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INTRODUCCION

Contextualizacion

El Documento Conclusivo de Aparecida, aprobado el 29 de julio de 2007 por el
papa emérito Benedicto XVI, es el fruto de las reflexiones teoldgicas y pastorales
de la V Conferencia General del Episcopado Latinoamericano y el Caribe
(CELAM). En él se refleja no solo el caminar de una realidad geogréafica, sino de
una comunidad de pueblos con una historia propia, con valores especificos y con
problemas semejantes; donde el enfrentamiento y las soluciones a dichos
problemas, tienen en cuenta sus valores y su historia. Dentro de esta historia, en
la que Dios ha puesto su mirada y su accion salvadora, el CELAM, creado en
1955, ha sido la manifestacion mas directa de la colegialidad y comunién de una
Iglesia guiada por el Espiritu, volcada en favor de la animacion de la reflexion y

accion pastoral para la evangelizacidon de América Latina y el Caribe.

Los temas que abordaron las cuatro Conferencias Generales precedentes a
Aparecida nos permiten constatar someramente este camino reflexivo. Mientras
gue en la primera Conferencia en Rio de Janeiro (1955) se vinculd la reflexion
sobre la evangelizacion solo con el ministerio ordenado y con su formacion, en
la segunda realizada en Medellin (1968), se recogieron las aportaciones mas
importantes del Concilio Vaticano Il haciendo posible una comprension mas
amplia de la tarea evangelizadora, competencia no solo de la jerarquia

eclesiastica, sino de todo el pueblo de Dios.

Las Conferencias celebradas en Puebla (1979) y en Santo Domingo (1992)
refrendaron con sus titulos la importancia de la evangelizacién. Puebla, desde
una recepcion de la Evangelii Nuntiandi, realiz6 un trabajo detallado sobre el
contenido, el método y los medios de la tarea evangelizadora, discerniendo y
valorando perspectivas pastorales para el presente y en el futuro de la Iglesia.
Por su parte, Santo Domingo vinculd la evangelizacion con la cultura en favor de

la promocion humana desde una sélida antropologia cristiana.

Aparecida se ubica, dentro de este proceso eclesial, no como un punto de
llegada en el camino, sino como un punto de partida que después de once afios

de su celebracion sigue siendo referencia e impulso, pues como sefala su



Documento Conclusivo, recomenzar desde Cristo y orientarse a El, ha de ser la
tarea permanente de la Iglesia, siendo el testimonio (Martyria) un medio
privilegiado. Como indico el papa emérito Benedicto XVI en el discurso inaugural
a esta V Conferencia General del CELAM, en ella se dio un encuentro cimentado
en un espiritu de comunién, cuyo Unico objetivo fue ayudar a la Iglesia que
peregrina en Latinoamericana y el Caribe a ser una comunidad de discipulos y

misioneros de Jesucristo, para que en El, todos tengan vida.

Aunque el Documento Conclusivo aborda una gran cantidad de temas, nunca se
pierde la referencia con su centro que es Cristo, Camino, Verdad y Vida (Jn 16,4).
El es el nudo neurélgico que articula la pluralidad teméatica del texto orientando
hacia la Optica del amor trinitario cualquier dificultad hermenéutica. Una lectura
atenta permite ver que todos los temas remiten constantemente a Cristo, desde
quien se ha de ver y juzgar la realidad, que envuelve a la Iglesia latinoamericana

y caribefia, para actuar e incidir en ella.

En todo caso, del Documento Conclusivo surgieron una serie de consecuencias
gue no se sintetizan Unicamente en un analisis de la realidad, del que se
desprenden numerosas Yy oportunas indicaciones pastorales para la
evangelizacion, todas ellas motivadas con reflexiones a la luz del contexto actual
y de la fe vivida (fides qua), sino que, ademas, nos brinda una profundizacion
soteriolégica que manifiesta el intento de articular y traducir, para los hombres

de una realidad concreta, los contenidos esenciales de esta fe (fides quae).

Motivacion

Asi pues, aunque es verdad que el tono con el que estan escritos los diez
capitulos que conforman el Documento Conclusivo es eminentemente pastoral,
no significa que éste carezca de fundamento espiritual, moral o dogmatico. En
este sentido, explicitar el contenido y el alcance dogmatico que estan de fondo
en el texto y que fundamentan sus indicaciones pastorales, sera una de las

motivaciones de este trabajo.



Dicha motivacion la hemos concretado en la preocupacion sobre la cuestion de
la Mariologia, estableciendo asi un limite dentro del acercamiento dogmatico al
texto. En ella vemos no solo uno de los ejes transversales del documento, sino
también uno de los temas que mejor nos permite urdir armonicamente la
diversidad de cuestiones y remitirlas a su centro que es Cristo, sin perder la

estrecha vinculacion a la evangelizacion.

Maria es, como nos dice reiteradamente el Documento Conclusivo, la perfecta 'y
primera discipula de Cristo, a la vez que la gran misionera de los pueblos
latinoamericanos y caribefios, la que los acompafa y comparte cercanamente su
historia evangelizandolos y ayudandolos a vivir como discipulos y misioneros.
Indagar en el fundamento dogmatico-mariologico de esta Conferencia, es pues

una de nuestras mas claras motivaciones.

Objetivo y relevancia

Desde estas consideraciones nos acercamos a la mariologia del Documento
Conclusivo tratando de ver ¢ Cudl es el lugar y la funcion que la V Conferencia
del CELAM le asigna a Maria en la evangelizacion? ¢ Cual es el lugar y la funcién
de Maria en las anteriores Conferencias del CELAM? ¢ Qué novedades presenta
Aparecida en su mariologia respecto de ellas? ¢Qué fundamento dogmatico
tiene la mariologia de Aparecida? Y desde Medellin hasta Aparecida, ¢qué
novedades hay en la figura de Maria respecto a la mariologia que se formul6
después del Concilio Vaticano 11? ¢Sigue apareciendo su figura como el sello
que culmina los documentos eclesiales subrayando solo la funcion de

intercesora?

Estas cuestiones que parten de una perspectiva dogmatica nos hacen ver la
relevancia de este estudio tanto dentro de la teologia, como en la tarea eclesial
de América Latina y el Caribe, ya que nos obligan a plantearnos la importancia

e incidencia de la mariologia en la evangelizacion.



Como sefialabamos anteriormente, América Latina y el Caribe no solo
conforman una realidad geografica, sino que constituyen una comunidad de
pueblos con una historia propia, con valores especificos y problemas

semejantes, y donde Maria aparece como uno de sus vinculos comunes.

Ella es la que, en distintas advocaciones, ha sabido estar cercana a cada historia
para unir y orientar a Cristo sefior de la Vida. Su presencia en América Latina y
el Caribe es en si evangelizadora. En este sentido, el estudio de la mariologia
del Documento conclusivo de Aparecida tiene una incidencia e importancia
especial para la vida de la Iglesia, pues en ella se reflejan las personas concretas
a las que hay que llevar el mensaje del evangelio y, desde ellas, los temas que

les preocupan, sus orientaciones o sus visiones distorsionadas.

Aqui subyace otra de nuestras motivaciones, pues creemos que discernir sobre
la antropologia a la luz de la vision cristiana, es un factor clave para realizar la
evangelizacion en un ambiente cada vez mas plural y secularizado. La gran
mayoria de los pueblos, conformados por gente sencilla, fijan su mirada en

Maria, y desde su figura humilde, cercana y materna, buscan orientarse a Dios.

La metodologia de trabajo

Para percibir la hondura teolégica que se desprende de la mariologia del
Documento Conclusivo de Aparecida, no hemos de limitarnos a un andlisis
riguroso y cefido de sus diez capitulos, ya que la reflexion de los obispos tiene
precedentes que hay que buscar y valorar. Para ello, recurriremos a un trabajo
pionero que en 1967 realizo el ahora papa emérito Benedicto XVI, en torno a la
manera de interpretar la dinamica de la teméatica conciliar. Su forma de percibir
la hondura teolégica del Concilio Vaticano Il nos servird de pauta para fijar

nuestra metodologia en la profundizacion de la mariologia de Aparecida.

En aquel pequerio trabajo, el entonces perito conciliar sefialaba que «a la hora

de calibrar cual es el peso especifico de un tema conciliar, no basta indagar que
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dice solo el documento correspondiente, sino que hay que rastrear la presencia

de esta materia en el repertorio general de textos aprobados»?.

Han pasado ya 51 afios desde aquel trabajo y, sin embargo, aquellas palabras
amplian nuestra perspectiva de estudio, indicAndonos que para acercarnos a la
mariologia de Aparecida no hemos de limitarnos solo a su Documento
Conclusivo, sino que hemos de recorrer un camino trazado por la reflexion que

el CELAM ha hecho a lo largo de sus cinco Conferencias Generales.

Junto a esto, hemos de tener en cuenta que, a partir de Medellin, las
Conferencias Generales del CELAM han realizado una recepcion de la doctrina
del Concilio Vaticano Il, de manera que, si Aparecida recoge y expone la reflexion
precedente del CELAM, el camino que hemos de seguir para cavilar el peso

dogmatico de su mariologia se extiende hacia atras hasta el Concilio.

En este sentido, cobran toda su actualidad e importancia para nuestro propadsito,
aguellas palabras de Juan Pablo Il durante el discurso inaugural de la lll
Conferencia del CELAM en Puebla. En dicha ocasién, el papa polaco sefialaba
para la Iglesia de Latinoameérica la importancia de la fidelidad al Concilio, y
haciendo referencia a la Constitucion Dogmatica sobre la Iglesia, invitaba a
«tomarla de nuevo en mano para meditar con renovado afan la naturaleza y
mision de la Iglesia [...] siendo para los pastores y fieles, el camino cierto y el

estimulo constante en orden a caminar por las sendas de la vida»?.

Once afios después de la clausura de la V Conferencia del CELAM podemos
aplicarnos estas palabras y, volviendo a esta Constitucion, adentrarnos desde
ella en el camino de la sélida reflexion marioldgica que la Iglesia ha trazado
desde el Concilio Vaticano Il hasta Aparecida. En dicho camino, el estudio de las
anteriores Conferencias de Rio de Janeiro, Medellin, Puebla y Santo Domingo,
asi como de otros documentos del magisterio teolégico y petrino, nos aportaran
luces para la reflexion mariolégica de esta V Conferencia. Desde ellas

accedemos a las fuentes desde las que hemos de cimentar nuestro trabajo.

! Santiago Madrigal Terrazas, “Capitulo 11, La dimensién misionera: Del Vaticano Il a la nueva
evangelizacion”, (Apuntes para uso exclusivo de los alumnos, curso 2016-2017), 5.

2 Il CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, Puebla. La Evangelizacién en el
presente y en el futuro de América Latina (Madrid: BAC, 1979), 12.
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Fuentes
a) Status quaestionis de la recepcion de Aparecida

Dentro de la bibliografia que hemos consultado sobre la recepcidon de Aparecida,
constatamos que ésta se ha limitado en gran medida a tratar temas pastorales.
La referencia dogmatica, y mas concretamente marioldgica, estd practicamente
ausente. Aunque la bibliografia referente a la recepcion de Aparecida es extensa,
hemos optado por seleccionar entre ella algunos de los textos que mas nos

pueden iluminar. Dentro de este elenco podemos mencionar los siguientes.

En un primer momento el manual que Victor Manuel Fernandez, perito en la
comisiéon de redaccién de Aparecida, ha elaborado®. Este, que puede ser
considerado mas que un manual de orientacién, ya que articula lo mejor del
acontecimiento histérico con la reflexion teolégica emanada de la Conferencia y
su posterior aplicacion pastoral, a la hora de abordar los grandes ejes para
interpretar el documento, no incluye en ellos la mariologia. No obstante, uno de
sus apartados dedicado a exponer textualmente algunos de los parrafos que son
relevantes dentro del Documento Conclusivo, incluye dentro de éstos los
nameros concernientes al apartado dedicado a Maria. Aunque en esta referencia
no se dan comentarios respecto a estos nimeros, nos pone en la pista de la

importancia de la mariologia para esta V Conferencia.

Un segundo manual que muestra la recepcién de esta Conferencia podemos
mencionar la obra editada en colaboracion por Emilia Robles: Aparecida, por un
nuevo tiempo de alegria y esperanza en la vida eclesial*. Como era de esperarse
por el mismo titulo de esta obra, lo que en ella se encuentra es un desarrollo
eclesiolégico de la recepcidn y puesta en practica de Aparecida en materia de
ecumenismo, justicia y paz, aportes a la Iglesia Universal y dinamismo misionero.
Quizas en materia marioldgica la parte mas sugerente del libro sea la octava:

«La mirada maternal de Dios» (p. 189-209).

3 Victor Manuel Fernandez, Aparecida, Guia para leer el documento y crénica diaria, (Buenos Aires: San
Pablo, 2007).

*Emilia Robles, ed., Aparecida, por un nuevo tiempo de alegria y esperanza en la vida eclesial, (Barcelona:
Herder, 2014).
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Las primeras paginas de esta parte le sirven a Alfredo J. Goncalves para exponer
lo que se podria definir como el influjo maternal de la mirada de Maria en Jesus,
quien a la vez muestra, en su condicion de Madre, una forma del amor de Dios.
No obstante, en este texto la figura de Maria solo prepara la fundamentacion
cristologica de la mirada que la Iglesia ha de tener.

Una tercera fuente en esta gama receptiva de Aparecida la tenemos en el
volumen completo que se dedic6 a esta Conferencia en la revista Salterrae®. Las
colaboraciones que conforman este niUmero de la revista tienen un excelente
aparato historico, su orientacion teoldgica se centra mas a un discernimiento por
ubicar pastoral y eclesiol6égicamente la accion de la teologia de la liberacion en

América Latina, mas, sin embargo, en sus paginas esta ausente.

En la estela de esta publicacibn también podemos mencionar el volumen
completo dedicado a Aparecida en la Revista iberoamericana de Teologia®. En
su preambulo, que ofrece elementos para la contextualizacion y recepcién de
Aparecida, asi como en sus cuatro articulos sobre el camino de preparacion a
Aparecida, su Documento final, su eclesiologia y su teologia vista desde el
contexto indigena, la presencia mariolégica es casi nula, a excepcién una
pequefia referencia en la que la mariologia es valorada por su influencia cultural
como generadora de un ambiente idéneo para mostrar la identidad

latinoamericana sobre la cual se ha de reflexionar en la Conferencia.

De igual manera, podemos citar la obra de M. Guzman Carriquiry Lecour en la
que se expone el influjo del pensamiento del papa emérito en Aparecida’. A
nuestro propdsito, este texto adquiere valor por el hecho de que nos permite
adentrarnos en el pensamiento de uno de los protagonistas de este
acontecimiento eclesial. Aungque de hecho no es un libro que tome en cuenta el
tema de la mariologia de la Conferencia, sus pautas son orientaciones seguras
para enriquecer nuestra reflexion con el pensamiento mariolégico del papa

emeérito.

5 Enrique Sanz Giménez-Rico. SJ, dir., Salterrae. Revista de teologia pastoral. «Que nuestros pueblos en El
tengan vida» 1111 (2007).

6 José de Jesus Legorreta Zepeda, ed., Revista iberoamericana de Teologia, 6 (2008).

7 Guzman M. Carriquiry Lecour, El Papa Benedicto XVI y la V Conferencia General del CELAM, (Madrid:
Ayuda a la Iglesia Necesitada, 2008).
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Como siguiente consulta en este conjunto de textos sobre la recepcién de
Aparecida podemos mencionar el articulo de José Maria Siciliani Barraza: ¢ Qué
imagen de Dios revela el Documento de Aparecida y que estilo de vida cristiana
propone?®. Este pequefio texto, todo él cristolégico, nos aporta una valoracion
dogmética de la propuesta pastoral de Aparecida, haciendo una invitacién a
profundizar en la diferencia que hay entre la humanizacion y la salvacién (en
Cristo). En todo caso, aunque la figura de Maria no se aborda, su reflexion puede

servir para cimentar el fundamento cristolégico de la mariologia de Aparecida.

Quizas, dentro de este grupo de fuentes que nos aportan un esbozo general de
la recepcion que se ha dado de Aparecida, en lo que respecta al tema
marioldgico, dos articulos son los que hemos de valorar. En primer lugar, el
articulo de Victor Codina, «Mariologia desde los pobres»®. Las pequeias
paginas que conforman este texto son, a nuestro parecer, la muestra mas directa
de una recepcion dogmatica de la reflexion del CELAM hasta Puebla. A nuestro
propoésito, es un texto que marca el sendero para continuar la reflexion hasta
Aparecida. En segundo lugar, mencionamos el articulo titulado «Maria, Madre
de Jesus (Mariologia)»19. Este texto, que si hace un recorrido sintético por las V
Conferencias del CELAM respecto a su acercamiento mariolégico, de Aparecida

se limita a puntualizar muy brevemente su caracter discipular y misionero.

Ante la ausencia de la reflexion mariolégica en las fuentes consultadas, nos
centramos ahora en las fuentes que hemos elegido para enriquecer propiamente

el acercamiento a la mariologia de Aparecida en nuestro trabajo.

b) Fuentes

Nuestra fuente principal, sera el Documento Conclusivo de Aparecida. De forma
mas especifica, para adentrarnos en su mariologia, parece necesario realizar un

acercamiento tanto al apartado especifico que dicho documento dedica a Maria

8 José Maria Siciliani Barraza, “éQué imagen de Dios revela el Documento de Aparecida y qué estilo de
vida cristiana propone?”, Revista de la Universidad de La Salle 45 (2008): 70-73.

9 “Mariologia desde los pobres”, Victor Codina, 15/09/2018, http://servicioskoinonia.org

0“Maria, Madre de Jesus (Mariologia)”, Maria  del Pilar  Silveira, 15/09/2018,
http://theologicalatinoamericana.com
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(DC 266-272) 11, como a las referencias que sobre su figura se despliegan a lo
largo de los diez capitulos. A partir de este acercamiento podemos distinguir

distintos grupos de fuentes.

Unimos en un primer conjunto de fuentes aquellas que nos proporciona
informacion original y directa sobre la reflexion mariolégica de la Iglesia y que
han sido recogidas por Aparecida. Nos referiremos a ellas como «fuentes
primeras». Dentro de ellas encontramos, en primer lugar, la Constitucion
Dogmatica sobre la Iglesia, Lumen Gentium (LG), cuyo capitulo octavo puede
ser considerado como el centro obligado de referencia de la mariologia catolica.
En él se aborda la figura de Maria en su participacion en el misterio de Cristo y
de la Iglesia, presentdndola como modelo del ideal cristiano y de la Iglesia
consumada. Dentro de este primer grupo de fuentes también ubicamos las
anteriores Conferencias Generales del CELAM: Rio de Janeiro, Medellin, Puebla

y Santo Domingo. Cada una con un subrayado marioldgico especifico.

En relacidbn con este primer grupo de fuentes encontramos otro grupo que
consideraremos como como «fuentes segundas». Estas se encuentran dentro
del ya sefialado apartado especifico sobre Maria, perfecta discipula y misionera.
Entre ellas esta la Carta Apostélica de Juan Pablo Il, Novo Millennio Ineunte
sobre la conclusion del jubileo del afio 2000. De igual manera, los documentos
gue acompafan la realizacion de esta V Conferencia del CELAM, y que fueron
elaborados por el ahora papa emérito Benedicto XVI*2, En su estela, situamos
otros documentos afines a la recepcion de esta Conferencia. Juntos constituyen
la puerta de entrada a la teologia que sobre Maria se plasmo6 en Aparecida, y

qgue permitié hablar de ella como discipula y misionera.

1 En adelante, para citar nimeros concretos del Documento Conclusivo de la V Conferencia del
Episcopado Latinoamericano y del Caribe dentro del texto usaremos las siglas: DC.

2 Dentro de este grupo de documentos ubicamos por orden cronolégico: el discurso al final del rezo del
santo rosario, en Aparecida, el 12 de mayo de 2007, en las visperas de la inauguracién de esta Conferencia;
la homilia pronunciada en el santuario de Aparecida con ocasion del VI Domingo de Pascua, y junto a ella,
el discurso inaugural de esta Conferencia, ambos realizados el 13 de mayo de 2007; el mensaje final a la
Conferencia pronunciado el 29 de mayo de 2007 vy, finalmente, el texto de Aprobacién del Documento
Conclusivo con fecha del 29 de julio de 2007.
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Situaremos finalmente un tercer grupo de documentos que llamaremos «fuentes
relacionadas». Dentro de ellas ubicaremos, en un primer momento, a quienes
podemos considerar como inspiradores del fundamento dogmatico de Aparecida
por su participacion en ella, aunque nada conste respecto a sus aportaciones

especificas en materia marioldgica.

Nos referimos de manera concreta a otros escritos del papa emérito Benedicto
XVI en su época de tedlogo. Por su participacion en la realizacion de esta
Conferencia, su pensamiento marioldégico pensamos que puede ser usado
legitimamente para dar fundamento al caracter dogmatico de la mariologia

plasmada en Aparecida.

Dentro de estas mismas fuentes relacionadas mencionamos, en segundo lugar,
a la Teologia de la Liberacion. Aunque su presencia dentro del Documento
Conclusivo no es explicita, algunos estudios nos permiten indagar sobre su
incidencia en algunos temas abordados dentro de la Conferencia!®. Ademas, por
ser una teologia surgida propiamente en el contexto latinoamericano, también

podria enriquecer la reflexion dogmatica de la mariologia de Aparecida®.

