de mi vida, las
responsabilidades, mis pecados, las obligaciones sacerdotales, etc., se presentan
ante mi; y todo esto con una depresién interior. Siento mi corazén y mi alma
como si bajo la prensa.*®



San Padre Pio de Pietrelcina®® explica de manera maestra el fenémeno de los
Dolores interiores de Jesus, como se lo reveld a sus mas queridos amigos, en etapas que
preceden a la purificacion y divinizacion. En sus cartas San Pio enfatiza la importancia de
los Dolores de Jesus, ya que “el alma no puede nunca lograr unién divina a menos que

sea primero purificada de toda imperfeccion actual y habitual”:***

Trato en el apice de mi espiritu estar resignado a ofrecer mi “fiat”, aunque no
experimento ningdn consuelo espiritual. Pero hagase Su Voluntad, repito
continuamente y no anhelo nada mas sino la perfecta realizacion de Su Voluntad
en la manera precisa que El demanda, generosa y firmemente... en esta voluntad
y en las declaraciones de autoridad encuentro mi Unico soporte, lo Gnico que me
sostiene en los senderos oscuros en los que he penetrado... mi mirada interior
esta siempre fija en el amado.

“;Cuantas veces,” me dijo Jesus hace un rato, “no me hubieras abandonado si no
te hubiera crucificado?” Bajo la Cruz uno aprende a amar y Yo no le concedo
esto a todos, sino sélo a aquellas almas que me son mas amadas.*”®

Dios dispone al alma guiandola dentro de su actividad eterna a través de arduos
senderos de guerra espiritual que requieren confianza heroica, absoluta e inmediata. A Sta.
Faustina se le dio a entender esta vital verdad acerca de su director espiritual. Jesus habia
comisionado al director de Faustina, P. Sopoc¢ko® a promover la obra de la divina
misericordia mientras que, al mismo tiempo, permitia que otros frustraran y hasta
contradijeran sus esfuerzos. ElI P. Sopocko fue perseguido de todas las maneras
concebibles por laicos y sacerdotes durante afios, y sin interrupcion. A pesar de la
severidad de los ataques que plantearon enormes obstaculos a la obra de misericordia de
Dios, no cejo en la cara de pruebas que pusieron a prueba y hasta hirieron su salud. Méas
bien, Faustina le aseguraria mas tarde que todas estas pruebas y contratiempos son
necesarios para la obra de misericordia, ya que a través de ellas, el buen Sefior estaba
misticamente atrayendo muchos corazones y mentes a la misma mision que le habia
confiado a él.

Faustina relata:

Un dia vi interiormente lo mucho que iba a sufrir mi confesor. Los amigos lo
abandonaran y todos se opondran a usted y las fuerzas fisicas disminuiran. Lo vi
como un racimo de uvas elegidas por el Sefior y arrojado bajo la prensa de los
sufrimientos. Su alma, Padre, en algunos momentos estara llena de dudas
respecto a mi y a esta obra.

Y vi como si Dios Mismo le fuera contrario, y pregunté al Sefior ;por qué se



portaba asi con él?, como si le dificultara lo que le encomendaba. Y el Sefior
dijo:

“Me porto asi con él para dar testimonio de que esta obra es Mia. Dile que no
tenga miedo de nada, Mi mirada esta puesta en él, dia y noche. En su corona
habré tantas coronas cuantas almas se salvaran a través de esta obra. Yo no
premio por el éxito en el trabajo sino por el sufrimienzo. %’

Una vez estuve hablando con mi director espiritual, y tuve una visién interior—
mas rapida que la luz de un rayo—en su alma en gran sufrimiento, en tal agonia
gue Dios toca a muy pocas almas con tal fuego. Los sufrimientos se elevan desde
esta obra. Habra un tiempo cuando esta obra, la cual Dios esta demandandome
muchisimo, serd como no realizada. Y entonces Dios actuara con un gran poder,
el cual dara evidencia de su autenticidad. Sera un nuevo esplendor para la Iglesia,
a pesar de haber estado adormecida desde hace mucho tiempo... Cuando este
triunfo venga, nosotros habremos ya entrado a la Nueva Vida en la cual no hay
sufrimiento. Pero antes de esto su alma [P. Sopocko] sera acosada con amargura
a la vista de la destruccion de sus esfuerzos. Sin embargo, esto aparecera
solamente como eso porque Dios, una vez que ha decidido algo, EI no cambia
nunca. Pero a pesar que esta destruccion serd solamente en las apariencias
externas, el sufrimiento sera real. ;Cudndo pasard esto? Yo no lo sé. (Cuanto
durard? Yo no lo sé. Pero Dios ha prometido una gracia especial a usted y a
todos... “quienes proclamen Mi gran misericordia.*®

La verdad es que el P. Sopoc¢ko no recibio revelaciones de Jesus, como su hija
espiritual, Sta. Faustina. Mas bien, fue a través de su diario, que él le comisioné a
escribir, y lo cual confirmd Jesus, que él llegd al conocimiento particular de la
extraordinaria actividad de Dios en €l. JesUs le asegurd a su hija espiritual que solamente
ciertas almas le permiten a El revivir sus Dolores internos en ellos, como las vivia en el

P. Sopocko, cuando declard, “En algunos corazones voy como (si fuera) a otra Pasion”.*®

El Rev. Joseph Neuner, un amigo de la Madre Teresa*® y el superior te6logo
hablaron de las experiencias intimas que ella tenia y rara vez compartia acerca de los
Dolores internos de Jesus. En la circular el Jesuita de Nueva Delhi, el Rev. Neuner
escribe: “Vino a ella en un tiempo en que se emabarco en su nueva vida al servicio de los
abandonados... Desde el principio, ella tuvo que experimentar no solamente su pobreza
material e impotencia, sino también su abandono”.

La Madre Teresa, de hecho, estuvo tentada a regresar a Europa, al escribir de
“todas las bellas cosas y comodidades, la gente con la cual se mezclan, en una palabra
todo”. Pero se resistio. Escribio en 1949: “Por libre seleccion, mi Dios, y por amor a Ti,



deseo permanecer y hacer lo que sea tu santa voluntad con respecto a mi”.

Algunos de sus mas agonizantes escritos vinieron de 1959 y 1960, cuando el Rev.
T. Picachy, futuro Arzobisopo de Calcuta, fue su director espiritual y le habia pedido que
escribiera sus pensamientos. Durante este periodo Jesus la atrajo dentro de las
profundidades de su estado interno del abandono que Su alma experimenté en la Cruz del
Calvario:

“Ahora, Jests, voy en el camino equivocado”, escribi6 ella. “Dicen que la gente
en el infierno sufre dolor eterno debido a la pérdida de Dios. En mi alma, siento
solo el terrible dolor de pérdida, de Dios no queriéndome, de Dios no siendo
Dios, de Dios no existiendo realmente. Jesus, por favor perdona la blasfemia—
me han dicho que escriba todo—esa oscuridad que me rodea por todos lados. No
puedo elevar mi alma a Dios: Ninguna luz, ninguna inspiracion entra mi alma.”
Mas tarde, en los afios 1990 ella reconoceria que sus sufrimientos fueron
verdaderamente los de Cristo: “He comenzado a amar mi oscuridad, ya que
ahora creo gue es una parte, una parte muy pequefia de la oscuridad y dolor de
Jesus en la tierra... Mi vida no estd sembrada de rosas. Mas bien, tengo mas

oscuridad que mi compafiero amigo... Simplemente me ofrezco a Jesus.”

Sus muchos afios de servicio a los pobres prepararian a la Madre Teresa para la
recepcion del don mas grande de Dios, es decir, el don de ‘Vivir en la Divina Voluntad’.
En sus memorias ella afirma que no es el abandono al sufrimiento lo que corona la vida
espiritual, sino el vivir en la Voluntad de Dios:

No es necesario... experimentar conscientemente la sensacion de que estamos
hablando con Dios, sin importar qué bello seria esto. Lo que importa es estar con
él, viviendo en él, en su voluntad. Amar con un corazén puro, amar a todos,
especialmente amar a los pobres, es una oracion de veinticuatro horas.**

Y Jesus le dijo una vez a la Beata Dina:
Mi alegria, en la cual te estoy permitiendo compartir, puede encontrarse en la
aridez, en la angustia y en la oscuridad, porgue es la alegria de la unién perfecta
con mi Divina Voluntad, es la alegria de mi amor, la alegria de mi Corazdn.**

6. La Verdadera Presencia de Jesus

Para que el alma llegue a la nueva etapa de santidad primero debe permitirse a si
misma ser divinizada por los Dolores internos de Jesus y de las gracias que recibe en la



Eucaristia. Varios misticos enfatizan este punto cardinal a través del poder de la unién
transformante producida por la Eucaristia, la cual el Concilio Vaticano Il define como

“aquello que contiene el bien espiritual pleno de la Iglesia”.*?

Jesus le dice a Luisa:

Ahora td hija mia, recibela [Sagrada Comunion] en Mi Voluntad; Unete a Mi
Humanidad y asi encerraras todo y Yo encontraré en ti las reparaciones de todos,
la retribucion de todo y Mi complacencia, es mas, encontraré otra vez a Mi
mismo en ti.*"*

Jesus le dice a la Venerable Conchita:

Nada ayuda tanto a esa transformacion como la recepciéon del Sacramento
Eucaristico en el que se Me recibe como Dios-hombre, en Mi Humanidad y en
Mi Divinidad, una con la del Padre y del Espiritu Santo.*

Sta. Faustina relata:

Jesus, en mi vida hay un secreto mas, el mas profundo, pero también el mas
querido para mi, lo eres T4 Mismo bajo la especie de pan cuando vienes a mi
corazén. Aqui esta todo el secreto de mi santidad. Aqui mi corazén unido al Tuyo
se hace uno, aqui ya no hay ningun secreto, porque todo lo Tuyo es mio, y lo
mio es Tuyo.*®

Oh JesUs, Eucaristia, vida de mi alma, T4 me has elevado a las esferas eternas.**’
Jesus le revela a Vera Grita:

Todas las almas y cada alma que Me recibe bajo las Especies Eucaristicas puede
convertirse en un Tabernaculo Viviente. He aqui, Yo soy tal, en el alma que Me
recibe en humildad y en caridad con su préjimo. Ay, esta alma le permite a otras
almas participar de Mi don: de Mi, de Mi gracia.**®

Desde los Tabernéculos [de la Iglesia] infundo Mi Espiritu de Amor. Ahora he
escogido nuevas iglesias, nuevos Tabernaculos para protegerme: Tabernaculos
Vivientes que Me traen a todas partes del mundo, que Me llevan entre la gente que
no piensa en Mi, que no Me busca, y que no Me ama... Aquéllos llamados a esta
obra Mia recibiran un fervor particular hacia Mi Eucaristica de Amor que
caracterizara su predileccion. ..**®



Nunca descuides guardar dentro de la intimidad de ti misma amor por Mi en la
Eucaristia, que te he dado como wuna recompensa consoladora: La
“consumacion” de ti misma en Mi a Mi Padre.*

Una vez que el alma es transformada por los Dolores internos de Jesus, es
entonces atraida a las ‘esferas eternas’ por el poder de la Eucaristia y hecha una ‘Hostia
Viviente’, un ‘Tabernaculo Viviente’, es decir,un perfecto reflejo del estado interno de
Jesus. Luisa Piccarreta y otros misticos aprobados explican su union con la voluntad de
Dios en términos de su verdadera presencia en la Eucaristia. Jesus le dice a Luisa:

“Hija mia, conforme el alma va encerrando en ella Mi Querer y me ama, en Mi
Querer me encierra a Mi, y amandome forma en torno a Mi los accidentes para
aprisionarme dentro y forma una hostia para Mi; asi si sufre, si repara, etc., y
encierra Mi Querer, me forma tantas hostias para que Yo me comulgue a Mi
mismo y sacie mi hambre en modo divino y digno de Mi. Yo, en cuanto veo
formadas estas hostias en el alma, voy a tomarlas para nutrirme, para saciar mi
insaciable hambre que tengo de que la criatura me restituya amor por amor; asi
que puedes decirme: Tu te has dado en comunion a mi, también yo me he dado

en comunion a Ti.”.*#?

Jesus le dice a la Venerable Conchita:

Entonces pensé... que ya habia recibido a Cristo en la Comunién, pero El, como
adivinandome, continu6: “No es asi. De otro modo ademas hoy Me has recibido.
Tomo posesién de tu corazén; Me encarno misticamente en él para no separarme
jamas.*#

Jesus le dice a la Beata Dina:
La gracia de Mi caliz es Mi verdadera presencia que te estoy dando a ti, como en
la sagrada Hostia ... tu estas verdaderamente en posesion de Mi como durante
aquellos cuantos momentos que siguen a la comunion sacramental... Te estoy
dando la gracia continua de Mi verdadera presencia (énfasis afiadido).**

JesUs relata a Marthe Robin:**
La Hostia para tu sacrificio, tu Misa, es ti misma... ofrécete a ti misma a Dios

con Jesus, la divina victima, incesantemente inmolado por la salvacion de
todos.*”

Jesus le dice a Vera Grita:



Un Tabernaculo Viviente es... el morar del Espiritu Santo en el alma... quien

actlia, habla, ve, obra... Pero Yo ya soy un taberniculo viviente en esta alma...*

En los ultimos dias de octubre de 1906, otra mistica del Siglo XIX de Francia
relata un fenémeno similar utilizando la expresion “pequeiia hostia” para definir la eterna
actividad de Jesus en su alma. Dias antes de su trénsito al cielo, la Beata Isabel de la
Trinidad (1880-1906) escribié una carta a su priora, con quien habia fraguado una
compenetracion profundamente espiritual, y en la cual detallé la profunda gratitud que
sentia por su madre espiritual:**

Si th se lo permites, tu pequefia hostia pasara su cielo en las profundidades de tu
alma: ella te mantendra en comunion con el Amor, creyendo en el Amor; serd la
sefial de su morar en ti. Oh en qué intimidad viviremos. jQuerida Madre, permite
que tu vida también sea pasada en los cielos... para que tu también, puedas vivir
la vida de los benditos!*?®

Jesus y Sta. Faustina intercambian palabras de la nueva unién mistica:
TU eres una hostia viva, agradable al Padre celestial.**

Delante de Ti soy una hostia blanca, oh Divino Sacerdote, consagrame TU
Mismo y que mi transubstanciacion sea conocida sélo de Ti.**°

La Madre de Dios... me ha dicho: ...Eres una morada agradable a Dios viviente,
en la que El permanece continuamente con amor y complacencia, y la presencia
viva de Dios... te confirmara.**

SUbitamente, cuando acepté este sacrificio con la voluntad y el corazon, la
presencia de Dios me traspaso... un gran misteriose produjo... un misterio entre
yo y el Sefior... En aquel momento me senti transconsagrada.La envoltura del
cuerpo es la misma, pero mi alma es otra; en ella mora Dios con toda Su
predileccion.**

El “misterio” de Sta. Faustina de la presencia de Cristo en el alma humana tiene
un impresionante parecido a una declaracion reciente hecha por su compatriota el Papa
Juan Pablo Il. Despues de haber revisado cuidadosamente y rehabilitado sus escritos, el
Papa Juan Pablo Il escribio una enciclica en la cual reconocié la capacidad ilimitada de
Dios para actuar en el alma humana:

En efecto, sabemos que, frente al misterio de gracia infinitamente rico por sus



dimensiones e implicaciones para la vida y la historia del hombre, la Iglesia
misma nunca dejara de escudrifiar, contando con la ayuda del Pariclito... al que
compete precisamente llevarla a la “plenitud de la verdad”.**®

Si Faustina habla de una presencia transubstancial de Cristo en su alma, ella no
esta hablando como un tedlogo. En su sentido Tomistico, la transubstanciacion implica el
reemplazo de una realidad con otra, tal que en la consagracion Cristo reemplaza la
realidad o substancia de pan con la realidad de su propia Persona y Naturaleza divinas. A
la presencia de Cristo en la substancia del pan y del vino se le refiere en teologia como su
“verdadera presencia”. Faustina sugiere mas bien que la completa e incomprensible
posesion de Dios del intelecto, la memoria y la voluntad del alma humana, tal que no
operan ya mas aparte de su Unico acto eterno. En este acto eterno o modo eterno, Cristo
continuamente extiende sus poderes divinos y eternos al alma, que El puede actuar en ella
plenamente y de tal manera misteriosa que la mente humana no puede comprenderlo
completamente. Debido a que los poderes del alma son completamente cautivados por
Dios, la unica realidad que puede usarse para emitir luz en ello es la Eucaristia.

Teoldgicamente, en la Eucaristia Cristo reemplaza la substancia del pan con su
propio divino cuerpo, sangre, alma y divinidad, volviéndose su sujeto (suppositum). En el
alma en la que Cristo mora plenamente, por el otro lado, Cristo no reemplaza la
substancia de la criatura humana—quien preserva su estado de criatura—sino que la
absorbe tal en si mismo que se efecta un nuevo estado de unién mistica. Esta nueva
union constituye la “plena” participacion de la criatura en el ser y operacion eternos de
Dios en cada momento que pasa de su existencia terrenal sin interrupcion. Es el cielo en
la tierra internalizado. Esta continua posesion de la eterna actividad de Cristo es la clave
que abre el secreto del nuevo don que Dios ha revelado exponencialmente en el alba del
tercer milenio Cristiano.

Ya que la criatura, por si misma, no es digna o capaz de actualizar esta union, es
la iniciativa de Dios darse a si mismo en la Eucaristia. Para apaciguar su ardiente deseo
de darse a si mismo a nosotros, Dios va en busca de otras almas dispuestas a recibir las
gracias que decenas de otros han rechazado. Esto lo hace al extender progresivamente la
duracion de su presencia Eucaristica en el alma de la criatura humana que es fiel a sus
gracias, hasta que ella experimenta su presencia Eucaristica continuamente. Esto se hace
posible solo por medio de lo que los misticos llaman una ‘gracia especial’ que eleva a la
criatura dentro del ‘modo eterno’ de Dios. En este estado de Vivir en la Divina Voluntad,
el alma participa en la ad intra operatio (operaciones internas) de las tres divinas
Personas. Jesus le dice a Luisa Piccarreta:**



Ahora hija mia, mi ad-intra que te dije es propiamente esto: Que ahora te tengo
junto conmigo, con Mi Humanidad, y tu tomas parte en mis penas, en las obras y
en las alegrias de Mi Humanidad; y ahora, atrayéndote dentro de Mi, te hago
perderte en mi Divinidad... Ahora, ;que maravilla si la voluntad del alma es una
con la mia, poniéndola dentro de Mi y haciéndose indisoluble... toma parte en las

obras “ad-intra”?**®

¢Quiere decir esto que las almas que disfrutan el magnanimo estado de la
continua verdadera presencia de JesUs estan exentas de recibirlo en su sacramento? Al
contrario, la Eucaristia es la misma causa, sustento y objeto de la jornada del alma a Dios.
En la vida de San Padre Pio de Pietrelcina, la Eucaristia surge como la fuente principal de
este continuo flujo de gracias derramadas dentro del alma humana que la capacitan para
vivir en su eterna voluntad. San Padre Pio explica:

Adorémosla [Divina Providencia] y estemos listos a conformar nuestra voluntad
en todas las cosas y en toda ocasion con la voluntad de Dios... El ofrecimiento
total de nuestra voluntad es desafortunadamente muy dificil. Debemos recordar,
sin embargo, que cuando nuestro Divino Maestro dirigio a Su Padre de nuestra
parte aquellas palabras de la oracion del Sefior “hagase tu voluntad”, su divina
mente Le mostré muy claramente qué tan dificil seria para nosotros hacer lo que
Le habia prometido al Padre por nosotros...Bien, entonces, Su inmenso amor...
encontr6 un medio admirable... ;Qué medio era éste?... Le pidi6 también:
“Danos hoy, Padre, nuestro pan de cada dia”... ;Pero qué pan es éste?...
Reconozco principalmente la Eucaristia. ..

¢Como podia cumplir aquella peticion hecha por Tu Hijo en nuestro nombre:
Hagase tu voluntad asi en la tierra como en el cielo, si no recibia yo fortaleza de
esta carne inmaculada?... Si, danoslo a El a nosotros y estaremos seguros de

cumplir la peticion que Jesis Mismo Te dirigio de nuestra parte: “Hdgase Tu

voluntad asi en la tierra como en el cielo.”*®

Antes me referi a la presencia de Jesus en el alma humana como una “venida
pneumatica”, o un “nuevo Pentecostés”. Es “pneumadtica” porque el Espiritu de Jesus
entra el espiritu de la criatura humana de un modo nuevo, continuo y eterno. No
obstante esto, otros escritores espirituales se refieren a esta venida como la “venida
intermedia de Cristo”,”” “el Reino Eucaristico de Jesus” en las almas,*® “la asuncion de
almas en el amor”,” y, mas polivalentemente, la “segunda venida”.*® Es digno de
mencion que el Magisterio se abstiene de asociar la era de paz o un historico triunfo de
santidad Cristiana con la expresion, “la Segunda venida”, por la simple razon de que la
ultima principalmente representa la venida del Espiritu Santo en un Segundo

Pentecostés para preparar a la Iglesia para la tltima venida de Cristo en la carne al final



de la historia humana y al final del mundo.** En cuanto a que la era de paz constituye
una porcion de la historia humana en verdad se le puede referir como a una “nueva
presencia de Cristo” en las almas, o un “nuevo Pentecostés” del Espiritu glorificado de
Jesus antes de la venida final de Cristo al fin del mundo. Por lo tanto, si varios misticos,
profetas o locucionistas se refieren a la era de paz como una “segunda venida de Jesus”,
ha de ser entendido como su venida pneumatica (de su Espiritu glorificado) de una
manera que excede todas las moradas precedentes.*? Uno puede recordar aqui las
palabras de JesUs a la Venerable Conchita de Armida y aquéllas a la Beata Dina:

Ha llegado el tiempo de exaltar en el mundo al Espiritu Santo ... Esta ultima
etapa del mundo quiero que se le consagre muy especialmente a este Santo
Espiritu... Es su turno, es su época, es el final amoroso de Mi Iglesia para todo el
universo.*?

En esta nueva morada divina, lo que me asombra... es el poder, la grandeza, la
inmensidad de los atributos de Dios. Lo infinito me parece ser mas y mas
infinito... Mi ofrecimiento es mucho méas activo que en las moradas
precedentes.**

a. Teologia Eucaristica

En la literatura espiritual contemporanea aprobada, uno puede traducir la
nueva y eterna morada a la plena presencia de Cristo en Sus modalidades espacial y
personal. Que Cristo puede estar mas personalmente presente a un alma mas que a
otra sale a relucir en las contribuciones histdricas al campo de la teologia eucaristica.
Los escolasticos siempre han sostenido que no se deberia poner énfasis sobre la
“presencia espacial” de Cristo en la Eucaristia (illocaliter en loco), aunque habia
habido anteriores consideraciones sobre ello. El énfasis escoléstico fue dado a la
presencia ontoldgica y cosmolégica de Cristo en la Eucaristia, la cual podemos
traducir como la “presencia personal” de Cristo. La presencia personal de Cristo no
estd, en cuanto a eso, privada de toda relacion fisica al mundo, mas bien Cristo
trasciende el mundo y esta en el mundo, en el cielo y en la Eucaristia. EI Concilo de
Trento ensefia alin mas que en la Eucaristia Cristo no se convierte en pan, mas bien la
substancia del pan es reemplazada y consumida, por asi decirlo, por la Persona divina
de Cristo y la Naturaleza de las tres Personas Divinas.

