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TEOLOGIA DE LA EXPERIENCIA MISTICA

Hablar hoy de experiencia mistica parece perderse en el tunel del tiempo. Las
urgencias de la hora presente, las sospechas que durante muchos afios ha suscitado la
literatura mistica y los ataques de que ha sido objeto podrian descalificar un tema
como €l de este articulo. Sn embargo, ¢no tiene nada que recordarnos la tradicion
mistica a |os que nos agitamos en sociedades regidas por la supremacia de la actividad
y el éxito? Los cristianos que en Latinoamérica o en Sudafrica estan viviendo la noche
oscura de la persecucion por causa de la justicia ¢no estan actualizando en la hora
presente de la experiencia de los misticos?

Theology of Mystical Experience, Scott Journal of Theology, 32 (1979) 501-520

La teologia mistica pretende ser una "sabiduria de la experiencia’, no una "sabiduria de
la doctrina'. No es mistica como teologia, sino en cuanto expresa verbamente la
experiencia mistica. Pero ésta no es comunicable en proposiciones doctrinales. De aqui
gue dicha Teologia 9lo pueda hablar del camino, del transito hacia esta inexpresable
experiencia de Dios.

La "sapiencia experimentales’ de los misticos es a la vez ética y mistica, porque solo
"los puros de corazén verdn a Dios'. Sin embargo, esto no implica una division de la
vida en las areas del conocimiento y la accién. Para los misticos, desde Agustin en

adelante, la misma vida es e drama del amor (del amor insatisfecho, desesperado,

liberado, inquieto y herido). Todos los misticos tienen este punto de partida: el ser
humano es un ser que ama. Un irrefrenable impulso que solo puede halar su
satisfaccion en Dios mismo, ya que El suscita en e hombre una pasion infinita que le
destruiria s no hallase en EI mismo su paz. Esta es la inconmensurable medida del

amor. El cor inquietum de Agustin todavia mantiene su significado en Karl Marx y en
Sigmund Freud. Lo que los misticos antiguos y modernos des-criben es basicamente la
historia de la liberacion de la pasién humana sus distintas formas de insatisfaccion. De
hecho lo que nos describen es la historia de amor entre e hombre y Dios. Y esto. solo
puede parecer sentimental si se olvida que € amor despechado es o més terrible que €

hombre puede sufrir. Los misticos han formulado sus caminos de liberacion de la pasion
de formas distintas. Yo no voy a redlizar un intento de andlisis de estos distintos
caminos, ni tampoco voy a reducirlos a una sintesis.

Lo que pretendo es describir este itinerario que conduce a la experiencia siguiendo estos
pasos. 1. Accion y meditacion. 2. Meditacién y contemplacion. 3. Contemplacién y
union mistica. 4. Union misticaen e martirio. S. Lavision del mundo en Dios.

1. Accion y meditacion

Desde gue la praxis fue entronizada como €l criterio de verdad, la meditacion ha sido
considerada como falsa puesto que es especulativa. La verdad ha de ser "siempre
concreta’ (B. Brecht) y la meditacion, en cambio, es siempre considerada como
abstracta, como lgjana a larealidad y a la accion. Las sociedades que estimulan una vida
de actividad y premian solo sus éxitos, tienen a la meditacion como algo trasnochado e
inatil. Se comprende. Lo que ya no se entiende tanto es por qué se recomienda la
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meditacion a los nerviosos activistas como medio valioso para recobrar € equilibrio
psicoldgico. La explotacion utilitaria de la meditacion destruye su caracter propio.

La meditacion es, en realidad, una forma muy ambigua de conocimiento: una manera de
observar lo que vivimos regularmente cada dia sin que le prestemos atencion especial.
Vemos, por eiemplo, la belleza de un &bol, pero pasamos a su lado a 100 por hora.
Caemos en la cuenta de nuestra propia realidad, pero nos lanzamos a trabgo sin
detenernos en NOsotros mismos.

El objeto del conocimiento cientifico es el dominio: scientia est potestas (Francis
Bacon). En € mundo moderno la razon es funciona: "solo reconoce lo que se ha
producido segun su plan' (Kant). Y précticamente nada mas. La razén ya no es un
instrumento receptivo. En cambio la meditacion es una forma de recibir, de aceptar, de
compartir.