Por ultimo, dentro de estas fuentes relacionadas quisiéramos incluir también
algunos textos de la patristica. EIl Documento Conclusivo deja asomar a lo largo
de sus diez capitulos la presencia de la teologia de los Padres por medio de una
citacién a San Ireneo (DC 417). Esta referencia al obispo de Lyon nos permite
introducir dentro de nuestra argumentacion una de las mas antiguas y olvidadas
tradiciones teologicas: la asiatica. Con esta gama de fuentes nos adentraremos
en el desarrollo de nuestro trabajo para tratar de indagar la mariologia de

Aparecida.

13 ¢f. Victor Codina, “Dios ha pasado por América Latina”, Salterrae 1111 (2007): 314-321; Jodo Batista
Libanio, “Conferencia de Aparecida. Documento final”, Revista iberoamericana de Teologia 6 (2018): 43-
44,

14 Nos centraremos bésicamente a la reflexion mariolégica de uno de sus principales representantes:
Leonardo Boff. De él nos limitaremos a dos de sus obras en las que consideramos que podemos encontrar
los rasgos mas esenciales de su mariologia: E/ rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo
femenino y sus formas religiosas, (Madrid: Ediciones Paulinas, 1979). EL Ave Maria lo Femenino y el
Espiritu Santo, (Santander: Salterrae, 1982).
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Estructura del trabajo

Para estructurar nuestro trabajo acudiremos al método utilizado por las cinco
Conferencias del CELAM: ver, juzgar y actuar. Por esta razén, desplegamos

nuestra investigacion en tres capitulos.

En el primer capitulo titulado «El marco hermenéutico de la mariologia de
Aparecida», pretendemos «ver», desde un esbozo histérico y dogmatico, el
camino reflexivo que ha trazado el CELAM a lo largo de sus Conferencias
Generales. Esto nos permitira ubicar la figura de Maria tal como la ha plasmado
esta V Conferencia General del CELAM, resaltando el fundamento cristolégico

de su mariologia y las principales novedades que aporta.

Posteriormente, con nuestro segundo capitulo quisiéramos iluminar (Juzgar) con
el elenco de fuentes antes citadas, el fundamento dogmatico de la mariologia de
Aparecida. «La esencia dogmética de la mariologia de Aparecida» es el titulo de
este segundo capitulo. Dentro de él encontramos el corazon de nuestro trabajo,
ya que hemos de indagar y mostrar que la reflexion pastoral de esta V
Conferencia, a partir de pequefias afirmaciones dogmaticas, ofrece un rico y

profundo potencial evangelizador en consonancia con la Tradicién.

Finalmente, nuestro tercer capitulo nos guiara desde la praxis a la eclesiologia:
«Permanecer en la escuela de Maria para hacer lo que El nos diga». Maria, que
como Madre y Maestra acompafio y acogio a los discipulos en el nacimiento de
la Iglesia por el Espiritu, se muestra como paradigma de una Iglesia llamada a
ser también maestra con su fe, esperanza y caridad, para que Cristo pueda

hacerse carne nuevamente en ella.

En todo caso, en nuestra pretension resuenan las palabras del papa emérito en
su discurso al final del rezo del santo rosario, un dia antes de inaugurar esta V
Conferencia del CELAM.
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En dicha ocasién, Benedicto XVI luego de referirse a la manera en que el
Espiritu, a través del rosario, introduce en el conocimiento de Cristo, sefialo:
«permaneced en la escuela de Maria. Inspiraos en sus ensefianzas. Procurad
acoger y guardar dentro del corazén las luces que ella, por mandato divino, envia
desde lo alto»?®.

Esto es precisamente lo que pretendemos realizar a lo largo de este recorrido,
pues la figura de Maria puede aportar grandes esperanzas y trazar nuevos
caminos, tanto en la reflexion teoldgica del CELAM como en la vida pastoral y

eclesial de América Latina y el Caribe.

Pero si la reflexion teoldgica y la vida cristiana de la Iglesia latinoamericana y
caribefia pueden ser consideradas como marianas, es porque son cristianas. En
este sentido, permanecer en la escuela de Maria no ha de ser para la Iglesia de
Ameérica Latina y el Caribe una minusvaloracién de Cristo, Unico Mediador y
Salvador entre Dios y los hombres, sino que ha de constituir la mejor forma de

acercarse a El para ser sus discipulos y misioneros.

15V CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO Y DEL CARIBE, Discipulos y misioneros
de Jesucristo para que nuestros pueblos en El tengan vida. “Yo soy el Camino, la Verdad y la Vida” (Jn. 14,
6). Documento Conclusivo, 52 ed. (Bogotd: Consejo Episcopal Latinoamericano, CELAM, 2012), 306. En
adelante, para referirnos a los escritos que acompafiaron a la realizacién de esta Conferencia y que se
insertan dentro de la publicaciéon final de la misma, usaremos le referencia: Complementos del
Documento Conclusivo.
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CAPITULO I: El marco hermenéutico de la mariologia de

Aparecida

Nuestro primer capitulo tiene por objetivo ver, desde un esbozo histérico y
dogmatico, el camino reflexivo que ha trazado el CELAM en torno a la cuestion
de la mariologia a lo largo de sus Conferencias Generales. Desde este
acercamiento historico podremos establecer el marco de interpretacion idoneo
para entender la figura de Maria en Aparecida, su armonia con la Tradicidn viva

de la Iglesia, sus novedades y sus aplicaciones pastorales.

1.1. La figura de Maria en las Conferencias de Rio de Janeiro a

Santo Domingo. Sondeo histoérico

Cuando en 1955 se cre6 el CELAM, su objetivo concreto fue animar y ayudar en
la reflexion y en la accién pastoral la evangelizacién de América Latina'®. Desde
entonces, sus cinco conferencias siempre han introducido a Maria dentro de su

reflexion en favor de la evangelizacion, aunque con matices diversos.

Asi, en el pequefio texto final de Rio de Janeiro, anterior al Concilio Vaticano II,
encontramos la primera referencia marioldgica del CELAM. Esta Conferencia
introdujo la figura de Maria en su texto de una manera muy puntual, pues solo
se refiere a ella en cuatro ocasiones y desde contextos muy concretos. En primer
lugar, resaltando su caracter de protectora e intercesora (DR 3)', luego
acentuando su funcién apologética, como firme defensa para la fe de la Iglesia
(DR 56. 70). Finalmente, se hace referencia a Maria desde una perspectiva

escatoldgica que también subraya su caracter intercesor (DR 93).

16 Al iniciar este recorrido histérico por las Conferencias precedentes a Aparecida, no hemos de dejar de
mencionar el Concilio Plenario de América Latina, convocado por Ledn XllIl y celebrado en Roma en el afio
de 1899. Dicho encuentro puede ser considerado como la primer gran tentativa de integracién y el punto
de partida dinamizador de la pastoral de la Iglesia Latinoamericana. Armando Raffo, “De Rio de Janeiro a
Aparecida. Aportes de las Conferencias Generales del Episcopado Latinoamericano y Caribefio al
dinamismo de sus pueblos y a la Iglesia universal”, Sal Terrae n? 1111 (2007): 288-289.

17 En adelante, para citar nimeros concretos del texto de la Conferencia de Rio de Janeiro usaremos las
siglas: DR.
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Estas referencias concretas nos indican que en Rio de Janeiro se expreso
claramente la concepcion marioldogica del momento, articulada sobre un
fundamento excesivamente especulativo y alejado tanto de la fundamentacion
biblica como de la patristica'®. Para iniciar un cambio en esta forma de orientar
la mariologia fue necesario esperar la celebracion del Concilio Vaticano Il. Como
afirm6 Karl Rahner refiriéndose a las cuestiones teoldgicas de naturaleza
dogmatica, el Concilio fue «el comienzo [...] de la introduccion de una

tendencia»?®.

Aplicandolo a nuestro tema, podemos decir que con la recuperacion de la
perspectiva cristocéntrica del Concilio, la mariologia, que en un primer momento
parecia ensombrecida, se vio enriquecida. EIl capitulo VIII de la Constitucién
Dogmatica sobre la Iglesia, refleja la decision conciliar respecto al trato de la
figura de Maria, siempre vinculada al misterio de Cristo y de la Iglesia, y nunca
centrada en si misma. Desde entonces, el capitulo final de la Lumen Gentium

paso a ser la pauta y referencia obligada para la mariologia catélica.

La reflexién del CELAM no fue ajena a este acontecimiento eclesial, y a partir de
Medellin, fue asumiendo esta doctrina conciliar desde la conciencia de la
necesidad de interpretar los «signos de los tiempos» para discernir las grandes
orientaciones que habrian de impulsar la pastoral?®. Como sefialé Pablo VI,
aguella Conferencia fue «una relectura, una recepcion creativa del Vaticano |l
[...]»?%; a partir de entonces la Iglesia de América Latina comienza a beber de un
pozo reflexivo propio que le acompafiard hasta Aparecida: el didlogo con los
pobres y sencillos que buscan una transformacién de la realidad a la luz del

evangelio??.

18 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», en Angel Cordovilla, ed., La Ldgica de la fe,
Manual de Teologia Dogmadtica (Madrid: Universidad Pontificia Comillas, 2013), 377.

19 Santiago Madrigal Terrazas, Protagonistas del Vaticano Il (Madrid: BAC, 2016), 531.

20 cf. Armando Raffo, “De Rio de Janeiro a Aparecida. Aportes de las Conferencias Generales del
Episcopado Latinoamericano y Caribefio al dinamismo de sus pueblos y a la Iglesia universal”, 290.

2 bid., 315.

22 Cf. Ibid.,
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Aungue con Medellin se inicia la recepcién conciliar, en lo que respecta a la
mariologia, esta Conferencia no aporta practicamente nada. Salvo la alusion a
Maria en la presentacion del documento final, en el texto solo se menciona una

Unica vez matizando su caracter protector e intercesor.

No obstante, esta Unica referencia mariolégica deja entrever que la reflexion

sobre Maria se ha de realizar en relacidon con la reflexién conciliar.

«[...] En torno a Maria [...] nuestra reflexién se encamindé hacia la
busqueda de una nueva y mas intensa presencia de la Iglesia en la actual

transformacion de América Latina, a la luz del Concilio Vaticano Il [...]» (DM 8)%,

Diez afios después, Puebla da un salto cualitativo en la reflexion mariolégica.
Sus reflexiones, con referencias explicitas a la Constitucion conciliar, dedican un
apartado entero a Maria, Madre y modelo de la Iglesia, perfecta discipula,
inculturizadora del evangelio (DP282-303) 24, resaltando sobre todo su fe (DP
296) y su cooperacion activa en la redencién (DP 293). De las Conferencias en
conjunto, Puebla es la que mas elementos dogméticos presenta.

Sus afirmaciones, en consonancia con la Tradicion, exponen la doctrina de Maria
mostrando su incidencia en la eclesiologia. Los titulos mariolégicos que
sintetizan la reflexion de esta Conferencia son: «Madre de Dios» y «Madre de la
Iglesia». Desde ellos se sefiala su unién con el Hijo desde durante toda su vida
(DSD 230), y desde ella, su relacion con la Iglesia expresada mediante la
pneumatologia (DP 168, 188, 266, 271, 333, 334, 446, 454, 700, 844, 876, 1144).
No obstante, en lo que se refiere a la figura de Maria, no deja de primar su

caracter de intercesora (escatoldgico) (DP 217, 281, 745).

Ademas, junto a esta Ill Conferencia del CELAM, hemos de tener muy en cuenta
la homilia de Juan Pablo Il en la Basilica de Guadalupe el 27 de enero de 1979,
con los participantes en esta Conferencia, una verdadera joya de gran contenido

mariolégico del que bebio esta Conferencia.

2 En adelante, para citar numeros concretos de la Conferencia de Medellin dentro del texto usaremos las
siglas: DM.
24 En adelante, para citar nimeros concretos de la Conferencia de Puebla dentro del texto usaremos las
siglas: DP.
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Adelantandonos un poco en el recorrido histdérico, podemos decir que, junto con
Aparecida, la Conferencia de Puebla puede ser vista como uno de los pilares de
la mariologia del CELAM.

Por su parte, la Conferencia de Santo Domingo, enmarcada por el cambio de
época y los efectos de la posguerra, se limitd a proseguir y puntualizar algunas

cuestiones ya afirmadas en Puebla.

Se refirid a Maria como la primera redimida y creyente, perfecta discipula y
evangelizadora (DSD15, 31) %>, madre (DSD 1, 8,) y educadora en la fe por la
piedad (DSD 53, 80, 240), modelo de la Iglesia (DSD 85, 104, 163) y por eso,
modelo en la evangelizacion de la cultura (DSD 142, 143, 213, 229), a la vez que
intercesora en la vida de la Iglesia por el Espiritu (DSD 32, 289, 302). Ademas,
dentro de su reflexibn marioldgica, la Conferencia recurrié puntualmente a la
Constitucion Dogmatica sobre la Iglesia para tratar sobre Maria y su vinculacién
a la evangelizacion (DSD 7, 104).

En este recorrido, la mariologia que encontramos en Aparecida recoge y valora
lo dicho con anterioridad, a la vez que aporta novedades a la cuestion
mariologica. La figura de Maria la construye asumiendo la perspectiva
escatolégica e intercesora que acentuaban tanto la Conferencia de Rio de
Janeiro como la de Medellin, y de igual forma acoge la fuerte perspectiva

pneumatoldgica y eclesioldgica que despliega Puebla y continia Santo Domingo.

Sobre esta base mariolégica se mueve esta V Conferencia del CELAM, que al
igual gue la Conferencia de Puebla dedica un apartado especifico a Maria, dentro
del capitulo seis dedicado al itinerario formativo de los discipulos y misioneros
(DC 240-346). Dicho capitulo parte de una espiritualidad trinitaria como condicion
de posibilidad para una autentica formacion discipular. En medio, la figura de
Maria aparece con los calificativos de discipula y misionera, presentandola asi,
dentro de este itinerario formativo, como paradigma y ayuda en la formacion de

los discipulos y misioneros del Hijo.

% En adelante, para citar nimeros concretos de la Conferencia de Santo Domingo dentro del texto
usaremos las siglas: DSD.
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No obstante, la mariologia de Aparecida no se circunscribe a un apartado
especifico, sino que, ademas, se encuentra esparcida en los diez capitulos de
su Documento Conclusivo con una orientacion eminentemente pastoral. «No fue
el tema mariano uno entre todos en el documento final. La presencia de Nuestra
Sefiora recorre todos los capitulos transversalmente. Y ahora cabe esperar una

relectura mariana de su conjunto»26,

Nos acercamos ahora, desde una orientacion mas dogmatica, a la figura de
Maria, tal y como se encuentra en el Documento final de esta V Conferencia del
CELAM, pues creemos que tal acercamiento permitira releer y orientar con
mayor claridad el talante pastoral del Documento en su conjunto, ya que de una

buena dogmatica se sigue una buena pastoral.

1.2 Lafigura de Maria en Aparecida

En el apartado precedente plasmamos de manera sintética la presencia de Maria
en los documentos finales de las Conferencias que anteceden a Aparecida.
Salvo el documento de Puebla, los demas documentos finales emanados de las
Conferencias, incluyendo Aparecida, dan la sensacion de un vacio en materia
dogmatica. Junto a esto, es vedad que el Documento Conclusivo esta escrito con
un talante eminentemente pastoral, y que sus reflexiones se encaminan a seguir
cumpliendo con el objetivo concreto del CELAM: impulsar y promover la accion
evangelizadora de la Iglesia en Ameérica Latina. En este sentido, se pudiera
pensar que todos los temas que aborda Aparecida son netamente pastorales y

gue, a nuestro propésito, la dogmatica seria un tema ausente.

Pero ¢hasta qué punto es esto verdad? Siendo Aparecida una Conferencia
eminentemente pastoral ¢qué figura de Maria se plasma en su Documento
Conclusivo? ¢Es una mariologia de cufio puramente pastoral o se abre a la

dogmatica?

26 Armando Raffo, “De Rio de Janeiro a Aparecida. Aportes de las Conferencias Generales del Episcopado
Latinoamericano y Caribefio al dinamismo de sus pueblos y a la Iglesia universal”, 290.
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Podemos responder que es tanto pastoral como dogmaética, y al ser ambas
cosas, es una prueba mas que confirma que toda teologia es pastoral y que toda

pastoral requiere del ejercicio teologico.

La orientacion pastoral desde la que se aborda la figura de Maria es evidente
(DC 1, 4,7, 25, 37,43, 99, 127, 160, 195, 259, 260-262, 265, 268-272, 274, 300,
320, 364, 451, 524). Ella es presentada en la mayoria de las ocasiones dentro
del contexto de la religiosidad popular. Se sefiala que su presencia en América
Latina es motivo de seguridad, de dinamismo, de unidad y de justicia. Ademas,
dentro de la tarea evangelizadora de la Iglesia, Maria es llamada «estrella de la
evangelizacion renovada», «primera discipula» y «gran misionera». En esta
misma linea el Documento Conclusivo también se refiere a ella como

«inculturadora del evangelio».

No obstante, junto a esta amplia presentacion de la figura de Maria con un talante
pastoral, también se expresan sus rasgos dogmaticos. A este respecto, podemos
sefalar el numero 141, dentro del capitulo cuarto. Este pequefio numero,
ubicado también en un pequefio capitulo, puede pasar desapercibido, pero para
nosotros es de gran importancia, ya que en él a la vez que se compendian los
dogmas marianos, también se les ubica en un marco idoneo: cristologico-

trinitario?’.

Hemos de mencionar también el apartado que la Conferencia dedica
especificamente a Maria (DC 266-272). En este texto podemos encontrar otros
nacleos dogmaticos que complementan al nimero 141 dando una visién integral
del caracter mas teoldgico en el tratamiento de la figura de Maria de esta
Conferencia. Asi por ejemplo, su ubicacion en la historia de la salvacién
desplegada desde una perspectiva trinitaria, su condicién discipular y su caracter
de evangelizadora, su cercania y vinculacién con la Iglesia de quien es Madre,

modelo y guia.

27 En este punto dedicado a la presentacién de la figura de Maria dentro del Documento Conclusivo nos
limitamos solo a enunciar el nimero 141, pues su analisis y profundizacion lo haremos en el segundo
capitulo. No obstante, para mostrar la importancia de este nimero, lo citamos textualmente: «Imagen
esplendida de configuracién al proyecto trinitario, que se cumple en Cristo, es la Virgen Maria. Desde su
Concepcion Inmaculada hasta su Asuncidn, nos recuerda que la belleza del ser humano esta toda en el
vinculo de amor con la Trinidad, y que la plenitud de nuestra libertad estd en la respuesta positiva que le
damos».
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En resumen, Aparecida nos brinda una mariologia pastoral y dogmatica que
puede ser, como indicé Juan Pablo Il en su discurso inaugural a la 11l Conferencia
del CELAM en Puebla, una soélida luz sobre la diversidad de temas y cuestiones
doctrinales y pastorales, siempre y cuando posea un fundamento
eminentemente cristolégico?®. Desde esta invitaciéon nos ocuparemos ahora del

fundamento cristolégico de la mariologia de Aparecida.

1.2.1 El fundamento cristologico de la mariologia de Aparecida

«La primera afirmacion fundamental es, pues, la siguiente: solo quien
reconoce a Dios, conoce la realidad y puede responder a ella de modo adecuado
y realimente humano [...] Y ¢ Quién conoce a Dios? [...] solo su Hijo [...] De aqui
la importancia Unica e insustituible de Cristo para nosotros, para la humanidad.
Si no conocemos a Dios en y con Cristo, toda la realidad se convierte en un
enigma indescifrable; no hay camino y, al no haber camino, no hay vida ni

verdad»?°.

Como un eco de las palabras del papa emérito en el discurso inaugural de esta
V Conferencia, el Documento Conclusivo afirma una y otra vez, a lo largo de sus
diez capitulos que Jesucristo es el Unico que puede salvarnos y llevarnos al
Padre.

Se habla de Cristo como «unico Liberador» (DC 6) y «Unico Salvador» de la
humanidad con una importancia insustituible (DC 22), se le presenta como la
plenitud de la revelacion para todos los pueblos y el centro fundamental de
referencia para discernir valores y deficiencias de toda cultura (DC 95). Ademas,
se dice que, sin El, no hay luz, esperanza, amor y futuro (DC 146). Tras estas
afirmaciones se invita a los discipulos misioneros a comunicar que la buena
nueva de Cristo tiene un alcance universal que abraza a todas las dimensiones
de la existencia y a todos, y que El pude ser la respuesta total y sobreabundante

de todas las aspiraciones humanas (DC 380).

28 Cf. 11l CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, 7.
2% Complementos del Documento Conclusivo, 12.
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Basta con estas referencias para percibir que el Documento Conclusivo presenta
una rica cristologia no solo por la presencia cuantitativa de Cristo®° sino, sobre
todo, por su importancia cualitativa como centro y fundamento de la tarea

evangelizadora de la Iglesia.

Dentro del contenido cristologico del Documento Conclusivo, quisiéramos
centrar la atencion en el texto que sirve de presentacion e introduccién de los
trabajos de la Conferencia, que nos parece una pauta segura para presentar
tanto el fundamento cristologico de la Conferencia como el vinculo entre el Hijo

y la Madre.

«Con la luz del Sefor resucitado y con la fuerza del Espiritu Santo [...]
nos reunimos en Aparecida [...] para seguir impulsando la accién evangelizadora
de la Iglesia, llamada a hacer discipulos misioneros de Cristo, Camino, Verdad y
Vida (Jn. 16,4), para que nuestros pueblos tengan vida en El [...]. Maria, Madre
de Jesucristo y de sus discipulos, ha estado muy cerca de nosotros [...]. Le
hemos pedido, como Madre, perfecta discipula y pedagoga de la evangelizacion,
que nos ensefie a ser hijos en el Hijo y a hacer lo que El nos diga (Jn. 2, 5)» (DC
1).