En una escala mas préactica, si Dios puede otorgarse poder a si mismo para
volverse substancialmente presente en una hostia inanimada, ¢no puede decirse lo
mismo de un sujeto animado? Y si Dios fuera a obrar tal milagro, ¢como podria afectar
Su modalidad? Sabemos que si Cristo fuera a transubstanciarse a si mismo en el alma de



la persona humana dotada con un intelecto, una memoria y una voluntad, EIl no puede
reemplazar esa substancia de la persona humana que preserva su estado de criatura, para
que no deje de ser una criatura completamente.** En verdad, Dios es inmutable y no
puede afiadir a su divina escencia personas adicionales. Aun si Cristo fuera a preservar
el estado de persona de la criatura al permitir que su substancia “participe
continuamente” en su actividad y cualidades eternas, entonces puede efectuar una union
de voluntades, intelectos y memorias que esté tan perfectamente unida con la suya
propia que puede actuar en ellos como actu6 en el Verbo eterno. De ahi las palabras de
Jesus a la Sierva de Dios Luisa Piccarreta:

Y ademas, después de pocos dias descendimos del Cielo y las Tres Divinas
Personas tomamos posesion de tu corazén y formamos nuestra perpetua morada;
Nosotros tomamos el gobierno de tu inteligencia, de tu corazon, de toda ta, y
cada cosa que tU hacias era un desahogo de nuestra Voluntad Creadora en ti, eran
confirmaciones de que tu querer estaba animado de un Querer eterno.**

El Siervo de Dios Arzobispo Luis Maria Martinez afirma la misma ensefianza:

El alma le da al Verbo aquello que El no tiene: una nueva naturaleza humana, la
capacidad para el dolor y la inmolacion. Y el Verbo diviniza el alma, uniéndose
Si Mismo a ella en un modo muy intimo (por unién de voluntades) que imita la
union hipostatica.*’

Jesus le revela a la Beata Dina:

Durante mi accién de gracias después de la Comunidn, me estaba concentrando
en permanecer cercanamente unida a El... Me tomé por sorpresa... El dijo:
“Quiero deificarte de la misma manera como uni Mi humandad con Mi
divinidad” ... El grado de santidad que quiero para ti, €s la plenitud infinita de Mi
propia santidad, es la santidad de Mi Padre llevada a cabo en ti a través de
Mi.448

La gracia de encarnarme, de Mi viviendo y creciendo en tu alma, para nunca
dejarla, de poseerte y de ser poseido por ti como en una y la misma substancia...
es la gracia de las gracias.**

Similarmente, Jesus le dijo a la Venerable Conchita:
Al decir en la Ultima Cena: “Este es mi Cuerpo, ésta es mi Sange”, tenia en mi

mente la extension de este Cuerpo y de esta Sangre en mis sacerdotes
transformados en Mi, plenamente hechos también, en este sentido, Eucaristias



Vivientes, y con el mismo fin, el de vivir inmolados a favor de todo el mundo.
Tenia entonces en mi Alma que ellos desaparecieran, y en cierto sentido, como la
substancia del pan y del vino, y quedaran transformados en Mi para la salvacion
de las almas.**°

Ya que Cristo, quien existio sobre la tierra en tiempo y espacio, actla de una
manera eterna que excede ambos, El puede estar inmanente en ambos mientras realiza
actos eternos que trascienden ambos. Encontramos esto en los actos del sacerdote
ordenado, en quien esta actividad eterna esta presente durante la consagracion eucaristica.
También lo encontramos en los misticos laicos mencionados anteriormente, muchos de
los cuales experimentaron la plenitud de esta actividad en sus vidas. Ya que la actividad
trina de Dios combina los actos tanto divinos como humanos de Cristo, conocido en
teologia como la “actividad tedndrica”, las tres Personas divinas actiian a través de la
unién natural fraguada por la Persona del Verbo eterno, mientras sostienen, motivan y
guian completamente los poderes del alma.** Ademas, ya que fue el Espiritu Eterno*?
quien le otorgd poder a Cristo para realizar actos divinos y eternos, el Espiritu se
convierte en el principio actuante de la actividad del alma humana en una modalidad de
operacion que le ocasiona salir del tiempo y el espacio y permanecer en el ambito de la
eternidad. Como el Cristo glorificado posee una manera eterna de existir que no esta
atada a los “accidentes” de la localizacion espacio-temporal del pan, El es libre de
subsistir en el alma de una manera completamente sin restriccion. Por lo tanto, por el
poder del Espiritu glorificado de Cristo, el alma a través de otro participa en las
procesiones eternas de las tres Divinas Personas (ad intra operatio) y se convierte en un
signo sacramental de la Iglesia en su estado perfeccionado (pignus futurae gloriae). Urs
von Balthasar describe el estado singular de la Beata Isabel de la Trinidad como aquél en
el cual las procesiones eternas de amor de Dios son comunicadas al alma:

“El Espiritu Santo eleva el alma a tan maravillosa altura como para permitirle
atestiguar, en Dios, la misma aspiracion de amor pronunciada conjuntamente por
el Padre y el Hijo...” El hombre... es capaz de tomar parte en las procesiones
eternas, es decir, en la actividad misma del amor eterno.**®

Sin embargo a fin de que el alma pueda reestablecerse a si misma en Cristo, debe
avanzar de la mera satisfaccion de Su “presencia espacial” a Su “presencia personal”. En
sus etapas avanzadas de la jornada espiritual, misticos recientes reconocen que tanto la
presencia “espacial” como la “personal” se combinan para formar dentro del alma una
participacion en un unico acto eterno de Dios. Los dos elementos se combinan como
resultado de un acto espacial del libre albedrio de la persona humanay el acto personal de
la voluntad eterna de Dios para establecer la “plena presencia” de Cristo en el alma.
Jesus le dice a la VVenerable Conchita de Armida:



Quiero cerrar las distancias que Me separan de las almas; quiero que Me
conozcan como Soy: no el Jesus que vivio en el pasado, sino un Jesls presente,
no solamente en el Tabernaculo, sino también en la intimidad de cada
corazdn.*

A pesar de la presencia especial de Cristo en la realidad fisica de su cuerpo,
sangre, alma y divinidad, no puede atraernos a si mismo sin la “presencia personal” que
demanda una respuesta libre, auto-determinada. A diferencia del pan inanimado, el alma
humana esta abierta a una comunicacion personal genuina. Al grado que aceptamos la
auto-revelacion de otro en confianza y en fe, o al grado que nos cerramos a nosotros
mismos uno de otro, el otro estd mas o menos personalmente presente. La presencia
personal permite un rico y variado rango de grados. Dios puede estar presente de varias
maneras. Dios estd mucho méas presente a aquellos que poseen el don de su eterna
voluntad que a aquellos que no lo poseen, a un mistico que a un infante bautizado, a un
infante bautizado que a una brizna de pasto. Como una ilustracion final de la primacia de
la presencia personal a espacial, lo refiero a la presentacion de San Agustin de la posesion
de Maria del Verbo de Dios:

Maria escuché la palabra de Dios y la guardd, y por eso ella es bendita. Ella
mantuvo la verdad de Dios en su mente, una cosa mas noble que llevar Su cuerpo
en su vientre. La verdad y el cuerpo eran ambos Cristo: fue mantenido en la
mente de Maria en tanto a que El es la verdad, fue llevado en su vientre en tanto
a que El es hombre; pero lo que es mantenido en la mente es de mayor orden que
aquello que es llevado en el vientre.*®

7. Continua Inmersién en la Eternidad

A lo largo de los escritos aprobados de misticos de los dias modernos, hemos
visto una nueva infusion de la actividad de la Santisima Trinidad en el alma humana
causada por una “gracia especial” e “intima”. Esta gracia es un don gratuito de Dios
quien desea atraer a todas las almas dentro de las regiones mas altas del eterno sacerdocio
de Cristo. En cuanto a que el eterno sacerdocio de Cristo es “dirigido a todos los pueblos
y todos los tiempos, y no estd confinado por ningtn limite”, al alma se le otorga poder
para influenciar las vidas de “todas las criaturas pasadas, presentes y futuras”. En esta
etapa, el alma entra en el modo eterno de la actividad de Dios para nunca dejarla. Si antes
el alma habia experimentado intermitentemente el acto eterno de Dios en previas
ocasiones, ahora ha hecho un “acto firme y decisivo” de nunca dejar ese acto eterno y
permanence fiel en su resolucién. Misticos recientes afirman que muy pocas almas
Ilegaron a este punto tan sublime de unién mistica que esta ahi con soélo pedirlo.**® Pero



una vez que el alma ha entrado en este ambito de la eternidad de Dios, misticamente sale
del tiempo y el espacio y participa continuamente en la vida de Dios en tanto que Dios es
Dios.

La nueva realidad de la actividad continuamente eterna de Dios, 0 modo eterno,
admite al alma dentro del mismo estado de gloria interior que los benditos en el cielo. En
este nuevo estado, el alma experimenta infusiones del conocimiento y consolaciones
sublimes de Dios, asi como de las desolaciones temporales que le permiten al Verbo
eterno revivir su entera existencia humana en el alma, misticamente encarnada. Ya que el
alma es purificada, iluminada, unificada y divinizada, esta perfectamente dispuesta a
aceptar y abrazar la Voluntad de Dios en todas las cosas y darle la Gloria que hubiera
recibido si sus amadas criaturas nunca hubieran pecado. De donde el alma expia sus
pecados del pasado y abraza la penalidad del pecado incurrido por otros; sufre en la tierra
los dolores del purgatorio y participa en los dolores internos de JesUs. Jesus subraya esta
nota caracteristica de continuidad en los siguientes pasajes:

Jesus le dice a Luisa:

Yo lo sabia, que muchas gracias se necesitaban, debiendo hacer el mas grande
milagro que existe en el mundo, como lo es el vivir continuado en mi Querer, en
el que el alma debe absorber a todo un Dios en su acto, para darlo de nuevo
integro como lo ha absorbido, y luego absorberlo de nuevo.*’

Quienguiera vive en mi Voluntad se encuentra a si mismo ya en este Acto Unico.
Como el corazén siempre palpita en la naturaleza humana y constituye su vida,
asi mi Voluntad palpita continuamente en la profundidad del alma, pero con una
sola palpitacion. Conforme Ella palpita, le da belleza, santidad, fortaleza, amor,
bondad, sabiduria... Esta palpitacion encierra el Cielo y la tierra... Este Acto
Unico, esta palpitacion del alma, reina completamente, tiene completo vigor y es
un continuo prodigio que s6lo un Dios puede realizar. Por lo tanto, nuevos
Cielos son develados en ella, nuevos abismos de gracias,y sorprendentes
verdades.*®

Las Tres Divinas Personas tomamos posesion de tu corazén y formamos nuestra
perpetua morada; Nosotros tomamos el gobierno de tu inteligencia, de tu
corazén, de toda tU, y cada cosa que tU hacias era un desahogo de nuestra
Voluntad Creadora en ti, eran confirmaciones de que tu querer estaba animado de
un Querer eterno.”* El vivir en mi Querer es todo el punto de la santidad, y da
continuo crecimiento de Gracia. *®°

La Beata Dina escribe:



Necesito una gracia perpetua y muy poderosa para mantenerme en este bendito
estado: estoy disfrutando la beatitud perfecta... jEs verdaderamente eternidad!*®*

Conforme el alma avanza en su continua inmersion en Dios, adquiere una
comprension méas aguda de las realidades eternas de los benditos en el cielo. Jesus le dice
a Luisa:

Mi Querer tiene el poder de volver infinito todo lo que entra en Mi Voluntad y de
elevar y transformar los actos de las criaturas en actos eternos, porque lo que
entra en Mi Voluntad adquiere lo eterno, lo infinito, lo inmenso, perdiendo el
principio, lo finito, la pequefiez... en Mi Querer Yo escucharé la nota de Mi
Amor Eterno, sentiré el amor creado escondido en el Amor increado y me sentiré
amado por la criatura con amor eterno, infinito, inmenso y por tanto un amor
digno de Mi, que me suple y puede suplirme al amor de todos.**

Aunque la primordial recompensa del alma permanence siendo el modo
beatifico*® fuera del tiempo, mas meritorio todavia es su internalizacion dentro del
tiempo. Jesus le dice a Luisa:

El alma aln viadora, si esta unida con mi Querer de modo que no se separa jamas
de El, su vida es de Cielo y Yo recibo de ella la misma gloria, pero tomo més
gusto y complacencia de ella, porque lo que hacen los bienaventurados lo hacen
sin sacrificios y con gozos.*®*

Debo decirte la gran diferencia que hay entre quien es la recién nacida de la
Suprema Voluntad en el tiempo y entre aquellos que renacen a las puertas de la
Eternidad, un ejemplo es mi Mama Reina, que fue la recién nacida de la Divina
Voluntad en el tiempo, y porque fue recién nacida, tuvo el poder de hacer
descender a su Creador sobre la tierra... Ella, con ser la recién nacida formoé
mares de gracias, de luz, de santidad, de sabiduria, donde poder contener a Aquél
gue la habia creado. Con la Potencia de la Vida de la Suprema Voluntad que
poseia, pudo hacer todo y conseguir todo, y el mismo Dios no podia rehusarse a
lo que pedia esta Celestial Criatura, porque lo que pedia, era Su mismo Querer
que lo pedia.

Por lo tanto, quien es recién nacida en mi Voluntad en el tiempo, se forma
estando en el exilio mares de Gracia, y partiendo de la tierra lleva consigo todos
los mares de bienes que posee el Querer Divino, y por lo tanto lleva consigo al
mismo Dios... En cambio quien renace en Mi Voluntad al partir de la tierra, es
el Querer Divino que hace encontrar sus mares inmensos para hacer renacer al
alma en El, no lleva consigo a su Dios, sino que Dios se hace encontrar por ella.



iQué diferencia entre la una y la otra!“®®

Encontramos el continuo estado de unidon con la Divina Voluntad en los escritos
del escogido instrumento de Dios la Hna. Maria de la Santisima Trinidad. Jesus le dice a
la Hermana Maria:

“Dejarme vivir dentro de ti es llenar tu corazén con la entrega total de los nifios
pequefios... aplicar toda tu inteligencia a comprender Mis modos de actuar e
imitarlos... Es mantenerse en la verdad con toda la fuerza de tu voluntad, cueste
lo que cueste, a cada instante y en toda ocasién”. A esto la Hermana Maria
contesto: “Fijalos en ti mismo como en su eternidad.”

Unos dias més tarde, Jesus definio el caracter sobrenatural de la obediencia de la
Hna. Maria que le permitio a Su voluntad a “vivir” y “reinar” verdaderamente en ella:

Silencio, respeto por todas las criaturas... Despojandose en la alegria de dar.
Paciencia. Amor que obedece la Voz de Dios, no en apariencia, sino de las
profundidades del propio ser, en completa adhesion a la Divina Voluntad...
Necesito todo eso para vivir en un alma, para crecer ahi y para reinar ahi... La
obediencia es un estado del alma, un estado permanente que hace que el alma se
aferre perseverantemente a la Voluntad de Dios... Debes estar firmemente unida
a Mi, y a la Voluntad de Dios solo, y desprendida de todo lo demas... a fin de
ayudarme a penetrar en todas partes... Vivo en ti con una vida continua y
progresiva.

Rebosante de alegria con las palabras de confirmacién de Jesus sobre el nuevo
estado de union que ella disfrutaba actualmente, la Hna. Maria exclama:

Mi Sefior, si, a todo lo que desees, con tu ayuda, con toda mi voluntad... es Tu
Voluntad la que deseo... jmis inmensos deseos por la unién entre las almas de
buena voluntad para Tu gloria! Intercederé hasta el fin del mundo.*®

8. Un Nuevo Estado de Unién Mistica

Que los misticos de Dios estaban conscientes de que poseian un nuevo “estado”
de unién mistica es afirmado en sus escritos que portan el sello de aprobacién de la
Iglesia. Por razones de brevedad recuerdo aqui a dos misticas, la Sierva de Dios Luisa y
la Beata Dina:

Ahora el tiempo ha llegado de que la criatura entre en este plano (del modo
eterno de Dios) y haga también el suyo en el Mio... esto significa que no habia



llegado el tiempo en que Mi Bondad debia llamar a la criatura a vivir en este
estado sublime.*®’

Esta mafiana, recibi una gracia especial que encuentro dificil de describir. Me
senti llevada hacia Dios, como si en el modo eterno, es decir en un estado
permanente, que no cambia... Siento que estoy continuamente en la presencia de
la adorable Trinidad.*®

A menudo es s6lo después de que el alma es entrenada en el conocimiento y
deseo de la voluntad eterna de Dios que ella entra Su voluntad de una nueva manera, es
decir, en el modo eterno para nunca dejarlo. Y es aqui, en este punto de entrada que el
nuevo “estado” de unidon mistica comienza.

Aunque la nueva uniéon que los misticos describen intencionalmente puede
parecer que estd reservada para unos cuantos selectos apartados de la sociedad, nada
podria estar mas alejado de la verdad. La Venerable Conchita fue madre de nueve hijos.
“Ser esposa y madre no fue nunca un obstaculo para mi vida espiritual”, afirméd ella.
Hablando como mujer declaraba a una de sus nueras: “Fui muy feliz con mi marido”. Y
el Sefior mismo le dijo un dia: “Te casaste para Mis altos fines, para tu propia
santificacion y para ser un ejemplo para muchas almas que creen incompatible el
matrimonio con la santidad”. Las méas grandes gracias misticas descritas por los maestros
espirituales no son el privilegio de los consagrados a Dios en la vida sacerdotal o
religiosa sino que son ofrecidos a todos los Cristianos cualquiera que sea su condicion.
Vaticano Il energéticamente testifica sobre esto:

Fluye de ahi la clara consecuencia que todos los fieles, de cualquier estado o
condicién, son llamados a la plenitud de la vida Cristiana y a la perfeccién de la
caridad.*®®

Jesus le revela a su mistica escogida Vera Grita que ha llegado el tiempo de
llamar a una mueva milicia de almas victimas al servicio en el mundo, que estén
dispuestas a zarpar para aguas profundas en busca de almas perdidas. Es precisamente
porque el mundo engafia a muchas almas en estos tiempos de gran gracia que Jesus
solicita su presencia en el mundo:

En un Tabernéculo Viviente quiero ser crucificado a fin de atraer a los pecadores
cerca de Mi. Por lo tanto, en el mayor silencio mistico Mi Tabernaculo [viviente]
debe vivir en la sociedad, ya que Yo, Jesus, deseo Mi Divina Presencia entre los
hombres... Un Tabernaculo Viviente no debe perder contacto con el mundo o
con la sociedad; aunque viva en el mundo, debe actuar, hablar y amar con un



espiritu que es animado interiormente por Mi Espiritu y que refleje Mi
Espiritu.*”®

Ya que las almas victimas en la sociedad estan méas propensas a los inesperados
ataques y tentaciones del maligno, Dios provee para ellos por medio de las gracias que
reciben de la Eucaristia y de una vida de oracion en soledad. De ahi las palabras de Jesus
a la Hna. Maria de la Santisima Trinidad:

Deseo un gran ejército de almas victimas que se unirdn a Mi en el apostolado de
Mi Vida Eucaristica... Deseo un ejército de almas victimas que confinaran sus
esfuerzos a imitar Mi Apostolado... para que Mi Espiritu pueda esparcirse...
Deseo que estas almas victimas estén en todas partes: en el mundo y en los

claustros...*™*

Ya en los primeros siglos, uno puede encontrar muchas figuras de modelos
ideales quienes, a través de un apostolado contemplativo-activo, revelaron las
condiciones para el logro de unién que lleva a esta nueva etapa de santidad. San Agustin,
Maximo el Confesor, Sta. Catalina de Siena, San Ignacio de Loyola, Sta. Teresa de Avila,
San Juan de la Cruz y otros misticos que viivieron una vida activa, proveyeron un marco
6seo de los pasos que llevan a la divinizacién y a la recuperacién de la plena
participacion del hombre en la Divina Voluntad de Dios. Misticos modernos aprobados,
por el otro lado, muestran como en afios recientes el Espiritu Santo ha actualizado el don
de Vivir en la Divina Voluntad, al otorgar poder y divinizar a la criatura humana a
participar plenamente en la Voluntad de Dios. Este don, afirman, esta disponible para
todos nosotros en tanto que lo deseemos con un corazon sincero.



Capitulo 5

LA ULTIMA VENIDA DE JESUS

La Parusia

Como se menciond antes, la nueva etapa de santidad es un periodo de preparacion
para el regreso final de Cristo en gloria. La descripcion de San Pablo de la Iglesia futura
que se le presenta a Cristo en un estado “santo e inmaculado” antes de su regreso final da
a entender este periodo de preparacion. La verdad es que la santidad y estado de
inmaculada de la Iglesia proceden de la accion del Espiritu Santo en los sacramentos y en
los dones que edifican el cuerpo de Cristo, “hasta que lleguemos todos a la unidad de la
fe y del conocimiento pleno del Hijo de Dios... a la madurez de la plenitud de Cristo” .*”
Si la “unidad de la fe” y el “conocimiento pleno del hijo de Dios” son causados por el
poder del Espiritu Santo obrando en los sacramentos y a través de sus dones —
especialmente a través del don de Vivir en la Divina Voluntad — adelanta la ensefianza de
que son los medios por medio de los cuales la Iglesia se aproxima a su estado de
Inmaculada. Por lo tanto, cuando Cristo regrese en gloria, en verdad encontrard a su
amada Iglesia bellamente adornada como una novia esperando el regreso de su Esposo. A
este encuentro nupcial entre Cristo y la Iglesia se le refiere a menudo en griego como la
“Parusia’.