Profundicemos y clarifiquemos algo més este contraste. Los filésofos griegos, los
Padres de la Iglesia 'y 1os monjes antiguos entendian las cosas con los ojos. ("Teorizar"
viene de theorein = mirar). Uno llega a entender de verdad cuando mira una flor, una
puesta e sol 0 una manifestacién de Dios y reconoce en esta flor la/l flor, en esta
puesta de sol la puesta de sol, en esta manifestacién de Dios a Dios mismo. El
observador se convierte en parte de laflor, de la puesta de sol, de Dios. El conocimiento
cambia al que conoce, no la cosa conocida. El conocimiento crea comunién. Conocer es
un acto de amor, no de dominio. Cuando uno ha llegado a comprender, dice: "Lo veo.
Te amo. He visto a Dios'. El resultado fina es pura teoria. Pero hoy dia las cosas son
muy distintas, porque entendemos con nuestras manos. Conocer (Kennen) significa
poder (Konnen). Una vez hemos captado una cosa, ya la tenemos bgjo control, la
poseemos y podemos hacer con ella o que queremos. El resultado final es puro
dominio.

Al comparar estas dos formas de conocimiento nos damos cuenta de que hoy
necesitamos por los menos un cierto equilibrio entre la vita activa y la vita
contemplativa s no queremos echarnos a perder psicologicay espiritualmente. Laforma
meditativa de conocer es importante sobre todo para la relacién de uno consigo mismo.
Hay unaforma de escapismo haciala accién social o la praxis politica propia de los que
se hallan en conflicto con ellos mismos y no soportan estar solos. Pero € que se
zambulle en la actividad porque no puede cargar consigo mismo, Se convierte en una
carga para los demas. La actividad socia o politica no es un remedio para la debilidad
personal. Quien desea trabgjar para los demas, pero ni ha profundizado en su
conocimiento propio, ni ha madurado en su apacidad de amar, ni ha conseguido su
libertad interior, no encontrard en si mismo nada que ofrecer a los demés. En €l mejor
de los casos (supuestas su buena voluntad y rectas intenciones) solo comunicara la
infeccion de su propio egoismo, la agresion que brota de sus miedos y 10s prejuicios de
su ideologia. Porgue € hombre influye menos a través de sus palabras y acciones que
mediante lo que & mismo es.

Llama la atencion el hecho de que la descripcion de las personalidades enfermizas
presenta las expresiones méas importantes y caracteristicas de la mistica. Pero 1o que
para los misticos eran virtudes positivas, para e hombre modernoson sufrimientos y
enfermedad: aienacion, soledad, silencio, separacion, vacio interior, abandono,
pobreza, oscuridad, etc. Antes los misticos se internaban en la soledad del desierto para
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luchar contra los demonios y participar en la victoria de Cristo. Creo que hoy
necesitamos gente que haga €l vige hacia € desierto interior del ama y atraviese los
abismos del propio yo para enfrentarse con los demonios y experimentar la victoria de
Cristo; o smplemente para crear un espacio interior de vida y a través de la propia
experiencia abrir e camino a los deméas. En € contexto en que nos movemos esto
significa hallar € sentido positivo a la soledad, €l silencio, € vacio interior, €l
sufrimiento, la pobreza y "el conocimiento que nos conoce”. En e lengugje paraddjico
de los misticos. aprender a vivir en la ausencia del Dios presente, o en la presencia del
Dios ausente, y soportar "la noche oscura del ama’'. ¢Puede tener esto un significado

hoy?

2. Meditacion y contemplacion

Hay una infinidad de definiciones y distinciones de meditacion y contemplacion. Aqui
entiendo por meditacion & reconocimiento de una cosa con amor, simpatia y
participacién; por contemplacion, la reflexion que conduce a la conciencia de si mismo
en esta meditacion. El que medita se sumerge en e objeto de la meditacion, es
absorbido por e hecho de mirar y se olvida a si mismo, mientras € objeto de la
meditacion se sumerge a su vez en €. En la contemplacion vuelve a la conciencia de si
mismo, registra los cambios experimentados. Vuelve a si mismo después de haber
salido de si mismo y de haberse olvidado de si mismo. En la meditacién descubrimos el
objeto; en la contemplacién, unida a ella, cobramos conciencia de nuestro propio
conocimiento. Apliquémosio alafe cristiana.