El texto comienza con una referencia a Cristo y concluye remitiendo a El desde
Maria, cuya figura queda insertada en una especie de inclusién entre dos citas
biblicas del cuarto evangelio. La primera de ellas, que ademas recoge el titulo
de esta V Conferencia, habla de Cristo como camino, verdad y vida (Jn 14,6)3,
mientras que la cita biblica con la que se concluye remite a unas palabras de
Maria (Jn 2,5), aunque entre ambas citas biblicas, el tema de la filiacion adoptiva

hace de union.

30 A lo largo de los diez capitulos del Documento Conclusivo podemos encontrar la presencia de Cristo
como un soélido fundamento que acompaiia de principio a fin la reflexion de los obispos. De los 554
numeros que conforman el texto, Cristo aparece explicitamente en 218, algunos de los cuales gozan de
una extension considerable en el texto frente a otros que, sin hablar de Cristo, sirven solo de transicidn,
introduccién o contextualizacién.

31 Cita sugerida por Benedicto XVI cuando recién se gestaba la realizacién de la V Conferencia, de manera
que en ella se muestra la orientacién que el papa queria darle a este acontecimiento eclesial para América
Latina y el Caribe y desde la que se ha de buscar el fundamento cristoldgico de su mariologia: desde una
cristologia en perspectiva joanica. Cf. Guzman M. Carriquiry Lecour, 6.
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En esta inclusién, Maria, nombrada con los titulos de «Madre», «discipula» y
«pedagoga de la evangelizacion», aparece, recurriendo al pasaje biblico de las
bodas de Cand, como intercesora3? en este camino de la salvaciéon. Todo parece
indicar que el texto invita a leer la segunda cita biblica desde la primera, pues
porque Cristo se hace camino pueden los hombres avanzar e ir al Padre de una
manera verdaderamente humana, pero siempre en y con el Hijo, como lo hizo
Maria, pues como sefiala el mismo Documento Conclusivo, ella ha sabido
avanzar por el camino de la salvacion desde la filiacion, cumpliendo «la méaxima
realizacion de la existencia cristiana como un vivir trinitario de «hijos en el Hijo»
[...]» (DC 266).

Asi pues, este primer numero de Aparecida establece un estrecho vinculo entre
la cristologia y la mariologia en la perspectiva joanica del «camino» y de la
«filiacién», de manera que profundizar en torno a estos dos aspectos del cuarto
evangelio nos ayudara a comprender mejor cual es el fundamento cristolégico
de la mariologia de Aparecida. Nos serviremos de esta doble referencia biblica
para estructurar este apartado de nuestro trabajo.

1.2.1.1 Cristo como Camino de salvacion

«Yo0 soy el camino, la verdad y la vida» (Jn 14,6)

En nuestro acercamiento a esta cita biblica (Jn 14,6) hemos optado por centrar
nuestra atencion en el primero de los términos: «camino», subrayando su
contenido soteriolégico. Fundamentamos esta eleccion porque, a nuestro
parecer, el tema del camino nos permite profundizar en un aspecto clave dentro
de esta Conferencia: el contenido de la evangelizacion expresado como un ir al

Padre en y con Cristo como camino, por el impulso del Espiritu.

El recurso a laimagen del camino parece ser mas que una metafora para la tarea
evangelizadora, de manera que se ha de ver ¢(Qué hay detras de la

consideracion de Cristo como «camino de salvacion»? y ¢ Cual es su alcance y

32 Benedicto XVI, Maria Estella de la esperanza (Madrid: San Pablo, 2013), 39.
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realidad soteriolégica? Para responder, creemos conveniente partir, en primer

lugar, del camino reflexivo que nos precede.

Ya Puebla, al abordar la cuestion de la evangelizacion habia mostrado que su
contenido fundamental habria de ser el despliegue de la Unica historia de la
salvacion contemplada desde una perspectiva trinitaria®3. Asi, al abordar el
contenido de la evangelizacion, establecid un claro vinculo entre el misterio
trinitario y la cristologia con vistas a mostrar la Unica salvacion de Dios. Este
fundamento dogmaético de la Ill Conferencia General del CELAM puede ser un
marco idoneo para profundizar en la perspectiva del camino dentro del

Documento Conclusivo.

Aunque Aparecida no se pregunta explicitamente por el contenido de la
evangelizacion, se refiere a él por medio de la imagen joanica del camino. En
este sentido, el contenido de la tarea evangelizadora puede verse enriquecido
con la perspectiva trinitaria de Puebla para mostrar que la evangelizacién
contemplada desde la perspectiva de Cristo camino, es un llamado a la

participacion en la vida trinitaria.

En todo caso, esta perspectiva trinitaria que nos aporta Puebla y que permite
percibir mejor el sentido de las multiples referencias en las que Aparecida recurre
a la imagen del camino®*, pertenece a la mas antigua tradicion cristiana. Cristo
como camino de salvacion, ha sido fuente de inspiracién a lo largo de toda la
tradicion eclesial, teoldgica y espiritual, especialmente para la patristica. Por esta
razén, recurrimos a las intuiciones de los Padres?®® para adentrarnos mas en este

concepto joanico, a fin de dar cuenta del alcance de su mensaje soterioldgico.

33 Esto es precisamente lo que Puebla muestra a lo largo del primer capitulo de la segunda parte de su
documento final. Puebla parte del Dios creador que se revela plenamente en su Hijo y lleva a término su
obra por el Espiritu en la Iglesia, en la que Maria es miembro, modelo y madre (DP 165-303).

34 Aparecida llama a Cristo camino compartido de seguimiento (DC 216), camino de transformacién (DC
351), camino humanizador (DC 409, 413), camino de reconciliacién (DC 535), camino de amor (DC 537),
camino de realizacidn de la identidad eclesial (DC 544), camino formativo de discipulos en perspectiva
trinitaria (DC 23, 242, 276) y, desde ahi, camino de vida del Padre (DC 13, 220), Evangelio del Padre (DC
103, 109) y su primer y mas grande evangelizador (DC 103), guia en el camino al Padre (DC 101, 356) que
muestra que la salvacidn es una sola, la del Padre, y ha de ser entendida como participacion en la vida del
Hijo.

35 Las exégesis de los Padres ayudan a trascender la literalidad del texto para ver la hondura teolégica del
mensaje evangélico. De su testimonio, que arroja luz en el actuar de la Iglesia hoy, buscamos aprender
«aquella parte que, en nuestro pasado, nos conforma el futuro». Gabino Uribarri, Historia de la Teologia
I/1, Teologia trinitaria y cristologia (Apuntes para uso exclusivo de los alumnos, curso 2016-1017), 2.
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La interpretacion de los Padres de la Iglesia del texto de Juan 16,4

Dentro del elenco de testimonios patristicos que se han ocupado de este texto,
una caracteristica comun, sobre todo de los Padres griegos representados por
Clemente de Alejandria®®, es la interpretacion de los tres términos (camino,
verdad y vida) en una perspectiva progresiva (que emparenta mas directamente
con una mentalidad platénica), de manera que se pudiera entender como si a
través del camino se llegara a la verdad y la vida®'. Simplificando y aplicando
esta exégesis a la tarea evangelizadora, Cristo seria contemplado como un
camino lineal y escatoldgico que permite acceder a una vida plena, y su

mediacion seria solo funcional y no esencial.

No obstante, junto a este grupo de testimonios, los de Juan Crisostomo y Basilio
de Cesarea aportan un acercamiento distinto. Como bien sefiala Ignacio De La
Potterie, el objetivo de estos Padres al utilizar este texto de Juan es poner de
manifiesto la funciéon mediadora de Cristo desde el tema del camino, de manera
que la importancia ha de recaer en el primero de los términos®8. Ambos autores
establecen una identificacion entre Cristo salvador y el camino de salvacion,
entendido éste como un Unico camino que, trascendiendo la literalidad del texto,

expresa la mediacion e inmediatez de Dios en Cristo.

Juan Cris6stomo apunta, contra toda interpretacion funcional y extrinseca, a la
inmediatez irrevocable de Dios en Cristo: «Jesus es el camino hacia el Padre;
Jesus es la verdad y no puede engafar; y puesto que Jesus es la vida, ni si
quiera la muerte puede detenernos por el camino»®. Por su parte, Basilio
acentda aun mas la mediacion. En su obra EIl Espiritu Santo escribe: «jqué buen
camino, exento de extravio y de engafio, es nuestro Sefior, quien nos conduce

al verdadero bien, al Padre [...] Tal es pues nuestra subida a Dios»“°.

36 Entre los autores griegos que han comentado este texto biblico sobresalen Leén Magno, Pedro
Cris6logo, Juan Crisostomo, Clemente de Alejandria, Gregorio de Nisa, Basilio de Cesarea. Mientras que
entre los autores latinos destaca Agustin. Marcelo Merino Rodriguez, La biblia comentada por los Padres
de la Iglesia, Nuevo Testamento 4b. Vol. 2, Evangelio segun san Juan (11-21) (Madrid: Ciudad Nueva,
2013). Ignace De la Potterie, La verdad de Jesus, estudios de cristologia joanea (Madrid: BAC, 1979), 107-
144,

37 De La Potterie, La verdad de Jesus, estudios de cristologia joanea, 108.

38 Cf. Ibid., 107.

3 bid., 108.

40 Merino Rodriguez, 175.
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La patristica aporta asi, a la perspectiva trinitaria de Puebla, las ideas de
mediacion e inmediatez, dos caracteristicas para tener en cuenta dentro de la
tarea evangelizadora de la Iglesia que lleva en su mismo anuncio la salvacion.
La mediacion de Cristo refleja siempre esa inmediatez de Dios para su pueblo,

que eny con Cristo, en su persona*!, se hace camino de salvacion.

Pero si Cristo mismo es en su persona la salvacion, ¢como o en qué sentido se
ha de entender el avanzar por el camino de la salvacion? Este interrogante
también encuentra su mejor respuesta en la patristica. Gregorio de Nisa, uno de
los Padres Capadocios que en los primeros siglos defendié la divinidad del Hijo
y del Espiritu Santo, a la vez que su personificacion?, serd quien nos ayuda a

clarificar dicha cuestion.

En su Vida de Moisés, obra en la que su ensefianza mistica alcanza su punto
culminante, el Capadocio aborda el tema de la subida a Dios como un itinerario
infinito que tiene de fondo una concepcién de la criatura con una capacidad,
también infinita, de tender a Dios en y por Cristo. Asi aparece de manera directa
en la segunda parte de su obra, donde comenta la teofania de Exodo 33,
teniendo de fondo la cita biblica de Juan 16, 4. Recurriendo a la epektasis,
término que expresa el nicleo de su pensamiento, Gregorio, tras interpretar las

palabras que Dios dirigi6 a Moisés cuando éste le pidi6 ver su rosto, sefala:

«[...] La carrera es quietud. Coldcate -dice- sobre la pefia. Esto es lo méas
paradéjico de todo [...] aqui el permanecer estable se origina por caminar hacia
arriba»®®, y prosigue « [...] si alguien [...] saca sus pies del cieno del abismo y
los coloca sobre la piedra (la piedra es Cristo, virtud perfecta), cuanto mas firme
e inamovible se hace en el bien [...] tanto mas veloz corre [...] Asi pues (Dios),
al mostrar a Moisés el lugar, lo excita a la carrera. Al prometerle estabilidad sobre
la piedra, le muestra la forma de correr este certamen divino»**. En esta misma
linea dira: «el Unigénito de Dios por medio del cual han sido hechas las cosas

[...] es camino para quienes corren y roca para quienes estan firmes [...]»*.

41 Cf. Luis F. Ladaria, Jesucristo salvacién de todos (Madrid: San Pablo, 2007), 14.

2 cf. Angel Cordovilla, El Misterio de Dios trinitario (Madrid: Madrid, 2012), 367-368. 371-374.
43 Gregorio de Nisa, Sobre la vida de Moisés (Madrid: Ciudad Nueva, 1993), 208.

44 1bid., 209.

4> |bid., 211.
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El texto del Capadocio establece, a nuestro parecer, una estrecha vinculacion
entre el tema de avanzar por el camino y el arraigarse en Cristo a través de la
configuracion con él. De esta manera, se podria decir que en la medida en que
se avanza por el camino de la salvacion se configura el hombre con Cristo, y en
la medida en que se configura con él, avanza por el camino de la salvacion hacia
Dios, y esto, al aprehender y participar de la vida de quien es Hijo por Naturaleza
(Un1, 1.11-12).

Ademas, desde una interpretacion asi la salvacion se realiza en una perspectiva
personal ya que, si el avance y la configuracion se dan «en Cristo», ambas se
conciben como un encuentro con El, segunda persona de la Trinidad y expresion
de la alteridad de Dios“*8. Encuentro en el que el hombre es el tinico beneficiado,
ya que al avanzar hacia Dios e irse configurando con él, se va haciendo mas hijo.
En este sentido, también podriamos decir que se va haciendo mas persona al

participar de la naturaleza divina del Hijo*’.

Asi pues, podemos concluir que Cristo es un camino de salvacién que no es
extrinseco, sino que, por ser mediacidon de la inmediatez de Dios hecha persona
en El, brinda una salvacion integral, libre, gratuita y permanente, que puede ser
abrazada por toda persona que, por la fe, se disponga a participar de la vida
salvadora del Hijo hecha camino.

Aunque el nucleo de la argumentacion sea esencialmente cristolégico, no lo es
de una forma ni excluyente, ni exclusivista. Aparecida muestra a Cristo como el
anico camino al Padre, pero también como quien llama para invitarnos a avanzar
por este camino y, al hacerlo, poder compartir su vida de Hijo que es comunion

y participacion en la vida y el amor trinitario (vivir como hijos en el Hijo).

46 Cf. Angel Cordovilla, “Capitulo 8, la salvacién como divinizacién”, (Apuntes para uso exclusivo de los
alumnos, curso 2016-1017), 4.

47 Como sefiala Angel Cordovilla, comentando la divinizacién como filiacién, en y con Cristo, el Hijo eterno
«[...] tomamos parte, es decir, somos hechos participes de la naturaleza divina. De esta forma [...] no se
suprime la diferencia entre Creador y criatura, precisamente en virtud de que esa comunién se produce
en el Hijo gracias al don de su Espiritu. La participacién en una vida personal (trinitaria) asegura que esa
comunién es siempre personal [...]». Cf. Ibid.
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1.2.1.2 Hijos en el Hijo, la Unica manera de avanzar por el camino de

la salvacion

Reconocer a Cristo como camino de salvacion, nos ha llevado a recibir la
invitacion a avanzar por este camino, configurandonos con El. En este apartado
vamos a tratar de mostrar como configurarse y avanzar por el camino de la
salvacion implica participar de la filiacion divina que el Hijo eterno ha comunicado

y donado con su vida en la historia.

Sabemos que el Verbo, con su encarnacion, mostré al mundo «el coloquio de la
generacion eterna»*®, ese didlogo de amor eterno entre el Padre y el Hijo

comunicado libre y graciosamente en la economia en Cristo*°.

Solo eny por Jesucristo tenemos acceso a la participacion de la naturaleza divina
que nos libra de la muerte y del pecado y nos hace ser hijos e hijas en el Hijo®°,
pues El, por su Kenosis, abre su filiacion divina a una filiaciéon participada en la
historia (DC 242):

«Cuando llego la plenitud de los tiempos, Dios envidé a su propio Hijo,
nacido de una mujer, nacido bajo el dominio de la ley, para liberarnos del dominio
de la ley y hacer que recibiéramos la condicion de hijos adoptivos de Dios. Y
porgue ya somos hijos, Dios mandoé el Espiritu de su Hijo a nuestros corazones,
y el Espiritu clama: jAbba! jPadre!» (Gal 4, 4-5).

Estas palabras de San Pablo, que presuponen la preexistencia del Hijo, su
nacimiento temporal de Maria, y la filiacion adoptiva que nos oferta, han sido
objeto de la reflexion teoldgica de la Iglesia desde los primeros siglos. En ellas
resuena, como deja insinuar la reflexion de Puebla (DP 188)%%, el tema del
admirable intercambio (Admirabili commercium) tan querido y tan presente en la

teologia de los padres®?.

48 COMISION TEOLOGICA INTERNACIONAL, Teologia-Cristologia-Antropologia (Madrid: Cete, 1981), 13.
4 Cf. Ibid., 12.

50 ¢f. Ibid., 17.

51 Comentando el texto de Galatas 4, 4-5, el Documento de Puebla sefiala: «En Cristo y por Cristo Dios
Padre se une a los hombres [...] el hombre adquiere una altisima dignidad y Dios irrumpe en la historia
humana» (DP 188).

52 Prueba de ello es la doctrina de san Ireneo, para quien este admirable intercambio entre Dios y el
hombre es puramente cristolégico. Un fragmento de su Adversus Haereses es una clara forma de exponer
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De entre ellos, recurrimos a Ireneo, desde quien pretendemos profundizar en la
idea de nuestra participacion en la filiacion divina del Hijo eterno, especialmente
desde su teologia de la creacion del hombre y de la encarnacion, asi como desde
el tema del «acostumbramiento» del Hijo, donde muestra el sentido del admirable

intercambio.

La filiacion divina en la doctrina de Ireneo

La filiacion divina, en la doctrina de Ireneo, encuentra su fundamento en la
preexistencia del Hijo, quien no comenzo a ser Hijo en un momento determinado

de la historia, sino que desde siempre, como Hijo, estaba junto al Padre.

«[...] Antes aun de toda la creacién, glorificaba el Verbo a su Padre,
estando en El, y era el (=el Verbo) a su vez glorificado por el Padre, segun él
mismo lo dice (lo 17,5): “Padre, glorificame con la gloria que tuve delante de ti

antes de que se hiciese el mundo” [...]»%3.

Como pone de manifiesto Ireneo en su Adversus Haereses recurriendo al cuarto
evangelio, el Hijo eterno estaba en una relacion eterna con el Padre que puede
ser entendida como un eterno abrazo de amor sin reservas por el Espiritu, una
relacion intratrinitaria manifestada en la economia, pues al encarnarse, se hizo
imagen visible del Padre desplegando ese mismo abrazo salvador a la creacion

con sus manos (el Hijo y el Espiritu)®4,

su teologia del admirable intercambio: «Por eso el Verbo de Dios se hizo hombre y el Hijo de Dios se hizo
hijo del hombre, para que el hombre unido al Verbo de Dios y recibiendo la adopcion se haga hijo de Dios.
Porque de otra manera no podiamos recibir la incorruptibilidad y la inmortalidad si no hubiésemos sido
unidos a la incorruptibilidad y la inmortalidad». Cf. Ireneo de Lyon, Adversus Haereses. Ill, 19, 1., trad.
Antonio Orbe, S.., Espiritualidad de San Ireneo, Analecta Gregoriana (Roma: Editrice Pontificia
Universidad Gregoriana, 1989), 172.

53 |reneo, Adversus Haereses, IV, 14,1., trad. Antonio Orbe, 51.

%4 En lo que sigue, tendremos de fondo la utilizacidn de la metafora del abrazo usada por Juan Jose Ayan
Calvo, quien recurre a ella al hablar del tema de la redencidn en la antropologia de San Ireneo de Lion. El
patologo espafiol sefiala refiriéndose al acontecimiento de la resurreccion que este puede ser concebido
en estos términos: «como el mas acabado de los abrazos salvadores de Dios a su criatura». J. J. AYAN CALVO,
“Aproximacion al pensamiento sobre la muerte y resurreccién de Cristo en las tres tradiciones patristicas”,
Staurds, n. 38, (2002): 38. En todo caso, creemos que la imagen pldastica del abrazo puede servir para
expresar la implicacion dogmatica que esta de fondo en la totalidad de la doctrina de la salvacion de este
Santo Padre de la Iglesia.
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Quizas la palabra que mejor puede ayudar a expresar la hondura de este abrazo
sea la Kenosis, el vaciamiento de Dios en la encarnacion, a partir del cual la
naturaleza humana adquiere una profunda significacion por ser asumida por el
Verbo, haciéndose desde entonces y gracias a ella, punto de partida del camino
salvador segun la bella expresion «salus carnis» de Ireneo. El abajamiento de
Cristo abri6 para todos la posibilidad verdadera de percibir y recibir el abrazo de
Dios y, al hacerlo, Dios se revelé6 como Padre y Salvador y también revelo al

hombre que su ser y vocacién es ser «hijo».

También, la afirmacion de la preexistencia del Hijo le sirve a Ireneo para
desarrollar su teologia de la creacion del hombre desde la perspectiva de la
filiacion, sefialando que, al crearlo, Dios utilizé sus manos y lo formé de tierra,

teniendo de modelo al Verbo:

«Al hombre empero lo plasm¢ Dios con sus propias manos, tomando el
polvo mas puro y mas fino de la tierra y mezclandolo en medida justa de virtud.
Dio a aquel plasma su propia fisonomia, de modo que el hombre, aun en lo
visible, fuera imagen de Dios. Porque el hombre fue puesto en la tierra plasmado

a imagen de Dios»®.

Este texto eminentemente cristologico, que refleja ademas la participacion de la
trinidad en la formacién del hombre, tiene una gran importancia dentro de la
mariologia. El texto evoca uno de los titulos que los Padres, entre los que se
encuentra también Ireneo, han dado a Maria al llamarla «tierra nuevax.
Releyendo este texto de la creacion del hombre desde la Optica mariana, la
presencia de Maria se muestra como esencial en la dinAmica soteriologica de
Dios mostrada como un abrazo realizado con sus manos. Por su si al proyecto
de Dios, Maria hizo posible que el Hijo, que desde siempre estaba junto a Dios
y era Dios, se hiciera hombre e hiciera posible que el abrazo salvador de Dios

se realizara en carne.