El Magisterio ensefia que la Gltima venida de Cristo en la carne coincide con la
Parusia, es decir, después de la histérica era de paz y al final de la historia humana:*”

El Reino no se realizara, por tanto, mediante un triunfo histérico de la Iglesia en
forma de un proceso creciente, sino por una victoria de Dios sobre el ultimo
desencadenamiento del mal que hara descender desde el Cielo a su Esposa.*’

En efecto, la resurreccion [final] de los muertos esta intimamente asociada a la
Parusia de Cristo.*”

La resurreccion de todos los muertos, "de los justos y de los pecadores”,
precederd al Juicio final. Entonces, Cristo vendra "en su gloria acompafiado de
todos sus angeles... Seran congregadas delante de él todas las naciones, y él

separara a los unos de los otros...*"®

El Juicio final sucedera cuando vuelva Cristo glorioso. Solo el Padre... decidira
su advenimiento. Entonces, El pronunciard por medio de su Hijo Jesucristo, su



palabra definitiva sobre toda la historia.*”’

Esta impostura del Anticristo aparece esbozada ya en el mundo cada vez que se
pretende llevar a cabo la esperanza mesianica en la historia, lo cual no puede
alcanzarse sino méas alla del tiempo histérico a través del juicio escatol6gico.*”®

...El Bautismo es solamente el comienzo del cual la figura de la gloriosa Iglesia
surgira... como un fruto definitivo del amor redentor y de esposos, solo con la
venida final de Cristo (parusia).*”

Los eruditos de la Escritura Russel Adwinkle y A. Winklhofer reconocen la
relacion inmediata entre la Parusia y el fin de la historia humana:

La parusia serd un evento real... en que la parusia trae a su fin €l largo proceso
del desarrollo historico. No serd un evento historico... ES literal en el sentido de
gue la unién de Cristo con su pueblo al final de la historia serd un encuentro entre
un Cristo real y una comunidad de personas real.**

Es esta venida [la parusia] y nada més lo que lleva a la historia a su
consumacion. Le da a toda la historia su significado, y su curso es comprensible
solo en vista de ella... la cual consiste en una misteriosa transformacion de toda
la creacion y particularmente del hombre... es un evento visible a todos los
hombres en cada parte de la tierra.***

Uno puede beneficiarse de las ensefianzas de la Iglesia sobre la Parusia y su
asociacion con la Ultima Venida de Cristo en la carne, la Gltima resurreccion y el Juicio
Final, una apreciacién mas profunda para la antecedente era de paz de la Iglesia. Como se
menciond anteriormente, San Pablo afirma que la Iglesia debe vestirse con santidad y
estado de inmaculada a fin de presentarse dignamente antes del regreso en gloria de su
divino Esposo, que adecuadamente sugiere que la Parusia ocurre después de la era de
santidad de la Iglesia.

El Arrebato

Entonces, estaran dos en el campo; uno es tomado, el otro dejado. Dos mujeres
moliendo en el molino; una es tomada, la otra dejada. Velad, pues, porque no
sabéis qué dia vendra vuestro Sefior.*®

El Sefior mismo, a la orden dada por la voz de un arcéangel y por la trompeta de
Dios, bajara del cielo, y los que murieron en Cristo resucitaran en primer lugar.
Después nosotros, los que vivamos, los que quedemos, seremos arrebatados en



nubes, junto con ellos, al encuentro del Sefior en los aires. Y asi estaremos
siempre con el Sefior.*®

Mientras que la mayoria de los Premilenaristas sostienen que los pasajes citados
de Mateo y Pablo significan un “arrebato” antes de la tribulacion, un estudio mas
cuidadoso revela elementos de Escritura ajenos a su creencia. Los Premilenaristas creen
que el arrebato ocurrira antes de que Satanads y sus partidarios sean soltados para la
batalla final, tal que a todos los creyentes en Cristo se les evitan convenientemente los
estragos de la guerra. Sin embargo, no solamente elimina esto toda posibilidad de que los
creyentes obtengan la gloriosa corona del martirio, sino que priva al mundo de sus frutos
eficaces ensalzados a lo largo del Apocalipsis (cf. 6:9; 7:13-14; 13:7.10.15; 17:6; 18:24;
20:4). Ademas, un arrebato pre-tribulacién contradice las palabras de Jesls sobre la
tribulacion final:

Cuando veais, pues, la abominacion de la desolacion, anunciada por el profeta
Daniel, erigida en el Lugar Santo (el que lea, que entienda), entonces, los que
estan en Judea, huyan a los montes; el que esta en el terrado no baje a recoger
las cosas de su casa; y el que esté en el campo, no regrese en busca de su manto.
iAy de las que estén encinta o criando en aquellos dias! Orad para que vuestra
huida no suceda en invierno ni en dia de Sabado. Porque habra entonces una
gran tribulacién, cual no la hubo desde el principio del mundo hasta el presente,
ni volvera a haberla. Y si aquellos dias no se abreviasen, no se salvaria nadie;
pero en atencion a los elegidos se abreviaran aquellos dias.*®

Si se entiende como una resurreccion general de todos los vivos y los muertos al
fin de la historia, el arrebato encuentra entonces su relevancia en la Tradicion. Fue parte
del primer pensamiento patristico para mantener un arrebato fuera de la historia, cuando
la Nueva Jerusalén baje del cielo como una novia adornada para encontrarse con su
esposo. En ese momento, todos los justos que han vivido desde el principio del mundo
seran arrebatados dentro del abrazo eterno de Cristo para permanecer con El para toda la
eternidad (Para mayor informacion sobre los personajes que acompafian la batalla final,
favor de referirse a mi libro titulado Anticristo y los Ultimos Tiempos).

Basado en los textos citados, parece que el arrebato ocurrira después de la era de
paz y de la tribulacion final. Poco tiempo después sigue la resurreccion de los muertos, el
Juicio General, la consumacion de los cielos y la tiera, y el establecimiento de la Nueva
Jerusalén, los Nuevos Cielos y la Nueva Tierra. Abajo presento los ultimos eventos
asociados con la Ultima Venida de Cristo en forma de tabloide:

Caracteristicas de la Ultima Venida



La Resurreccion de los Vivos y los Muertos

Reviviran tus muertos, tus cadaveres resurgirdn; despertardn y daran gritos de
jubilo, los moradores del polvo.*®®

Y vi a los muertos, grandes y pequefios, de pie delante del trono, fueron abiertos
unos libros, y luego se abrio otro libro, que es el de la vida.*®

Pero cuando los mil afios se consumen, el mundo sera renovado por Dios, y los
cielos seran doblados, y la tierra serd cambiada, y Dios transformard a los
hombres en la similitud de los angeles, y seran tan blancos como la nieve; y
siempre estaran empleados a la vista del Todopoderoso, y haran ofrendas a su
Sefior, y lo serviran eternamente. Al mismo tiempo tendra lugar esa segunda y
publica resurreccion de todos, en la cual los inicuos seran resucitados a castigos
eternos.*’

El Juicio Final

La resurreccion de todos los muertos... precedera al Juicio Final... Entonces
Cristo vendra ‘en Su gloria acompafiado de todos Sus angeles... Seran
congregadas delante de El todas las naciones, y El separara a los unos de los

otros’....'s®

El Juicio final sucedera cuando vuelva Cristo glorioso. Solo el Padre... conoce el
dia y la hora en que tendré lugar; s6lo El decidira su advenimiento. Entonces, El
pronunciara por medio de su Hijo Jesucristo, su palabra definitiva sobre toda la
historia.*®

Mientras yo contemplaba: se aderezaron unos Tronos y un Anciano se sento. Su
vestidura, blanca como la nieve; los cabellos de su cabeza, puros como la lana;
Su trono, llamas de fuego, con ruedas de fuego ardiente. Un rio de fuego corria 'y
manaba delante de ¢él... El tribunal se sentd, y se abrieron los libros.*®

Los cielos, con ruido ensordecedor, se desharan; los elementos, abrasados, se
disolveran, y la tierra y cuanto ella encierra se consumira.**

Pero bajo fuego del cielo y los devord [el Diablo, Gog y Magog]... Luego vi un
gran trono blanco, y al que estaba sentado sobre él. El cielo y la tierra huyeron de
su presencia... Y vi a los muertos, grandes y pequefios, de pie delante del trono;
fueron abiertos unos libros, y luego se abri6 otro libro, que es el de la vida; y los
muertos fueron juzgados segun lo escrito en los libros. Y el mar devolvié los



muertos que guardaba, la Muerte y el Hades devolvieron los muertos que
guardaban, y cada uno fue juzgado segun sus obras. La Muerte y el Hades fueron

arrojados al lago de fuego...*?

+ La Consumacion de los Cielos y la Tierra

lluminan el orbe sus relampagos, lo ve la tierra y se estremece. Los montes como
cera se derriten ante el Duefio de la tierra toda... a causa de tus juicios, Oh

Sefior... La luz se alza para el justo.*?

Se enrollan como un libro los cielos. ..*%

El Dia del Sefior llegara como un ladrdn, en aquel dia, los cielos, con un ruido
ensordecedor, se desharan; los elementos, abrasados, se disolveran, y la tierra 'y
cuanto ella encierra se consumird... Pero esperamos, segin nos lo tiene
prometido, nuevos cielos y nueva tierra.**

* Nuevos Cielos y Nueva Tierra

Pues he aqui que Yo creo cielos nuevos y tierra nueva, y no serdn mentados los
primeros ni volveran a la memoria; antes habrd gozo y regocijo por siempre
jamas por lo que voy a crear. Pues he aqui que Yo voy a crear a Jerusalén
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‘Regocijo’, y a su pueblo ‘Alegria’.
Luego vi un cielo nuevo y una tierra nueva, porque el primer cielo y la primera
tierra desaparecieron, y el mar no existe ya. Y vi la Ciudad Santa, la nueva

Jerusalén, que bajaba del cielo, de junto a Dios, engalanada como una novia
ataviada para su esposo.*”’

Para el hombre esta consumacion seré la realizacion final de la unidad del género
humano... Los que estén unidos a Cristo formaran la comunidad de los
rescatados, la ‘Ciudad Santa’ de Dios, ‘la Desposada, la Esposa del Cordero’. Ya
no sera herida por el pecado... Asi pues, el universo visible también es...
restaurado a su primitivo estado.**®

Pero cuando los mil afios se consumen, el mundo sera renovado por Dios, y los
cielos seran doblados.***

En 1459 el Papa Pio Il condend la opinion de que el mundo seria naturalmente
destruido por el calor del sol que consume la humedad de la tierra y el aire de tal manera
que los elementos son encendidos.®® Ma&s recientemente, Vaticano Il en su lugar
favorecio la opinion de la “transformacion”. En Lumen Gentium la Iglesia se describe en



su estado peregrino imperfecto y cambiante, el cual “lograra su perfeccion solo en la
gloria del cielo... y cuando, con el género humano, también el universo entero sera
perfectamente renovado en Cristo”.* Por lo tanto todo lo que Dios ha creado no
terminara en “destruccion” o desastre natural, sino que sera transformado y divinizado.

Nuevos Cielos y Nueva Tierra

Las representaciones de Apocalipsis 21 y 22 presentan a la Nueva Jerusalén como
una ciudad luminosa y sin mancha cuyas puertas nunca cierran. Al igual que Maria y los
Apostoles que contemplan a Dios cara a cara, aquellos que entren a esta celestial ciudad
participe de la vision beatifica. Es en este reino eterno y perfeccionado que Cristo le
entrega a su Padre después de destruir todo gobernante y autoridad que los elegidos del
Sefior reinan con El. A diferencia de la Nueva Jerusalén, los “Nuevos Cielos y Nueva
Tierra” no es solo el planeta tierra, sino el cosmos entero con todos sus sistemas
galacticos transformados por Dios para la nueva modalidad de existencia de la
humanidad.

El erudito de la Escritura A. Winklhofer afirma que en el modo eterno de
existencia psycosomatica del hombre, el universo se volvera “directamente accesible al
nuevo sentido del hombre en todo su ser, en todas sus relaciones, en todo su contenido
inteligible” > El renovado universo reflejara el rostro de la Trinidad en su omnipresencia
y omnisciencia. Sto. Tomas de Aquino, en su obra titulada Quaestiones Disputatae,
comenta sobre la transformacién final de la tierra y sobre la duracion de las substancias
que la componen:

El sentido de los pasajes citados (2 P 3:10: “Los cielos se desharan”; Lc 21:33:
“El Cielo y la tierra pasardn”) no es que la substancia del mundo perecera, sino
su apariencia exterior se desvanecera de acuerdo al Apoéstol (1 Co 7:31).5%

Los impresionantes reflejos de Dios en la naturaleza se volveran sublimados,
perfeccionados y deificados en Dios para conformarse a sus hijos deificados. Algunos
tedlogos, tales como E.J. Fortman, creen que montafias, valles, planicies, campos,
praderas, rios y mares asumiran nuevas formas para los hijos e hijas glorificados de Dios,
tal que su enigmatico “fallecer” se entiende correctamente no como una aniquilacion sino
como una transformacién. Como la morada para el Hijo de Dios Encarnado, del Redentor
no solamente del hombre sino del universo entero, la tierra permanecera en substancia y
serd recibida por El en toda su belleza. Ya que Dios envi6 a su tnico Hijo al mundo no
para condenarlo sino para salvarlo, sigue que en verdad lo salvara.



El Modo Beatifico

En cuanto a los hijos e hijas de Dios que poseen la tierra, serdn las mismas
personas que eran en su estado peregrino y sin embargo diferentes—con los mismos
cuerpos y almas que tuvieron en la historia, sin embargo diferentes. Como Jesus,
poseeran cuerpos materiales que han sido “glorificados” para conformarse a su nueva
modalidad de existencia. Ya que retienen su humanidad, sus sentidos permaneceran.
Podran ver, oir, gustar, oler y sentir sin ser confinados al tiempo y al espacio, sino en un
“modo beatifico” de existencia, “ya que el Reino de Dios no es comida ni bebida, sino
justicia y paz y gozo en el Espiritu Santo”.** Sus “cuerpos espirituales”, compuestos de
cuerpos glorificados y almas glorificadas, continuaran aumentando en poder. Estos
poderes de alma y cuerpo pueden ser llamados paranormales, telepéticos, clarividentes,
cognitivos, retrocognitivos, psico-kinéticos, proyectivos y comunicativos. Seran
impasibles e inmortales, resplendecientes, bellos y radiantes con la gloriosa luz de sus
almas iluminando sus cuerpos. Compenetraran otros cuerpos de materia a voluntad; y
serén &giles, como para moverse facilmente de un lugar a otro, tal vez de un planeta a
otro con la velocidad del pensamiento.

En contraste a nociones anteriores del cielo como un lugar estatico de descanso
eterno e inmobilidad, la teologia contemporanea admite crecimiento y progreso en
perfeccion, felicidad y belleza a lo largo de la eternidad. En el cielo la mobilidad es
admitida en el nivel méas humano, para las perfecciones humanas continuas del hombre
glorificado. Seguramente un Dios que cuidadosamente molded los rasgos humanos en su
Unico Hijo encarnado, para ser asumidos y santificados para la Redencion del hombre,
adoptaria este estandar para la humanidad que redimid. Por esta razén todos los cuerpos
reunidos con sus almas continuardn admitiendo crecimiento en la perfeccion, ain en su
estado perfeccionado.

La Nueva Jerusalén

En el centro de los Nuevos Cielos y Nueva Tierra estd la Nueva Jerusalén, un
lugar que uno puede imaginar lleno de la luz eterna de Dios, cantos, regocijo, en perfecta
comunién con los santos en el cielo, quienes pueden visitar o morar alli. Uno de los mas
fascinantes pasajes en la Escritura es la descripcion de San Juan de la Nueva Jerusalén:

El cielo y la tierra huyeron de su presencia, sin dejar rastro... Luego vi un cielo
nuevo y una tierra nueva, porque el primer cielo y la primera tierra
desaparecieron, y el mar no existe ya. Y vi la Ciudad Santa, la nueva Jerusalén,
gue bajaba del cielo, de junto a Dios, engalanada como una novia ataviada para



su esposo. Y oi una fuerte voz que decia desde el trono, “Esta es la morada de
Dios con los hombres...” Pero no vi Santuario; porque el Sefior, el Dios
Todopoderoso y el Cordero, es su Santuario... el rio de agua de Vida, brillante
como el cristal, que brotaba del trono de Dios y del Cordero. En medio de la
plaza... Y no habra ya maldicién alguna; el trono de Dios y del Cordero estara en
la ciudad, y los siervos de Dios le daran culto. Noche ya no habra; ni tienen
necesidad de luz de lampara ni de luz del sol.>®

Los intérpretes se han impresionado por estas imagenes de la Nueva Jerusalén.
W.M. Smith declar6 que desde que es vista bajando del cielo, la Nueva Jerusalén “no ha de
ser identificada con el cielo... mds bien es parte del nuevo cielo y la nueva tierra” >® De
modo interesante, la Antigua Jerusalén era el centro religioso de Israel, la ciudad sobre la
cual el Redentor llord y centrada en el area del templo en donde oré y ensefié. Si la Nueva
Jerusalén amerita el nombre que porta, debe significar entonces en algin grado el centro
religioso en donde Dios estara con su pueblo de una manera muy especial y eterna; donde
no habra ningun templo hecho por el hombre sino un templo que “es el Seiior Dios
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Todopoderoso y el Cordero”.

A diferencia de una cAmara estatica donde los muertos descansan en inmobilidad,
el cielo surge a la luz de erudicion reciente como una dimension dindmica con dos
extensiones: la Nueva Jerusalén que esta al centro de todo el cosmos, y los Nuevos Cielos
y la Nueva Tierra. Estas dos extensiones de la morada de Dios—donde su suprema gloria
y presencia son manifiestas—son creadas por Dios para la gloria y el esplendor de la
creacion. Las separaciones de tierra y cielo, materia y espiritu se fusionan para formar los
Nuevos Cielos y la Nueva Tierra, con Cristo Jests como su centro. La sublime fusién de
los ordenes espiritual y material le dan la bienvenida a los hijos de Dios dentro de sus
regiones sin fin de ininterrumpida y eterna comunidn con los angeles y su Creador.

Caracteristicas de la Nueva Jerusalén

» El Morar Eterno de Cristo con los Hombres

Y oi una fuerte voz que decia desde el trono, “Esta es la morada de Dios con los
hombres. Pondra su morada en ellos y ellos seran su pueblo y El, Dios-con-ellos,
sera su Dios”... Veran su rostro. .. y reinaran por los siglos de los siglos.”®

Jests le contesto... “En verdad, en verdad os digo: veréis el cielo abierto y a los

4ngeles de Dios subir y bajar sobre el Hijo del Hombre.”**

El trono de Dios y del Cordero estara en ella, y sus siervos lo adoraran.>*



Descanso Eterno, el Octavo Dia

Los seguidores de Cristo morarian en Jerusalén por mil afios, y que
posteriormente la Resurreccion y el Juicio universal y, en pocas palabras, eternos,
tendrian lugar. A esto nuestro Sefior Mismo atestigué cuando dijo: “No se
casaran, ni seran dados en matrimonio, sino que seran iguales a los angeles,

siendo hijos de Dios, (es decir) de la Resurreccion.”*

Después de mil afios, durante los cuales se terminard la resurreccion de los
santos... seguira la destruccion del mundo y la conflagracion de todas las cosas.
Entonces vendré el juicio, y cambiados en un abrir y cerrar de o0jos en sustancia
angélica, es decir, revistiéndonos de un manto de incorruptibilidad, seremos
transportados al reino celestial.**?

Pero cuando los mil afios se consumen, el mundo sera renovado por Dios, y los
cielos seran doblados, y la tierra serd cambiada, y Dios transformard a los
hombres en la similitud de los angeles, y seran tan blancos como la nieve; y
siempre estaran empleados a la vista del Todopoderoso, y haran ofrendas a su
Sefior, y lo serviran eternamente.*

El Jardin del Edén Recuperado

Pero estas cosas seducen al cauteloso, no consigue darse cuenta que el arbol de la
vida que una vez creci6 en el Paraiso se ha hecho florecer de nuevo... El (Cristo)

es el primer principio, el “arbol de la vida”.>"*

Al vencedor le daré a comer del arbol de la vida, que estd en el Paraiso de
Dios.>*

A una y otra margen del rio, hay arboles de Vida... Dichosos los que laven sus
vestiduras, asi podran disponer del arbol de la Vida...**

Luz Perpetua

No serd para ti ya nunca mas el sol luz del dia, ni el resplandor de la luna te
alumbrara de noche, sino que tendras al Sefior por luz eterna... No se pondra
jamas tu sol, ni tu luna menguard, pues el Sefior sera para ti luz eterna.*’

La ciudad no necesita ni de sol ni de luna que la alumbren, porque la ilumina la
gloria de Dios, y su lampara es el Cordero.**®



La ciudad no necesita ni de sol ni de luna que la alumbren, porque la ilumina la
gloria de Dios... no tienen necesidad de luz de lampara ni de luz de sol, porque el
Sefior Dios los alumbrard y reinaran por los siglos de los siglos.>*

El mudara el sol y la luna y las estrellas.®®

Conocimiento Infundido

Todos tus hijos seran discipulos del Sefior...**

Pondré mi Ley en su interior y sobre sus corazones la escribiré... Ya no tendran
gue adoctrinar mas el uno a su projimo y el otro a su hermano, diciendo:
‘Conoced al Sefior’, pues todos ellos me conoceran del mas chico al mas grande,
dice el Sefior...**

Esta escrito en los profetas: “Seran todos ensefiados por Dios.”**®

Y no habra de instruir cada cual a su conciudadano, ni cada uno a su hermano
diciendo: “jConoce al Sefior!”, pues todos me conoceran, desde el menor hasta el
mayor de ellos.>*

Punto Final de la Economia Sacramental

Mientras no haya nuevos cielos y nueva tierra... la Iglesia peregrina lleva
en sus sacramentos e instituciones, que pertenecen a este tiempo, la
imagen de este mundo que pasa...*®

Y he aqui que Yo estoy con vosotros todos los dias hasta el fin del mundo.®®

Pues cada vez que coméis este pan y bebéis esta copa, anunciais la muerte del
Sefior, hasta que venga.*”’

La Derrota del Pecado

Entonces por nuestro descanso lo santificaremos de verdad, cuando, justificados
nosotros mismos y en posesion ya de la promesa, seremos capaces de
santificarlo; es decir, cuando ya no exista la iniquidad, sino que nos hayamos
vuelto todos nuevos por el Sefior.**

Dios esta preparando una nueva morada y una nueva tierra, en donde la justicia
reinara (cf. 2 Co 5:1; 2 P 3:13)... Entonces, con la muerte derrotada... lo que
habia sido sembrado en la debilidad y corrupcion sera revestido de



incorruptibilidad (cf. 1 Co 15:42.53)... y la creacion entera hecha por Dios para
nuestro bien sera liberada de la servidumbre de la vanidad (cf. Rm 8:9-21)...
limpia de todo pecado, iluminada y transfigurada, cuando Cristo le entregue al
Padre un Reino eterno y universal.*

Cuando lleguemos a conocer al verdadero Dios, tanto nuestros cuerpos como
nuestras almas seran inmortales e incorruptibles. Amigos de Dios y coherederos
con Cristo, ya no estaremos sometidos a deseos ni a inclinaciones malos, ni
tendremos ninguna afliccion del cuerpo ni del alma, porgque nos habremos vuelto
divinos.*®

» La Derrota de la Muerte

Ademas, otro profeta dice: “...Y el rio fluia por la derecha y brotaban de él
hermosos darboles; y quien comiere de ellos vivird para siempre”... quiere decir:
guien escuchare, cuando se le hablan estas cosas, y las creyere, vivird
eternamente.>

Entonces vendra el juicio, y cambiados en un abrir y cerrar de ojos en sustancia
angélica, es decir, revistiéndonos de un manto de incorruptibilidad, seremos
transportados al reino celestial.**

El Sefior vendra en su gloria acompafiado de todos sus angeles (Mt 25:31) v, el
Gltimo enemigo en ser destruido serd la muerte. Porque ha sometido todas las
cosas bajo sus pies. (1 Co 15:26-27).5%

...y no habra ya muerte.®*

Conforme la humanidad entra al tercer milenio Cristiano, atestiguara una
explosion de dones misticos, particularmente aquel de “Vivir en la Divina Voluntad”. Por
medio de este don poderosisimo que eleva los poderes internos a la actividad
continuamente eterna de Dios, toda la creacién seré liberada de su previa esclavitud a la
corrupcion y disfrutara la gloriosa libertad de los hijos de Dios. Este proceso liberador del
hombre y el cosmos introduce a los hijos e hijas de Dios al esplendor de la creacion,
donde un ‘nuevo Pentecostés’ ayudara a sus criaturas a vivir en armonia y en santidad. Si
Dios escogio actualizar este don en afios recientes por el bien de presentarse a si mismo
una Iglesia ‘santa e inmaculada’, muchos de los primeros Padres y Doctores de la Iglesia
lo han predicho, y varios misticos modernos aprobados lo han interiorizado. Es un don
para el que lo pida para aquellos de ustedes que estan buscando la santidad. Para recibir
este increible don todo lo que tiene que hacer es seguir cuatro simples pasos: 1) desearlo;
2) conocerlo; 3) crecer en su virtud; 4) vivirlo.