a) La meditacion cristiana no es una meditacion trascendental, sSino que tiene un objeto
y ésteesla pasion y muerte de Cristo. La historia de Cristo es accesible a la meditacion
porque culmina en una entrega a la muerte "por nosotros'. EI que medita mas que
aplicar la historia de Cristo a d mismo, se vuelve hacia esta historia y se descubre a si
mismo en ella: aceptado, reconciliado, liberado para e Reino de Dios. Toma parte en
esta historia

b) Cuando el que medita vuelve a si mismo descubre que su conocimiento de la historia
de Cristo estaba condicionado por esta misma historia. En la medida en que ha hallado a
"Cristo por nosotros', Cristo esta "en é". Porgue reconoce la historia de Cristo que fue
crucificado por é en la presencia espiritual de Cristo que resucito en él. Segun Pablo "la
participacion en los sufrimientos de Cristo" y "el poder de la resurreccion de Cristo”" se
experimentan simulténeamente en la fe Del mismo modo, €l conocimiento de la historia
de la Cruz de Cristo extra nos -donde uno se olvida a si mismo-, y la conciencia de
Cristo resucitado in nobis -donde uno se descubre a si mismo-, forman una unidad. El

conocimiento meditativo del " Christus pro nobis " y la conciencia contemplativa del "

Christus in nobis " se informan reciprocamente.

El dilema subjetivismo-objetivismo como la clave de la salvacion se supera cuando
descubrimos la historia abierta e inclusiva de Cristo y, con €la, la historia de nuestra
propia vida, que es la historia del Espiritu Santo. La historia de Cristo no cobra vida en
nosotros sin la conciencia contemplativa de la accion del Espiritu Santo en nosotros.

Hemos descrito la contemplacion como una toma de conciencia de nuestro
conocimiento de la historia de Cristo. Ahora bien, este conocimiento no hay que
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entenderlo como una actividad del que reconoce, sino como la actividad del objeto que
se presenta al conocimiento. Desde este punto de vista conocer es recibir las
impresiones que vienen de fuera'y se funda en la recepcion activa por parte del que
conoce. La conciencia de un conocimiento de este género conduce a la conciencia de la
propia objetividad.

¢Qué acontece en el que conoce la historia de Cristo como resultado de este
conocimiento? ¢Queé realiza el Espiritu Santo en la comunién con Cristo? La respuesta
tradicional es ésta: la restauracion de la imagen de Dios en € hombre, la reconciliacion
del creyente con Diosy, finalmente, e ser como Diosen la gloria de Dios. EI hombre se
convierte en imagen de Cristo y de este modo culmina en imagen de Dios. Este aspecto
subjetivo de la fe en Cristo solo puede ser destacado si la contemplacion busca esta
renovacion, liberacion y perfeccionamiento del alma del creyente en e mismo Dios. La
historia abierta de Cristo "por nosotros' se prolonga en su historia "con nosotros' y “en
nosotros' y en nuestra historia "en é" y "con é". Su aspecto subjetivo se centra en la
restauracion de la imagen de Dios en el aeyente. A esto se orienta la contemplacion.
Este es el proceso del cual €ella hace consciente. La imagen de Dios se entiende aqui
como la llamaday capacidad del hombre para ver a Dios, que solo se redlizaen lavision
beatifica.

"Diosy e ama’' es e tema constante de la mistica desde los tiempos de Agustin. En
tiempos recientes esto ha sido criticado bastante, por mi también, por lo que ahora
puede resultar oportuno volver nuevamente sobre su aspecto positivo. "Diosy e ama’
significa "Dios y su imagen'. Y esto no implica una concepcion neoplatonica de
preferencia del alma sobre €l cuerpo, ni de huida del mundo, ni de desprecio del cuerpo.
Guillermo de St. Thierry ponia en boca de Dios estas palabras. "Condcete ati mismo,
porque tu eres mi imagen. De este modo me conocerds a mi, de quien eres laimagen, y
me encontrards en ti". El fundamento teoldgico de este itinerario mistico se hala en €
hecho de que e ama ha sido creada a imagen de Dios y en la aceptacion de que la
salvacion que proviene de la historia de Cristo, consiste en la restauracion de esta
imagen y e perfeccionamiento de la misma a hacer al hombre semejante a Dios. El

mundo es creacion de Dios, pero no su imagen. Sélo & hombre estd llamado a ser
imagen de Dios. Dios es més féacilmente reconocible en su imagen que en su obra. El

conocimiento del mundo objetivo se halla mediado por los sentidos y, por lo tanto, es
engafoso. El conocimiento propio, en cambio, no esta mediado por los sentidos y
consecuentemente es mas cierto. El amor a la areacion es amor a lo que Dios ha hecho,
en cambio e amor al hombre es amor a su imagen. El amor inmediato a la imagen de
Dios es amor a si mismo. El amor a otro empieza por € amor a si mismo: ama a

préjimo como ati mismo, no viceversa. El amor a si mismo como amor a su realidad de
imagen de Dios es un paso y un elemento del amor a Dios.