En la encarnacion, el hecho de que Dios haya elegido encontrarse con el hombre
en Cristo, pone de manifiesto que ha querido realizar el encuentro no en el

terreno plenamente divino ni en el terreno solamente humano, sino en el medio,

55 San Ireneo, Demostracion de la Predicacién Apostdlica, ed. Eugenio Romero Pose, (Madrid: Cuidad
Nueva, 1992), 11.
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en el Unico Mediador que, siendo Hijo, se hace camino para mostrar la

paternidad salvadora de Dios al compartir su filiacion.

«Por eso el Verbo de Dios se hizo hombre y el Hijo de Dios se hizo hijo
del hombre, para que el hombre unido al Verbo de Dios y recibiendo la adopcion
se haga hijo de Dios. Porque de otra manera no podiamos recibir la
incorruptibilidad y la inmortalidad si no hubiésemos sido unidos a la
incorruptibilidad y la inmortalidad»®®.

Este fragmento del Adversus Haereses centrado en la doctrina de la encarnacion
nos permite percibir el fuerte tenor soterioldgico de la teologia del obispo de
Lyon, pues como nos muestra el texto, en el encuentro entre Dios y el ser
humano, el Unico beneficiario es el hombre, ya que al encontrarse con Dios como
Padre en el camino (en Cristo), este le recibe como a hijo y dandole su abrazo,
le salva otorgandole la incorruptibilidad y la inmortalidad propias del Hijo. La
imagen del abrazo pone de manifiesto no solo la implicacion de Dios, que es
quien lleva la iniciativa, sino que al precisar de la aceptacion y respuesta de quien
recibe dicho abrazo, también da cuenta de la colaboracion humana en Cristo,

que en el fondo es lo que refleja Maria con su vida.

Esta posibilidad verdadera de percibir y recibir el abrazo de Dios en su Hijo
encarnado fue real a partir del si de Maria que permitio la entrada de Dios en la
historia en la vida del Hijo%" haciéndola historia de salvacién®8;,de manera que
participar de dicho abrazo exige seguir al Hijo e identificarse con su vida.

Seguido con lo anterior, Maria se nos da como modelo, en su condicién de madre
y discipula, de quien ha recibido plenamente este abrazo. Ella, que ejemplariza
«la maxima realizacion de la existencia cristiana como un vivir trinitario de “hijos
en el Hijo” [...]» (DC 266) y que, por tanto, ha sabido avanzar por el camino de

la salvacién, es quien puede ayudarnos como intercesora y modelo en este

% |reneo de Lyon, Adversus Haereses. Ill, 19, 1., trad. Antonio Orbe, S.J., Espiritualidad de San Ireneo,
Analecta Gregoriana, (Roma: Editrice Pontificia Universidad Gregoriana, 1989), 172.

57 El abrazo salvador de Dios no se ha de entender como un abrazo puntual, ya que el abrazo salvador de
Dios implica toda la vida del Hijo. Dicho abrazo se inici6 en la encarnacidn cuando Cristo, como Hijo eterno,
asumio plenamente la condicidon humana, y se consumo en la resurreccion (que contiene en si toda la
historia de nacimiento y obediencia) cuando, como Hijo glorificado, mostro la realizacién del destino que
Dios tiene en El para todo el género humano: la participacién en la filiacidn divina.

58 Cf. Bernard Sesboiié, - Joseph Wolins, Historia de los dogmas. | El Dios de la salvacién (Salamanca:
Secretariado Trinitario, 1995), 131.
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camino filial de salvacién que es Cristo a fin de ser la Iglesia de los hijos de Dios,
«[...] el lugar donde los hombres se [...] “hacen” real, profunda, ontolégicamente,
familia de Dios. Se convierten realmente en Hijos del Padre en Jesucristo» (DP
240).

1.2.1.3 Maria, intercesora en el camino filial de la salvacion que es

Cristo
«Hacer lo que El os diga» (Jn 2,5)

Como ya hemos visto, el primer nimero del Documento Conclusivo presenta la
mariologia en funcion de la cristolégica, ya que Maria es quien muestra con su
vida la Vida del Hijo, para que la Iglesia tenga vida en El. El texto termina con
una cita del cuarto evangelio que explicita el caracter intercesor de Maria en favor
de hombres (Jn 2,5). Su presencia en Cana da cuenta de su implicacion
mediadora en la obra salvadora del Hijo. Desde esta referencia biblica nos

adentraremos en su caracter intercesor.

«[...] hubo una boda en Cana de Galilea, y estaba alli la madre de Jesus.
También Jesus y sus discipulos fueron invitados a la boda. Y como falté vino, la
madre de Jesus le dijo: “No tienen vino”. [...] Su Madre dijo a los sirvientes:
“Haced lo que El os diga”» (Jn 2, 1-3. 5).

En Cana, Maria nunca se pone delante del Hijo, pero si se muestra dispuesta a
intervenir y ayudar en las necesidades de sus mas proximos. El acontecimiento
como dato historico no nos dice mucho de Maria, sin embargo, ver su interior es

lo que importa, ahi donde se modela su peticion a Jesus.

En este didlogo con Jesus, las palabras de Maria reflejan, en un primer momento,
su fe obediente, ya que ella «no se dirige a Jesus simplemente como a un
hombre»®° sino creyendo que puede hacer algo para solventar una situacion de
necesidad. Esta fe de Maria, se manifiesta como una fe activa, ya que «su acto

de fe es también el inicio de su misién: creer es ya actuar [...]»%°.

59 Benedicto XVI, 39.
% |bid., 30.
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Y su actuar, como sefiala el Vaticano Il, toma forma de intercesion. Invita a obrar
al Salvador dando comienzo a su ministerio publico (LG 58). A diferencia del
resto de los presentes, Maria refleja con su intercesion el reconocimiento de su
Hijo como Salvador. Porque cree en El, intercede sencillamente, sin darle un

plan, y sin querer cambiar el plan de Dios.

En Cang, ella «[...] simplemente informa a Jesus y le deja deducir lo que
conviene hacer [...]»%1. En todo caso, en Can4, su intercesion es discreta pero
real®?, y tiene una incidencia en la vida de los que siguen a Jesus, ya que, gracias
a ella, los discipulos creyeron en Jesus, tal como sefala el mismo san Juan (Jn
2, 11), de manera que con su fe motiva la fe de los discipulos, asumiendo asi
una funcion misionera y evangelizadora muy afin con la mariologia presentada
en esta V Conferencia. Su discreto modo de proceder puede tomarse como
paradigma de lo que ha de ocurrir en la vida de la Iglesia®3: se necesita fe no solo

para ser discipulo del Hijo, sino también para recurrir a la intercesion de Maria.

Lo sucedido en Cana hubo de conservarse a lo largo de toda su vida y
perpetuarse sin cesar desde su Asuncion a los cielos: nunca ha dejado de
interceder por los hombres (LG 62) sino que ella, hija en el Hijo, sigue llevandolos
al camino filial que es Cristo.

Aparecida habla de una mediacién mariana en términos parecidos a la doctrina
conciliar, y no la circunscribe a un texto concreto, sino que se extiende en la
mayoria de sus referencias marioldgicas (DC 37, 43, 265, 300, 364, 451, 524).
No se trata solo del caracter escatolégico e intercesor de Maria (en su condicion
gloriosa), sino también trata de poner en evidencia el caracter mas histérico y
cercano de su intercesion. Maria comparte hoy la vida y el caminar de la Iglesia,
pues como sefiala Aparecida, ella sigue reuniendo a los hijos (DC 37), integrando
a los pueblos (DC 43) y compartiendo su historia para llevarlos a Jesucristo (DC
265. 524).

61 |bid., 39.

62 Cf. Domiciano Fernandez, Maria en la historia de la salvacién, Ensayo de mariologia narrativa, (Madrid:
Publicaciones Claretianas, 1999), 94.

83 Cf. Ibid., 90.
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Este es pues el fundamento cristoldgico que cimienta la mariologia de Aparecida
y guia segura para orientar las novedades que esta Conferencia presenta

respecto a las anteriores. A ellas dedicamos el siguiente apartado.

1.2.2 Novedades de la mariologia de Aparecida

Como ya indicAbamos, aunque Aparecida elabora su reflexion teniendo de fondo
el rico camino reflexivo que le precede, también presenta en su reflexién sobre
Maria algunas novedades. Entre ellas hemos elegido dos que, a nuestro parecer,
tocan directamente la esencia dogmatica de la mariologia de Aparecida: el
vinculo entre la mariologia y la piedad popular, y la evolucion en la comprension

de la figura de Maria.

1.2.2.1 El vinculo con la piedad popular

La mariologia de Aparecida establece un vinculo muy estrecho con la piedad
popular, de manera que ésta seria una de sus caracteristicas determinantes. A
pesar de ello, esta en continuidad con el camino reflexivo de las anteriores

Conferencias que la anteceden.

En Rio de Janeiro, aunque ya se insinuaba la relacién entre mariologia y
piedad®, se hacia de una manera muy puntual y desde una perspectiva
apologética (DR 70). Por su parte, aunque una de las principales aportaciones
de la Conferencia de Medellin haya sido la promocion de los movimientos
populares®®, y aunque en ella se haya realizado un profundo estudio sobre la
piedad popular integrandola plenamente en un contexto de pastoral eclesial®®,
sobre todo en su tema seis sobre «Pastoral Popular», sin embargo, omitié en sus

reflexiones la vinculacion de ésta con la mariologia.

64 El texto de Rio de Janeiro en su titulo VIl sobre el protestantismo y movimientos anticatélicos hace
referencia a la importancia de la devocidon mariana como defensa de la fe (DR 70).

8 Armando Raffo, “De Rio de Janeiro a Aparecida. Aportes de las Conferencias Generales del Episcopado
Latinoamericano y Caribefio al dinamismo de sus pueblos y a la Iglesia universal”, 284.

8 Cf. Ibid., 317.
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Puebla también abordé el tema de la piedad popular refiriéndose a él como lugar
privilegiado de la evangelizacion. Al igual que Medellin, dedicé un apartado de
sus trabajos a la profundizacién sobre este tema®’ donde, al referirse a la
evangelizacion y la religiosidad popular dio, sobre ella definiciones y
afirmaciones fundamentales, marcé tareas y desafios, e invitd a su estudio con
criterios teologicos y pastorales para descubrir su potencial evangelizador. En
todo caso, la vinculacion entre mariologia y religiosidad popular solo aparecié a
lo largo de las reflexiones del documento de Puebla de manera puntual (DP 283,
284, 286, 289, 446, 448 y 963).

Santo Domingo, se limité a asumir las reflexiones precedentes sobre la piedad
popular estableciendo un vinculo entre ésta y la mariologia que permitié entender
y valorar la devocién mariana como expresion de la misma (DSD 53).

Ahora bien, en Aparecida despunta de forma visible la importancia de este tema.
A lo largo de los diez capitulos del Documento Conclusivo, la figura de Maria
aparece en la mayoria de las ocasiones vinculada con la religiosidad popular (DC
7, 37,43, 99, 127,160, 195, 259, 261, 262, 265, 274, 300, 320, 364, y 524), que
incluso puede considerarse explicitamente «mariana» (DC 300). Ademas, en

esta relacion la figura de Maria siempre aparece orientada al misterio de Cristo.

Aparecida subraya la funcion de Maria dentro de la religiosidad popular como
factor de unidad (en Cristo) en la diversidad (DC 37-43), asi como su talante
evangelizador dentro de las nuevas manifestaciones de religiosidad popular (DC
99), y muy especialmente, su vinculacion con la devocion a Cristo sufriente (DC
127, 160, 261 y 262). También se contempla en este documento el caracter
catequético que la devocion mariana adquiere dentro de la religiosidad popular
en el contexto de la formacion permanente de los discipulos misioneros (DC
300).

Esta relacion, Maria-piedad popular, se percibe mas todavia si tomamos en
cuenta que el apartado que esta Conferencia dedica a la piedad popular como
espacio de encuentro con Jesucristo (DC 258-265), antecede y prepara el

apartado especifico sobre Maria (DC 266-272).

67 Concretamente en el tercer punto del segundo capitulo, dentro de su segunda parte (DP 444-469).
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Entre ambos, hay una complementariedad tematica que invita a tomarlos en
conjunto a fin de ver, en la piedad popular, por la presencia de Maria, un lugar
seguro de encuentro con Jesucristo y de ver, en la vinculacién de la mariologia

con la religiosidad popular, una posibilidad para encarnar el evangelio.

En todo caso, cuando la mariologia de Aparecida se inserta en el tema de la
piedad popular presenta siempre una caracteristica: la figura de Maria, si no esta
precedida por Cristo, remite a El. Asi se manifiesta Esto guarda un valor capital
para la reflexion dogmaética, pues manifiesta que la mariologia de Aparecida esté
en sintonia con la Tradicidon eclesial mas antigua que, desde los primeros siglos,

ha hablado sobre la Madre desde la reflexion del Hijo®8.

Asi pues, a través de la mariologia, que esta Conferencia se adentra en su
reflexion pastoral en una realidad compleja que, por presentarse como factor
cualificado de inculturacién del mensaje evangélico, nos permite adentrarnos en
terreno dogmético, dadas las implicaciones teoldgicas, antropoldgicas y

eclesioldgicas que la religiosidad popular supone.

En estrecha relacion con esta vinculacion entre la mariologia y la piedad popular,
el Documento Conclusivo muestra otra novedad que atafie al cambio de lenguaje
y que permite profundizar en la humanidad de Maria. A esta segunda novedad

dedicamos el siguiente epigrafe.

1.2.2.2 Evolucién en la comprension de la figura de Maria

Para percibir esta novedad realizaremos un recorrido sintético sobre los
principales titulos con los que las Conferencias Generales se han referido a

Maria en sus documentos finales.

«Stella maris», «Madre y Reina del Continente» o «Madre de la Iglesia y patrona

de las Américas», fueron los titulos que recibié Maria en las Conferencias de Rio

8 En este punto cabe recordar lo dicho en el Concilio de Efeso (431), donde encontramos la afirmacién
conciliar que es considerada como la mds importante que la Iglesia antigua hace sobre Maria. Ahi, se
afirmd la unidad del sujeto cristolégico mediante la defensa de la maternidad divina de Maria (theotdkos),
y como consecuencia, al hablar de Maria como la Madre de Dios, se afirmé también la comunicacién de
idiomas. Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 377.
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de Janeiro y Medellin. En ellas la figura de Maria fue contemplada Unicamente

en su caracter escatoldgico (de intercesora gloriosa).

En Puebla comienza un cambio sustantivo que ya Juan Pablo Il anunciaba en su
homilia inaugural a esta Conferencia, cuando en la Basilica de Guadalupe en
México, sefialaba sobre Maria: «Se cumple lo que el altimo Concilio ha declarado
acerca de Tu presencia en el misterio de Cristo y de la Iglesia. Perseveras de
manera admirable en el misterio de Cristo, tu Hijo [...]»%°. Esta orientacion fue,
tal vez, el inicio de una reflexion sobre Maria, mas centrada en su condicion de

criatura.

Puebla resalt6é el camino de fe, obediencia y pobreza de Maria y, a tenor con el
Concilio, su vinculacion con el proyecto salvador mediante el recurso a los
momentos mas relevantes de su vida como la Anunciacion, su presencia en la
pasion y en Pentecostés, ademas de manifestar también, por su Asuncién, su

cercania con los hombres.

Asi, a partir de Puebla, la reflexion mariol6gica del CELAM habla de Maria no
solo como el fruto admirable de la redencion, meta de todo cristiano, sino también

como la cooperadora activa en ella (DP 293).

Posteriormente, Santo Domingo partiendo del fundamento biblico, al hablar de
la vida histérica de Maria abordé de forma especial, aunque puntual, el tema de
la encarnacion, preparando el camino para tratar en la evangelizacion la légica
de la encarnacion. No obstante, mostré en su argumentacion un vinculo sélido
entre el misterio del Hijo con la Madre que no se circunscribe a un momento

puntual de la historia.

Santo Domingo llama a Maria «madre de Cristo y de la Iglesia, la primera
redimida y primera creyente [...] mujer de fe que ha sido plenamente
evangelizada, la mas perfecta discipula y evangelizadora [...]» (DSD 15).
Ademas, citando el documento de Puebla en su numero 283, la IV Conferencia
se refiere a Maria como la «Protagonista de la historia por su cooperacion libre,

llevada a la maxima participacion con Cristo» (DSD 104), quien recibe de su Hijo

8911 CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, 35.
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en las bodas de Cana, «la encomienda de preocuparse por el cuidado maternal

de la humanidad, sobre todo de los que sufren» (DSD 163).

Aparecida, por su parte, recoge y amplia las argumentaciones de Puebla y Santo
Domingo para realizar un fuerte subrayado en la vida histérica de Maria, siempre
vinculada a la vida del Hijo. Con el lenguaje expresado en los mismos titulos que
encabezan la reflexibn mariologia, Aparecida destaca de Maria su condicién de
«Madre», «discipula»’ y «misionera». Ademas, al acompafiar su reflexién con
un rico entramado escrituristico y con referencias a la doctrina conciliar y a las

anteriores Conferencias, proporciona solidez a sus afirmaciones.

Un claro ejemplo de este cambio de lenguaje y comprension lo tenemos en el
namero 266 con el que el Documento Conclusivo inicia el apartado dedicado al
tema mariano. Ahi podemos ver este cambio que, vinculado al contenido de la
evangelizacion, hace posible una comprension mas cercana y humana de la
figura de Maria, que aparece como una mujer que cree, obedece, medita,

peregrina, sufre incomprension y busca:

«[...] por su fe (Lc 1,45) y obediencia a la voluntad de Dios (Lc 1, 38), asi
como por su constante meditacion de la Palabra y de las acciones de Jesus (Lc
2, 19.51), es la discipula mas perfecta del Sefior (LG 53). [...] con su fe, llega a
ser el primer miembro de la comunidad de los creyentes en Cristo, y también se
hace colaboradora en el renacimiento espiritual de los discipulos. Del Evangelio,
emerge su figura de mujer [...] conscientemente orientada al verdadero
seguimiento de Cristo. Ella ha vivido por entero toda la peregrinacion de la fe
como madre de Cristo y luego de los discipulos, sin que le fuera ahorrada la

incomprension y la busqueda constante del proyecto del Padre [...]».

Dentro del texto podemos subrayar el caracter de discipula de Maria, aspecto
central en la reflexién teoldgica y pastoral de esta Conferencia, ya que de un
buen discipulado se sigue la posibilidad de ser una Iglesia que sigue fielmente a

Cristo y cumple su mandato misionero.

70 Siguiendo el analisis y valoracién que se hace en el apartado mariolégico de la Logica de la Fe respecto
a la doctrina sobre Maria, este titulo estd en sintonia con la reflexién conciliar expresada en Lumen
Gentium 63, que presenta a Maria como discipula ejemplar. Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia-
mariologia», 367.
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En todo caso, baste con decir ahora que este fragmento se centra en la fe
obediente de Maria, ya que la consideracion mas a fondo de esta fe y, por tanto,
del caracter mas humano de Maria, lo realizaremos en el tercer capitulo de
nuestro trabajo, cuando nos adentremos en la figura de Maria como maestra de

fe, esperanza y caridad de los discipulos de su Hijo.

Antes de terminar este primer capitulo cabe hacer un balance final que nos
permita agrupar y clarificar las claves marioldgicas que han ido emergiendo, y
que son la base del fundamento dogmético-marioldgico de esta V Conferencia.
Como caracteristica esencial de su mariologia podemos sefalar en primer lugar
su sdlido fundamento cristolégico. Desde él se entiende el papel de Maria como
Madre e intercesora. En segundo lugar, hay que destacar como Aparecida
asume en su mariologia la perspectiva escatoldgica mariana que posibilita poner
de relieve el rol de intercesora de Maria, acentuado por las Conferencias de Rio
de Janeiro y Medellin. En tercer lugar, hay una fuerte perspectiva eclesiolégica
que habia desplegado Puebla y continuado Santo Domingo, que Aparecida
recoge permitiéndole orientar y expresar su mariologia con una fuerte impronta
pastoral centrada en la evangelizacion. En cuarto lugar, en esta V Conferencia,
y en continuidad con Santo Domingo, da peso a la figura de Maria en la tarea de
la inculturacion del evangelio, en situaciones especificas y nuevas, como por
ejemplo el tema de las minorias o de la migracién. Por dltimo, destaca la

condicion plenamente humana de Maria.
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CAPITULO II: La esencia dogmatica de la mariologia de

Aparecida

Con nuestro segundo capitulo pretendemos iluminar el fundamento dogmatico
gue cimienta la mariologia de Aparecida. En este capitulo, que constituye el
corazon de nuestro trabajo, hemos de indagar y mostrar que la reflexién pastoral
de esta V Conferencia tiene una mariologia con un rico y profundo potencial

evangelizador que se enraiza en su base dogmatica.

Este capitulo constara de dos partes. Una primera dedicada a mostrar la
recepcion que Aparecida ha hecho de la tradicién marioldgica en el Documento
Conclusivo. En un primer momento centraremos nuestra atencion en los titulos
de «Madre de Dios» y «Madre de la Iglesia». Ambos ocupan un lugar importante,
no solo por su presencia cuantitativa, sino porque, ademas, son la manifestacion
de lo que pedia el Concilio: una mariologia no aislada y que muestra un equilibrio

entre las tendencias cristotipica y eclesiotipica’?.