Capitulo 6

Los CUATRO PASOS FACILES
PARA VIVIR EN LA DIVINA VOLUNTAD

Para preparse uno mismo para la impresionante era de paz que se avecina y los
Nuevos Cielos y la Nueva Tierra, es apropiado que debamos explorar los pasos que
llevan a la posesion del don que nos admite a estas celestiales realidades. El don de Vivir
en la Divina Voluntad no solamente nos prepara para el brillante futuro que nos espera,
nos permite participar del futuro en el eterno ahora. Antes di evidencia para apoyar la
recepcion de este don a través del modo eterno que trae el pasado, presente y futuro a un
s6lo punto. Ahora, para todos los propdsitos practicos, muestro que es bastante simple
recibir este don a través de cuatro faciles pasos: Estos pasos son como siguen: 1) deseo;
2) conocimiento; 3) crecimiento en virtud; 4) vida.

Paso 1: Deseo

En los escritos aprobados de los misticos de la Iglesia Jesus lo dice abundantemente
claro que el deseo es el ingrediente mas importante para entrar a y para vivir en la Divina
Voluntad de Dios. Ya que es ultimadamente el Espiritu Santo el que permite a la criatura
humana desear y corresponder a la voluntad de Dios, el conocimiento de su voluntad ocupa
un papel complementario. Tomemos por ejemplo el conocimiento particular de los escritos
de Luisa Piccarreta sobre la Divina Voluntad. Mientras que el conocimiento de los escritos de
Luisa es de valor, no actualiza per se la Divina Voluntad en el alma de la criatura humana.
Uno puede deducir de los documentos magisteriales que el Espiritu de Dios actualiza sus
dones en el alma de la criatura humana. Ciertamente el conocimiento de los escritos
inspirados de Luisa y otros misticos recientes ocupa un papel importante en la penetracion y
el desarrollo de los dones de Dios, pero sin el deseo, tal conocimiento es de poco 0 ningln
valor. No es solamente cuando el alma, literata o analfabeta, culta o inculta desea vivir en la
voluntad de Dios que la entrada al nuevo modo mistico ha tomado lugar. Y conforme el alma
desea mas ansiosamente vivir en la voluntad de Dios, lo mas que se revela Su voluntad, en
donde el tiempo vy la eternidad se unifican en la santificacion de la humanidad y de todo el
cosmos. Vivir en la Divina Voluntad es un fendmeno mistico que algunas veces sobrepasa la
experiencia sensorial humana y eternamente unifica a la criatura con el Creador. Jesus le dice
a Luisa que todo lo que se requiere para obtener el don de Vivir en la Divina Voluntad es que
la criatura humana ofrezca su voluntad enteramente a Dios con un firme deseo:



Mientras pensaba en el Santo Querer Divino, mi dulce Jesds me ha dicho: “Hija
mia, para entrar en mi Querer no hay caminos, ni puertas, ni llaves, porque mi
Querer se encuentra por todas partes, corre bajo los pies, a derecha, a izquierda y
sobre la cabeza, por todas partes. Para entrar, la criatura no debe hacer otra cosa
gue quitar la piedrecilla de su voluntad... porque la piedrecilla de su voluntad
impide a mi Querer correr en ella... Pero si el alma quita la piedra de su
voluntad, en ese mismisimo instante ella corre en Miy Yo en ella, y encuentra
todos Mis bienes a su disposicion: Fuerza, luz, ayuda, lo que quiere. He aqui por
gué no hay caminos, ni puertas, ni llaves, basta que quiera y jtodo esta
hecho! %

Paso 2: Conocimiento

El conocimiento particular que encontramos en los escritos de misticos recientes
sobre Vivir en la Divina Voluntad atrae y dispone a la criatura humana a una unién
continua, transformante con Dios. Sin embargo lo que directamente motiva, actualiza y
perpetla la voluntad humana en la voluntad de Dios es el Espiritu Santo, el santificador,
quien, atraido por nuestro deseo, “nos ayuda en nuestra debilidad” al suplicar en nosotros
“con suspiros demasiado profundos para las palabras”. Aqui recuerdo la ensefianza de
San Agustin:

Pero hay en nosotros, para decirlo de algin modo, una docta ignorancia; docta,
sin duda, por el Espiritu de Dios, que viene en ayuda de nuestra debilidad... dice
el Apéstol: El Espiritu viene en ayuda de nuestra debilidad, porque nosotros no
sabemos pedir lo que nos conviene, pero el Espiritu mismo intercede por
nosotros con gemidos inefables. Y el que escudrifia los corazones sabe cual es el
deseo del Espiritu, y que su intercesion por los santos es segin Dios... lo hace
para permitirte que sepas.*®

Sin lugar a dudas el conocimiento particular es un medio eficaz para atraernos y
disponernos a Vivir en la Divina Voluntad, pero la ausencia de tal conocimiento no nos
evita experimentar este magnifico don. jY éstas son buenas noticias! Por el poder del
Espiritu Santo quien reza, suspira y suplica en las almas de los fieles, podemos recibir
inmediatamente el deseo de obtener cualesquier don que Dios desee concedernos, en
particular, el don de la Divina Voluntad. Ahora, mientras mas crezcamos en el
conocimiento de los dones de Dios, mas podemos apreciarlos, corresponder a ellos y
vivirlos. En este sentido, el conocimiento es un medio e ingrediente integral para Vivir en
la Divina Voluntad.



Paso 3: Virtud

A fin de que la criatura “Viva” en la Divina Voluntad de Dios, es decir permanecer
en ella sin jamas dejarla, la criatura debe perfeccionar su deseo continuamente. Para hacer
esto, se dispone a informar su mente con ensefianza espiritual sélida que abrigara una
mayor conciencia de la voluntad de Dios, la cual, a su vez, encendera su voluntad con
amor por El y por toda la creacion. Conforme la criatura saca iluminacion continua de la
palabra revelada de Dios, busca probar su amor a cambio de todo lo que Dios le ha
concedido por medio de continuas confirmaciones de deseo. La criatura confirma su deseo
a través del desarrollo de las virtudes Cristianas. Aqui encontramos las palabras de San
Anibal di Francia, quien captura el ingrediente esencial humano para permanecer en la
Divina Voluntad:

A fin de formar, con esta nueva ciencia, santos que puedan sobrepasar aquéllos
del pasado, los nuevos Santos deben también tener todas las virtudes, y en grado
herdico, de los antiguos Santos — de los Confesores, de los Penitentes, de los
Martires, de los Anacoristas, de las Virgenes, etc.>*’

Jesus le confirma esta ensefianza a la VVenerable Conchita:

Al obrarse la transformacion del alma en Jes(s viene también a ser el Espititu
Santo, el espiritu de la criatura en mas o menos grados segun la intensidad y
escala de la transformacion, la cual depende en mucho de la correspondencia del
alma en las virtudes.>®

De ahi mientras méas desarrolla uno las virtudes Cristianas mas se expande la
Divina Voluntad en ese individuo. Huelga decir, esta estabilidad en la virtud esta bien
fundada en un estilo de vida de oracion y trabajo, como aquella de los antiguos santos.
Una vida de oracion puede incluir una variada forma de précticas piadosas tales como
meditacion, lectura espiritual, oracion discursiva y contemplativa, ayuno, abstinencia, las
cuales, a su vez, complementan una vida de trabajo.

Conforme la criatura intercambia amor con su Creador, no tarda en darse cuenta
de su caracter terriblemente finito de amor, cuando se vuelve a su Creador para tomar de
El su infinito amor que abarca el cielo y la tierra y cada acto de cada criatura en el tiempo
y en la eternidad, a fin de fundirse a si misma con Su divino y eterno ser. De esta manera
la criatura y el Creador forman una accion sinergética en dos distintas pero inseparables
voluntades. Y si la voluntad de la criatura humana permanece libre para desprenderse de
la eterna voluntad de Dios para cometer pecado, su estabilidad en la virtud divina de Dios
la dispone para abstenerse de hacerlo. Las virtudes de la criatura, bajo la influencia del



Espiritu Santo, la han criado y entrenado fielmente para Vivir en la Divina Voluntad con
un continuo respeto y con un santo temor.

Paso 4: Vida

Mientras mas aumenta la union de voluntades entre Creador y criatura, mas
gracias y maravillas descubre la criatura mientras avanza en interminables grados de
santidad. El avance en un solo grado de santidad es una nueva vida de gracia que
solamente la eternidad puede descifrar — tan increible es su logro. Es la vida de los
benditos interiorizada en la tierra ordenada a crecimiento exponencial. jVivir en la
Divina Voluntad es vivir la eternidad en la tierra, es atravesar misticamente las leyes
actuales del tiempo y el espacio, es la habilidad del alma humana de trilocarse
simultaneamente en el pasado, el presente y el futuro, mientras influye en cada acto de
cada criatura y los funde en el abrazo eterno de Dios! Inicialmente la mayoria de las
almas a menudo entrardn y saldran de la Divina Voluntad hasta que lleguen a la
estabilidad en la virtud. Sin embargo es esta estabilidad en la virtud divina que las
ayudard a participar continuamente en la Divina Voluntad, lo cual define Vivir en la
Divina Voluntad.

En cuanto a la fecha de nuestra entrada permanente a la Divina Voluntad, aunque
Dios rara vez revela esta fecha a sus criaturas, nos asegura que en el momento en que
poseyamos una continua ‘intencion honesta’ y un ‘firme deseo’ para vivir en Su voluntad,
ése es por todos los estandares el dia mas apropiado en que Vivimos en la Divina
Voluntad.

Que luchemos por vivir el don més grande que Dios le ha dado a la humanidad en
estos dias que preceden a la era de paz universal. Que nos sumerjamos en la vida eterna
de Dios a fin de volvernos tabernaculos Vivientes del Jesus Eucaristico. Es un don que es
nuestro sélo con pedirlo, y todo lo que tenemos que hacer es desearlo, conocerlo, crecer
en su virtud, y vivirlo.



Capitulo 7

MAGISTERIO Y MILENARISMO

Ultimamente, la mayoria de las ensefianzas patristicas sobre la era de paz fueron
descartadas como herejia y asociadas con el milenarismo. Pero gracias a la erudicién
reciente, lo que una vez habia aparecido fragmentario e incompleto ha resurgido como
una doctrina coherente en la sintesis de la ensefianza de la Iglesia. En este capitulo final
descubriremos los apuntalamientos de la posicion oficial de la Iglesia sobre el
milenarismo para distinguirlo de los escritos ortodoxos de varios primeros Padres,
Doctores y misticos de la Iglesia.

A propdsito de la posicion oficial de la Iglesia, es imperativo distinguir el
Magisterio extraordinario del ordinario. El Vicario de Cristo en la tierra—el pontifice
Romano solo—ejerce el Magisterio extraordinario. El ejercicio de este don, libremente
concedido por Cristo se ejerce ex Cathedra (desde la Catedral San Juan Laterano del
Obispo de Roma) sobre revelaciones y asuntos de moral y fe.**® EI Magisterio ordinario
es el compartir episcopal de este don. Aunque el colegio de obispos puede “participar”
en el ejercicio del supremo don de infalibilidad del pontifice a través del compartir en su
autoridad singular, la autoridad de ellos se deprecia cuando se divorcian de ella. Se
requiere que los laicos, por su parte, le den respeto leal tanto al Papa como a los Obispos
en union con éL1.>* De dénde el Magisterio emerge como la oficina de ensefianza de la
Iglesia Catolica expresado a través del papa y el colegio de obispos para iluminar a sus
miembros sobre las verdades reveladas de Dios.

El Magisterio condené las ensefianzas del milenarismo sobre varios cargos por su
interpretacion sin refinar de la Escritura:

El Papa Ceferino en el afio 217 declaré herejes las doctrinas milenarias de
Montano.

Sobre la autoridad de San Agustin, el Concilo de Efeso (431) condend la creencia
en el milenarismo como una aberracion supersticiosa.>*

Agustin habia declarado lo siguiente: “Pero como dicen [los milenarios carnales]
gue los que entonces resuciten han de entretenerse en excesivos banquetes
carnales en que habra tanta abundancia de manjares y bebidas, que no sélo no
guardan moderacion alguna sino que exceden los limites de la misma



incredulidad, por ningin motivo puede creer esto ninguno sino los carnales. Los
gue son espirituales, a los que dan crédito a tales ficciones los Ilaman en griego
Quiliastas, que interpretado a la letra significa Milenarios. ..

El Papa Pio XI declard que “incluso en su forma mitigada, la Iglesia ha rechazado

esta falsificacion del Reino futuro con el nombre de milenarismo”.%*®

El Papa Pio Xl y la Santa Sede afirmaron que el milenarismo no puede apoyarse
ni en su forma leve: “El sistema del milenarismo mitigado, es decir, del que
ensefia que Cristo Sefior, antes del juicio final, previa o no la resurrecciéon de
muchos justos, ha de venir visiblemente para reinar en la tierra...” no puede
ensefiarse con seguridad.>*

El “Milenarismo Espiritual” fue formalmente declarado como estando en
oposicidn a las ensefianzas de los simbolos de la fe, ya que en el prospecto de
Mateo 16:27: “Filius hominis venturus est in gloria Patris sui cum Angelis, tunc
reddet unicuique secundum opera sua” (Porque el Hijo el hombre ha de venir en
la gloria de su Padre , con sus angeles, y entonces pagard a cada uno segin su
conducta). Cristo no puede venir en la gloria del Padre a menos que sea con la
mira de recompensar a cada individuo de acuerdo a sus obras.>*

Pregunta: ;Qué debe uno pensar en lo que se refiere al sistema del milenarismo
mitigado, es decir, del que ensefia que Cristo Sefior, antes del juicio final, previa
0 no la resurreccion de muchos justos, ha de venir visiblemente para reinar en la
tierra? [Qu.: Quid sentiendum de systemate Millenarismi mitigati, docentis
scilicet Cristoum Dominum ante finale iudicium, sive praevia sive non praevia
plurium iustorum resurreccione, visibiliter en hanc terram regnandi causa esse
venturum?]

Respuesta (confirmada por el Santo Padre, el 20 de julio de 1944): El sistema de
Milenarismo mitigado no puede ensefiarse con seguridad. [Resp. (confirmata a
Summo Pontifice, 20 lul.): Systema Millenarismi mitigati tuto doceri non posse.] **°

El Papa Paulo VI brevemente mencioné la nocidon desorientadora de un
milenarismo sensual o carnal.*’

Incluso en su forma mitigada, la Iglesia ha rechazado esta falsificacion del Reino

futuro con el nombre de milenarismo, sobre todo bajo la forma politica de un

mesianismo secularizado, “intrinsecamente perverso”.>*®

Contenidos en estas anatemas magisteriales hay varios matices, todos los cuales
representan un reino terrenal imbuido de placeres que se extienden de la carne al espiritu.
Uno podria preguntarse ¢en qué consisten las doctrinas milenarias de Montano? ¢ Cual es



su forma leve? ;Qué es milenarismo espiritual? ;Qué es el milenarismo modificado?

Para comenzar, el milenarismo en su nacimiento fue rdpidamente cortado de raiz.
En sus primeras etapas fue una doctrina relativamente simplista y llamativa: Cristo
reinara en la tierra, en la carne, por mil afios, y se deleitara con sus santos en banquetes
carnales excesivos repletos de comida y bebidas de todas las especies imaginables. La
imagenes inmediatas que esto genera lo dejan comprensiblemente aténito. Ya que todavia
estamos en la etapa naciente de la doctrina Cristiana, este hedonismo utdpico fue
denunciado por San Agustin y el primer cuerpo de fieles Cristianos, y mas tarde
formalmente condenado en el Concilo de Efeso. Como hemos visto, fue una herejia que
fue atribuida a los primeros conversos judios a la fe Cristiana quienes, tal vez estando
acostumbrados a la dependencia de una tradicion oral, malinterpretaron las alegorias de la
Sagrada Escritura:

El texto del Apocalipsis transmite con la mayor discrecion la felicidad de los
elegidos durante el reino de mil afios. Mientras que la exégesis hebrea y el
milenarismo literal describen tal felicidad paradisiaca con imagenes bizarras.**

El eclesiasticamente reverenciado tedlogo Catdlico Jean Daniélou, provee
informacién adicional sobre la malinterpretacion judaica de la Escritura mientras que
reconoce los elementos en la Tradicion que favorecen las ensefianzas de los Padres sobre
la era de paz:

Milenarismo, la creencia de que habra un reinado terrenal del Mesias antes
del fin del tiempo, es la doctrina judeocristiana que ha despertado y continla
despertando mas argumentos que cualquier otra. La razon para esto, sin embargo,
es probablemente un fracaso para distinguir entre los varios elementos de la
doctrina. Por un lado, parece dificil negar que contiene una verdad que es parte
de la provision de la ensefianza Cristiana, y que ocurre en el Nuevo Testamento
en I-1l Tesalonicenses, en | Corintios, y en el Apocalipsis de Juan ... Implica un
periodo de tiempo, la duracion del cual es desconocida para los hombres... 1-11
Tesalonicenses muestra que era la creencia de los Cristianos en Grecia, ya que
Pablo se contenta simplemente con afiadir alguna precision en detalle, y supone
gue sus corresponsales estaban esperando este reinado terrenal de Cristo.
Ademas, la doctrina es la base de los variados sucesos que se encuentran en el
Apocalipsis de Juan. La afirmacion esencial es de una etapa intermedia en la
cual los santos resucitados estan todavia en la tierra y no han entrado todavia
a su etapa final, ya que éste es uno de los aspectos del misterio de los altimos
dias que ha de ser revelado todavia.>®



La recién nacida herejia conocida por las primeras comunidades Cristianas como
Quiliasmo, y después milenarismo, continuaria asumiendo matices doctrinales y los
siguientes titulos: milenarismo carnal, milenarismo erréneo o craso, milenarismo
radical, milenarismo mundano, milenarismo secular, milenarismo falso, milenarismo
mitigado, milenarismo modificado y milenarismo espiritual.

Comencemos con la primera herejia del Quiliasmo, del griego kilias (1,000), fue
el nombre dado a la creencia de que los 1,000 afios mencionados en el Apocalipsis de San
Juan han de leerse solamente en el sentido literal. Cuando el latin comenz6 a ejercer su
influencia sobre el mundo de habla Cristiana, el Quiliasmo empezd a conocerse como
milenarismo, del latin mille (1,000). Profesaba la creencia de que Cristo pronto
regresaria a la tierra para reinar visiblemente, en la carne y con sus santos por 1,000
afios literalmente. Aquellos que sostenian estas creencias fueron llamados Milenarios y
estan divididos en dos campos. Mientras ambos campos creen en una tribulacién y
arrebato histdricos, un grupo coloca el arrebato antes de la tribulacién (Premilenarios), y
el otro grupo inmediatamente después (Postmilenarios).

Los siglos sucesivos trajeron con ello una infiltracion de sus creencias dentro de
muchas religiones, predominando mucho del pensamiento del Siglo XIX en la Iglesia de
los Mormones, Adventistas y Testigos de Jehova, pero fueron contrarrestados por una
reaccion extrema en la direccion opuesta. Los Amilenarios esposaban los errores del
Amilenarismo que provinieron de la Iglesia Sinodal Luterana de Missouri, la Iglesia
Cristiana Reformada, la Iglesia Presbiteriana Ortodoxa y la Iglesia Presbiteriana
Reformada.® No so6lo los Amilenarios repudiaron la creencia en las opiniones literales de
escatologia biblica de los Pre- y Postmilenarios, sino que negaron y se opusieron a la
posibilidad del magisterial “historico periodo de la Cristiandad triunfante”. Huelga decir,
el Magisterio condend sus creencias debido a interpretaciones fallidas del capitulo 20 del
Apocalipsis. Conforme el Milenarismo continu6é ganando notoriedad bajo varias formas,
se volvio engranado en el pensamiento de muchos movimientos Cristianos nuevos.

El Milenarismo fue pronto presentado en su mas burda exposicion. Al colocar
materia sobre espiritu se le identific6 como un reino de 1,000 afios de materialismo
superabundante. Un partidario Gnéstico de nombre Cerinto fue el proponente principal de
esta espiritualidad sin entusiasmo que florecio hacia fines del primer siglo. Segun la
escuela de Cerinto, Cristo regresaria a la tierra para reinar visiblemente y en la carne
con sus santos resucitados en medio de banquetes excesivos por literalmente 1,000 afios.
No mucho después las ensefianzas de Cerinto fueron condenadas como una forma de
milenarismo carnal, erroneo y radical. Digna de mencionar es la condenacion de San
Agustin del milenarismo carnal, que proviene de su interpretacion hedonistica del mismo



capitulo del Apocalipsis.