Con esto hemos llegado al umbral de la unio mystica. ¢Puede todavia darse un paso
ulterior hasta Dios mismo? "Quien llega a ver a Dios morird', dice e Antiguo
Testamento. Tenernos, pues, que € conocimiento indirecto de Dios en su imagen y a
través de ella es no sdlo un ocultamiento, sino una proteccion para €l hombre. La
ausencia de Dios en su presencia no es alienacion, sino liberacion. Sin embargo, la
pasion del hombre que busca a Dios y en El su plenitud empuja més ala de lo mediato
hacia la inmediatez.
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3. Contemplacion y Mistica

Aqui entiendo por "mistica’ la union mistica: e momento de plenitud, el éxtasis de la
unién, e sumergirse e ama en e "océano sin limites de la Divinidad”, segin €
lenguaje de los misticos. Momento oscuro, incognoscible e indescriptible. Como esta
experiencia solo es posible con la totalidad del alma, nadie puede hacerse presente a ella
para observarla o tomar conciencia de ella. Y, como no podemos hablar de ella, hemos
de guardar silencio. Con todo, para describir con nuestro silencio e silencio mistico de
la presencia directa de Dios, debemos hablar para conducir més alla de la palabra.

Los medios a través de los cuales € adma ha llegado a la intimidad con Dios han de ser
trascendidos, de modo que, sin detenerse en ellos, los use como o que son: peldafios de
una escalera, o etapas de un vigje. El hombre se eleva a Dios por |as sendas trazadas por
el mismo Dios en la creacion, la encarnacion y la mision del Espiritu. Esto puede
suceder de un modo tan sencillo como éste: a partir de los dones de gracia que ha
pedido y por los cuales ha dado gracias, la fe alcanzada la bondadosa mano de Dios de
donde provienen aquellos dones; de la mano de Dios llega a corazon de Dios,
finalmente, ya no ama a Dios por sus dones, ni por su amorosa mano, ni por la
generosidad de su amor, sino por Dios mismo.

El maestro Eckhart expresdO con particular vigor este proceso de trascender las
mediaciones de Dios: El amor que se separa de la creacion se dirige en primer lugar a

Creador. Luego es llevado por e mismo Dios del Creador de todo a Dios mismo.
Después, méas ala de la Trinidad, penetra en lo profundo de la divina naturaeza.

Finalmente, dgja el Dios por nosotros y se entrega enteramente a Dios en st mismo y
entra en € Dios separado del mundo. Y en su sermon Beati pauperes spiritu, Eckhart
expresd de este modo € proceso de trascender las meditaciones. "El hombre ha de
hallarse tan vacio de todas las cosas y todas las obras, tanto externas como internas, de
modo que sea un lugar en & que Dios pueda actuar". Mas todavia, incluso ha de
eliminar este "lugar": Asi el hombre estard en tal grado de pobreza que ni sera ni tendra
lugar alguno donde Dios pueda obrar. Porque mientras e hombre conserva un lugar en
si mismo, todavia conserva la distincion (es decir, de Dios) ". S6lo "cuando € hombre
se halla vacio de Dios y de todas sus obras de modo que Dios mismo... es € lugar donde
vaaobrar..., entonces Dios realiza su propiaobray € hombre sufre la presencia de Dios
en si mismo".

Resumamos ahora los distintos pasos. La accion nos ha conducido a la meditacion. La
meditacion sobre la historia de Cristo por nosotros nos ha llevado a la contemplacion de
su presencia espiritual en nosotros y a la transformacion de nuestro ser en la imagen de
Dios. El camino de la contemplacion hasta el momento mistico se realiza en €
trascender la imagen de Dios por Dios mismo y, finamente, en € trascender a Dios por
Dios. Ahora el ama se halla en su casa, € amor esta herido, la pasién encuentra su fin
en el gozo sin fin, lo semejante se halla con su semejante. Pero ¢es éste € objeto de la
unién mistica con Cristo?