A través del uso del titulo de «<Madre de Dios» nos seré posible ver la estrecha
vinculacién de Maria con el Hijo, ligada a €l y a su obra al servicio de la redencion.
Ademas, desde la relacién con el Hijo, la maternidad divina se convierte en el
quicio sobre el que se ha de desarrollar la mariologia explicitando sus contenidos
basicos y sus dogmas’?. De esto da cuenta el Documento Conclusivo en un
pequefio nimero, el 141, en el que a la vez que se compendian los dogmas
marianos, también se les ubica en un marco cristologico y trinitario. Con un
acercamiento a este pequefio numero enriqueceremos la reflexion de la

maternidad divina como quicio de la mariologia.

De igual forma, a través del titulo de «Madre de la Iglesia», Maria se nos muestra
inserta ya no solo en el misterio de Cristo, sino en el de la Iglesia, tal y como

pedia el Concilio.

1 Al respecto, como comenta Gabino Urribari al acercarse a |a reflexion mariolégica emanada del concilio,
«una de las claves de fondo de la presentacién de la figura de Maria radica en la vertebracion de la
cristologia y la eclesiologia». Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 376-378.

2Cf. Ibid., 377.
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Este titulo, «Madre de la Iglesia», que enriquece la reflexion mariolégica, sobre
todo, posconciliar, tiene mucho que aportar a la mariologia de Aparecida, de
manera que detenernos en él, sera la condicién de posibilidad para encauzar
posteriormente las lineas de accién en la evangelizacion para la Iglesia, a fin de

que sea, como Maria, Madre y virgen, creyente y obediente al plan de Dios.

Para concluir esta primera parte de nuestro segundo capitulo nos acercaremos
a otra de las caracteristicas que pedia el Concilio para la mariologia y que
Aparecida introduce en su reflexion: destacar la relacion de Maria con la Trinidad
y ubicarla en la historia de la salvacién’3. Nos adentraremos en el Documento
Conclusivo para mostrar como se ha plasmado en él esta peticion conciliar
ubicando la maternidad de Maria en una perspectiva trinitaria y dentro de la
historia de la salvacion.

La perspectiva trinitaria nos abrira camino para abordar la segunda parte de este
capitulo en torno a la singular dignidad de Maria, Madre de Dios y de la Iglesia
en los tres grandes misterios de la salvacion: Encarnacién, Pascua y
Pentecostés, que delineara la estructura de esta parte, viendo en ellos como y

hasta qué punto se inserta Maria en la obra redentora del Hijo.

2.1 La mariologia de Aparecida en armonia con la Tradicidon

En consonancia con el marco hermenéutico que nos aporté el primer capitulo,
podemos sefialar ahora la recepcidon que Aparecida hace de la Tradicion viva de
la Iglesia. Esta V Conferencia General del CELAM llama reiteradamente a Maria
Madre de Dios y Madre de la Iglesia, ademas de ubicar su reflexion dentro de la
Unica historia de la salvacién en una perspectiva trinitaria. Cada una de estas
consideraciones nos permite mostrar esa recepcion que Aparecida ha hecho en
su reflexion pastoral tanto de concilios como de afirmaciones magisteriales. A

explicitar dicha recepcion dedicamos este apartado.

73 Cf. Ibid., 378.
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2.1.1 Maria Madre de Dios

El Documento Conclusivo, en la mayoria de las ocasiones que habla de Maria,
se refiere a ella como Madre (DC 1, 25, 37, 43, 127, 264, 265, 266, 267, 268,
269, 271, 524). Estas referencias encuentran su fundamento en la maternidad
divina. El primer titulo atribuido a Maria en el texto es el de «Madre de Dios» (DC
1, 25) y, solo a patrtir de la hora pascual, por la donacion del Hijo (DC 267), se le
menciona también como Madre de la Iglesia en América Latina y el Caribe (DC
264).

Al hablar de Maria como Madre de Dios, Aparecida se pone a la estela de la
Tradicion viva de la Iglesia. Evoca la definicion dogmaética zanjada en Efeso
respecto a la maternidad divina de Maria con el titulo de la Theotékos’* (DH 251),
«la afirmacion conciliar de la Iglesia antigua mas fuerte y densa acerca de la
figura de Maria [...] quicio sobre el que se quiere desarrollar la mariologia»’°. En
este sentido, acudir al acontecimiento que en el afio 431 congregé a la Iglesia,
sera pauta segura para profundizar sobre la maternidad divina de Maria en la
reflexion de esta V Conferencia del CELAM vy, desde ella, arrojar luz sobre los

contenidos basicos de su mariologia.

Ahora bien, la afirmacién de Efeso solo se percibe en profundidad si se la
considera en el contexto en que se formuld. A la fecha de la celebracién del
concilio de Efeso, habian transcurrido ya 106 afios desde la celebracion de Nicea
y, desde entonces, lo proclamado en el que fue el primer concilio ecuménico se
seguia custodiando y afirmando con claridad, tal y como lo deja ver la dinamica
de la primera sesion de Efeso, en la que la aprobacion del texto como ortodoxo,

dependié totalmente de su conformidad con la fe nicena’®.

74 Titulo eminentemente soterioldgico. En él que se implican tanto la comunicacidn de idiomas como la
unidad del sujeto encarnado. Ademas, como sefiala Lumen Gentium 66, y como profundiza Gabino
Uribarri en su “Historia de la Teologia I/2, Teologia trinitaria y cristolégica”, este titulo ya poseia una
tradicion anterior refrendada en algunos Padres como Gregorio Nacianceno, Origenes, Alejandro de
Alejandria, Atanasio, Eusebio de Cesarea, Cirilo de Jerusalén, Epifanio de Salamina, Didimo de Alejandria.
Cf. Gabino Urribarri, Historia de la Teologia I/2, X, (Apuntes para uso exclusivo de los alumnos, curso 2016-
1017), 19-20.

75> Gabino Urribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 377.

76 Cf. Gabino Urribarri, Historia de la Teologia 1/2, X, 24. 39.
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Nicea habia profundizado en la divinidad del Hijo sosteniéndola y afirmandola,
pero habia dejado pendiente la cuestion de la unidad de la persona de Cristo.
Junto a esto, la herejia de Apolinar seguia omnipresente en las discusiones de
esta época necesitdndose una respuesta concreta respecto a la unidad del sujeto
cristologico y al modo de union de las dos naturalezas. De fondo, lo que habia
gue aclarar era como debia ser la constitucion ontologica de Cristo para asegurar

la salvacion.

El acontecimiento privilegiado para esta reflexion fue la encarnacion, donde
Maria, con su singular dignidad, cooperd de modo directo haciendo posible la
singular humanidad salvadora del Hijo. La cuestién fue abordada por dos
escuelas teoldgicas, la alejandrina y la antioquena, representadas por las figuras
de Cirilo de Alejandria y Nestorio respectivamente. Ambos parten de un rechazo
directo del apolinarismo ya que, en su argumentacion, «Apolinar se olvido de
Maria»’’, solucionando la cuestién de la unidad mediante la afirmacién de una
Unica naturaleza en la que la divinidad tenia la preeminencia, y donde la
humanidad de Cristo se reducia a la carne®. En ellos se encuentra el punto de
partida de la convocatoria del concilio de Efeso. Concretamente, en una disputa
entre ambos sobre el titulo de theotdékos (Madre de Dios) aplicado a Maria. Sus
posturas quedaron expresadas en una serie de cartas que posteriormente fueron

los documentos de reflexién del concilio.

Por un lado, Nestorio rechazaba el empleo del titulo «theotdékos». En su lugar,
preferia emplear el titulo «Christotokos» (Madre de Cristo), por parecerle que
hacia mas justicia a las afirmaciones escrituristicas, principalmente paulinas,
desde las que deducia una diversidad de naturalezas que hacia practicamente
imposible la aplicacion de nombres o propiedades del Logos a la humanidad.
Nestorio queria salvaguardar la impasibilidad del Verbo junto al Padre frente a la
pasibilidad de la naturaleza humana en Cristo, llamado asi solo después de la
encarnacion, el que nace de una mujery el que padece, una especie de portador
de Dios. Su postura no deja lugar para reconocer la unidad del Logos encarnado

y la comunicacion de idiomas.

77 Domiciano Fernandez, 27.
78 Cf. Gabino Urribarri, Historia de la Teologia 1/2, X, 7. 15.
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Por el contrario, Cirilo defendié el titulo de theotbkos para salvaguardar la unidad
del Logos encarnado. Para él Maria es Madre de la unica persona del Verbo
encarnado, quien en ningin momento dej6é de ser Dios, sino que unié a su
hipostasis divina una naturaleza humana. Un fragmento de su segunda carta a

Nestorio, que es todo un tratado de cristologia alejandrina, expone su postura:

«No decimos que la naturaleza del Verbo, habiendo cambiado, se hizo
carne, ni tampoco que se transformé en un hombre completo compuesto de alma
y cuerpo. Lo que afirmamos més bien es que el Verbo, habiendo unido segun la
hipdstasis consigo una carne animada con un alma racional, se hizo hombre de
modo inefable e incomprensible y fue llamado hijo de hombre. [...] las
naturalezas unidas en una auténtica unidad son distintas; pero un solo Cristo e
Hijo en las dos. No que se suprima por la union la diferencia de naturalezas, sino
gue el encuentro de la divinidad con la humanidad en esta inefable y misteriosa

unidad nos ofrece un solo Sefior y Cristo e Hijo» (DH 250).

De principio a fin queda clara la fuerte concepcion unitaria de la ontologia de
Cristo para Cirilo. Una concepcion con finalidad soteriolégica que, fundada en el
término ciriliano de «unién hipostatica» en el que toma parte el alma humana, da
cuenta de la humanidad plena del Hijo en la encarnacién, manifestaciéon de un
solo Sefor y Cristo e Hijo, Logos que «subsiste antes de los siglos y que ha sido
engendrado por el Padre, que ha sido engendrado segun la carne por una muijer,
no porgue su naturaleza divina haya comenzado a existir en la Santa Virgen, ni
porque ella haya tenido necesidad de un segundo nacimiento, después del tenido
por el Padre [...]»"°, de manera que desde la concepcién unitaria del nacimiento

del Logos eterno se asegura la comunicacién de idiomas.

Es pues el mismo Verbo, y no solo una naturaleza humana a la que luego
descenderia el Verbo, el que se encarna y nace del seno de Maria, de manera
que Cirilo, no tiene reparo en llamar a Maria Madre de Dios y en afirmar que
«para una confesion de fe correcta e irreprensible basta decir y confesar que la

Virgen Maria es theot6kos»®0.

7® Traduccién de la segunda carta de Cirilo a Nestorio de CAMELOT, utilizada por Gabino Uribarri al
comentar los elementos teoldgicos que se destacan en ella. Ibid., 27-28.
80 Domiciano Fernandez, 237.
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El empleo del titulo en sus textos puede verse explicitamente en un fragmento
de su segunda carta a Nestorio® o en el primero de los doce anatematismos en

su tercera carta a Nestorio®2.

En el decurso del concilio de Efeso se aprobé la teologia de Cirilo®. Y aunque el
concilio no emitié ningun decreto doctrinal, sus nucleos dogmaticos confirieron
un lugar especial a la mariologia por su declarada defensa de la maternidad
divina de Maria, theotdkos, que permite mostrar y garantizar la unidad del Logos
encarnado e incluye la comunicacién de idiomas y, desde ahi, una solida
cristologia que habla del Dios que entra verdaderamente en el mundo mediante
la cooperacion integral de una virgen, el Dios con nosotros, con una humanidad

completa y singular que es el quicio de la salvacion®:.

Esta afirmacion conciliar de Efeso se recoge en esta V Conferencia General del
CELAM al hablar de Maria, en primer lugar, como la Madre de Dios. Ahora bien,
junto a este titulo, la llama también la gran misionera de los pueblos y
evangelizadora (DC 25), de manera que su maternidad divina lleva implicita la
maternidad eclesial, pues el titulo de Madre de Dios subraya la mision Unica de

Maria expresada en un don recibido no para si, sino para llevarlo al mundo®.

Ella se constituye asi, como la gran misionera de América Latina y el Caribe por
ser la Madre de Dios (DC 25), la que orienta hacia Cristo Sefior de la vida (DC
43), tinico camino al Padre y el inico que nos lo da a conocer y nos lleva a El de

una manera verdaderamente humanas®®.

81 «ellos [los Padres] no tuvieron inconveniente en llamar Madre de Dios a la Santa Virgen» (DH 251)

82 «Si alguno no confiesa que Dios es seglin verdad el Emmanuel, y que por eso la santa Virgen es madre
de Dios (pues dio a luz carnalmente al Verbo de Dios hecho carne), sea anatema» (DH 252).

8 pero Efeso no se limitd solo a esto. Sus actas, entre las que destaca la segunda carta de Cirilo a Nestorio,
han de ser leidas juntamente con la formula de unién del 433 que muestra un equilibrio entre las posturas
de los alejandrinos y los antioquenos, consiguiendo cerrar la crisis abierta en Efeso. Una lectura atenta
del acontecimiento manifiesta que «la linea alejandrina no puede trazar por si sola la linea central del
dogma, sino que necesita incorporar elementos bdsicos de la sensibilidad antioquena». Gabino Uribarri,
Historia de la Teologia I/2, X, 25. 40. Ademas, en lo que respecta a la Formula de unidn, ésta es digna de
mencion por la relevancia teoldgica que supone, pues serd fundamental en la reflexion cristoldgica
posterior, sobre todo en Calcedonia, donde sera la base para afirmar la doble consustancialidad de Cristo.
Cf. Luis F. Ladaria, 19.

84 Cf. Gabino Uribarri, Historia de la Teologia I/2, X, 38.

85 Cf. Benedicto XVI, 34.

8 Los capitulos 3, 4, 5 y 6 tienen bastas referencias que tratan de mostrar a un Jesis que manifiesta
plenamente el amor de Dios al mundo, que se entrega; que resalta la dignidad de las personas con su
encarnacion; valora la familia y el trabajo y, desde éste, la ciencia y la tecnologia; que ayuda a salir de la
desesperanza y del subjetivismo; que construye identidades fuertes; defiende a los débiles y excluidos y
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El quicio de la salvacion es pues el Hijo, y la maternidad divina de Maria es en
El, el quicio sobre el que se ha de desarrollar la mariologia y, desde ella, la
antropologia, pues ella nos descubre el lugar de la criatura ante el Creador.
Como sefala el Documento Conclusivo, toda su vida es «imagen espléndida de
configuracion al proyecto trinitario que se cumple en Cristo» (DC 141). Esta
configuracion «en Cristo» pide, en todo caso, ser precisada. La mejor forma de
hacerlo es acudiendo a los demas dogmas marianos, y a esto nos ayudara

nuestro siguiente apartado.

2.1.1.1 El nUmero 141 del Documento Conclusivo. Condensacion de

los dogmas marianos

«Ilmagen esplendida de configuracién al proyecto trinitario, que se cumple
en Cristo, es la Virgen Maria. Desde su Concepcion Inmaculada hasta su
Asuncion, nos recuerda que la belleza del ser humano esta toda en el vinculo de
amor con la Trinidad, y que la plenitud de nuestra libertad esta en la respuesta

positiva que le damos» (DC 141).

Maternidad divina, Virginidad perpetua, Concepcion Inmaculada y Asuncion son
los cuatro dogmas marianos, de los que el numero 141 solo presenta
explicitamente tres. A la ausencia del dogma de la maternidad divina se podria
argumentar que ésta, como vimos anteriormente, es el quicio de toda mariologia,
de manera que estaria como fundamento teol6gico implicito en este texto que ha

de ser leido en el marco de las afirmaciones de la maternidad divina (DC 1. 25).

En esta misma linea se ha de sefialar que la maternidad divina de Maria siempre
va junto a la virginidad, puesto que su maternidad es virginal. Estos son dos
dogmas que se garantizan reciprocamente®’, pues ambos «[...] constituyen [...]

elementos centrales en la comprension de la persona de Cristo ligados a la

ensefa a luchar y defender la vida; que invita a cuidar el mundo. En una palabra, capitulos que muestra a
un Jesus verdadero Dios y hombre con los hombres. Sobre este fundamento, los capitulos 7, 8, 9 y 10
muestran claramente esta cercania humana del Salvador con los hombres, quien, por el Espiritu, los hace
también participes (discipulos) de su misién para incidir humanamente en la Iglesia y el mundo, no solo
para humanizarlo, sino para salvarlo.

87 Cf. Benedicto XVI, 15.
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salvacion que él mismo nos otorga»®8. En este sentido, podemos decir que este
texto lleva implicito, al mencionar a Maria Virgen, el dogma de la maternidad

divina, condensando asi los dogmas marianos.

Puesto que en el apartado anterior nos acercamos a la maternidad divina de
Maria, nos disponemos ahora a profundizar sobre la virginidad desde su estrecha
vinculacién con la maternidad divina, viendo las consecuencias que de ésta se
siguen para para la antropologia. Maternidad divina y virginidad seran el
fundamento para hablar luego de los otros dogmas marianos: Concepcion

Inmaculada y Asuncion.

La Virginidad de Maria

Antes de comenzar propiamente con la reflexion teoldgica en torno a la
virginidad, cabe sefalar que este dogma mariano ha estado presente a lo largo
del camino trazado por el CELAM a partir de Puebla, pues mientras que Rio de
Janeiro lo menciona solo como un titulo concreto sin desarrollar reflexion sobre
el mismo (DR 3, 93), Medellin lo omite por completo. En este sentido, la mencion
de Maria Virgen en Aparecida ha de ubicarse y enriquecerse en el marco de la
reflexion mariolégica de Puebla (DP 188, 217, 271, 282, 293, 294, 296, 300, 700,
876, 912, 1184) y Santo Domingo (DSD 8, 32, 85, 104, 142, 143).

Nuestra pretension es profundizar en la singular dignidad de Maria en la historia
de la salvacion (LG 67). Nuestro punto de partida estara en la Sagrada Escritura,
aungue de los textos que nos aportan luz sobre la virginidad de Maria®, optamos

por centrar nuestra atencion en la Anunciacion (Lc 1, 26-38), el texto

8 Gabino Uribarri, Historia de la Teologia I/2, X, 36.

8 Entre estas referencias biblicas destacamos: la genealogia de Mateo (1, 1-17) en la que, al llegar a Jesus,
el verbo genndo (engendrar) se dice en pasiva recalcando asi la figura de Maria y su concepcion virginal.
De igual modo, el relato del anuncio a Jose también en el evangelio de Mateo (1, 18-25), en el que se
afirma con claridad el nacimiento virginal de Maria. Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia-
mariologia», 381. En el trasfondo de estos textos neotestamentarios también hemos de tener en cuenta
la profecia de Isaias (7, 14), profecia que habla de una virgen en cinta y su cumplimiento en la encarnacion
del Emmanuel. Benedicto XVI, 14. De igual forma, algunos exegetas se acercan al texto de Juan 1, 13 para
hablar del nacimiento virginal. Domiciano Fernandez, 330.
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neotestamentario mas importante para la mariologia®, y a nuestro propésito,

para profundizar en la virginidad.

El texto nos permite identificar a una virgen desposada con José y con un nombre
propio: Maria (v. 27). De igual modo, se muestra sobre ella una accion trinitaria:
el Sefor esta contigo (v. 28); has hallado gracia delante de Dios (v. 30); vas a
concebir en tu seno y dar a luz un hijo, Jesus (v. 31); el Espiritu Santo vendra
sobre ti. Y todo esto, para hacer posible una Nueva Creacién manifestada en la
plena humanidad de Cristo (v. 35), expresion del poder de Dios para incidir

directa y verdaderamente en la historia a través de un parto singular (v. 36-37).

Este acercamiento al texto nos permite abordar, desde la teologia expresada en
la Anunciacién, una doble realidad de Cristo que es central en toda la cristologia
y de la que se sigue la afirmacion de la singular dignidad de Maria Virgen y
Madre. Por un lado, el texto da cuenta de la verdadera humanidad de Jesucristo
al hablar de él como hijo de Maria, siendo asi uno de nosotros. Por otro lado, el
nacimiento virginal, por obra y gracia del Espiritu Santo, singulariza la humanidad
de Cristo haciéndola indispensable para la salvacion, pues se trata de la

humanidad de uno de la santisima trinidad®?.

En consecuencia, podemos decir que «la virginidad de Maria se enraiza en un
punto central de la dogmatica»®? desde el que la teologia sefala una realidad
cumplida y no un simbolo, un modelo literario o un mito: La encarnacion
redentora del Verbo. En este misterio, Maria, como sefialaban los Padres de la
Iglesia, puede ser contemplada como tierra virgen en la que la Semilla de Dios,
su Verbo, no queda sola, sino que se une al maternal secreto de una tierra que
se deja asumir plenamente®® enriqueciéndose al mismo tiempo por lo que la

Semilla le da.

Asi, por el nacimiento virginal, Maria queda en una estrecha relacién con el Hijo
de la que se sigue para ella la afirmacion de una singular dignidad entendida,
como sefala Aparecida (DC 267), en el marco de la Gnica historia de la salvacion,

pues por el nacimiento virginal Dios mostré su capacidad de dejarse penetrar por

% Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 382.

91 Cf. Gabino Uribarri, Historia de la Teologia I/2, X, 36-37.

92 Cf. Domiciano Fernandez, 313.

% Cf. J. Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar., Maria, Primera iglesia, (Madrid: Ed. Narcea 1982), 13.
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lo que es distinto de EI%, su iniciativa de entrar verdadera y directamente en el
mundo trayendo su salvaciéon manifestada en carne®. Y esto, sin menoscabar la
integridad de la Madre (LG 57), sino antes bien potenciando su dignidad desde
el principio haciéndola cooperadora libre y activa en la obra del Hijo (LG 59; DP
188, 293; DSD 104).