San Jer6nimo condeno la siguiente forma de milenarismo en su comentario sobre
Isaias 66, en donde explica la manera correcta de interpretar el milenio que los Ebionitas
malinterpretaron. Los Ebionitas eran una secta hereje conocida principalmente en la
Palestina del Siglo I al IV que brot6 de las primeras comunidades judias. Habiendo
conservado muchas de la practica judaica y su método biblico literal, interpretd la
profecia de los 1,000 afios del Apocalipsis en un sentido estrictamente secular.
Inicialmente sostenia que Jesus regresaria en la carne investido en vestimenta real digna
de un Rey para traer prosperidad a la raza humana. Eventualmente, sus creencias judaicas
recayeron en una forma de Gnosticismo, que los primeros Padres ‘“reconocieron

inmediatamente y se esforzaron por eliminar”.*

El siguiente grupo en hacer un debut publico fueron los Montanistas. Cerca del
afio 170 D.C., Montano fundé una secta hereje, la cual basaba su creencia en la
conviccion de que el reino milenario ya habia comenzado, y que la celestial Jerusalén
habia descendido sobre el municipio Frigia de Pepuza (Asia Menor). A diferencia de sus
predecesores quienes buscaban su recompensa en banquetes carnales, los Montanistas
esperaban puramente “placeres espirituales”. De ahi su opinion de la carne como un mero
instrumento guerrero en contra del espiritu, sujeto a un rigorismo bizarro y ascetismo
extremo, ya que el espiritu esperaba ansiosamente el Gran Dia del Sefior. Y cuando el
Sefior descendiera en la carne, se esperaba que inaugurara el reino milenario, el “reino
del Espiritu”. Aunque formalmente condenada por el Papa Ceferino, la herejia
Montanista prepar6 la fase preliminar para el Jansenismo 15 siglos mas tarde.***

Es digno de mencion que las “bendiciones espirituales” de las cuales hablan los
Padres de la Iglesia no se parecen a los “placeres espirituales” de los Montanistas. Para
empezar, los Padres nunca alientan extrema violencia al cuerpo a la expectativa de un
descenso fisico de Cristo a una determinada localidad por literalmente 1,000 afios.
Segundo, las alegorias biblicas de los Padres se refieren a las bendiciones espirituales
como efectos de la dispensacion de la gracia bautismal obtenida por el derramamiento de
la Sangre de Cristo, la cual santifica y fortalece tanto el cuerpo como el alma. Sto. Tomés
de Aquino provee un comentario oportuno sobre estas bendiciones espirituales: “E! texto

citado [Jr 31:38] se refiere no al Israel carnal sino al espiritual” >

Apolinar de Alejandria introdujo el milenarismo al Siglo IV. Los escritores de la
Iglesia del Siglo IV nos dicen que ademéas de ensefiar que Cristo no tenia intelecto
humano, y que su carne era de una substancia con su divinidad, Apolinar ocasion6 que el
milenarismo se extendiera a lo largo de Alejandria y sus paises vecinos.



En el Siglo XVI, el Protestantismo hizo entrar una nueva época de doctrinas
milenarias. Promovio la creencia en una nueva era dorada bajo Cristo, donde el Papado
seria derrocado junto con sus imperios seculares. En 1534, el movimiento Protestante,
conocido como los Anabaptistas, establecio el “nuevo reino de Sién” como un preludio al
nuevo reino por venir. Cada vez mas consciente de los peligros inherentes a su causa, los
Luteranos rehusaron venir en su ayuda, a pesar de su llamado de auxilio.

Con el alba de los Siglos XVII y XVIII, surgieron nuevas tendencias
apocalipticas. En ciertos paises, tales como Alemania, Francia e Inglaterra, el Fideismo se
puso cada vez mas de moda en los circulos Protestantes. Jacob Spener quien buscd
despertar al Protestantismo inactivo a través de una vida de oracion aumentada e
intensificada comenzé el Fideismo en el pasado Siglo XVII. Eventualmente se degenerd
en extrafias formas de creencias apocalipticas. Eva Buttlar predic6 una doctrina milenaria
espiritual que regreso a la Antigua herejia hedonistica del milenarismo carnal, que los
Labadistas, a su vez, adoptaron.

En el Siglo XIX, grupos milenaristas proliferaron en los Estados Unidos,
usualmente basados en el Libro de Daniel y el Apocalipsis y algunas veces reforzados por
revelaciones privadas. Encabezando estos grupos estaban William Miller y Ellen G. White
(Adventistas del Séptimo Dia), Joseph Smith (Mormones), Charles T. Russell (Testigos de
Jehovd) y sus discipulos. En algunos grupos evangélicos surgieron marcadas divisiones
entre los Premilenaristas y los Postmilenaristas: los primeros sostenian que la segunda
venida de Cristo en la carne acabaria con todos los males e inauguraria la edad dorada de
la Iglesia; la ultima que la edad dorada vendria, no de la segunda venida de Cristo, sino de
una transformacion gradual por el progreso natural y la reforma religiosa.

Doctrinas fideistas fueron pronto introducidas dentro de los circulos Catolicos. El
renacimineto de la Antigua herejia del Quiliasmo se conoceria ahora por los nuevos titulos
de milenarismo mitigado, modificado y espiritual. Esta herejia se distingue facilmente de
sus predecesoras por la exclusion de indulgencias carnales desordenadas (Cerintios y
Ebionitas) y de abstinencia carnal total (Montanistas). De ahi los titulos mitigado,
modificado y espiritual. Al igual que los Quiliastas, los Fideistas creian que antes del
Juicio General Cristo descenderia a una localizacion geografica en la tierra donde
permaneceria en la carne y reinaria visiblemente por 1,000 afios. No participaria, sin
embargo, en banquetes carnales excesivos, ni se les requeriria a sus seguidores abusar sus
cuerpos.

En oposicion a las ensefianzas de los Milenarios, los primeros Padres predicaron



un periodo prolongado de Cristiandad triunfante simbolizada por 1,000 afios. Jean
Daniélou define este futuro e historico evento que “contiene una verdad que es una parte
de la provision de la ensefianza Cristiana”, como una “efapa intermedia en la cual los
santos resucitados estan todavia en la tierra y no han entrado todavia a su etapa final, ya
que éste es uno de los aspectos del misterio de los dltimos dias que todavia ha de ser
revelado”.* Si en verdad una etapa futura, intermedia forma parte de la provision de la
ensefianza Cristiana, no puede ser identificada con las ensefianzas milenarias que
predicen un reino histdrico, definitivo y corporal de Cristo en esta tierra. Las ensefianzas
de la Iglesia a este respecto son claras:

El Papa Pio XII y la Santa Sede afirmaron que el milenarismo no puede apoyarse
ni en su forma leve: “El sistema del milenarismo mitigado, es decir, del que
ensefia que Cristo Sefior, antes del juicio final, previa o no la resurreccion de
muchos justos, ha de venir visiblemente para reinar en la tierra...” no puede
ensefiarse con seguridad.>*®

El “Milenarismo Espiritual” fue formalmente declarado como estando en
oposicidn a las ensefianzas de los simbolos de la fe, ya que en el prospecto de
Mateo 16:27: “Porque el Hijo el hombre ha de venir en la gloria de su Padre , con
sus angeles, y entonces pagara a cada uno segun su conducta.” ). Cristo no puede
venir en la gloria del Padre a menos que sea con la mira de recompensar a cada
individuo de acuerdo a sus obras.>’

Ya que la era de paz se caracteriza principalmente por un reino espiritual de Jesus
en las almas, uno no puede postular teorias de que El definitivamente reine en la tierra en
su Persona o en la carne. El texto Septuaginta de la Biblia (traduccion griega), asi como
otras fuentes de Tradicion afirman el reino personal de Cristo desde arriba:**®

iAlzate, oh Dios, sobre los cielos, sobre toda la tierra, tu gloria.>®

Algunos eruditos Catolicos creen que los ‘mil afios’ es una figura retdrica para un
largo periodo de tiempo antes del fin del mundo, cuando la Iglesia disfrutara de
una gran paz y Cristo reinara sobre las almas de los hombres. Todos los justos
que vivan durante este tiempo tienen una primera resurreccion.*®

La Divina Misericordia triunfard en el mundo entero y recibird el culto de todas
las almas... Hoy he visto el Sagrado Corazdn de Jesus, en el cielo en una gran
claridad; de la herida salian los rayos y se difundian por el mundo entero.*®

Aunque la Iglesia nunca habia condenado las ensefianzas escatoldgicas de los
primeros Padres, prohibié expresamente las ensefianzas del milenarismo mitigado,



modificado o espiritual. En una declaracion formal publicada por la Santa Sede, la Iglesia
habia sofocado de una vez por todas cualquier potencial renacimiento hereje del pasado:
“El sistema de Milenarismo mitigado no puede ensefiarse con seguridad.”™ Esta
segunda condenacién de 1944 formalmente rechazé todas las ideas que abogaban por un
reino carnal, historico y definitivo de Cristo en la tierra antes del Juicio Final.>*

La razon de que Cristo no puede regresar a la tierra en la carne y en la historia
humana proviene de la ensefianza de la Iglesia, la cual asocia el fin de la historia humana
con el regreso de Cristo a la tierra en la carne.>® El punto terminante de la historia sefiala
el fin de tres temas principales: a) la accion providencial de Dios y las varias fases del
plan divino en relacion a la raza humana como esté contenido en la revelacion; b) la libre
respuesta del hombre a la accion divina; y c) la lucha entre las fuerzas del bien y del mal,
la gracia y el pecado, Dios y Satanas. San Agustin tiene mucho que ofrecer en este
aspecto. La Iglesia estima su posicion sobre la historia humana como una pedagogia
autoritativa y teologica. Su vasto pero sin embargo simple concepto describe “Dos
Amores” construyendo dos ciudades o dos estados libres asociados, los cuales existen
lado a lado como protagonistas invisibles desde el principio hasta el fin de la historia,
“ambos bloqueados en conflicto y competencia a lo largo de las épocas proveyendo el
desarrollo historico dindmico hasta que el asunto sea decidido entre ellos, en el gran
desenlace de la Parusia, el Juicio Final, y el triunfo de Cristo y de la Iglesia”.** Aunque
el estado peregrino del hombre llegara a su fin y la historia cesard, el hombre mismo no
cesara de ser. EI hombre continuaré glorificando a Dios en su cuerpo mucho después de
que la historia haya terminado en los eternos Nueva Jerusalén y Nuevos Cielos y Nueva
Tierra.

En conclusion, después de que la herejia del milenarismo se derivé de las
ensefianzas ortodoxas de los Apostoles y primeros Padres de la Iglesia, Eusebio el
historiador y decenas de académicos malinterpretaron estas ensefianzas y atribuyeron los
errores del milenarismo a los Padres mismos. La época medieval, a su vez, despojo el
tratamiento Agustiniano de la era de su triple presentacién, y la pobre erudicién
hermenéutica suprimié este tratamiento de la literatura Catolica. Un breve repaso del
triple objetivo de hermenéutica revela la extension de esta injusticia.

Principios Catolicos Hermenéuticos

El primer objetivo que gobierna la correcta interpretacion de la Escritura se llama
noematica (del griego noema): determinar la naturaleza de las diferentes clases de los
métodos biblicos (ej., histdrico, literal, alegorico, moral, que Dios, el principal autor del
texto, intenta expresar a través de las palabras escritas por el sagrado escritor, el autor



secundario); el segundo se llama heuristica (del griego eurisko): establecer la
interpretacion del texto; y finalmente el tercero es proforistica (del griego propsero):
encontrar el modo mas conveniente de proponer, de acuerdo a las variadas aptitudes de
los lectores, el verdadero sentido del texto.*®® Dado este marco, es facil reconocer los
errores de aquellos que fallaron en divulgar el verdadero significado de los textos de los
Padres. Ya que las alegorias de los Padres fueron interpretadas literalmente, el sentido
intencionado de sus textos ni fue determinado (noemaética) ni establecido (heuristica) para
la comprension de los lectores (proforistica).

En pocas palabras, las condenaciones de la Iglesia nunca fueron dirigidas hacia la
escatologia de los Padres, sino hacia todas las formas de interpretaciones literales y
defectuosas del milenio del Apocalipsis. La Enciclopedia Catélica declara, “el
milenarismo es ese pensamiento que proviene de una interpretacion demasiado literal,
incorrecta, y erronea del Capitulo 20 del Apocalipsis... Esto solamente puede ser

comprendido en un sentido espiritual ... ™

Que la informacion que he proveido en este libro, particularmente en este
capitulo, restaure a aquellos primeros Padres de la Iglesia que predijeron una era de paz
su legitimo lugar entre la literatura Cristiana ortodoxa. Que quite para siempre el estigma
del milenarismo de sus ensefianzas y rehabilite sus nombres. Muchos primeros Padres,
Doctores y misticos de la Iglesia han predicho consistentemente una era de paz y gran
santidad Cristiana, de este modo dando gran evidencia para respaldar la posicion de que
esta ensefianza forma parte integral de la Tradicion de la Iglesia. Comenz6 con Cristo, fue
fielmente transmitida por sus apostoles y cuidadosamente legada a nosotros. Unamonos
por lo tanto a la creacion con ansioso anhelo por ese dia cuando seamos todos liberados
de nuestra esclavitud a la corrupcion, y exclamemos, “Vénga a nosotros Tu reino, hdgase
Tu Voluntad asi en la tierra como en el cielo”.

FIAT!



Epilogo

PROFECIAS DE PONTIFICES ROMANOS SOBRE
LA ERA DE PAZ

Sera finalmente posible que nuestras muchas heridas sean sanadas y que toda la
justicia brote de nuevo con la esperanza de la autoridad restaurada; que los esplendores de paz
sean renovados, y que las espadas y armas caigan de la mano y que todos los hombres
reconozcan el imperio de Cristo y voluntariamente obedezcan Su palabra, y cada lengua
confiese que el Sefior Jesus esté en la Gloria del Padre.>®

—Papa Leon XIlI

Si alguien nos pidiera una sefial... Les daremos ésta y no otra: “Reestablecer todas
las cosas en Cristo”. Esta gran perversidad puede ser la muestra y tal vez el principio de
aquellos grandes males reservados para los tltimos dias... en la plena verdad, no podemos
pensar de otra manera... En el mismo momento en que el hombre, bajo la ilusién vana de su
triunfo parta las cabezas de sus enemigos, entonces todos podran saber que Dios es Rey de
toda la tierra. Cuando el respeto humano sea desterrado y los prejuiciosy las dudas disipadas,
se ganaran grandes numeros para Cristo. Estos (conversos) a su vez se convertiran en
promotores de Su conocimiento y amor, el camino a la verdadera y perdurable felicidad.
Cuando en cada ciudad y villa la ley de Dios sea fielmente observada, se muestre reverencia
por las cosas sagradas, se frecuenten los sacramentos y las ordenanzas de una vida Cristiana
llevadas a cabo, entonces... no necesitaremos afanarnos mas en reestablecer todas las cosas
en Cristo... Cuando lleguemos a este acontecimiento, las clases ricas serdn mas justas y
caritativas con los humildes, y los Gltimos seran capaces de aguantar con mas tranquilidad y
paciencia las pruebas de un destino muy duro. Entonces los ciudadanos ya no iran tras la
lujuria. .. sino la ley...Entonces la reverencia y el amor... un deber sagrado hacia aquéllos
que gobiernan. .. ;Qué mas puede esperarse?. .. La Iglesia debe disfrutar la plena libertad.>*®

—Papa Pio X

“Y oiran mi voz, y habra un so6lo rebafio y un so6lo pastor.” Que Dios... poco antes
de consumar Su profecia para transformar esta consoladora vision del futuro en una
realidad actual... Es la tarea de Dios llevar a cabo esta hora feliz y hacerla conocida de



todos... Cuando llegue, serd una hora solemne, una grande con consecuencias no sélo
para la restauracion del Reino de Cristo, sino para la pacificacion... del mundo. Rezamos
muy fervientemente, y le pedimos a otros que igualmente recen por esta tan deseada
pacificacion de la sociedad...”™

—Papa Pio XI

El orden de la profecia, la tranquilidad y la paz, paz, paz para este mundo nuestro,
que aunque parezca presa de un armamento criminal y suicida, locamente anhela la paz,
en cualquier evento y junto con nosotros, confiadamente se la pide al Dios de paz.**

—~Papa Pio XI

La causa del hombre no solamente no esté perdida, esta segura. Las grandes ideas
que son las luces que guian el mundo moderno, seran logradas. La dignidad de la persona
humana sera reconocida no sélo formal sino efectivamente... Las indignas desigualdades
sociales seran superadas. Las relaciones entre los pueblos seran pacificas, razonables y
fraternales. Ni el egoismo... impedira el establecimiento de un verdadero orden humano,
un bien comdn y una nueva civilizacion. Ni la miseria ni la pérdida de las metas logradas,
ni el dolor ni el sacrificio ni la muerte temporal serdn capaces de ser abolidos. Pero cada
miseria humana serd capaz de tener ayuda y bienestar. Hasta conocerd ese mayor valor
que nuestro secreto puede conferir en cada debilidad humana. La esperanza no sera
extinguida debido al poder interior de este secreto que de hecho no es un secreto para
nadie que nos esté escuchando hoy. Ustedes lo entienden. Es el secreto que hablamos, es
el mensaje de Pascua.”

—Papa Paulo VI
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de cuatro libros sobre teologia mistica y dogmatica, y el iniciador de comunidades
internacionales dedicadas al avance de la tradicion mistica de la Iglesia y de la
presentacion teoldgica correcta del don mistico de Vivir en la Divina Voluntad de Dios.
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APOSTILLAS

Nota de Ta traduccion al espafol: Las cifas de documentos escritos originalmente en espafol, 0 que ya han sido traducidos al
espafiol, ej. Sagrada Biblia, Sta. Teresa de Avila, San Juan de la Cruz, San Agustin, Primeros Padres, Enciclicas y Documentos de la
Iglesia, Catecismo de la Iglesia Catulica,Santa Faustina Kowalska, Sierva de Dios Luisa Piccarreta, Venerable Concepcién Cabrera
de Armida, etc., fueron copiados de los textos en espafiol directamente. Los nimeros de las paginas en todas las citas quedaron

haciendo referencia al citado texto en inglés.

! Arzobispo Fulton J. Sheen, Sobre la Historia de Fatima, St. Bernard’s Institute, Distribuido bajo Licencia
exclusiva por The Fulton J. Sheen Co., Inc. y JAE-DSC Ventures, cassette nimero 13, lado A.

2 Our Sunday Visitor’s Catholic Almanac (Huntington, IN: Our Sunday Visitor, 1998) pé&g.309. El
Arzobispo Daniel M. Buechlein, O.S.B. de Indianapolis es el director del Comité de obispos Ad Hoc para
Supervisar el Uso del Catecismo. Hizo esta oportuna declaracién en junio de 1997 en una reunién de los
obispos de los Estados Unidos.

® Escatologia Patristica es la doctrina de las Ultimas Cosas como se encuentra en los escritos de los
primeros Padres de la Iglesia. Los Padres fueron los seguidores de Cristo del primer siglo confiados con la
tarea de transmitir fielmente las ensefianzas apostolicas a la Iglesia en sus comienzos. El Milenarismo, por
el otro lado, fue una herejia que infiltr6 la temprana Iglesia y que fue condenada por su fallida
interpretacion de la doctrina de la Iglesia sobre las Ultimas Cosas.

* “Dei Verbum” (Constitucion Dogmética sobre Revelacién Divina), Concilio Vaticano II, editado por
Austin Flannery, O.P. (Northport, NY: Costello Pub. Co., 1988), 8.

®> “La Subida al Monte Carmelo”, San Juan de la Cruz, Las Obras Completas of San Juan de la Cruz
(Washington, DC: ICS Publicaciones Instituto de Estudios Carmelitas, 1991), traducido al inglés por
Kieran Kavanuagh, O.C.D. y Otilio Rodriguez, O.C.D. pag.217; L. Il, Caps. 19, 10.

® Chaghiga’, 11,1; en La Festa Escatologica, Enzo Bianchi (Monastero di Bose, Italia: Edizioni Qigajon,
1996), pag.8.

" El comentario Talmudico fue la relacién escrita del canon y ley civil judios no contenidos en el
Pentateuco, que consiste del Mischna y Guemara.

8 Discorso del Santo Padre Giovanni Paolo II durante 1’incontro con i giovani di Roma, 21 marzo 2002,
articulos no. 4, 5, http://web.tiscali.it/avvocaturainmissione/giovani%20roma.htm.

® Papa Juan Pablo 11, Novo Millennio Inuente (Libreria Editrice Vaticana, Ciudad del Vaticano, 1994) 1, 16,
23, 30.

1% Concilio Vaticano 11, Ibid., Tertio Millennio Adveniente, 18.

1 Rm 8:19-21: Nestle-Aland Greek New Testament (Stuttgart, Germany: Deutsche Bibelgesellschaft,
1992), traducido por el P. Joseph lannuzzi del texto griego original.

12 Cardenal Joseph Ratzinger, La Sal de la Tierra (San Francisco: Ignatius Press, 1997), traducido al inglés
por Adrian Wal.cer.

3 Luisa Piccarreta naci6 el 23 de abril de 1865 en la pequefia aldea de Corato, Italia de padres pobres y
trabajadores. La jornada espiritual de Luisa comenz6 mientras estaba en una granja donde pasé muchos
afios de su nifiez. Cuando tenia nueve afios, Luisa recibié la Primera Comunién y la Confirmacion, y a
partir de ese momento aprendidé a permanecer durante horas en oracion ante el Santisimo Sacramento.
Solamente recibid educacién de primer grado, y a la edad de once afios se enlisté en la Asociacién de las
Hijas de Maria. A la edad de dieciocho se convirtié en Dominica terciaria, tomando el nombre de Sor
Maddalena en honor a Sta. Maria Magdalena. A la edad de dieciséis, nuestro Sefior le pidi6 que se
convirtiera en un “alma victima”. Esto ocurrié cuando, desde el balcon de su casa en Corato, experimentd



una visién de Jesus sufriendo bajo el peso de la Cruz, quien, elevando sus ojos hacia ella, dijo: “Aima,
jayudame!” Desde ese momento ella acepto el estado de victima para sufrir por Jesus y por la salvacion de
las almas. Gradualmente Ilegd a experimentar una condicion muy peculiar; todas las mafianas se hallaba a
si misma rigida e inmdvil en la cama, sin que nadie fuera capaz de levantarle los brazos o moverle la
cabeza o las piernas. Solamente la bendicién de un sacerdote la capacitaba para regresar a sus tareas
usuales de hacer encaje y bordado.

El 2 de febrero de 1899, se le pidié a Luisa en obediencia a su director espiritual el P. Gennaro di
Gennaro que escribiera las revelaciones que recibia de Jesls. A estas revelaciones, que continuaria
escribiendo hasta 1938, se les conoce popularmente como su “diario”. Sus revelaciones constan de 36
volimenes y contienen sus experiencias intimas y misticas, con dictados de Jests y Maria sobre cémo
“Vivir en la Divina Voluntad” y apresurar su reino universal en la tierra.