4. Migticay Martirio

El itinerario mistico es presentado siempre como un vigje del ama hacia la soledad, €l
silencio y € aidamiento, e abandono de todo lo terreno y corporal, el vacio interior y la
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renuncia a todas las cosas espirituales, finalmente la "noche oscura del ama’'. S
buscamos la experiencia subyacente -el Stz im Leben (medio vital)- a este proceso no
vamos a parar a terreno de lo religioso, sino de lo politico, no a monje sino a martir.

En la cércel, la persona que es perseguida por causa de la justicia se halla privada de
todo lo que ama. Separada de sus relaciones humanas. El celibato se le impone. Pierde
su nombre y se convierte en un nimero. Su intimidad es destruida por las drogas. En €
silencio de la celda penetra en la "noche oscura del alma’. (Juan de la Cruz compuso su
Noche oscura en la celda de la cércel). Si es g ecutado, muere con Cristo y es sepultado
en su muerte. En realidad, € camino de la experiencia mistica es € ser discipulo de
Cristo y resistir a la opresion de la humanidad. El lugar de la experiencia mistica es
ciertamente la celda, la celda de la cércel. La conformitas crucis, al participar en sus
sufrimientos, también experimenta la presencia de Cristo resucitado. En la cércel e

ama hala la union mystica. Es lo que nos dice la "nube de testigos' de Corea,

Sudéfrica, Latinoamérica y otros paises. La historia de la Iglesia también nos remite de
la piedad de la mistica del monasterio a la experiencia de los méartires en la cércel.

Cierto, en e paso del martirio a la mistica, la intimidad con Cristo pasa a un nuevo
nivel: € ser discipulo se convierte en imitacion; € experimentar la humillacion se
convierte en virtud de humildad; la persecucion externa se convierte en tentacion; la
gjecucion se convierte en "muerte espiritua". En la medida en que la muerte espiritual

con Cristo no es un sustitutivo de la muerte real con €, la mistica no es huida de la
accién, sino preparacion para ser publicamente discipulo. Mientras la mistica medieval

y barroca tenia como ideal la purificacion del alma, el pensamiento de la participacién
en la pasion de Cristo ha cobrado mayor importancia desde Juan de la Cruz. Con Teresa
de Lissieux pasa a primer plano la compassio Christi que es mistica, pero también

implica sufrimiento fisico. Su experiencia de la muerte en la ausencia de Dios une la
experiencia mistica de Cristo, €l martirio y la realidad cotidiana.

Mistica y discipulado estan intimamente unidos y son de gran importancia para una
iglesia que se denomina a si misma con e nombre de Cristo. Los apostoles fueron
también mértires: la Iglesia brot6 de su anuncio y de sus sufrimientos apostolicos no son
sufrimientos por Cristo en e sentido que un soldado muere por su patria. Son
sufrimientos con Cristo, en los que los dolores escatol 6gicos del mundo se asumen en
los de Cristo y son superados en e poder de su resurreccion. La mistica centrada en la
pasion no puede ser un sustitutivo del martirio, sino que ha de ser memoria y
preparacion de la lglesia de Cristo que vive en sus martires.

También la vida de cada dia tiene su mistica silenciosa y su martirio pacifico. El
sufrimiento con Cristo acompafia e dolor incomprensible de un nifio y la pena
inconsolable de los padres. Acompafia los desengafios y fracasos de la vida publica de
los débiles y los pequefios. Acompaiia |o que todavia ha de venir; los dolores de parto
apocalipticos. La experiencia de Cristo resucitado se ofrece no solamente en las
cumbres de la contemplacion espiritual y ciertamente no sélo en las profundidades de la
muerte, sino también en las pequefias experiencias de dolor. Quien ama muere muchas
muertes. Entre los extremos del mistico y  martir se halla la meditatio crucis in
passone mundi en la que muchos se encuentran comprometidos, incluso sin darse
cuenta. Tal vez lamistica de lo cotidiano es la mas profunda de todas. La aceptacion de
la pequefiez de la propia vida es la verdadera humildad. Vivir smplemente es vida en
Dios. Porque en esta "oscuridad de la experiencia del momento” (E. Bloch) se hallan
presentes tanto e principio como e fin. Aqui e tiempo es eternidad y b eternidad es
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tiempo. El Kairos mistico es € secreto de la vida. Descubrirlo es tan sencillo y, por 1o
mismo tan duro. La llave de este secreto es la infancia y la admiracion, como lo solia
expresar la piedad, la simplicidad.