En este sentido, esa singular dignidad que se le asigna no le viene solo por la
accion extrinseca de dar a luz al Hijo, sino que implica la totalidad de su persona,
de manera que no basta con decir que «el camino de Dios para entrar en el
mundo [...] pasé [...] por la virginidad»®®, sino que hay que afiadir que esta fue
una virginidad obediente®”. Como sefala el Concilio (LG 53) y refrenda
Aparecida (DC 266), la virginidad de Maria expresa para nosotros su obediencia
y fidelidad total e incondicionada a la revelacion, siendo a la vez una verdad
revelada que nos ayuda a entender algo de nuestro misterio: la capacidad de la
criatura para ser docil al Espiritu y poner en Dios y en su plan de salvacion, toda
su fe, su obediencia y su disposicion integral y libre. En una palabra, la virginidad

es la traduccion de la implicacion en la mision®8.

Ante esta disposicion integral y libre, Dios trino responde consagrando la
virginidad de Maria®® mediante la mayor comunicacién de gracia que se puede
imaginar en una criatural®, de ahi las palabras del angel en la Anunciacion,
escena plenamente trinitarial®®: llena de gracia. Esta expresion, que es Unica en

el Nuevo Testamento, hace referencia a una accién acontecida en el pasado con

% Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 180.

% Expresién acorde con la teologia de San Ireneo, para quien la carne de Cristo es salvadora. Este
fragmento de su Epideixis es una clara muestra de su doctrina de la salus carnis: «Hizose, pues, visible a
fin de que integramente (es decir, en cuerpo y alma) recibiéramos una participacién de esta
incorruptibilidad. Y porque envueltos todos en la creacidn originaria de Adan, hemos sido vinculados a la
muerte, por causa de su desobediencia, era conveniente y justo que, por obra de la obediencia de quien
se hizo hombre por nosotros, fueran rotas las (cadenas) de la muerte [...]». Cf. San Ireneo, Demostracion
de la Predicacion Apostdlica, 31, ed. Eugenio Romero Pose, (Madrid: Cuidad Nueva, 1992), 118-119.

% Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 163.

97 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 383.

% Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 179.

9 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 383.

100 cf. Domiciano Fernandez, 255.

101 cf. Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 64.

54



efectos que perduran en el presentel®?, de manera que la gracia en ella,
manifestada como un amor activo'®® que no le ahorra nada de dificultades y
sufrimientos!®, permanece operante a lo largo de su vida, tal y como lo expresa
el Concilio al hablar de Maria como la agraciada desde su Concepcion (LG 56)
hasta su Asuncién, a partir de la que es contemplada como Madre en el orden
de la gracia (LG 61).

Siguiendo la misma argumentacién conciliar, la gracia en Maria singulariza toda
su vida haciéndola santa (LG 55, 56, 61, 63 y 67). De ahi se puede colegir la
referencia a Maria como la siempre Virgeni®, siempre llena de gracia dispuesta
a ser manifestacion de la redencion de Cristo en la Iglesia, pues «lo que ha sido
verdad una vez, vale permanentemente para todos»'%. Por esta razon, su ser
de Madre y Virgen, llena de fe, esperanza y caridad, es presentado como modelo
para la Iglesia, y de todo en la Iglesia, institucion y ministerio, a fin de que puesto
en el espacio lleno de la gracia de su si a la voluntad de Dios!%, también la

Iglesia se muestre fecunda y llena de fe, esperanza y caridad.

Esto mismo es lo que tenian de fondo las reflexiones mariolégicas de las
Conferencias de Puebla y Santo Domingo. Ambas enriquecen la comprension
de este dogma en Aparecida y su aplicacién para la Iglesia de Latinoamérica y
el Caribe. Como sefala Puebla «la virginidad maternal de Maria conjuga en el
misterio de la Iglesia [...] dos realidades: ser toda de Cristo y con El» (DP 294).
Asi, la Iglesia Latinoamericana y caribefia, junto con la Virgen y como ella (DC
268), se proclama virgen fiel (DSD 104) y esclava de Cristo, servidora suya y de
los hombres (DP 271, 300, 700, 1184. DSD 85) con toda su fe y obediencia, para
gue también a ella la haga fecunda el Espiritu Santo en su evangelizacién (DP

294), alejandola asi de un caracter meramente funcional o burocrético (DC 268).

102 cf, Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 385.

103 cf. Benedicto XVI, 20. 48.

104 Cf. Leonardo Boff, E/l rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 159.

105 Afirmacidn que, junto a la maternidad divina, guarda también toda una tradicién patristica, pues a
partir del siglo IV, son muchos los autores que testimonian en sus escritos la virginidad perpetua de Maria,
asi por ejemplo en oriente los capadocios, Epifanio de Salamina, Juan Criséstomo o Efrén Sirio. En
occidente Atanasio, Jeronimo, Ambrosio y Agustin. Domiciano Fernandez, 344.

106 | eonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 159.

107 Benedicto XVI, 49-50.
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Desde este marco eclesioldgico en el que se ubica la virginidad de Maria se
entiende que esta afirmacion dogmatica se ha de mantener dentro de la Iglesia,
tal y como ha venido haciendo la Tradicion, sobre todo en los concilios de
Constantinopla | (DH 150), Calcedonia (DH 301) y Constantinopla Il (DH 427),
Hasta la actualidad (CIC, n. 496; LG 63).

La Inmaculada Concepcion

El dogma de la Inmaculada Concepcion ilumina una larga tradicion patristica,
eclesial, teoldgica y magisterialt®®. Definido por Pio IX en 1854 mediante la bula
Ineffabilis Deus'®, fue recogido por el Concilio Vaticano Il en el capitulo VII de
su Constitucion Dogmatica Sobre la Iglesia (LG 56, 59, 64).

Este dogma también fue incorporado puntualmente a la reflexion del CELAM en
las Conferencias de Rio de Janeiro (DR 3)'1°y Puebla (DP 293, 298)!!!, asi como
en Aparecida que solo lo trata en el citado numero 141. El dogma se ilumina
desde la maternidad divina y la virginidad de Maria, pues los textos escrituristicos
gue fundamentan estos dogmas son usados también para arrojar luz sobre el
dogma de la Inmaculada Concepcion. Entre ellos destaca nuevamente la
Anunciacion de Lucas (Lc 1, 26-38). Aunque ahora, a la reflexién exegética y

teologica se afiade el sensus fidei del pueblo de Dios, pues fue la meditacion de

108 Gabino Urribari al ocuparse del proceso que llevd a la definicidn de este dogma, respecto a la Patristica
sefiala un consenso amplio, aunque no undnime de Padres desde los primeros siglos, de entre los que se
pueden destacar: Origenes, Hipdlito, Epifanio, Eusebio, Jerénimo, Agustin, Efrén Sirio, Proclo de
Constantinopla. En cuanto a la tradicién eclesial sefiala la importancia de la devocion popular,
especialmente a partir del siglo XI. Respecto a la implicacién mas teoldgica en torno a la defensa de este
dogma se invita a ver el voto que algunas universidades y ordenes religiosas hicieron para impulsarlo.
Finalmente, dentro de las principales afirmaciones magisteriales que impulsaron esta definicidén
dogmidtica destaca la instauracién de la fiesta litdrgica por Sixto IV en 1477 (DH 1400) y su extension
universal por Clemente X| en 1708. Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 384.

109 E| texto de la bula sefiala: «declaramos, pronunciamos y definimos que la doctrina que sostiene que la
bienaventurada Virgen Maria fue preservada inmune de toda mancha de pecado original en el primer
instante de su concepcidn, por singular gracia y privilegio de Dios omnipotente, en atencidn a los méritos
de Jesucristo Salvador del género humano, esta revelada por Dios» (DH 2803).

110 | texto de Rio de Janeiro solo se limita a mencionar el dogma al referirse a Maria como “Inmaculada
Virgen”.

11 Ambos numeros reflejan que el texto de Puebla introduce, aunque de forma muy puntual, la
consideracién de este dogma dentro de un marco cristoldgico. Asi, Maria que es Inmaculada (DP 293) por
su estrecho vinculo a su Hijo y su obra redentora (DP 298).
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la escena de la Anunciacion la que produjo en la fe de la Iglesia la conviccion de

la ausencia de pecado en Marial'?,

Esta particularidad tiene mucho que decir a una Iglesia en la que el sensus fidei
se manifiesta vivo y fuerte, tal y como lo es la Iglesia latinoamericana y caribefa.
De la meditacion de la escena se siguen dos caracteristicas que permiten deducir

esta ausencia de pecado.

En primer lugar, la afirmacion de la total disposicidon de Maria para escuchar la
Palabra de Dios. Una disposicion que da cuenta de una relacion con Dios libre
de la mas minima fisura, sin separacion ni sombra, sino en una perfecta
sintonia»'13, En segundo lugar, su condicién de agraciada que expresa la
singular predileccién por parte de Dios hacia ella haciéndola santa (LG 56).
Llamarle la llena de gracia, es reconocer la accidon permanente del amor de Dios
en su corazon haciéndolo inmaculado desde el momento en que fue concebida
por sus padres!!4, De ahi que ella sea vista como la siempre amada del Sefiort®,
Ademas, como permite captar el texto de Lucas, esta especial intervencion de la
gracia en Maria se hizo en una perspectiva trinitaria, pues fue una gracia venida
de Dios por el Espiritu que descendi6 en ella con vistas al nacimiento del
Salvador, en todo semejante a nosotros menos en el pecado (Heb 4, 15).

Asi, la santidad de Maria se ubica dentro de la historia de la salvacion de Dios
en un estrecho vinculo con su Hijo, y puede ser entendida como la expresién de
la implicacion de Dios en el nacimiento virginal de Cristo. Ella, por su si lleno de
fe, es hecha santuario puro y virginal en el que habita el Santo de Dios!'® y, por
eso, es venerada en la Iglesia como la bendita entre las mujeres (Lc 1, 42) por

todas las generaciones (Lc 1, 48).

En todo caso, a la doble referencia de Lucas que enmarca el acercamiento
exegético a este dogma, podemos afiadir un acercamiento teoldgico centrado en

la cristologia. Como sefiala el concilio, Maria fue redimida de un modo eminente

112 cf, Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 384.

113 cf. Benedicto XVI, 17.

114 Cf, Ibid., 19-21.

115 Cf. Ibid., 49.

116 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 385-386.
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en prevision de los méritos de su Hijo y recibié por su relacion con El una gran
dignidad (LG 53).

En esta linea, Puebla nos recuerda que «segun el plan de Dios, en Maria todo
estéa referido a Cristo y todo depende de El» (DP 292), de manera que «a Maria
solo se le puede comprender desde Cristo»''’, el Hijo de Dios, siendo asi que la
afirmacién de su santidad y, por tanto, de su ausencia de pecado, también han

de tener una razon cristologica.

En la Anunciacién, Maria se une estrechamente con el Hijo por su si en una
caracteristica concreta: su obediencia. Es desde la obediencia del Hijo eterno a
la voluntad del Padre como el si de Maria se hace un si obediente, y como su
obediencia da cuerpo a la obediencia humana y salvadora del Hijo®, Como
sefala el papa emérito comentando la escena de la Anunciacién, el didlogo entre
Maria y el angel se realiza paralelamente al dialogo entre el Padre y el Hijo que
da inicio a la encarnacion, y que se ha recogido en Hebreos (10, 5-7):

«[...] El hijo eterno dice al Padre [...] he aqui que vengo para hacer tu
voluntad [...] El si del Hijo [...] y el si de Maria -“Hagase en mi segun tu palabra’-
se convierten en un unico si [...] en esa unidad de voluntad con el Padre ha

querido poner también ella su peticion»*1°.

Esta Unica voluntad se manifesté econdémicamente en Jesls. El, con su
humanidad completa, se muestra en todo obediente al Padre. Su voluntad
humana, que concuerda en todo con su voluntad divina, se expresa en una
libertad perfecta por estar sustentada por la persona del Hijo'?°. Desde esta
libertad, al querer humanamente la salvacion de los hombres, El manifesto la

profundidad de su condicidn filial, mostrando a la vez que el cumplimiento de los

17 Cf. Ibid., 385.

118 Esta afirmacidn, que toca el tema de la voluntad por medio de la obediencia, nos hace orientar la
mirada hacia el tercer concilio de Constantinopla (680-681). En dicho concilio se profundizé en la
perfeccién de la naturaleza humana del Hijo subrayando su voluntad humana (DH 556) y, desde ella, la
afirmacién de la ausencia de pecado en Cristo. Ladaria, comentando la centralidad de la afirmacidn
conciliar de la ausencia de pecado para la salvacion, recurre a un principio usado en la tradicion para
mostrar el fundamento de esta: «la voluntad del Hijo es idéntica con la del Padre [...] existe una sola
voluntad en la Trinidad santisima». Cf. Luis F. Ladaria, 23.

119 Benedicto XVI, 42.

120 Cf, Luis F. Ladaria, 23.
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designios de Dios en perfecta obediencia supone la perfeccién de la criatura y

no su anulacion o disminucion?t,

De forma analoga, Maria, como sefial6 el papa emérito, al poner su si obediente
en la unidad de voluntades del Hijo con el Padre, participa directamente, en
prevision de los méritos de su Hijo, segun lo afirmado por el Vaticano 1l (LG 53),
de la perfeccion de la humanidad obediente de Jesus, el que no cometié pecado.
Desde El, Maria se convirtid, por su obediencia, en causa de salvacion para si
misma y para todo el género humano (LG 56) al hacer posible el principio de esa

humanidad nueva.

Ella forma parte de esa humanidad nueva, libre del pecado e introducida en la
unién plena con Dios que inaugura su Hijo, tal y como lo sefiala Puebla al
comentar unas palabras de la Anunciacion: «la inmaculada concepcion nos

ofrece en Maria el rostro del hombre nuevo redimido en Cristo» (DP 298).

En este sentido, la santidad de Maria es también expresion de su participacion
en la perfecta humanidad salvadora de Jesus. Asi, por su estrecha vinculacion
a la vida salvadora de su Hijo, Maria, al igual que El y siendo como el espejo??
de su santidad, muestra que «la dependencia radical de Dios no crece en
proporcién inversa, sino directa, con la verdadera autonomia ante El»123. Su
santidad es asi lo que recibe de la perfeccion que confiere la perfecta humanidad
salvadora de Jesus al obedecer a la voluntad salvifica de Dios manifestada
plenamente en El (LG 56). Como consecuencia ldgica de esta obediencia la

Iglesia proclama de Maria su Asuncién al cielo.

121 pe esto se sigue la afirmacidn de la centralidad de la humanidad de Jesus para la salvacion. Como
comenta Ladaria, «si la unién hipostatica es la mayor unién que puede absolutamente existir entre Dios y
el hombre, en Jesus y no en otro lugar se ha de buscar la perfeccién de la humanidad, no a pesar, sino en
virtud de su divinidad» Ibidem, 22-23. Asi, Desde su humanidad obediente y libre de pecado, El se hace
causa de salvacidn para todos los que le obedecen (Heb 5, 8-9), siendo asi el principio de una humanidad
libre del pecado e introducida en la unién plena con Dios. Cf. Leonardo Boff, E/ rostro Materno de Dios,
ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas religiosas, 178.

122 cf. Benedicto XVI, 35.

123 | uis F. Ladaria, 23.
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La Asuncion de Maria al cielo

La definicion de este dogma fue proclamada por Pio XII el 1 de noviembre de
1950, en la constitucion apostélica Munificentissimus Deus?4. Fue recibida por
el Concilio (LG 59) y también por la reflexion del CELAM, sobre todo en sus
conferencias de Puebla (DP 293, 298, 844) y Santo Domingo (DSD 15, 32),
siendo éstas el marco mas directo para enriquecer la reflexion dogmatica en

torno a este dogma en Aparecida.

No obstante, esta proclamacion de la condicién gloriosa de Maria es afin a la
terminologia empleada por todas las Conferencias Generales del CELAM'?5, Al
igual que como ocurrié con el dogma de la Inmaculada Concepcion, el dogma de
la Asuncion brota del sensus fidei. Pero a diferencia del dogma de la Inmaculada
Concepcién que se iluminaba con los textos biblicos de la maternidad divina y
de la virginidad, este dogma no tiene un texto biblico claro que lo fundamente
directamente. A pesar de ello, no han faltado razones para profundizar en este

dogma desde la Escritural?®,

En todo caso, fue la profundizacion de la fe de la Iglesia junto a la reflexion
teologica, sobre todo desde la dimension litargica, expresada en una larga
tradicion'?’ que supo contemplar la estrecha vinculacién de la Madre con el Hijo,

la que termind asociando a Maria a la redencién de Cristo!?8.

124 | texto que expresa la definicién dogmaética es el siguiente: «proclamamos, declaramos y definimos
que es dogma divinamente revelado que la Inmaculada Madre de Dios, siempre Virgen Maria, cumplido
el curso de su vida terrestre, fue asunta en cuerpo y alma a la gloria celestial» (DH 3903).

125 Asi, por ejemplo, la Conferencia de Rio de Janeiro la llama Reina del Continente en una perspectiva
intercesora (DR 3); el mensaje a los pueblos de América Latina que acompafia a los documentos
introductorios de Medellin se refiere a ella en esta misma linea como Patrona de toda la Iglesia en América
Latina. Puebla y Santo Domingo también se hacen eco de estos titulos de majestad y grandeza aplicados
a Maria desde su caracter intercesor (DP 293. DSD 32), a la vez que sefialan el fundamento de su condicién
gloriosa: la participacion en la redencién de Cristo (DP 298. DSD 15).

126 Como ejemplo claro de esto, hemos de mencionar las reflexiones del papa emérito sobre la Asuncién
de Maria. En su argumentacion, Benedicto XVI recurre al texto del Apocalipsis (11,19) desde una exégesis
patristica para sefialar, desde el esquema de promesa-cumplimiento, simbolo-realidad, la relacién que se
establece entre el arca de la alianza y Maria, arca viviente de la alianza. A ella, por ser morada de Dios en
la tierra, Dios le prepard una morada eterna en el cielo. Cf. Benedicto XVI, 21-24. 31.

127 En esta tradicidn que acompafia la definicién del dogma hemos de sefialar en un primer momento la
fiesta de la dormicién de Maria, establecida en Oriente desde el siglo VI, y desde el siglo VII su celebracion
oficial en Roma, llamdandose a partir del siglo VIl con el titulo de Assumptio S. Mariae. Cf. Gabino Uribarri,
«Cristologia- soteriologia- mariologia», 386.

128 |pid., 386.
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Desde esta ultima consideracién accedemos al sentido teoldgico de este dogma
gue expresa la profunda coherencia de la maduracion de la fe de la Iglesia quien,
partiendo de la maternidad divina y virginal de Maria, y en atencién al dogma de
la Inmaculada Concepcién que habia sido definido 96 afios antes, habla de Maria
como la que participa de una manera directa de obra de la redencién del Hijo,
participacion que el concilio entendera no en sentido pasivo sino activo (LG 56).
Esta misma linea se moveran Puebla y Santo Domingo al hablar de Maria, no
solo como el fruto admirable de la redencién o primera redimida, sino como la

cooperadora activa del Hijo en su obra de redencién (DP 293. DSD 15).

Ademas, estas Conferencias sefialan que esta participacion activa es
permanente (DP 298), pues la condicion gloriosa de Maria, inmersa en el misterio
de la Trinidad y participando directamente de la gloria del Hijo*?°, no se reduce a
la alabanza divina, sino que pone de relieve un caracter intercesor que la hace
cercana a la Iglesia (DP 293, 298. DSD 15).

En este sentido, en Maria se refleja para la Iglesia la didstasis escatoldgica que
la separa de la resurreccién de Cristo, tal y como sefiala Puebla cuando dice que
«en el cuerpo glorioso de Maria comienza la creacién material a tener parte en
el cuerpo resucitado de Cristo» (DP 298). Ella es la muestra de la elevacion y
divinizacion de la naturaleza humana junto al Dios trino y, por eso, intercesora

cercana por el Espiritu.

La diastasis puede ser vista como la distancia que media entre la realidad ya
presente de la irrupcion del Reino en la Iglesia por la Resurreccion y la
consumacion en la Parusia. Pero lo central es que remite a algo ya acontecido,
aunque no consumado todavia'3, precisando ademas que la fe es la condicién

de posibilidad para habitar esta diastasis*3?.

123 Cf. Benedicto XVI, 22.

130 pesvinculdndose de lo que, a nuestro parecer, se asemeja a la tesis de Moltmann respecto a una
concepcion de la resurreccién de Cristo como utopia histdrica sofiada por la llustracidn, tesis que
emparenta bien con el ambiente secularizado que se denuncia en el Documento Conclusivo. Cf. Gabino
Uribarri, Cristologia. Mariologia, B. Il. Resurreccion, 41.

131 En ella se han de conjugar la trascendencia y la inmanencia de Dios en Cristo, pues la distancia de la
diastasis escatoldgica no se refiere a distancia fisica, o a lejania, sino a un nuevo modo de estar con
nosotros de Cristo, ya que ahora él esta con nosotros desde Dios y al modo de Dios. Cf. W. Kasper, Jesus
el Cristo (Salamanca: Sigueme, 1984), 183. Ademas, su mediacion expresa la inmediatez con Dios en el
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San Pablo nos ayuda a profundizar en esto cuando dice que nuestra patria esta
en el cielo, y que hemos sido trasladados con Cristo al cielo, sefialando con ello
que el cielo esta alli donde hay personas que estan en Cristo por la fe'3?, y que
ellos son expresion viva de que el reino de Dios ya esté entre nosotros. Ademas,
quien esta en Cristo se distingue por la esperanza, pues quien espera se hace
signo eficiente de la esperanza de vida'33, y su vida es una constante llamada a
poner la confianza en Dios y hacer su voluntad, sabiendo que su esperanza no
puede terminar porque tiene como fundamento al mismo Cristo en quien ya

hemos recibido la plenitud. De todo ello encontramos un reflejo fiel en Maria.