Luisa posey6 numerosos dones espirituales tales como éxtasis, apariciones, visiénes, estigmas y
bilocacién. Estuvo confinada a la cama con casi nada de comer o beber excepto por la Eucaristia por cerca
de 60 afios. Ocasionalmente comia y retenia otros alimentos en muy pequefias cantidades. Aungue estuvo
confinada a la cama, nunca sufrié ninguna enfermedad fisica excepto por la pulmonia que le quitd la vida
en 1947.

En 1926 escribié su autobiografia en obediencia a su extraordinario director espiritual y confesor
San Anibal di Francia. San Anibal editd sus escritos, de los cuales los primeros 19 volimenes fueron
correctamente examinados y aprobados por las autoridades eclesiasticas locales. Publicd varios escritos de
Luisa, incluyendo el libro L’ Orologio della Passione (Las Horas de la Pasién), el cual fue reimpreso
cuatro veces en italiano.

La Causa de Beatificacion de la Sierva de Dios Luisa Piccarreta fue abierta por Roma en 1994 y
todavia estd en marcha. Actualmente, los primeros 19 de los 36 volimenes de Luisa llevan el imprimatur y
nihil obstat de la autoridad de la Iglesia local. El Obispo de Luisa Joseph Leon y su director espiritual y
censor librorum San Anibal di Francia, no encontraron nada en sus obras contrario a la Fe Catolica. Sin
embargo, esto no asegura inmunidad de error por parte de aquellos que puedan presentar o interpretar sus
obras en maneras que contradigan la ensefianza Catolica. Por esta razén, la Iglesia solicita que hasta la
conclusién y aprobacion de la edicion critica de las obras completas de Luisa, los Catélicos deberan
ejercitar cautela al leer las traducciones de sus escritos (Pro-manuscritos) que se han puesto a disposicion
del publico en afios recientes.
| uisa Piccarreta, Pro-Manuscritos (Milano, Italy: Assocazione del Divin Volere, 1977); Febrero 24,
1917.
™ Ibid. Oct 6, 1922.

' Ibid., SeP 11, 1922.

7 Mons. Anthony D. Muntone, S.T.L., el postulador, fue a Roma a presentarle al Rev. Paul Molinari una
lista de los materiales del P. Walter Ciszek que consistian en 400 cartas, 45 testimonios, numerosas
homilias y videos. EI P. Molinare elogio bastante la vida ejemplar del Rev. Walter Ciszek.

18 p_ Walter Ciszek, He Leadeth Me (El me Gui6) (San Francisco: Ignatius Press, 1995), pags. 116-117.

19 “Gaudium et Spes,” Concilio Vaticano I, editado al inglés por Austin Flannery, O.P. (Northport, NY:
Costello Pub. Co., 1988), 34.

% para una comprensién mas extensa del concepto de divinizacion, lo refiero al capitulo Divinizacion y la
Divina Voluntad.

2! Juan Pablo I1, Novo Millennio Inuente, http://www.ewtn.com/library/PAPALDOC/IP2MIL3.HTM, 23.

%2 De las numerosas expresiones utilizadas para describir el histérico periodo de Cristiandad universal de
los Padres, nos limitamos a la nomenclatura “era de paz”, acufiada por nuestra Sefiora de Fatima el 13 de
julio de 1917: “Por fin mi Inmaculado Corazén triunfarda. El Santo Padre me consagrard a Rusia, que se
convertird, y sera concedida al mundo una era de paz”.



215 25:6.

* San Justino Maértir, “Didlogo con Trifon”, Los Padres de la Iglesia (Christian Heritage, 1948).
Concerniente al significado de la “resurreccion de la carne”, lo refiero al capitulo sobre La Primera
Resurreccion.

% La expresion “resucitar de entre los muertos™, se trata en el capitulo sobre La Primera Resurreccion.

% San Ireneo de Lyon, “Adversus Haereses,” V.33.3.4., Los Padres de la Iglesia (NY: CIMA Publishing
Co., 1947), pags. 384-385.

27 \er nota al pie de péagina a Lucas 11:2 en la Nueva Biblia Americana, St. Joseph Edition (NY: Catholic
Book Pub. Co, 1991), pag. 119.

% Gaudium et Spes, Ibid., 26.

* Rm 8:15-16.

%0 El Papa Ledn XI11 afirmé que la Sagrada Escritura es la principal fuente de nuestra fe (Providentissimus
Deus, Papa Ledn XIlII, Ench. Bibl., 114, pag. 51), y otros pontifices han enfatizado el papel de la Sagrada
Escritura en el desarrollo de la teologia, entre quienes los Papas Benedicto XV (Spiritus Paraclitus) y Pio
XII (Humani Generis) son dignos de mencién.

%! Karl Rahner and Herbert Vorgrimler, Diccionario Teoléogico (Londrs: Herder y Herder, Tercera Edicion
1968), pag. 171; Nueva Enciclopedia Catolica (NY: McGraw-Hill Book Co., 1967), vol. V, pags. 853-854.
82 Ignacio Ortiz de Urbina, “Das Glaubenssymbol von Chalcedon: sein Text, sein Werden, seine
dogmatische Bedeutung,” Das Konzil von ChaLcedon (Wirzburg: Echter, 1959) v. 1, pag. 398.

% R.M. Grant y H.H. Graham, Los Padres Apostélicos: Primer y Segundo Clemente (NY: Thomas Nelson
& Sons), 1 Clemente 42,2.

% Dei Verbum, 7-8.

% Tengo todavia mucho que deciros, pero no podéis soportarlo ahora. Cuando venga Aquél, el Espiritu de
verdad, El os conducira a toda la verdad... y os anunciara las cosas por venir” (Jn 16:13).

% Dei Verbum, 8.

%" Sto. Tomas de Aquino, Summa Theologica (NY: Benzinger Bros., 1947), Tratados sobre las Virtudes
Teologales, Cuestion 1: De la fe; Art. 7: ;Han ido aumentando los articulos de fe en el transcurso del
tiempo?

% Vicente de Lerins, Conmonitorio de 434, Johannes Quasten, Patrologia (Utrecht—Brussels: Spectrum
Pub., 1850), Vol. I, Cap. 41, pags. 9-10.

% papa Leo6n XI11, Providentissimus Deus, Ibid., pag. 18.

“0 John Henry Newman, Discusiones y Argumentos sobre Varios Temas (Londres: Basil Montagu
Pickering, 1872), II, 1.

* Diccionario Catélico de Teologia Dogmatica (Milwaukee, WI: Bruce Publishing Co., 1952), pags. 80-
8l

“2 Novo Millennion Inuente, 42.

*% Yves Congar, El Significado de la Tradicién (NY: Hawthorn Books, 1964), pags. 99-100.

* Yves Congar, Tradicién y Tradiciones (NY: Macmillan, 1967), traducido al inglés por M. Naseby y T.
Rainborough, pég. 24.

*® Agustin de Hipona, De Civitate Dei (La Ciudad de Dios) (Washington: Imprenta Universidad Catdlica de
América, 3a Edicién, 1977), L. XX, Cap. 7.

“® No hay mas que un remedio para nuestro laico mundo, impregnado del espiritu de la comodidad y el
placer: el Espiritu de Dios. Sélo El puede revivir a la Iglesia por medio de un nuevo Pentecostés. EI Papa
Juan XXIII proclamo esta verdad vigorosamente en su comentario introductorio en el Concilio Vaticano
Segundo: “La Iglesia necesita un nuevo Pentecostés.” En todas las Iglesias Catélicas a lo largo de todo el
mundo, estas palabras se rezaron en preparacion para el Concilio Vaticano Segundo: "jRenueva tus
maravillas entre nosotros como en un Nuevo Pentecostés!" Cincuenta afios antes del Concilio Vaticano



Segundo del Papa Juan XXIII, Jesus le habia dicho a su secretaria mistica, la Venerable Conchita de
Armida:

“Al enviar al mundo un segundo Pentecostés, quiero que arda, quiero que se limpie, ilumine e
incendie y purifique con la luz y el fuego del Espiritu Santo. La Gltima etapa del mundo debe sefialarse muy
especialmente por la efusion de este Santo Espiritu. Quiere reinar en los corazones y en el mundo entero,
mas que para Su gloria, para hacer amar al Padre y dar testimonio de Mi, aunque Su gloria es la de toda la
Trinidad.” (Marie Michel Philipon,, O.P., Conchita: Diario Espiritual de una Madre de Familia (New
York: Alba House, 1978), mensaje del 26 de enero de 1916).

“Que a ese Santo Espiritu acuda todo el mundo, pues ha llegado el tiempo de Su reinado, y esta
ultima etapa del mundo a El le pertenece muy especialmente para ser honrado y exaltado... Que a la mayor
brevedad se proceda a llamar con oraciones, penitencias y lagrimas a este Santo Espiritu, suspirando por su
venida. Y vendra. Yo lo enviaré otra vez de una manera patente en sus efectos, que asombrara e impulsara
a la Iglesia a grandes triunfos.” (1bid., 27 de septiembre de 1918).

El Papa Juan Pablo II proclamoé a los latinoamericanos en 1992, “iDad la bienvenida al Espiritu,
para que pueda tener lugar un nuevo Pentecostés en cada comunidad!”

*" Beata Dina Bélanger, La Autobiografia de la Beata Dina Bélanger, (tercera edicion, 1997), traducida al
inglés por Maria St. Stephen, R.J.M., péags. 323-324, 333.

“® padre Martino Penasa,, E imminente una nuova era di vita cristiana?, 1l Segno del Soprannaturale
(Udine, Italia, 1990). La declaracién vino en respuesta a la pregunta que le formulara el erudito biblico P.
Martino Penasa. El P. Penasa visitd a Mons. S. Garofalo, actualmente Consultor para la Congregacién para
la causa de los Santos, y le hablé sobre el fundamento biblico de una era de paz histérica y universal, a
diferencia del milenarismo. Mons. Girofalo, convencido por la fuerza de la presentacion del P. Penasa, lo
alentd a discutir el asunto con el Prefecto de la Sagrada Congregacion para la Doctrina de la Fe, el Cardenal
Joseph Ratzinger. El cardenal respondié a la pregunta del P. Penasa declarando, “la cuestion todavia esta
abierta a libre discusion, ya que la Santa Sede no ha hecho ninguna declaracion definitiva al respecto” {en
el italiano original: “La questione é ancora aperta alla libera discussione, giacché la Santa Sede non si &
ancora pronunciata en modo definitivo”’}.

“ A la Venerable Anne Catherine Emmerich le dijo nuestro Sefior que “su don de ver el pasado, el presente
y el futuro en vision mistica era mas grande que el que cualquier otro poseyera en la historia” (cf. La Vida
de Anne Catherine Emmerich); Sta. Catalina de Siena a menudo oraba por la salvacioén “de todo el mundo”
y por “toda criatura racional” (cf. El Didlogo de Sta. Catalina de Siena); Y San Juan de la Cruz declara que
al alma en el alto estado de la union transformante, se le da una vision sobrenatural en la que contempla,
“en una vista Unica” la “armonia de cada criatura” en la vida divina de Dios “con tal novedad” (“La Llama
de Amor Viva”, Juan de la Cruz, Las Obras Completas).

%0 |_uisa Piccarreta, Manuscritos, Abril 8, 1918.

1 1dem., Nov 26, 1921.

*2 Nacida en 1905 en la aldea de Glogowiec cerca de Lodz, Helena Faustina fue la tercera de diez hijos.
Desde una muy temprana edad, Faustina estuvo dedicada a la oracién, el trabajo y los pobres. Asistio
menos de tres afios a la escuela primaria y a la edad de once afios Helena oy por primera vez una voz en su
alma, llaméndola a un més perfecto modo de vida. A la edad de 14, Helena comenzé a trabajar como criada
domeéstica para ayudar a sus padres. A la edad de 20, entré a la Congregacion de las Hermanas de Nuestra
Sefiora de la Misericordia en la cual, como la Hermana Maria Faustina, paso 13 afios. A pesar de una vida
aparentemente simple y monétona, la Hermana Faustina tuvo una excepcionalmente profunda unién con
Dios. Aun desde el principio de su nifiez, deseaba convertirse en una santa, y consistentemente trabajé con
JesUs por la salvacion de las almas perdidas, adn al grado de ofrecer su vida como un sacrificio por los
pobres pecadores. Como tal, se le dio la gracia de mucho sufrimiento, asi como numerosas gracias misticas.
A la Hermana Faustina, Jesus le dijo, “En la Antigua Alianza envié profetas blandiendo rayos a mi pueblo.



Hoy te envio con Mi misericordia a la gente de todo el mundo. No quiero castigar a la humanidad doliente,
sino que deseo sanarla, apretindola a Mi Corazén Misericordioso.” Esta simple, pero confiada religiosa,
iba a ser confiada con una de las declaraciones mas asombrosas de Dios, esparcir la devocién a su Divina
Misericordia.

Sacudida y quebrantada por la tuberculosis, y de los muchos sufrimientos que soport6 en sacrificio
por los pecadores, la Hermana Faustina murid el 5 de octubre de 1938 a la joven edad de 33 afios, la misma
edad que nuestro Sefior cuando EIl muri6. En 1993, el primer Domingo después de Pascua, en la Plaza de
San Pedro en Roma, el Papa Juan Pablo Il la declar6 Beata. En su declaracion a su Audiencia General, el
Santo Padre dijo, “Dios nos ha hablado a través la riqueza espiritual de la Hermana Faustina Kowalska. Le
dejo al mundo el gran mensaje de la Divina Misericordia y un incentivo para completar la entrega de si
mismo al Creador. Dios la dot6 de una gracia singular que le permitié experimentar su misericordia a
través de un encuentro mistico y por medio de un don especial de oracion contemplativa (énfasis afiadido).”
La Beata Faustina fue canonizada en Roma el primer Domingo después de Pascua durante el Gran Afio de
Jubileo 2000. Tuve el privilegio de asistir personalmente a las ceremonias tanto de su beatificacion como
de su canonizacion en la Plaza de San Pedro. Durante la ceremonia de canonizacion, el Papa declar6: “El
Segundo Domingo de Pascua en toda la Iglesia de ahora en adelante se llamara “Domingo de la Divina
Misericordia.” Ella fue la primera Santa del nuevo milenio.

%% Kowalska, Sta. Marfa Faustina, Diario, Divina Misericordia en mi Alma (Stockbridge, MA: Marianos de
la Inmaculada Concepcion, 2000), entrada 137.

> Ibid., entradas 1789, 1796.

*® Rev. Arthur McGratty,, S.J., El Sagrado Corazén: Ayer y Hoy (NY: Benzinger, 1951), pag. 229.

% \era Grita fue una colaboradora Salesiana que nacié en Roma, Italia el 28 de enero de 1923. Después de
haber obtenido su licenciatura en leyes en Savona, a la tierna edad de 21 afios, Vera cay6 victima de la
invasion aérea militar de la Segunda Guerra Mundial en 1944 sobre la ciudad de Savona. La multitud de
ciudadanos que escapaban pisotearon a Vera, quien permanecié tendida en el suelo inmévil durante horas
al lado de otros cuerpos heridos y muertos. Las heridas que sufrio la acompafiarian por el resto de su vida.
Sufrié graves lesiones en sus 6érganos internos, cabeza, pulmones e higado que le ocasionaron fiebres
frecuentes, severos dolores de cabeza, que a su vez, dieron lugar a otras enfermedades relacionadas. A
pesar de las alergias de Vera que a menudo le evitaban tomar sus medicamentos o analgésicos, ella acepto
sus dolores por amor a Jesus y por la salvacion de almas. A pesar de su fragil salud Vera continuo
ensefiando en escuelas por muchos afios. Se convirtié en una Salesiana terciaria en 1967, y el 19 de
septiembre de 1967, comenzé a recibir mensajes de Jesus y Maria, los cuales anotaba en su Diario de
“Tabernaculos Vivientes”.

Jesus le pidid a Vera que sometiera todas sus obras a su director espiritual el P. Gabriel Zucconi
(cf. mensaje del 26 de diciembre de 1967), quien fue el sacerdote escogido por Jesus para iniciar y difundir
el mensaje de ‘Tabernaculos Vivientes’. Vera se ato a esta obra a través del voto de victima por el reinado
Eucaristico de Jesus en las almas, y a través del voto de obediencia a su director espiritual. A cambio, JesUs
le dio a Vera Su propio nombre: “He dado Mi Santo Nombre, y de ahora en adelante te llamaré y serds
Vera de Jesus’”

Vera se confesaria con el P. John Bocchi, mientras el P. Joseph Borra, el director del Instituto
Salesiano de Roma examinaba sus escritos. Asombrosamente, ni uno de los parientes de Vera estaba
consciente de sus experiencias misticas, las cuales confiaba con confianza a su director espiritual. Fue
solamente después de la muerte de Vera en Savona, Italia el 22 de diciembre de 1969 que sus amigos y
vecinos llegaron a saber de la gran mision que recibi6 para la Iglesia entera. A Vera, Jesus le dejo un
importante mensaje concerniente a la institucion de los Tabernaculos Vivientes. Debido a la escasez de
adoradores de la Eucaristia, asi como a las profanaciones, trasgresiones e irreverencias hacia la Sagrada
Hostia, se pierden muchas gracias que de otra manera hubieran sido concedidas a través del Sacramento de



amor de Jesus. En respuesta a los abusos del hombre, Dios Ilama a la criatura humana a regresar al estado,
proposito y orden originales para los cuales fue creada, para convertirse en un “Tabernaculo Viviente” para
la santificacion de otros y del mundo. Esta, en esencia, es la mision que Dios le confié a ‘Vera de Jesus’.
JesuUs le revela a Vera que entre sus criaturas el Papa es el primer misionero a quien Dios ha
Ilamado a convertirse en un Tabernaculo Viviente (cf. mensaje del 11 de junio de 1968), y a quien invita a
reconocer este don publicamente, ante el mundo (cf. mensaje del 15 de julio de 1969). En los mensajes de
Vera, un Tabernaculo Viviente no es solamente el alma que adora la Eucaristia, es una victima voluntaria
de su Divina Voluntad que “vive en el mundo y en la sociedad” y le da la bienvenida en su “plenitud” a la
actividad eterna de las tres divinas Personas en la Sagrada Hostia. Jesus llamé a Vera al estado de victima,
a un “Nuevo y Santo Martirio” que consiste en aceptar todos los obstaculos y pruebas que Satanas coloca
en el sendero de aquellos que promueven esta obra (cf. mensaje del 30 de junio de 1968). Por ultimo, Jesus
revel6 que todos los Tabernaculos Vivientes deben tener una fuerte devocidn a Maria: ya que Maria es la
primera criatura en llevar a Jesus, el Tabernaculo Viviente Mismo, ella llena el cargo de formar a todos los
demas Tabernaculos Vivientes para el inminente triunfo de su Inmaculado Corazon en el mundo y en la era
de paz.
> Vera Grita, Opera di Tabernacoli Viventi (Living Tabernacles), a cura di Giuseppina e Liliana Grita,
Edizioni Segno, Udine, Italia 1989 (traduccién al inglés del texto original en italiano por el Rev. Joseph L.
lannuzzi) pags. 45, 47.
%8 |bid., pags. 38, 118.
% Ibid., pag. 116.
% |bid., pags. 33, 160, 162.
% Ihid., pag. 17.
62 H.M. Manteau-Bonamy, O.P., La Inmaculada Concepcién y el Espiritu Santo (Kenosha: Franciscan
Mariatown Press, 1977), traducido por el Hermano Richard Arnandez, F.S.C., pag. 117.
8 Milenarismo es la creencia en una utopfa hedonistica inaugurada por Cristo, cuyo reinado fisico sobre la
tierra con sus santos durara literalmente 1,000 afios (cf. el capitulo “Magisterio y Milenarismo™).
% Epitome Historiarum, 471/5 (Lipsiae: Teubner 1868); cf. Historiae 7,18 (Lipsiae: Teubner 1887).
% Berthold Altaner, Patrologia (NY: Herder y Herder, 1961), pag. 263.
% Quiliasmo, del griego kilias (1,000), fue el nombre dado a la creencia de que los 1,000 afios mencionados
en el Apocalipsis de San Juan habian de entenderse literalmente. Cuando el latin comenz6 a ejercer su
influencia sobre el mundo de habla Cristiana, el Quiliasmo empez6 a conocerse como milenarismo, del
latin mille (1,000). Los Padres, que tenian conocimiento del simbolismo y la alegoria de la Sagrada
Escritura, evitaron tales literalismos.
% Los Padres Ante-Nicenos (Peabody, MA: Henrickson Pub., 1995), Vol. V, fragmento VI, 25. A
diferencia de la herejia milenaria que atribuye la glotoneria y los placeres carnales a la era dorada del
espiritu, el Padre de la Iglesia Papias usa las imagenes de la naturaleza en el género alegérico de sus dias
para pintar un retrato—lo suficientemente simple para que el pueblo medio de sus dias lo comprendiera—
de la futura era universal de reconciliacion entre Dios y la creacion:
“Vendran los dias en los que crecerdn vides, teniendo cada una diez mil ramas, y en cada rama
diez mil ramillas, y en cada verdadera ramilla diez mil retofios, y en cada uno de los retofios diez mil
racimos, y en cada uno de los racimos diez mil uvas, y cada uva cuando sea prensada dara cinco y veinte
metros de vino. Y cuando alguno de los santos habra tomado en la mano un racimo, otro gritara, “Soy un
racimo mejor, tomame; bendice al Sefior a través de mi'. Del mismo modo, [dijo EI] que un grano de trigo
producira diez mil espigas, y que cada espiga tendra diez mil granos, y cada grano producira diez libras
de harina pura, fina; y que las manzanas, y las semillas, y la hierba produciran en proporciones similares;
y que todos los animales, alimentandose entonces solo de los productos de la tierra, se volveran apacibles y
armoniosos, y estaran en perfecta sumision al hombre” (Ibid., fragmento, IV).



® Nueva Enciclopedia Catdlica, Vol. X, pag. 979.

% W.A. Jurgens, La Fe de los Primeros Padres (Collegeville, MN: Liturgical Press, 1970), pag. 294.

" san Jerénimo, De Viris Illustribus, 18 (Firenze: Sansoni, 1964), Ed. Vallarsi II, pag. 845. “Eso dicen” se
refiere a los partidarios de Eusebio.

™ papias de Hierapolis, Los Fragmentos de Papias, no. 3-4, en Los Padres de la Iglesia, pag. 374.

™ San Ireneo se refiere a los apéstoles como presbiteros, “quemadmodum presbyteri meminerunt”
(Adversus Haereses).

™ Los eruditos de la Escritura sefialan que en los Hechos de los Apéstoles, donde los ancianos son
mencionados por primera vez, no es s6lo una distincion hecha entre su papel [presbyteros] y el de los
Apostoles [apostolos] (Hch 15:2.6.23), sino que su funcion es explicada como la de salvaguardar la
Tradicion apostélica y de gobernar la comunidad Cristiana (Hch 20:17-35). El autor de los Hechos [es de
suponer San Lucas] se refiere a los preshiteros como episkopoi (Hch 20:28), y San Pedro Apostol
modestamente se refiere a si mismo como un presbitero [syspresbyteros] (1 P 5:1).