5. Lavisién del mundo en Dios

La mistica ha sido siempre acusada, con algun fundamento, de desprecio del mundo y
odio a cuerpo. Pero sorprende descubrir en muchos escritos de tedlogos misticos una
visién panteista del mundo en Dios 'y Dios en é mundo. "Todo es uno y lo uno es todo
en Dios' (Theologia Germanica). Para Ernesto Cardenal la naturaleza en su con j unto
no es mas que "el amor divino hecho tangible y materializado™, "reflgjo de su belleza' y
llena de "cartas de amor para nosotros'. Aungue los tedlogos misticos admiten la
doctrina de la Iglesia sobre la creacion, con todo para expresar la idea de que e mundo
tiene su origen en Dios prefieren las imégenes de "derramarse’ y “fluir, del
"manantia” y la"fuente”, del "sol" y su "resplandor”. Y parareferirse al mundo en Dios
hablan del "retorno a casa', de "entrar", de "sumergirse” y "disolverse". En términos de
historia del pensamiento esto es lenguaje neoplatdnico, pero en términos de la tedloga
es @ lengugje de la Pneumatologia. El Espiritu Santo ha sido derramado sobre toda
carne (Joel 3, 1ss; He 2, 16ss), en nuestros corazones (Rm 5, 5). Por €l Espiritu nacemos
de nuevo (Jn 3, 3). El Espiritu dador de vida, llena la creacion y mora en todas las cosas.
En la historia del Espiritu Santo se manifiesta una forma de presencia distinta de la de la
primera creacion. El hombre en su corporalidad (1 Co 6, 13-20) y luego los nuevos
cielosy la nueva tierra (Ap 21) son templo donde mora e mismo Dios. La historia del
Espiritu conduce hacia esta plenitud que Pablo presenta con una formula de sabor
panteista: "que Dios lo seatodo en todas las cosas' (1 Co 15, 28). En todo esto tenemos
una vision especificamente cristiana marcada por la fe en la encarnacion del Hijo de
Diosy la experiencia de la habitacion del Espiritu de Dios.

En la muerte de Cristo en la cruz Dios cargd con € mal, € pecado y lareprobaciéon y los
transformo, por medio del sacrificio de su amor infinito, en bien, gracia y eleccion.

Todo e mal, pecado, dolor y condenacion se hallan ahora "en Dios". En la cruz de Dios
la creacion vive ya de Dios y es transformada en Dios. Pablo fue e primero en sacar ala
luz esta superacion de la contradiccion a eliminar la oposicion entre viday muerte en el

sefiorio de Cristo: "Si vivimos, vivimos para €l Sefior. Si morimos, morimos para €l

Sefior. Tanto S vivimos como S morimos, somos del Sefior” (Rm 14, 7ss). El futuro de
esta presencia de Cristo que incluye vivos y muertos es la presencia omniplenificante
del mismo Dios (cfr. 1 Co 15, 28).

S6lo e reconocimiento del Dios crucificado da fundamento y consistencia a esta vision
del mundo en Dios. En la cruz del resucitado han sido hundidos los pecados y
sufrimientos de todo e mundo. Asi, bajo la cruz aparece la vision: Dios en todas las

cosas, todas las cosas en Dios. Quien por la fe ve a Dios en € abandono de Dios del
Crucificado, lo ve en todas partes, en todas las cosas. Del mismo modo como después
de la experiencia de la muerte se llega a una mayor conciencia de la vida, porque uno
sabe reconocer €l caracter irrepetible de cada momento de la vida.

Esta vision se da en la experiencia de los perseguidos y los mértires que viven la
presencia de Dios en la carcel. Se da en los misticos que descubren esta presencia en la
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noche oscura del alma. Saltaalaluz en la piedad de los sencillos para quienes Dios esta
presente y en la oscuridad de la experiencia de cada momento. "En é vivimos, nos
movemos y existimos (He 17, 28), "porque de El, por El y para El son todas las cosas'

(Rm 11, 35).

Tradujoy condensd: JOSEP M. RAMBLA