Aparecida se refiere a Maria llamandola «mujer de fe», «oyente y practicante de
la Palabra» (DC 266, 272), «obediente a la voluntad de Dios» y su interlocutora
en el proyecto de salvacion, la «discipula perfecta» del Sefior (DC 266) y su
«seguidora» mas radical (DC 270) vinculada a su obra de forma total y
permanente, es quien mejor vive y expresa en la Iglesia esta realidad

escatoldgica.

Como sefiala Puebla, en la Asuncion, la Iglesia esté invitada en Maria, por la
liturgia, a ser el simbolo de la Iglesia del Apocalipsis (DP 844), es decir, esta
constantemente invitada a ser, como Maria, un arca viva (Ap 11,19) que infunde
la esperanza y alegria de Dios'34, pues si la presencia de Maria en la Iglesia
provoca jubilo, es porque ella es garantia de la presencia del Salvador. Ademas,
esta presencia escatoldgica de Maria en la Iglesia también es la muestra de la
victoria definitiva sobre el mal. Y al referirse a la intercesion integral de Maria (en
cuerpo y alma) por los hombres, Puebla también afirma que ella alumbra a un
continente donde la profanacién del hombre es constante, y donde muchos se

repliegan en un pasivo fatalismo (DP 298).

Maria «[...] invita a echar las redes en el mundo para sacar del anonimato

a los que estan sumergidos en el olvido y acercarlos a la luz [...]», pues ella, en

mundo. cf. Luis F. Ladaria, 115. Asi, podemos decir que Jesus es el cielo en la tierra, y siempre que se esté
con El se estard pleno, porque se estara con Dios.

132 Cf. W. KASPER, 187.

133 Cf. Ibid., 191.

134 Como sefiala el papa emérito, Maria, en su condicidn gloriosa, comparte con los hombres todo lo que
recibe de la gloria de Cristo al participar en su redencidn. Cf. Benedicto XVI, 23.24. 30-31.
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su condicion gloriosa, es como una estrella (DR 93; DP 168. 303; DC 25) que

guia por el camino que conduce a la vida®.

En Maria todo esta referido a Cristo y todo depende de El (DP 292). Por esta
razon, queremos concluir nuestro acercamiento a los dogmas marianos con un
texto que destaca la relacion que se establece entre la reflexion sobre Maria y

su vinculacion a Cristo:

«Por la maternidad virginal, Maria esta estrechamente vinculada al
misterio de Cristo y a su redencién [...] esta realidad exige la inmaculada
concepcion y la asuncion [...] La maternidad virginal también sitia a Maria en
una orbita de caracter eclesial [...] pues manifiesta que es [...] modelo del
discipulo, realizacién del ser eclesial, modelo de la Iglesia, madre de los

creyentes, figura en la que se cumple nuestra esperanza de redencion»*6,

Este texto no solo refleja la conexion entre los dogmas marianos, también nos
permite ver su realizacion y cumplimento en la Iglesia y, desde ahi, nos permite
avanzar hacia otra de las caracteristicas destacadas en la mariologia de

Aparecida: su maternidad eclesial.

2.1.2 Maria Madre de la Iglesia

La mariologia de Aparecida destaca los aspectos que han enriquecido la
reflexion sobre Maria después del Concilio. Uno de estos aspectos, es el que se
expresé en el titulo con el que Pablo VI honré a Maria al clausurar la tercera
sesion conciliar llamandola «Madre de la Iglesia», expresion que tiene una rica
tradicion anterior, tanto patristica, como magisterial*®’. En su discurso el papa
mostré el fundamento dogmaético de este titulo al hacer mencion de los dogmas

de la maternidad divina y la virginidad?®®,

135 Cf. Ibid., 31. 57.

136 Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 388.

137 Domiciano Fernédndez nos ofrece un amplio estudio sobre el origen histérico de este titulo desde la
patristica hasta el Vaticano Il. cf. Domiciano Fernandez, 279-292.

138 Citamos solo un fragmento del discurso de Pablo VI recogido por Domiciano Ferndndez en su estudio
sobre el significado y alcance de la maternidad divina. Dicho fragmento nos permite mostrar nuestra
argumentacion: «La divina maternidad es el fundamento de su especial relacién con Cristo y de su
presencia en la economia de la salvacidn operada por Cristo, y también constituye el fundamento principal

63



Desde entonces, la reflexion teolégica ha incorporado y profundizado en la
mariologia esta caracteristica. En dicho proceso se ubica también la reflexion
mariolégica del CELAM, que asumid esta prerrogativa mariana sobre todo a

partir de Medellin (DM 8), como muestra de la recepcion conciliar.

Por su parte, Puebla hace de este titulo practicamente la sintesis de su reflexion
mariolégica. De hecho, el apartado dedicado a Maria lleva por titulo: «Maria
Madre y Modelo de la Iglesia», (DP 282-303). Santo Domingo solo hace alusién
al titulo (DSD 15. 143). Por lo tanto, serd necesario recurrir al Concilio y a las
anteriores Conferencias, sobre todo a Puebla, para ahondar en la significacion

de este titulo en el texto de Aparecida.

Lumen Gentium®3® parte del fundamento cristolégico de la mediaciéon mariana
(Timoteo 2, 5-6), mostrando asi que la maternidad de Maria, que incluye su
mision, depende de Cristo y remite a El, Ginico mediador y redentor (LG 60, 61).
Solo después de esta cita biblica se habla de la mediacion maternal de Maria en

la Iglesia, una mediacion subordinada a la del tnico Mediador (LG 61-62).

Por esta perfecta uniébn de Maria con el Hijo Redentor se une intimamente a la
Iglesia siendo en ella y para ella miembro, tipo, modelo y Madre, con un caracter
intercesor que le ha valido para ser invocada con los titulos de «Abogada»,
«Auxiliadora», «Socorro» y «Mediadora» (LG 62, 63). Titulos que nos hacen
comprender por qué Maria es honrada por la Iglesia con un culto especial que
remite siempre al Hijo (LG 66). Culto prolongado y fomentado por el Concilio,
gue, no obstante, acentla también la necesidad de un serio discernimiento
teoldgico y ecuménico (LG 67. 69) que permita fortalecer verdaderamente la fe

en el Hijo a través de la Madre (LG 67).

La singular dignidad de Maria y su mediacién maternal esta siempre subordinada
al unico Mediador. Ella es llamada Madre de la Iglesia por ser la Madre de Cristo
Cabeza; y es llamada también miembro de la Iglesia por participar de la

redencion de Cristo. El Concilio nos muestra asi la intima conexion que se

de las relaciones de Maria con la Iglesia, por ser madre de Aquel, que desde el primer instante de la
encarnacion en su seno virginal se constituyo en Cabeza de su Cuerpo mistico, que es la Iglesia. Maria,
pues, como Madre de Cristo, es también madre de los fieles y de todos los pastores, es decir, de la Iglesia».
Cf. Ibid., 255.

139 De |a Constitucion Dogmadtica sobre la Iglesia recurriremos solo a los epigrafes lII, IV y V de su capitulo
VI, pues en ellos encuentra la reflexion que el concilio realiza sobre Maria y la Iglesia (LG 60-69).
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establece entre los titulos: «Madre de Dios» y «Madre de la Iglesia», de manera
que la maternidad divina, vuelve a aparecer como cimiento teoldgico que

sostiene el titulo de «Maria Madre de la Iglesia».

Esta reflexion mariolégica conciliar, como ya hemos dicho, es retomada
fundamentalmente por Puebla, donde también la maternidad divina aparece

como el fundamento de la maternidad eclesial.

«[...] Tu, que en el momento de la Anunciacién [...] has concretado todo el
programa de tu vida [...] Te acercas a todos, buscas maternalmente a todos. [...]
Que tu maternal presencia en el misterio de Cristo y de la Iglesia se convierta en
fuente de alegria y de libertad para cada uno y para todos: fuente de aquella
libertad por medio de la cual “Cristo nos ha hecho libres”, y finalmente fuente de

aquella paz que el mundo no puede dar, sino que solo da El, Cristo»*°,

Las palabras del papa Juan Pablo Il durante su homilia en la Basilica de
Guadalupe, fueron camino seguro para Puebla al orientar su reflexion
marioldgica en torno a la maternidad eclesial, pues en Maria, como dice el texto,
«el pueblo creyente reconoce en la Iglesia la familia que tiene por madre a la
Madre de Dios» (DP 285). Resaltando la centralidad del Espiritu a lo largo de la
vida de Maria y desde el inicio de la vida de la Iglesia, Puebla muestra al Espiritu
como el que hace posible que ella sea llamada Madre de la Iglesia con un
caracter intercesor, permanente y universal, en virtud de su estrecha unidad con
el Redentor (DP 286, 287, 288. 302).

El titulo de «Madre de la Iglesia» se ve enriquecido con otros que lo
complementan. Es llamada «Reina maternal», «educadora de la fe», «pedagoga
del Evangelio» y «presencia sacramental de los rasgos maternales de Dios» (DP
289, 290, 291). Su maternidad queda delineada sobre las caracteristicas que
hacen posible para la Iglesia lo que ella es: hija en el Hijo (DC 266). Maria infunde
amor y suscita esperanza (DP 291) y, al hacerlo, cuida que el evangelio penetre
y conforme la vida de los cristianos para que lleguen a la madurez de la plenitud
de Cristo (DP 288. 290).

140 1] CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, 38-39.
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Puebla se centra en el ser maternal de la Iglesia expresado sobre todo en la
tarea de la evangelizacion, en la que Maria tiene un papel importante al ser su
modelo. Ella, que dio su si al designio del amor de Dios entregandose activa y
plenamente a su realizacion (DP 292, 293), ensefia y ayuda a la Iglesia a
entregarse plenamente para engendrar nuevos hijos en un parto que «siempre
se reitera» (DP 288).

Para explicitar el alcance de la ejemplaridad de Maria en la Iglesia, la conferencia
de Puebla afirma que, siguiendo a Maria, la Iglesia ve el modelo segun el cual
es llamada a ser comunidad de fe y de gracia, servidora activa, obediente y
entregada integralmente a la voluntad de Dios, a fin de que la haga fecunda en
la caridad por la accion del Espiritu (DP 294. 296. 297. 299. 300. 302.). La Iglesia
se siente invitada a despertar, a través de su carisma maternal, el corazon filial
de todo hombre e insertarlo en la familia de Dios (DP 295) y ser asi Iglesia nueva,

inmaculada y santa, participe de la vida resucitada de Cristo (DP 298).

Puebla termina su apartado mariolégico con un texto que muestra la centralidad

de Maria en la evangelizacion.

«El pueblo latinoamericano sabe todo esto. La Iglesia es consciente de
que “lo que importa es evangelizar no de una manera decorativa, como un barniz
superficial” (EN 20). Esa lIglesia, que con nueva lucidez y decisidon quiere
evangelizar en lo hondo, en la raiz, en la cultura del pueblo, se vuelve a Maria
para que el Evangelio se haga mas carne, mas corazén de América Latina [...]

Que Maria sea en este camino “estrella de la Evangelizacion” (EN 81)» (DP 303).

El texto, que refleja lo que en otros lugares Puebla denomina «la pedagogia de
la encarnacién» (DP 272), es una invitacion para toda la Iglesia a actualizar, con

y como Maria Madre, en y por el Espiritu, el misterio de la encarnacion.

Desde esta referencia de Puebla nos podemos asomar a la fuerte impronta
mariana y eclesioldgica, tal y como se articulan en el texto de Aparecida que,
desde el inicio, hace referencia a Maria como Madre de la Iglesia en América
Latina y el Caribe (DC 25) permitiéndole hablar de una Iglesia con sello mariano
(DC 267). Este es el marco desde el que Aparecida presenta a Maria como la
Madre artifice de comunion, que ha contribuido a tomar conciencia de la comun

condicion de hijos y hermanos en la diversidad de advocaciones (DC 37. 43); la
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gue brinda proteccion a los hijos mas pequefios y los integra como pueblos en
torno a Jesucristo (DC 265); la que fortalece los vinculos fraternos entre todos,
alienta a la reconciliacion y el perdon, y ayuda a que los discipulos de su Hijo se

experimenten como la familia de Dios (DC 267).

Y en esta misma linea, Maria se nombra como la que en la Iglesia confiere
«alma» y ternura (DC 268), ayudandole al mismo tiempo a recibir los dones del
Espiritu para ser Iglesia misionera bajo su impulso (DC 269), la que hace de la
Iglesia la «casa y escuela de comunion», que fortalece la fe y propicia las
actitudes de acogida y servicio, preparandola asi para ser espacio espiritual para
la mision (DC 272. 364. 524) en una historia de salvacion que hace presente el
amor trinitario (DC 242).

2.2 La maternidad de Maria en los tres grandes misterios de la

salvacion

En continuidad con lo visto en el apartado anterior que nos dejaba la invitacion a
acoger el signo mariano para la Iglesia de América Latina y el Caribe a fin de
inculturar hondamente el evangelio, hemos de fijar ahora la atencion en la
riqueza que guarda la maternidad de Maria dentro de los tres grandes misterios

de la salvacion: Encarnacion, Pascua, Pentecostés!4l,

Desde estos misterios en los que Maria se vincula estrechamente a su Hijo,
intentaremos ver su incidencia en la redencion, ya que «es Cristo quien ilumina
el verdadero alcance teoldgico de Maria. Cuanto mas se resalte la importancia
de la humanidad de Cristo en la obra redentora, tanto mayor relieve adquiere la

funcion de Maria en la misma»142,

141 siguiendo la propuesta evangelizadora de la Conferencia de Santo Domingo, que luego de presentar a

Maria como la mujer capaz de inculturar el evangelio, la vincula fuertemente a la obra del Hijo: «Maria
[...] sabe estar presente en nuestras tierras como Madre [...] (DSD 229)», su presencia guia, de manera
que «[..]Jante la crisis cultural en la que van desapareciendo valores evangélicos y humanos
fundamentales, se presenta a la Iglesia un desafio gigantesco para la nueva evangelizacién, al que se ha
de responder con el esfuerzo de la inculturacion del evangelio. Es necesario inculturar el evangelio a la luz
de los tres misterios de la salvacion: la navidad [...] la pascua [...] y pentecostés [...] (DSD 230)».

142 Domiciano Fernandez, 189.
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Cada uno de estos misterios nos permitird mostrar, ademas, la perspectiva
trinitaria e historico salvifica que enmarca la maternidad de Maria dentro del
texto, reflejo de la recepcion de la doctrina conciliar'*3. Por otra parte, junto a
esta linea de continuidad y recepcion conciliar que muestra Aparecida, también
hemos de sefialar la sintonia que, desde la perspectiva trinitaria, se establece
con la reflexion del CELAM, sobre todo con Puebla y Santo Domingo,
Conferencias en las que la figura de Maria no solo se inserta en la tarea de la
evangelizacion como elemento extrinseco, sino también en su contenido, dentro

de una historia de salvacion que hace presente el amor trinitario.

Al adentrarnos en cada uno de estos misterios, tomaremos como punto de

partida un fragmento de Lumen Gentium.

«Maria [...] al aceptar el mensaje divino [...] se consagro totalmente [...]
a la persona y a la obra de su Hijo, sirviendo con diligencia al misterio de la
redencién con El y bajo El, con la gracia de Dios omnipotente. Con razén, pues,
piensan los Santos Padres que Maria no fue un instrumento puramente pasivo
en las manos de Dios, sino que cooper6 a la salvacion de los hombres con fe y
obediencia libres» (LG 56).

Este fragmento de la doctrina conciliar resalta la fe y la obediencia de Maria, y
nos ofrece una pauta de orientaciébn para adentrarnos en cada uno de los
misterios de la salvacion, desde esta clave de la fe obediente. Junto al Hijo, y
como la primera creyente (DC 266), acompafia la realizacion de la obra
salvadora de Dios con su criatura. Ella no solo estéa estrechamente unida el Hijo,
sino también a los hombres que necesitan salvacién (LG 53). Con su fe y su
obediencia, se hace paradigma de lo que ha de acontecer en cada uno de los

hijos de Dios.

143 Como sefiala Gabino Uribarri al comentar las caracteristicas que definen y estructuran el capitulo
octavo de Lumen Gentium, el Concilio en su mariologia «destaca la relacién con la Trinidad. Si no se
articula correctamente no se le podra ubicar bien en la historia de la salvacion [...]». Cf. Gabino Uribarri,
«Cristologia- soteriologia- mariologia», 378.
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2.2.2 Maria Madre en la Encarnacion

«Interlocutora del Padre en su proyecto de enviar su Verbo al mundo para

la salvacion humana [...]» (DC 266).

«[...] ella [...] tuvo una mision Unica en la historia de la salvacion,
concibiendo, educando y acompafiando a su hijo hasta su sacrificio definitivo.»
(DC 267).

Dentro del Documento Conclusivo, este par de fragmentos son los que mejor nos
muestran el papel de Maria en el misterio de la Encarnacion. El primero de ellos
nos remite a la Anunciacion al denominarla «interlocutora del Padre», lo que nos
permite contemplar la Encarnacién como un momento trinitario#* en el que se
pone de manifiesto el cumplimiento del Unico plan de salvacion querido por Dios,

vivido y experimentado en primer lugar por Maria.

De igual forma, el lenguaje que se usa en este fragmento hace resonar la
teologia que se encuentra en el prélogo del cuarto evangelio, donde el tema de
la filiacion aparece como uno de los ejes transversales de la narracién. En El
texto, Maria se muestra no solo como interlocutora sino, sobre todo, como hija
del Padre.

Como glosa de este primer fragmento encontramos el segundo, donde se
confirma la recepcién del proyecto de Dios por Maria, que la convierte en madre
del Hijo y su discipula perfecta (DC 266) y radical (DC 270). De este par de textos
se desprende una doble consideracion de Maria: ella es hija y madre. En ella,
estas dos caracteristicas no entran en contradiccion, sino que cada una aporta
un matiz distinto que permite mostrar, desde un equilibrio, la vision unitaria de la
historia de la salvacién desplegada en perspectiva trinitaria donde Maria es hija

y madre.

Ella muestra que para ser verdaderamente la Madre del Hijo se tiene que ser hija
del Padre y docil al Espiritu (LG 53), de manera que hemos de entender su

maternidad desde la participacion en la filiacion divina del Hijo por el Espiritu,

144 Cf. Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 64.
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esa filiacion que Juan sefiala en su evangelio centrada en la fe (Jn 1,12), y que

Balthasar llama «filiacién primaria»4°:

«Maria fue capaz de ser la Madre del Hijo eterno por haber sido iluminada
e instruida por el Espiritu Santo de la filiacion eterna del Hijo en el seno del Padre,
de manera que Ella ensefia al Nifio temporal como madre, lo que a Ella de
antemano le ensefiaba el Espiritu Santo como nifia de Dios. Por eso, Ella fue
iniciada en todos los misterios del ser niilo como ninguna otra criatura y lo
inaudito, pero esencial en Ella, era que mediante su maduracion corporal y

espiritual nunca podia superar esa filiacion de Dios [...]»4.

Desde esta filiacién primaria que le permite a Maria ser hija del Padre y madre
del Hijo por su docilidad al Espiritu, nos acercamos, en un primer momento, a su
figura de Hija en la Anunciacion. En este pasaje contemplaremos, con el

trasfondo de la Hija de Sion: su fe.

La Anunciacion serd la puerta para adentrarnos propiamente en el misterio de la
Encarnacion por el que ella se transforma en madre del Hijo al obedecer y

ponerse a la plena disposicion del plan salvador de Dios.

2.2.2.1 La filiaciéon de Maria en la Anunciacion, expresion de su fe en

Dios

«[...] la Anunciacion [...] no es en su totalidad una escena cristoldgica,
sino ademas una escena trinitaria. Su estructura es ostensiblemente la primera

revelacion de la Trinidad de Dios»'*’.

Estas palabras de Von Balthasar nos ayudan a ubicar la figura de Maria en el
marco trinitario. No se recalca solo su estrecha vinculacion con el Hijo, sino
también su relacién con el Padre y con el Espiritu Santo dentro del Unico proyecto

de salvacion, tal y como sefiala el mismo texto de Aparecida, cuando dice que

145 Hans Urs Von Balthasar, Si no os hacéis como este nifio (Santa Fe-Republica Argentina: Fundacién San
Juan, 2006), 96.

146 |bid., 98.

147 Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 64.

70



con Maria «providencialmente unida a la plenitud de los tiempos (Gal 4,4), llega

a cumplimiento la esperanza de los pobres y el deseo de salvacién» (DC 267).

Desde estas lineas del apartado mariolégico de Aparecida que evocan la figura
de la Hija de Sibn, nos adentramos al acontecimiento de la Anunciacion para

mostrar el caracter filial de Maria, la hija predilecta del Padre (LG 53).
«Decid a la Hija de Sion: llega tu salvador [...]» (Is., 62, 11).
«Da gritos de alegria, Hija de Sion [...]» (Sof., 3, 14).

«Canta y regocijate, Hija de Sion: pues vengo para morar en medio de ti [...]»
(Zac., 2, 14,9, 9).