Mientras que Hechos 20:17 y 1 Pedro 5:1 comparten ambos el titulo original griego “presbitero”,
no suponen el compartir en el mismo cargo. Los presbiteros eran segln se dice un grupo de ancianos santos
y sabios de la primera comunidad Cristiana quienes, aunque parecian no tener las facultades para absolver a
otros de sus pecados (St 5:16), salvaguardaban la Tradicion apostélica y gobernaban al rebafio confiado a
ellos. Esto se hace notar especialmente en las epistolas de San Pablo, donde él, a diferencia de San Pedro y
San Lucas, nunca se refiere a los ancianos como presbyteros sino como diakonos, de ese modo enfatizando
tal vez la funcién mas importante de su cargo: servicio hacia el prdjimo, especialmente dentro de la familia
de Dios. Ilustrando mas el cargo presbiteral esta el autor de las “cartas pastorales” (es incierto si es el
mismo Pablo de las epistolas), quien describe su propésito como el de formar, guiar y organizar la
comunidad Cristiana;: como lideres, han de predicar y ensefiar (1 Tm 5:17). De sus caracterizaciones multi-
facetas, el titulo presbyteri, en la Tradicion, se refiere especialmente a los Apéstoles y a los Padres.

Frente a la aparente confusion sobre el uso del titulo presbyteros, la reciente erudicion biblica nos
ayuda a comprender su doble distincién tradicional. Mientras que es cierto que presbyteros era un titulo
personal dado a los Apodstoles, también se convirtié en un titulo honorario para un “colegio” que tenia la
obligacion explicita de salvaguardar la fe y gobernar el rebafio de Dios. Siempre que oimos a los primeros
Padres de la Iglesia referise a los preshyteros se entiende, por lo tanto, tanto a los Apdstoles como al
colegio instituido para el bienestar y cuidado de los miembros y la fe de la primera comunidad Cristiana.

La Tradicion, ademas, indica que los “ancianos” no eran simples conocidos, sino muy conocidos
fieles y sabios Cristianos, quienes con precision transmitian la Tradicion apostdlica. Estos ancianos
también vivian en comparfiia de los Apostoles y comprendian detenidamente sus ensefianzas. Es a estas
ensefianzas apostolicas a las que Papias proclama su fidelidad.
™ Codex Vaticanus Alexandrinus, (Romae, 1747), Nr. 14 Bibl. Lat. Opp. |. pag. 344.

“El tltimo de estos Evangelistas, Juan, apellidado hijo del trueno, a una edad muy avanzada...
dictd su Evangelio... a su propio discipulo, el virtuoso Papias de Hierapolis” (Jaques Paul Migne,
Patrologiae Graeca (Paris 1857)).

“Sacando su inspiracion del gran Papias de Hierapolis, quien vivid en compaiiia del Apdstol quien
aprendi6 sobre el pecho de Cristo” (Anastasii Abbatis, Sanctae Romanae Ecclesiae Presbyteri et
Bibliothecarii, Opera Omnia, Anastasius of Sinai, accurante J.P. Migne, Lutetiae Parisiorum, Migne 1852;
[Commentary on the Hexameron, 1. Migne, Patrologiae Graeca LXXXIX, pag. 860]).

“Papias, Obispo de Hierapolis, un testigo ocular de Juan” (Georgii Monachi Chronicon, en
aedibus B.G. Teubneri, Lipsiae, Parisiorum, 1904; cf. Chronikon, syntomon ex diaphoron chronographon te
kai exegeton synlegen kai syntheon upo Georgiou Monachou tou epikale Hamartolou, Lipsiae, Parisiorum,
1863).

8 Martir, Dialogo con Trifon, pags. 277-278.



70 Si 39:1-3.

" Richard N. Soulen, manual de Criticismo Biblico (Atlanta, GA: John Knox Press, segunda edicion,
1981), pag. 15.

® Ap 17:3.9. Los eruditos de la Escritura creen que la ciudad con siete Colinas sobre la cual se sienta la
ramera sea Roma, ltalia.

7 «“Adan muri6 en el afio 930 cuando Matusalén tenia noventa y cuatro afios. Este Giltimo vivio hasta que
Sem, llamado también Melquisedec, tenia cincuenta afios. Sem, o Melquisedec, murié en Sién cuando Isaac
tenia treinta y tres afios, y éste Ultimo vivié hasta la edad de 180-2288 afios después de la creacion de Adan,
pero poco tiempo antes del nacimiento de Amram, el padre de Moisés. Por lo tanto la historia vino de Adan
y los patriarcas a Moisés, el gran dador de la ley, Fundador de la nacionalidad hebrea y escritor de los cinco
libros de la Biblia” (“De Religione Hebracorum”, n. 68, Father James L. Meagher, D.D., How Cristianas
Said the First Mass [Como ofrecieron la Primera Misa los Cristianos] (IL: Tan Books and Pub., Inc. 1984)

).
8 Martir, Dialogo con Trifén, pags. 277-278.

8 Ireneo, Adversus Haereses, 1V, 20,7.

% bid., 1V,38,1; 20,5.

% Ibid., L. 28, Cap. 3; L. 30,4; L. 33,2.

& Idem.

% Sal 91:7.

8 Sal 144:13.

%7 Sal 68:18.

881518:7;21:11.

% Prefacio del Apocalipsis, en “Los Padres Ante-Nicenos”, Ibid.

% «Carta de Bernabé,” Los Padres de la Iglesia (NY: CIMA Co., 1947), Cap. 15.

°! patrologia, pag. 80.

% Al igual que San Agustin, Tertuliano, fue un converso desde el afio 197 y el primer gran escritor
eclesiastico en latin. Vivio durante la edad del descubrimiento dogmatico Cristiano, cuando las Personas y
Naturalezas de Cristo todavia no habian sido definidas dogmaticamente. En sus pioneros esfuerzos para
ayudar a la Iglesia en su descubrimiento de las verdades arraigadas en la Esritura y la Tradicion, sus
rigorosas creencias morales se desbalancearon. Mientras que la Iglesia respeta sus contribuciones al campo
de la escatologia como habiendo provenido de la ensefianza de los Apdstoles, sus creencias morales, por el
otro lado, se cree que hayan provenido de las doctrinas de los Montanistas. Entre sus falsas creencias, 10s
Montanistas prohibian segundas nupcias a los viudos; la huida de la persecucion (el soldado Cristiano
deberia voluntariamente morir por su fe); e imponia rigurosos ayunos. Mientras nota sus defectos, la
Enciclopedia Catolica reconoce las contribuciones patristicas de Tertuliano (cf. Nueva Enciclopedia
Catolica, Vol. V, pag. 854).

9 “Milenarismo, la creencia de que habra un reinado terrenal del Mesias antes del fin del tiempo, es la
doctrina judeocristiana que ha despertado y continda despertando mas argumentos que cualquier otra. La
razén para esto, sin embargo, es probablemente un fracaso para distinguir entre los varios elementos de la
doctrina. Por un lado, parece dificil negar que contiene una verdad que es parte de la provision de la
ensefianza Cristiana, y que ocurre en el Nuevo Testamento en I-11 Tesalonicenses, en | Corintios, y en el
Apocalipsis de Juan” (Jean Danielou, London, Darton, Longman & Todd, Historia de la Antigua Doctrina
Cristiana, Antes del Concilio de Nicea, (Philadelphia: Westminster Press, 1964), pag. 377). Nueva
Enciclopedia Catolica (Nueva Enciclopedia Catdlica), Vol. XIII, pag. 1021.

% Nueva Enciclopedia Catdlica, Ibid., Vol. XIIl, pag. 1021.

% Tertuliano se refiere aqui a la resurreccion espiritual de los santos a la vida de gracia como se presentd
anteriormente en los escritos de San Justino Martir.



% |_as bendiciones epirituales a las cuales se refiere Tertuliano, se describen en mayor extension en los
escritos de San Justino y San Ireneo.

%" Tertuliano, Adversus Marcion, Los Padres Ante-Nicenos (Peabody, MA: Henrickson Pub., 1995), Vol. 3,
pags. 342-343.

% Tertuliano, Apologia del Cristianesimo, Vol. 3, pags. 53-54.

% san Hipélito, Los Fragmentos de Comentarios sobre Varios Libros de la Escritura, en “Los Padres
Ante-Nicenos”, Vol. V edicion autorizada, WM. B. Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids, MI,
(1978) Cap. 4, pag. 163.

100} a Enciclopedia Catdlica reconoce sus contribuciones patristicas (cf. Nueva Enciclopedia Catolica,
Vol. V, pag. 854).

191 Nueva Enciclopedia Catélica, Vol. IX, pag. 742.

102 5an Metodio, El Banquete de las Diez Virgenes, Discurso IX, en “Los Padres Ante-Nicenos”, Ibid., Vol.
VI, Cap. 1, pag. 309. La expresion “cesar de formar esta creacion” no deletrea el fin de la gracia de Dios en
la historia, sino méas bien el fin de una era de la formacidn de los elegidos de Dios destinados para la era de
paz. De igual manera, la expresion “dia de la gran resurreccion” alude a Apoc. 20:4-7, que, mas dentro de
este libro, San Agustin interpreta espiritualmente: una resurreccion espiritual de los santos al fin de los seis
mil afios de la existencia del hombre.

San Metodio pone el “dia de la resurreccion” en minusculas aludiendo no a la Resurreccion Final
de todos los muertos, sino a la “primera resurreccion” de Apoc. 20:6: “Dichoso y santo el que participa en
la primera resurreccion; la segunda muerte no tiene poder sobre éstos...”. Este concepto se reafirma en su
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no sera ya ocultado el que te ensefia; con tus ojos veras al que te ensefia, y con tus oidos oiras detras de ti
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1 Mt 27:51-53.

142 Tomas de Aquino, Summa Theologica, Qu. 77, art. 1, rep. 4, passim.
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Triunfo del Reino de Dios portando el imprimi potest de la Iglesia, afirmo que alguna clase de
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Reino de Dios, St. Andrew’s Productions, McKees, PA, 1999, pag. 83). Por lo tanto cualquier alusion
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movimiento de los cuerpos celestiales: ‘Asi pues de luna en luna nueva, y de Sibado en Sdbado, vendra



todo el mundo a prosternarse ante mi, dice el Serior’ [Is. 66:23] ” (Ibid., pag. 82).

Es digno de mencién que la transformacion en el tiempo susodicho (Ibid., pags. 80-81) representa
principalmente un cambio en la vision de la humanidad del mundo a su alrededor, quien, a través del don
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20 | a Venerable Concepcién Cabrera de Armida, carificsamente conocida como Conchita, fue una
prometida, esposa, madre de nueve hijos, abuela, mistica y escritora espiritual. Nacié el 8 de diciembre de
1862, en San Luis Potosi, México. Muri6 el 3 de marzo de 1937, en la Ciudad de México. Conchita fue
escogida por Dios para esparcir en la Iglesia las Obras de la Cruz. Estas Obras incluyen el Reinado del
Espiritu Santo, la Encarnacion Mistica, los dolores internos de Jesls y el martirio interno de la soledad de
Maria. Por mas de cuarenta afios, por consejo de sus directores espirituales, mantuvo fielmente un diario
espiritual que numeran 66 Manuscritos escritos que igualan la amplitud de la Summa de Sto. Tomas de
Agquino. Sus obras estan dirigidas a gente de todas las clases sociales: a gente soltera y casada, a sacerdotes
y Obispos, a religiosos y a todas las almas consagradas.

Como escritora mistica oy6 a Dios diciéndole: “Pideme una larga vida de sufrimiento y escribir
mucho... Esa es tu mision en la tierra”. Fielmente acat6 la obediencia de todos sus directores espirituales:
Padre Alberto Mir, S.J. (Dic. 13, 1852 - Dic. 22, 1916), Padre Felix Rougier, S.M. (Dic. 17, 1859 - Ene. 10,
1938), Canon Emeterio Valverde y Téllez (Mar. 1, 1864 - Dic. 26, 1948), Mons. Dr. Ramon Ibarra y
Gonzélez (Oct. 22, 1853 - Feb. 1, 1917), y Mons. Luis Maria Martinez (1881-1956), Obispo Auxiliary de
Morelia, y posteriormente Arzobispo Primado de México.

Al tiempo que comenzd su proceso de canonizacion en 1959, cerca de 200 volimenes de sus
escritos fueron presentados a la Congregacion para la Causa de los Santos. El 20 de diciembre de 1999, fue
declarada Venerable por el Papa Juan Pablo II.

20 phjlipon, Conchita, pags. 195-196.
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caso de Maria, ella es la imagen del futuro estado de la Iglesia de “perfecta unioén con Cristo”.

21 Aristide Serra, Parola, Spirito e Vita, semestrale - n.2, luglio — dicembre 1998/2, collana 38 Lo Spirito
Santo (Centro editoriale dehoniano, Bologna, Italy); articulo Lo Spirito Santo e Maria en Lc 1,35. Antico e
Nuovo Testamento a confronto,, pags. 119-140. El equipo de editores incluyen a Enzo Bianchi, Giancarlo
Biguzzi, Clara Burini, Alceste Catella, Francesca Cocchini, Rinaldo Fabris, Eleuterio Fortino, Daniele
Garrone, Luciano Manicardi, Luca Mazzinghi, Alberto Mello, Luciano Monari, Salvatore Natoli,
Gianfranco Ravasi, Gerard Rosse, Aristide Serra, Patrizio Rota Scalabrini, Horacio Simian-Yofre, Paolo
Vian, Alexandre Winogradsky y Giorgio Zevini.

212 | dem.

23 De Montfort, San Luis Grignion, Verdadera Devocién a Maria, Rockford, IL Tan Books, 1985, Articulo
no. 35, pag. 299.

2 |pid., Articulo 47.

23 1bid., no.49, pag. 303. La expresion polivalente de San Luis “la segunda venida” refleja su escatologia
sobre una historica era de santidad Cristiana en la cual Cristo reina en las almas de las criaturas humanas.
San Luis interpreta la segunda venida de Cristo a través de Su Encarnacién y Su reino en Maria, a través de
quien El extiende Su reino en otras criaturas. Describe el papel catalitico de Maria en la crianza de “los
grandes santos” quienes apresuran la era del reinado de Cristo en las almas. La ‘segunda venida’ de
Monfort se entiende como un reinado de Cristo “interior” en un tiempo de lluvia de gracia universal y su
preparacién por medio de la accion del Espiritu y Maria.

Al hablar de la segunda venida de Cristo, Montfort la describe en términos distintivamente interior
y espiritual: Cristo reinard en las almas de las criaturas humanas dentro de la historia. Aunque Monfort
afirma que el reinado de Cristo sera espiritual y dentro de la historia humana, también la relaciona al
regreso definitivo y fisico de Cristo en la tierra fuera de la historia humana, a travésde la segunda venida de
Cristo comienza con Su reinado interior en las almas y culmina con Su regreso “exterior, fisico y final” en
gloria para concluir la historia humana.

El pensamiento de Montfort puede resumirse como sigue: Asi como la “primera venida” de Cristo
abarca la Encarnacion, su vida publica y la Cruz, asi su “segunda venida” abarca su reinado interior en las
almas (era de paz), su regreso en la carne y el Juicio Final (Parusia). La venida interior prepara a la Iglesia
para el regreso exterior y final de Jesds. JesUs vino la primera vez “en rebajamiento humilde y privacion”,
mientras que vendra la segunda vez interiormente para “reinar sobre toda la tierra” y externamente “para
juzgar a los vivos y a los muertos”, afirma Monfort.

Uno no puede enfatizar el punto de que el reinado interior de Cristo de Montfort ocurre dentro de
la historia humana, mientras que su juicio de “los vivos y los muertos” ocurre fuera de la historia. Estos son
dos puntos claros y criticos que definen el pensamiento de Montfort, sin el cual, indiscriminadamente se
presta a la herejia del milenarismo. (Nota bene: Este mismo error ha recurrido en afios recientes en los



EE.UU. a través de una prensa laica privada que malinterpreta los escritos de los primeros Padres al
combinar como un evento el reinado “interior” de Cristo en las almas con su regreso “exterior” y “fisico” al
final de la historia humana. Para mayor informacion sobre el pensamiento de Montfort, lo refiero a la obra
titulada, Jesus Viviendo en Maria,: Manual de la Espiritualidad de San Luis de Montfort, (BayShore, NY:
Montfort Publications, 1994).

216 san Luis de Monfort, en Profecia Catdlica, pag. 33.

217 san Maximiliano nacié como Raymond Kolbe en Polonia, el 8 de enero de 1894. En 1910, entr a la
Orden Franciscana Conventual. Después de haber sido enviado a Roma a estudiar, fue ordenado sacerdote
en 1918. Regreso6 a Polonia en 1919 y comenzé a esparcir la devocién a Maria a través de su movimiento
de consagracién Mariana, Milicia de la Inmaculada, la cual fund6 el 16 de octubre de 1917. En 1927, su
espiritu misionero lo inspird a establecer un centro de evangelizacion cerca de Varsovia llamado
Niepokalanow, la “Ciudad de la Inmaculada”.

Sus contribuciones al campo de la teologia anticipé la Mariologia del Segundo Concilio Vaticano
y desarrollé ain mas la comprension de la Iglesia de Maria como “Mediatriz” de todas las gracias de la
Trinidad.

El Padre Maximiliano fue capturado por los nazis en 1941 y hecho prisionero en Auschwitz. Ahi
ofrecié su vida por otro prisonero y fue condenado a una muerte lenta en un binker del hambre. En ese
mismo afio sus impacientes captores terminaron su vida con una inyeccion fatal. El Papa Juan Pablo |1
canonizé a Maximiliano como un “Martir de la caridad” en 1982. San Maximiliano Kolbe es considerado el
santo patrono de los periodistas, las familias, los prisoneros, el movimineto pro-vida y los adictos
quimicamente.

218 Beata Marfa de Agreda.

2% 5an Maximiliano Kolbe, citado en Albert J. Herbert, S.M., Signs, Wonders and Response, (LA: 1988),
pag. 126.
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como el Padre vive en el Hijo... para comprender major al Sefior Jesus y los misterios de Dios... Tales
almas llegardn a amar al Sagrado Corazén de Jesis mucho mejor que lo hubieran hecho jamés hasta
ahora... A través de su divino amor encendera el mundo con fuego y lo consumira; entonces tendra lugar la
asuncion de almas en el amor’ (San Maximiliano Kolbe, citado en Monteau-Bonamy, La Inmaculada
Concepcion y el Espiritu Santo, pags. 110, 117).
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226 | a palabra “inmaculada” es la mayor traduccion de la palabra original en griego de Pablo “amomos” (),
la cual San Jeréonimo tradujo en la Vulgata como “immaculatus” o inmaculada y atribuida a nuestra
amorosa Madre Maria. Esta palabra es usada siete veces en el Nuevo Testamento: cuatro veces por San
Pablo y una vez por San Pedro, San Judas y san Juan. En inglés normalmente traducida en un sentido
negativo solamente, a saber “sin mancha”, aunque la palabra griega también tiene una cualidad positiva en
ella. Ademas de la simple ausencia de mancha, la palabra griega expresa la cualidad de obediencia pura,
activa y perfecta a la voluntad de Dios. Es por esta razon que San Jerénimo le atribuyé esta palabra a
Maria, quien mejor ejemplifica el estado de inmaculada.

227 Juan Pablo 11, La Teologia del Cuerpo, pag. 317.
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229 | a Ensefianza de la Iglesia Catolica.
20 Ef 4:11-13.
#ZL1P1:4-5.
22 B la Escritura la “vestidura blanca” no solamente se refiere a una criatura totalmente nueva renacida en
el Bautismo, sino a una que es hecha inmaculada y santa (Apoc 7:14; 19:8).
%3 Hb 8:3.
24 Hb 9:13.
2% Jn 5:30.
20 Hp 5:8.
#1Hb 7:27.
% Hp 9:15.
%9 Hb 8:13.
20 Hp 7:27.
#LcIc, 1076.
%2 Hp 9:14.
243 preshyterorum Ordinis, 10, 12, 13, 16.
%4 Rm 8:29.
2451 Co 15:49.
248 |_umen Gentium, 10.
27 San Ireneo declara: “El (Dios) podria haber ofrecido la perfeccion al hombre desde el principio mismo,
pero el hombre hubiera sido incapaz de soportarla... Dios prepara al hombre para la vision de Si Mismo
por medio de un aumento constante en la actividad y presencia de su Verbo entre los hombres ” (Ireneo,
Adversus Haereses, 1V, 38,1; 20,5).
248 « a Iglesia con todos sus sacramentos e instituciones vive del aire de eternidad del cielo; ella no puede
evitar el mediar algo de esto” (Hans Urs Von Balthasar, Die himmlische Kirche und ihre Erscheinung, en
idem, Homo creatus est [Einsiedeln, 1986, 148-64] Skizzen zur Theologie, vol. V); Citado de De la Muerte
ala Vida, pag. 74.
29 piccarreta, Manuscritos, Junio 15, 1926.
0 Dina Bélanger nacié en 1897 en la Parroquia de San Roque, Ciudad de Quebec. Sus padres la ensefiaron
a rezar mientras ella era todavia muy pequefia. Era inteligente, estudiosa y dotada, sin embargo permanecio
simple y sencilla. Muy dotada musicalmente, pasé dos afios completando sus estudios en el Conservatorio
de Nueva York. Al regresar a Quebec, en junio de 1918, dio conciertos a beneficio de varias obras de
caridad para los pobres. El 11 de agosto 11 de 1921, Dina entr6 al noviciado de las Religiosas de JesUs y
Maria, en Sillery. Después de su profesion religiosa, dio clases de piano. Sus alumnos se impresionaron por
su bondad, su ética de trabajo y su extraordinario talento musical. Dina vivi6 una vida de extraordinario
amor por Dios. Sin embargo mantuvo la profundidad de su intimidad con Jesds bien escondida. Sélo su
autobiografia revela las secretas profundidades de la vida eterna de Dios en la cual estaba sumergida
continuamente. Un dia, oy6 a Jesus decir: “Mi Corazén rebosa de gracias por las almas. Guialas a mi
Corazén Eucaristico”. Murio tranquilamente el 4 de septiembre de 1929, en el 33*" afio de su vida.
1 pjccarreta, Manuscritos, Abril 8, 1918.
%2 eger, Irene, RJ.M, The Courage to Love (El Valor de Amar), Ipswich, England: East Anglian
Magazine, 1986, pag. 135.
%3 5an Padre Pio le asegurd a sus hijos espirituales que el estilo y la forma pobres no deberian ser
impedimento para ellos:

“En cuanto a su lectura hay muy poco que admirar y mucho menos por lo cual ser edificados. Es
absolutamente necesario que afiadan tales lecturas como la de los libros Santos (Sagradas Escrituras) tan
altamente recomendadas por todos los Santos Padres de la Iglesia. No puedo dispensarlos de tal lectura



espiritual, ya que me importa demasiado su perfeccion. Si quieren ganar el fruto tan esperado de tal lectura,
estaria bien que se libraran del prejuicio que tienen en cuanto al estilo y la forma en que estan expuestos
estos santos libros. A trabajar entonces. Hagan un esfuerzo en este respecto y no dejen de pedir la ayuda
Divina con toda humildad”. (Que Tenga un Buen Dia, editado por el P. Parente, OFM,
http://www.users.pipeline.com.au/padrepio/catalogue.html).

%4 Dei Verbum, 4, 8.

5 CIC, 84.

56 Mc 16:6; Dei Verbum, 8.

#T Mt 13:52.

8 Hans Urs von Balthasar, Présence et Espirit, essai sur la Philosphie religieuse de Grégoire de Nysee,
Book Pub Co. Paris, 1942, pag. 10. en Hawthorn, v.3, en pags. 110-111.

»9Rm 12:6.

%0 sto, Tomas de Aquino, Summa Theologica, Benzinger Bros. New York 1947; Tratado sobre las
Virtudes Teologales, Cuestion 1: De la fe; Art. 7: ¢ Han ido aumentando los articulos de fe en el transcurso
del tiempo?

#LEf3:18.

%2 | umen Gentium, 12.

%63 CIC, 2014. El Catecismo Catélico distingue el don del Espiritu Santo dado a todos en el Bautismo de
los dones misticos concedidos solamente a algunos.

264 «La Noche Oscura”, Juan de la Cruz, Las Obras Completas, pag. 380.

%5 Kowalska, Sta. Maria Faustina, Diario, entrada 1556.

%6 pjccarreta, Manuscritos, Mayo 17, 1925.

27 philipon, Conchita, pag. 129.

268 «Fluye de ahf la clara consecuencia que todos los fieles, de cualquier estado o condicién, son llamados a
la plenitud de la vida Cristiana y a la perfeccion de la caridad” (Concilio Vaticano I, Ibid., Lumen
Gentium 5, 40). Y el Papa Juan Pablo Il recuerda: “La Iglesia abre a cada ser humano la perspectiva de ser
divinizado y, por lo tanto, de hacerse asi mas hombre” (Papa Juan Pablo II, de la Bula papal Incarnationis
Mysterium, 2); http://www.jubileestudio.com/inc_myst.html.

269 «] a Llama de Amor Viva”, Juan de la Cruz, Las Obras Completas, estrofa 37, pags. 615-616.

210 1 *Eglise du Verbe Incarné, Vol. 11 (Burges, 1951) pag. 997, no. 1; cf. 60-91 y Nova et Vetera 38 (1963)
pags. 307-310.

21 Osservatore Romano, Realizzare il Concilio, Ciudad del Vaticano, Europa, Octubre 2, 1982,

pag. 2. Consultar también la Constitucion Dogmatica Lumen Gentium: “Cristo, pues, en
cumplimiento de la voluntad del Padre, inauguré en la tierra el reino de los cielos, nos revel6 su
misterio, y efectud la redencidn con su obediencia. La Iglesia, o reino de Cristo, presente ya en el
misterio, crece visiblemente en el mundo por el poder de Dios.” (Lumen Gentium, |bid., no. 3). El

mismo documento revela como la Iglesia es el reino de Cristo aunque sélo en su “forma de
semilla” (Ibid., no. 5), la cual “brota y crece hasta el tiempo de la cosecha”(Mc 4:26-29; LG 5).

22 Cualquier ministerio sacerdotal participa de la misma amplitud universal de la misién confiada por
Cristo... Pues el sacerdocio de Cristo, de cuya plenitud participan verdaderamente los presbiteros, se dirige
por necesidad a todos los pueblos y a todos los tiempos, y no se coarta por limites (Presbyterorum Ordinis,
10, 12, 13, 16).

" Gaudium et Spes, 34.

2™ Méximo naci6 a finales del Siglo VI en Constantinopla. Renuncié a su patrimonio noble para unirse a
los monjes del Monasterio Crisopolis, donde fue posteriormente elegido superior. Su extraordinaria
educacién filoséfica y teoldgica lo prepard para las muchas penalidades que encararia en defensa de la fe.
Demostré exitosamente lo incorrecto de la herejia Monotelista, por la cual fue sujeto a persecuciones



muchas veces. Después de haber sido enviado al exilio en numerosas ocasiones seria cada vez llamado de
regreso a Constantinopla. Por rehusarse a reconocer al Patriarca Monotelista de Constantinopla como
legitimo, sus oponentes le cortaron la mano derecha y la lengua, para que no pudiera proclamar o defender
la verdad ya sea por medio de palabra o pluma. Entonces lo enviaron confinado a Lazov en el Caucaso,
donde permanecid hasta su muerte en 662. Sus esfuerzos eventualmente llevaron al Patriarca Monotelista
de Constantinopla a renunciar a su herejia en 645. Entre sus muchas obras teologicas en defensa de la fe, la
mas sobresaliente es la Philokalia (una coleccién de instrucciones patristicas sobre la oracién y la vida
ascética). En sus obras Maximo habla de la divinizacion del hombre a través de las operaciones sinergéticas
de las voluntades humana y divina.

25 o refiero a la apostilla sobre las Caracteristicas de la Era de Paz, Modificacién del Pecado. Si la quinta
sesion del Concilio General de Trento condend la idea de una sociedad histérica y sin pecado, en cuanto a
que la “concupiscencia o la inclinacion al pecado permanece en los bautizados”, y no el pecado mismo, se
abstuvo de condenar la modificacién de su influencia psicosomatica activa en en la misma (La Fe
Cristiana, p&g. 187, Concilo de Trento, nos. 3,5). Mientras que la ley del pecado “permanece” en nosotros
hasta la muerte, las vidas de los santos nos recuerdan de la mitigacion de su influencia psicosomatica
activa. Sta. Catalina de Siena, San Juan de la Cruz y Sta. Teresa de Avila hablan del estado de unién
espiritual donde los pecados voluntarios cesan completamente. Algunos Padres atribuyen este estado
espiritual a los elegidos quienes participan de la era de paz universal. Debido a que elpecado original
permanece, igual deben permanecer los sacramentos que estan ordenados para la purificacién y perfeccion
del alma.

% Lo que Maximo llama la “plena voluntad natural” San Agustin llama el “libre albedrio”. Agustin se
refiere a la voluntad humana en el estado original de Adan como la “libera voluntas” (libre voluntad), y el
estado del hombre pecador después del pecado original como la “improba voluntas” (voluntad perversa).
Como Maximo, Agustin reconoce que es posible para el hombre recobrar la actividad original y
desinhibida de la voluntad que Adan posey6 antes del pecado original, pero solamente por medio de una
gracia especial de Dios.

277 pjccarreta, Manuscritos, Jan. 12, 1900.

278 1hid., Marzo 19, 1926.

2% E| altimo director espiritual de la Venerable Conchita fue Mons. Luis Marfa Martinez (1881-1956),
Obispo Auxiliar de Morelia, posteriormente Arzobispo Primado de México y a cargo de los Asuntos de la
Santa Sede en un tiempo extremadamente dificil en la historia de su pais. Autor famoso y santo de teologia
espiritual, dirigié a Conchita del 7 de Julio de 1925 al periodo més maduro de su vida espiritual, hasta el
dia de la muerte de Conchita el 3 de marzo de 1937.

280 Arzobispo Luis Maria Martinez, La Unificacion con la Divina Voluntad, manuscrito inédito, pag. 15.

%81 Bglanger, La Autobiografia, pag. 346.

282 piccarreta, Manuscritos, Oct. 24, 1925.

%83 Bglanger, La Autobiografia, pags. 219, 227, 235-236.

%84 pjco es reverenciado por la Iglesia como un pionero en sus bosquejos sobre las imégenes de la belleza
original del hombre. Henry de Lubac lo cita en la importancia de la voluntad humana en relacion al reflejo
de la semejanza de Dios:

“Oh Adan... el resto de las criaturas se determinan de acuerdo a las leyes de su naturaleza... ti no
estds limitado por ningln limite; mas bien, tl has de establecer tu propia naturaleza a través de tu propio
libre albedrio, sobre el cual yo he hecho que dependa tu destino en la vida... Eres libre de ser pervertido en
formas subhumanas, pero eres igualmente libre de renacer en formas divinas més altas a través de tu propia
decision” (Die Wurde des Menschen [Fribourg, Frankfurt, y Vienna: PantheonVerlag, n.d.], 52; cf. H. de
Lubac’s comentario en Pico de la Mirandole (Paris, 1977).

%5 pryyh.; Patristic Greek Series 91, 325 A., en Cristooph Schénborn, De la Muerte a la Vida, La Jornada



Cristiana, (CA: Ignatius Press, 1995), pag. 50.

286 5chonborn, De la Muerte a la Vida, pag. 50.

%87 \/enerable Concepci6n, A Mis Sacerdotes, pag. 158.

%88 |bid., pag. 143.

#89 Cuando los misticos hablan de Dios uniendo la facultad de la voluntad del alma a Si Mismo, las otras
facultades, €j., intelecto y memoria, son sublimados igualmente por virtud de esta union.

20 De Jos muchos misticos modernos que hablan del don de la continua actividad eterna de JesUs en la
criatura humana, Jesus le dice a Luisa que ella es la primera criatura concebida en pecado original en
recibir este don para inaugurar el “reinado” de Su voluntad en la tierra. Las obras de Luisa fueron las
primeras de su clase en aparecer impresas con el imprimatur y nihil obstat del Obispo Joseph Ledn y San
Anibal di Francia.

#LE| 24 de mayo de 1902 el 10° hijo Ferron de Rose DelLima Matthieu y Jean Baptiste nacié en un establo
en St. Germain de Grantham, Quebec y fue bautizada Marie Rose, “Little Rose”. Cuando tenia 4 afios un
nifio de su edad cargando una cruz le pidié que lo ayudara a cargarla. El nifio era Jesus. Tan vivida fue la
primera vision de Jesus que Little Rose sigui6 llamandolo: “Mi Pequefio Jesus”. A principios de 1907 la
familia Ferron se mudé a Fall River, MA donde una enfermedad mistica finalmente la confing a la cama.
No podia ni jugar ni ir a la escuela, excepto por unas cuantas semanas. El P. Gauthier les aconsejo a sus
padres: “Mantengan las heridas de la flagelacion en su cuerpo secretas, ya que la gente puede pensar que
son una enfermedad y sus hijas pueden no encontrar esposo nunca”. Gradualmente la corona de espinas, las
marcas de la flagelacion y las cinco heridas de la estigma de Cristo se volvieron més visibles. Todos los
viernes Little Rose sufria la crucifixion con y para JesUs. Artritis reumatoide, opistétonos y huesos
dislocados le ocasionaron ser atada apretadamente a su cama de tablas en sus tobillos, rodillas, muslos y
pecho, jclavada a su cruz! Esta fue su cama para los dolores de Jesus en la cual vivié durante muchos afios,
apenas capaz de mover la cabeza, el brazo derecho y dos dedos de su mano derecha. Su estomago
regurgitaba la comida que trataba de comer por obediencia. Durmiendo solamente una hora por noche hacia
articulos religiosos con los dientes y dos dedos, bilocaba a aquellos en necesidad, y rezaba en vision y
éxtasis con sus visitantes celestiales, especialmente con Jesus, Maria y José. Little Rose predijo su muerte
con siete afios de anticipacion. Muchos la oyeron repetir las palabras de Jesus a ella: “Siete afios mas y
estaré contigo para siempre”. Siete afios mas tarde Little Rose murié a la edad de 33 afios, la edad de
nuestro Sefior, el 11 de mayo de 1936 y fue enterrada el 15 de mayo en el Cementerio de la Preciosa
Sangre, Woonsocket, R.I. en la parroquia de su santa patrona, La Florecita. El Obispo Hickey le rogé que
ofreciera sus sufrimientos para detener la amenaza del Cisma creado por los Centinelistas franceses. ¢El
resultado? jLos 56 Centinelistas excomunicados se sometieron y regresaron a la Iglesial Muchos que
conocieron a Little Rose han testificado publicamente ante la Iglesia que ella estaba “jsiempre en dolor,
nunca quejandose, siempre sonriendo y escondiendo su dolor!” Aunque Little Rose fue incapaz de escribir,
sus palabras fueron registradas en un diario por su director espiritual P. John Baptist Palm, S.J.

%2 Rm 5:20.

298 «para lo cual es de notar que el Verbo Hijo de Dios... esencial y presencialmente esta escondido en el
intimo ser del alma; por tanto, el alma que le ha de hallar conviénele... entrarse en sumo recogimineto
dentro de si misma... pues, Dios en el alma escondido... y ahi le ha de buscar con amor el buen
contemplativo” (“Céantico Espiritual,” Juan de la Cruz, Las Obras Completas, estrofa 6, pag. 480).

2% Die Wurde des Menschen (Fribourg, Frankfurt, y Vienna: PantheonVerlag, n.d.), 52; cf. H. de Lubac’s
comentario en Pic de la Mirandole (Paris, 1977).

% CIC, 1305; 1546.

% Sta. Teresa de Avila, El Castillo Interior, traducido al inglés por los Benedictinos de Stanbrook, (IL:
Tan Books, 1997), pag. 102.

27 Thomas Dubay, Fire Within (Fuego Interior), (CO: Ignatius Press, 1989), pags. 85-86, 91.



%8 |bid., pag. 105.

2% Sta, Teresa de Avila, El Castillo Interior, pags. 272-73, 280.

300 «] 4 Llama de Amor Viva”, Juan de la Cruz, Las Obras Completas, estrofa, 1, 14-15, pag. 646.

%0 Ibid., “El Cantico Espiritual”, estrofa 39.

%02 «E] Camino de la Perfeccion”, Sta. Teresa de Avila (part 1, Cap. 30), en La Liturgia de las Horas (NY:
Catholic Book Pub. Co., 1975), Vol. I1l, Miércoles de la 13% semana, 2* lectura, pags. 431-432.

%03 pjccarreta, Manuscritos, Dec. 6 1904.

%4 Ibid., Mayo 9, 1907.

%% Ibid., Abril 8, 1918.

%06 |bid., Nov 26, 1921, passim.

%7 Bglanger, La Autobiografia, pags. 219, 227.

%% |bid., pags. 324, 333.

%9 |bid., pag. 214.

%10 Kowalska, Sta. Marfa Faustina, Diario, entrada 1324.

%11 |pid., entrada 1393.

%12 piccarreta, Manuscritos, Vol. 1, sin fecha; cf. también Dic 5, 1921.

%13 Ibid., Octubre 25, 1903; Julio 18, 1926.

14 philipon, Conchita, mensaje de Sept. 22, 1927.

%1% |bid., pag. 62. Este nuevo don de la encarnacién mistica, lejos de humillar la santidad del estado de
Matrimonio espiritual, afirma su naturaleza de perfeccion en curso. ElI P. Tomés Dubay encuentra una
declaracion del gran mistico Doctor San Juan de la Cruz, que puede parecer al principio fuera de lugar. Al
referirse al Matrimonio Espiritual, San Juan declara que “Dios le es al alma en esta alta comunicacion y
muestras que... es la mayor que se le puede hacer en esta vida” (“La Llama de Amor Viva”, Juan de la
Cruz, Las Obras Completas, estrofa 3). EI P. Dubay entonces clarifica esta expresién al afiadir, “uno
pudiera pensar que la historia debe terminarse en este punto. No es asi. El santo sigue para explicar que la
persona esta dentro de los resplandores divinos y es transformada en ellos” (“Fuego Interior”, Juan de la
Cruz, Las Obras Completas pag. 178). Ademas, San Juan, a diferencia de la Beata Dina Bélanger, escribe
que mientras que el Matrimonio Espiritual confiere sobre el alma una transformacion especial en esta vida,
aungue “no en revelado y manifiesto grado, como en la otra vida” (“Cantico Espiritual”, Juan de la Cruz,
Las Obras Completas, estrofa 39, no. 4, pag. 623). Cuando la Beata Dina y otros misticos contemporaneos
describen su transformacién como propia de la siguiente vida, estan reafirmando un nuevo “estado” y un
perfeccionamiento del estado de Matrimonio Espiritual.

#1% Hans Urs Von Balthasar, Elizabeth de Dijon: Una Interpretacion de Su Mision Espiritual, (NY:
Pantheon, 1956), pag. 106.

317 E| discurso del Papa Juan Pablo 11 a los Padres Rogacionistas en la ocasién del centenario de la muerte
de su Fundador San Anibal di Francia, podria decirse que favorece esta idea:

“El santo fundador (Anibal)... vio en el ‘rogate’ los medios que Dios Mismo provey0 para
ocasionar esa nueva y divina santidad con la cual el Espiritu Santo desea enriquecer a la Iglesia en el
amanecer del tercer milenio, a fin de hacer a Cristo el corazén del mundo.” (Papa Juan Pablo Il, Carta en
el Centenario de los Padres Rogacionistas).

Las palabras del pontifice ‘nueva y divina’ santidad proviene de la vidente de La Salette, Melanie
Calvat, de quien San Anibal di Francia fue director espiritual. Melanie le comunicé a San Anibal una regla
que ella dijo haber recibido de nuestra Sefiora, a ser llamada Los Apostoles de los Ultimos Dias, pero
Anibal no se sintié llamado a encargarse de esta nueva regla de una nueva y divina santidad. En su carta al
P. Jordan, San Anibal hace referencia a la regla de Melanie y declara que las semillas de una nueva y divina
santidad ya estaban contenidas en la “espiritualidad Rogacionista”.

Es digno de mencion que la expresion del Papa ‘nueva y divina’ no necesariamente representa el



don de “Vivir en la Divina Voluntad de Dios”. La expresion ‘nueva y divina’ transmite el carisma de la
regla de Melanie que esta contenido en la regla de los padres “Rogacionistas”, la cual promueve una vida
de oracién de intercesion por las vocaciones y el servicio dentro de la Iglesia para comunicar ‘nueva y
divina’ vida a las almas, especialmente a través de la oracion por las vocaciones, obras del apostolado y la
administracién de los sacramentos de los vivos (Eucaristia, Confirmacidn, Matrimonio y Orden Sacerdotal)
y de los muertos (Bautismo, Penitencia y algunas veces Extremauncion).

Luisa Piccarreta, por el otro lado, no usa la expresion ‘nuevo y divino’ para describir el don de

“Vivir en la Divina Voluntad’. Mientras que el don que ella describe de ‘Vivir en la Divina Voluntad’ es en
verdad ‘nuevo’, uno no deberia de hecho referirse a él exclusivamente como a una ‘divina’ santidad: La
‘divina’ santidad siempre ha jugado un papel activo en las vidas de los bautizados, por lo tanto, no es
‘nueva’. Mas bien, el nuevo rasgo de Vivir en la Voluntad de Dios es la sublimacidn de la actividad divina
en los bautizados a través de la actividad “continuamente eterna” de Dios en la criatura humana (énfasis
afiadido). en pocas palabras, “Vivir en la Divina Voluntad” no es simplemente una divina santidad, es una
“eterna santidad”. Por lo tanto Vivir en la Divina Voluntad, como lo describe Luisa, es la participacion de
la criatura en la tierra en la “nueva y continua actividad eterna” que los Benditos disfrutan en el cielo. jEs
el cielo en la tierra interiorizado! La Iglesia siempre ha ofrecido a los fieles una santidad ‘divina’, y en afios
recientes ha recibido una mayor lluvia de santidad por virtud del don de Dios de esta ‘nueva y
continuamente eterna actividad’ dentro del alma de la criatura humana.
%18 Anibal di Francia nacié en Messina, Italia, el 5 de Julio de 1851. Era de linaje noble, ya que su padre
Francisco fue caballero, Marqués de S. Caterina dello lonio, Viceconsul Pontificio y Capitan Honorario de
la Marina, y su madre, Anna Toscano, pertenecié a la noble familia de los Marqueses de Montanaro. Anibal
fue un nifio muy devoto que fue guiado espiritualmente por los padres Cistercianos. Subsecuentemente
desarroll6 un profundo amor por la Eucaristia por lo que se le permitié recibir la comunién diariamente,
algo excepcional en aquellos dias. A los diecisiete afios, estaba en oracion ante el Santisimo Sacramento
expuesto cuando se le dio la “revelacion de Rogate”, es decir, una revelacion de que las vocaciones en la
Iglesia solamente vienen a través de la oracion. Posteriormente, Anibal se encontré con las palabras de
JesUs en el evangelio que capturaron la escencia de su revelacion: “Rogad, pues, al Dueiio de la mies quge
envie obreros a su mies”. (Mt 9:38; Lc 10:2). Estas palabras se convertirian en la fuente principal de
inspiracion para la vida de Anibal.

Anibal fue ordenado al sacerdocio el 8 de diciembre de 1869. Siendo un sacerdote joven, Anibal
fundé instituciones de caridad para los jovenes, los pobres, los ancianos, para sacerdotes y monjas. La
esencia de estas intuiciones fue la oracién por las vocaciones (Rogate), la cual Anibal comprendi6 ser una
orden explicita de Cristo y un “remedio infalible” para la Iglesia.

Para llevar a cabo sus ideales fundé dos Congregaciones religiosas: las Hijas del Divino Celo,
fundada en 1887, y diez afios mas tarde, los Padres Rogacionistas del Sagrado Corazén de JesUs. A sus
hombres y mujeres religiosos les confio el ideal de “Rogate” y, ademas de los tres votos religiosos de
pobreza, castidad y obediencia, los obligd a un cuarto: rezar diariamente por las vocaciones. Es digno de
mencionar que San Anibal nunca se consider6 a si mismo como el Fundador de sus dos Congregaciones
sino solamente su iniciador. El verdadero Fundador, insistiria, era JesUs en el Santisimo Sacramento. Habia
tenido el sacerdocio en gran estima y creia fuertemente que solamente a través de la misién de muchos
santos sacerdotes el mundo podria ser salvado.

El 1° de junio de 1927, San Anibal murié en Messina, y una multitud de personas vinieron a
presenciar el funeral y comenzaron a decir: “Vamos a ver al santo dormido”. Unos dias antes de su muerte,
Anibal tuvo una vision de la Santisima Virgen Maria quien se le aparecié como una recompensa por su
tierna devocion hacia ella y para asegurarle de su proteccion.

Los escritos de San Anibal comprenden 62 voliumenes en total. Sus instituciones religiosas estan
presentes actualmente en los cinco continentes del mundo.



%19 Cartas de San Anibal a Luisa Piccarreta, Coleccién de Cartas Enviadas por San Anibal di Francia a la
Sierva de Dios Luisa Piccarreta (Jacksonville, Centro para la Divina Voluntad: 1997), carta no. 2.

%20 Para una mejor comprension del “modo beatifico™, lo refiero a la seccién, Los Nuevos Cielos y Nueva
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