Como tuvimos ocasion de ver en el apartado anterior, la mariologia de Aparecida
recurre principalmente al evangelio de Juan y Lucas. Esta tripleta de citas
veterotestamentarias son precisamente las que se recogen en el evangelio de
Lucas para fundamentar su teologia en torno a Maria, de manera que acudir a

ellas nos arrojara luz en la comprensién de la Anunciacion.

Ademas, tomando en cuenta que «el hilo conductor y la idea central que recorre
el conjunto de la Escritura es el deseo de Dios de establecer una alianza con la
humanidad [...] que implica una relacién especial entre Dios y el pueblo», estas
citas sintetizan una larga tradicion en la que el pueblo de Israel se personifica en

una mujer -la «Hija de Sién»1#- con quien Dios estableceria su alianza.

Esta imagen se enriquece generalmente con algunas caracteristicas. De entre
ellas sobresale, en primer lugar, su virginidad'#®, caracteristica que le viene del
mismo Dios, ya que El la ha desposado (Is 62, 5). De igual forma, se habla de
ella como madre que engendra en el dolor**® (Miq 4, 10) y en una perspectiva
universal®! (Sal 87, 5-6). Dichas caracteristicas unidas en la imagen de la Hija
de Sion se haran profecia del pueblo que espera al Mesias y, en el Nuevo
Testamento, tomaran realidad en Maria. Ella recibe el saludo del Angel llena de
la misma alegria que Sofonias y Zacarias profetizaron para la Hija de Sion, la

148 Cf. Max Thurian, Maria madre del Sefior, figura de la Iglesia (Hechos y Dichos, Zaragoza 1966), 21.
149 Cf. Ibid., 22

130 Cf. 1bid.

151 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 380.
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encarnacion del resto fiel que esperaba la salvacién y que, con Jesus, reconoce

ya la presencia de Dios en medio de su pueblot®2.

En todo caso, esta personificacion del pueblo en Maria, Hija de Sién, adquiere
todo su realismo en el momento de la Anunciacion, ya que «en el didlogo de fe
con el Dios que le habla [...]» (DP 296) por medio del Angel, ella se hace, por su
consentimiento (Lc 1, 38), la protagonista de un misterio de fe%3 cristolégico no
solo cumplido, sino también compartido, ya que con su «si», preparé en su
corazén la sangre que debia redimir al mundo®®*. El consentimiento a su

maternidad lleva implicita su filiacion al Padre.

En la misma linea Lumen Gentium habla de Maria como hija de Adan, quien, al
aceptar el mensaje divino, se convirtio en Madre de Jesus (LG 56). Desde su
asentimiento, continda sefialando el texto conciliar, los Santos Padres se refieren
a ella como un instrumento activo en las manos de Dios por su fe y obediencia

en favor de la salvacion de los hombres.

Asi, la fe de Maria queda dibujada como una fe activa en el proyecto de Dios, de
esta mujer que «[...] lleva dentro de si al Espiritu y al Hijo, y con ellos el Misterio

abismal del propio Padre»1®°,

Concluyendo, podemos decir que, desde la Anunciacion, Maria, al mostrarse
como «Hija» se muestra también como criatura, condicibn que no se ha de
perder de vista al aproximarnos a cada uno de los tres misterios de la salvacion
en los que ella queda inserta de manera directa por su relacion con el Hijo. Su fe
y su obediencia al plan de Dios, la definen como una criatura cuyo interior es
esencialmente «receptividad activa»'°6, Desde su condicién de criatura se ha de
entender su participacion en la obra redentora del Hijo. Ella se muestra en la
historia redentora como paradigma de lo que ha de acontecer con toda criatura

que, con fe y obediencia libres, se pone a la entera disposicién del plan de Dios.

152 cf, Max Thurian, 23- 29.

153 Benedicto XVI, 7.

154 Cf. H. Rahner, Maria y la Iglesia (Bilbao: Mensajero 1958), 94.

155 Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 192.

156 £, Schillebeeckx, Maria madre de la redencién (Madrid: FAX, 1974), 120.
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En todo caso, en la Anunciacion, ante las palabras del Angel, las palabras de
Maria pueden entenderse como un canto de alabanza a la Trinidad realizado
plenamente en la Encarnacion®®’, inicio de esta historia de redencién y de la
plena disposicion de Maria a ella, que ha traido al mundo al Verbo para hacer
posible que los hombres continuaran ininterrumpidamente su canto. Con esto de

fondo, nos adentramos en el misterio de la Encarnacion.

2.2.2.2 La maternidad de Maria en la Encarnacion

«[...] ella [...] tuvo una misién Unica en la historia de la salvacion,
concibiendo, educando y acompafiando a su hijo hasta su sacrificio definitivo.»
(DC 267).

Este fragmento de Aparecida nos muestra la total disposiciéon de Maria al plan
de Dios, cuyo inicio concreto esta en la Encarnacién. Siguiendo el camino de
reflexion trazado por el Concilio y por las anteriores Conferencias Generales del
CELAM, trataremos de identificar qué afirmaciones dogmaticas cimientan estas
referencias de Aparecida que nos permitiran mostrar a Maria como madre en la

Encarnacion redentora del Verbo.

El capitulo VIII de la Constitucion Dogmaética sobre la Iglesia serd nuestro punto

de partida.

«[...] la Virgen Maria, que [...] recibié al Verbo de Dios en su alma y en
su cuerpo y dio la Vida al mundo, es reconocida y venerada como verdadera
Madre de Dios y del Redentor. [...] unida a El con un vinculo estrecho e
indisoluble [...]» (LG 53), «[...] al aceptar el mensaje divino [...] se consagré
totalmente [...] a la persona y a la obra de su Hijo, sirviendo con diligencia al
misterio de la redencién con El y bajo El, con la gracia de Dios omnipotente. Con
razén, pues, piensan los Santos Padres que Maria no fue un instrumento
puramente pasivo en las manos de Dios, sino que coopero a la salvacion de los

hombres con fe y obediencia libres» (LG 56), «[...] Concibiendo a Cristo,

157 Cf. Juan Pablo II, Carta Apostdlica Novo Millennio Ineunte, de 06 de enero de 2001 (Madrid: PPC, 2001),
4: AAS 93 (2001), 266-309.
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engendrandolo, alimentandolo [...] cooperé en forma enteramente impar a la
obra del Salvador [...]» (LG 61).

Estos fragmentos de Lumen Gentium se centran en la estrecha relacion que se
establece entre Maria y el Hijo en el misterio de la Encarnacion. Por su
consentimiento lleno de fe, el Redentor se encarné trayendo la Vida al mundo,
haciendo posible que nosotros participaramos de su filiacion divina. En todo
caso, es por esta union con El, como Maria recibe el titulo de «Madre del
Redentor», por ser quien ha hecho posible, con su fe y disposicion integral, la

venida de la salvacién al mundo.

Asi pues, dilucidar el modo de esta unién indisoluble entre Maria y el Hijo'®, por
la que Dios ha podido entrar y compartir verdaderamente la historia de los

hombres al encarnarse, sera nuestro objeto en las siguientes paginas.

La defensa de la verdad de la Encarnacion ha sido objeto de atencion de la
patristica. Meliton de Sardes, por ejemplo, centrandose en una cita del prélogo
de Juan (1, 1.14)'%°, hizo frente a quienes utilizaban este texto en los primeros
siglos (principalmente por los gndsticos y docetas), como argumento contra la

encarnacion verdadera del Verbo.

Los primeros defendian la absoluta trascendencia de Dios, mientras que los
altimos, al acercarse concretamente a este texto biblico, veian en él un
argumento para afirmar que Cristo no habia nacido realmente de la sangre de
una madre, sino que habia pasado como el agua por un canal. A estos responde
Melitdn de Sardes, cuya reflexidn teoldgica le hizo acreedor del titulo de «tedlogo

de la encarnacidon»160:

«Este es quien [...] habiéndose revestido mediante un seno virgen, y

habiendo salido, asumi6 los padecimientos del que sufre a través de un cuerpo

158 Tal y como la sefiala Juan Pablo Il en su enciclica Redemptoris Mater: «[...] En el hecho de la Encarnacién
se encuentra unidos indisolublemente a Cristo y a Maria [...]» (Redemptoris Mater 1).

159 Texto de Juan 1, 1.14: «Y el Verbo se hizo carne y habité entre nosotros, y hemos contemplado su
gloria: gloria como de Unigénito del Padre, lleno de gracia y de verdad». Esta misma cita la recoge mas
recientemente el papa Juan Pablo Il en su enciclica Redemptoris Mater para hablar también de la
encarnacion del Verbo: «el misterio de la plenitud de los tiempos [...] plenitud que sefiala el momento
feliz en el que la Palabra que estaba con Dios se hizo carne y puso su morada entre nosotros (Jn 1, 1. 14),
haciéndose nuestro hermano» (Redemptoris Mater 1).

160 “1 g Encarnacién en el siglo I, Melitén de Sardes, un tedlogo de la Encarnacién”, Manuel Hurtado,
01/10/2016, http//bioética.uccuyo.edu.ar/identidad/images/pdf/comisiones/HURTADOManuel.

pdf.
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capaz de sufrir y destruyo los sufrimientos de la carne [...]»'®. Y prosigue en la
misma linea: «El es quien se hizo carne en una virgen [...]»%?, «El es el nacido

de Maria, la buena cordera [...]».

Pudiera parecer que el lenguaje que Melitbn maneja es doceta, de manera
concreta por la mencion a un «revestimiento», pero en su cristologia, y
especialmente en su teologia de la encarnacion, el obispo de Sardes tiene como
objetivo central el mostrar la plena realizacion de la encarnacion en clara

oposicion gnostica.

De hecho, este «revestimiento» hace referencia a «asumir o apropiarse» en el
sentido que figura en las Escrituras, especialmente en Efesios 4, 24 donde se
habla de «revestirse del hombre nuevo». Es decir, su comprension de la
encarnacion dista mucho de ser una interpretacibn que entienda el
«revestimiento» en el sentido de tomar un vestido, algo exterior o pura

apariencial®*.

Su mariologia esta en funcién de su teologia de la Encarnacion, tal y como lo
refleja el primer fragmento citado del Peri Pascha, en el que recurriendo a la
afirmacion de la concepciéon virginal cimienta la verdadera humanidad de
Jesucristo, de quien luego se podra decir, frente a corrientes docetas, que asume
plenamente los padecimientos y sufrimientos de los hombres. El dltimo
fragmento que hemos tomado de esta homilia presenta en el texto griego una
matizacion antidoceta importante, ya que al mencionar a Cristo como el «nacido
de Mariax, utiliza la particula ek, por medio de la cual el obispo de Sardes buscé
dar mayor precision a su argumentacion, poniendo de manifiesto que la

encarnacion tenia lugar a partir de Maria y no a través de Maria.

En todo caso, en los fragmentos elegidos de esta homilia sobre la Pascua,
Meliton tiene de fondo la afirmacion de la verdadera humanidad de Cristo, a partir
de la cual establece, mediante la afirmacion del nacimiento de la Virgen, una

fuerte vinculacion entre la Encarnacién y la Pasién que le permite mostrar la

161 Meliton de Sardes, Sobre la Pascua, trad. Alberto Ramirez Z. (Medellin: Estudios Biblicos 1, U. de A.,
1993), 62.

162 1bid., 63.

163 1bid.

164 Manuel Hurtado, 4.
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implicacion del Verbo en la historia para compartir, al encarnarse plenamente, la

vida de los hombres.

Como veiamos anteriormente, con su Encarnacion Cristo abrid el camino de la
salvacion desde una perspectiva filial, siendo asi que por El y con El y en El,
somos hechos hijos de Dios. En este sentido, la Encarnacién, hecha realidad por
Maria, es la manifestacion de un Dios cercano, que viene en el Verbo para
habitar entre nosotros (Jn 1, 1.14). El texto evoca la imagen del arca de la alianza
en la que habito Dios en el Antiguo Testamento (Ex 25, 16. 22; 26, 33; 30, 26;
Num 10, 33; Deut 10, 8; Jos 3,6). Esto nos permite mostrar a Maria como la
nueva y verdadera arca de la alianza!®®, por medio de la cual Dios ha querido
habitar en medio de los hombres de un modo nuevo y personal, haciéndose para

ellos hermano venido del Padre por el Espiritu.

Como puntualizé el papa emérito Benedicto XVI comentando el nacimiento
virginal de Maria: «[...] hay dos puntos en la historia de Jesus en los que la accion
de Dios interviene directamente en el mundo material: el parto de la Virgen y la
resurreccion [...]. Ambos son un escandalo para el espiritu moderno [...] pero se
trata de saber [...] que Dios es Dios, y no se mueve solo en el mundo de las

ideas»166,

Maria es la que ha hecho posible que Dios se haga realidad tangible para los
hombres. Asi lo sefiala Puebla en un texto que también muestra el estrecho
vinculo que se da en este misterio de la salvacion entre la madre y el Hijo, vinculo
gue se entiende como comunién en una historia de amor intima y santa, adjetivos
gue no hacen sino reforzar la implicacion de Maria en este misterio desde su fe

y su obediencia.

«Segun el plan de Dios, en Maria todo esta referido a Cristo y todo
depende de El [...] Su existencia entera es una plena comunién con su Hijo [...]
La maternidad divina la llevo a una entrega total. [...] Anudé una historia de amor
a Cristo intima y santa, unica [...] (DP 292)», y en el mismo tono prosigue

puntualizando: «Por medio de Maria Dios se hizo carne; entro a formar parte de

165 Cf. Benedicto XVI, 9. 22
166 Joseph Ratzinger, La Infancia de Jesus, 42 ed. (Barcelona: Planeta, 2012), 62-63.
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nuestro pueblo [...] ella es el punto de enlace del cielo con la tierra [...]» (DP
301).

El texto permite aplicar la vivencia de este misterio de la salvacion a la realidad
de la Iglesia en América Latina y el Caribe desde lo que esta Conferencia ha
denominado «la pedagogia de la encarnacién» (DP 272), una invitacién para
toda la Iglesia a actualizar, con y como Maria Madre con una fe obediente y una
disposicion integral, el misterio de la encarnacion a fin de «que el evangelio se

haga mas carne, mas corazdn de América Latina» (DP 303).

Desde esta estrecha relacion que Maria tiene a partir de la encarnacion con su
Hijo, el CELAM se dirige a ella como la primera creyente y, por eso, primera
redimida (DSD 15; DC 266), de manera que puede ser considerada también
como la primera en recorrer el camino de la salvacion «con» y «en» su Hijo,
siendo junto a El, desde la encarnacion, protagonista de la historia de la
salvacién (DP 293) por su fe obediente y su plena disposicion a la obra del

Redentor.

Estas afirmaciones nos orientan a la consideracion de Maria como Madre en la
Pascua, donde su obediencia alcanza un grado maximo de expresion, pues
permaneciendo fiel junto a la cruz, ella, como bien afirma san Ireneo, recapituld
en si la desobediencia de Eva, siendo asi que la Virgen Maria (en su condicion
de criatura) se convirti6 en la abogada de la virgen (Eva), deshaciendo y

destruyendo la desobediencia virginal mediante su virginal obediencia®’.

2.2.3 Maria Madre en la Pascua

«[...] Alcanzd [...] a estar al pie de la cruz en una comunién profunda,

para entrar plenamente en el misterio de la Alianza» (DC 266),

«[...] tuvo una misién Unica en la historia de la salvacién, concibiendo,
educando y acompafiando a su hijo hasta su sacrificio definitivo [...] Desde la

cruz, Jesus confid6 a sus discipulos, representados por Juan, el don de la

167 San Ireneo, Demostracion de la Predicacién Apostdlica, 126.
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maternidad de Maria, que brota directamente de la hora pascual de Cristo: “Y

desde aquel momento el discipulo la recibié como suya” (Jn 19, 27)» (DC 267).

Esta doble referencia del Documento Conclusivo tiene como marco la historia de
la salvacion de Dios en la que Maria queda implicada de forma directa y Unica.
Al igual que los textos analizados en el epigrafe, también union entre Maria como
madre y el Hijo en la cruz, que ahora se hace extensiva para los discipulos

representados por Juan en el don maternal que reciben.

De esta profunda comunion entre Madre e Hijo ya se habia hecho eco el Concilio.

«[...] Asi avanzé también la Santisima Virgen en la peregrinacion de la
fe, y mantuvo fielmente su unién con el Hijo hasta la cruz, junto a la cual, no sin
designio divino, se mantuvo erguida (cf. Jn 19, 25), sufriendo profundamente con
su Unigénito y asociandose con entrafias de madre a su sacrificio, consintiendo
amorosamente en la inmolacion de la victima que ella misma habia engendrado;
y, finalmente, fue dada por el mismo Cristo Jesus agonizante en la cruz como
madre al discipulo con estas palabras: “Mujer, he ahi a tu hijo” (cf. Jn 19,26-27)»
(LG 58)168,

Este fragmento nos pone ante el culmen de la participacion de Maria en la vida
del Hijo, mostrando manera especial la intima relacién que se da entre Maria y
Jesus en la cruz, asi como de la donacién de la Madre al discipulo. Aparecida

centra también su atencion en la cruz destacando estos dos mismos momentos.

2.2.3.1 La maternidad de Maria expresada en la fiel unién con el Hijo

al pie de la cruz

En lo que respecta a la funcion de Maria al pie de la cruz, los padres conciliares
no afirmaron explicitamente que haya colaborado de forma activa en la redencion
con sus dolores junto a los de Cristo, ni tampoco la declararon como

corredentoral®®,

168 Este texto, dentro del conjunto del capitulo VIII de la Constitucién Dogmdtica sobre la Iglesia, viene
precedido por un recorrido histdrico que se despliega desde el nimero 55, y que da cuenta de la funcidn
de Maria en toda la economia de la salvacion mostrando su participacion directa en toda la vida del Hijo,
desde la concepcidn virginal hasta la muerte en cruz.

169 Cf. Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 376-377.
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No obstante, tanto las afirmaciones de Aparecida como el fragmento de la Lumen
Gentium que acabamos de presentar sugieren una participacion unica de Maria
en el momento de la cruz, entonces, ¢cdmo entender su unién y su asociacion
al sacrificio de Cristo en la cruz? Y en este sentido ¢como o de qué forma

colabora en la redenciéon?

Para responder a este par de cuestiones recurriremos nuevamente al testimonio
de los Padres de la Iglesia, en concreto a Melitdn de Sardes e Ireneo de Lyon,
quienes desde su exégesis unitaria pueden orientarnos en la clarificacion del
papel de la figura de Maria en la hora pascual. Del obispo de Sardes tomamos
un fragmento de su homilia pascual, mientras que en Ireneo recurriremos al tema
de la obediencia. Ambos testimonios nos han de ayudar a profundizar mas sobre
la implicacion de Maria en la obra del Hijo en la Pascua.

a) El testimonio de Meliton de Sardes e Ireneo de Lyon en la interpretacion

del papel de Maria en la Pascua

Lo que parece evidente, a partir de las afirmaciones anteriores, es que Maria ha
tenido un papel Unico en el momento de la cruz. Sin poner en duda la mediacién
Gnica y singular de Cristo en orden a la salvacién, Aparecida afirma una
«comunién profunda» de Maria con Cristo que los textos patristicos nos pueden

ayudar a clarificar.

1. El testimonio de Melitébn de Sardes

Aunque carecemos de estudios que se centren concretamente en la mariologia
del obispo de Sardes, sin embargo, en su ya mencionada homilia sobre la
Pascua, tiene un fragmento que es clarificador a la hora de ahondar en la manera

de concebir la unién de Maria en la cruz y su asociacién al sacrificio del Hijo.

«El es el cordero sin voz, El es el cordero degollado, El es el nacido de Maria, la
buena cordera, El es el elegido del rebafio, el arrastrado a la inmolacién, el

sacrificado al atardecer, el sepultado al anochecer, el que no fue triturado sobre
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el madero, el que no se corrompié en la tierra, el que resucitdé de entre los

muertos y que resucité al hombre del fondo de la tumba»*™.

El obispo de Sardes despliega en este texto lo mejor de su cristologia, ya que en
él se percibe con claridad la unidad del sujeto cristologico, pues el mismo que se
encarnd, es el que padecid y el que resucitd. De igual forma, el texto refleja el
estrecho vinculo que Melitdn establece entre su cristologia y su mariologia, hasta
el punto de que su mariologia esta en funcion de la afirmacion de la Encarnacién

con un fuerte tenor soteriologico.

Para Meliton, la Encarnacion verdadera es la condicion de posibilidad para hablar
de pasion verdadera y, por tanto, de verdadera realizacion de la salvacién por
Cristo. De ahi laimportancia de resaltar la verdad de la Encarnacion, y de hacerlo
con el nacimiento de una mujer. Ademas, a lo largo de su homilia el obispo de
Sardes despliega fuertemente el tema del sufrimiento de Cristo en clara

oposicion antignostica.

En el contexto de la homilia Pascual, el nUmero elegido realiza una especie de
sintesis de toda la homilia. En ella, el obispo de Sardes ha comentado desde
una exegesis tipolégica el texto de Exodo 12, resaltando su cumplimiento en
Cristo por su muerte y resurreccién!’t, En este sentido, si para los judios el
cordero era el simbolo del éxodo, liberacion y recuerdo del paso del Sefior, para
Melitén el verdadero cordero es Jesus, quien con su sacrificio se muestra como

la verdadera Pascua de la salvacién para los hombres’2.

Es en este ambito pascual y soterioldgico del comentario a Exodo 12 donde
Melitdn proyecta sobre Maria las caracteristicas del cordero pascual que debia
ser «sin defecto ni manchax». Al respecto, es sugerente el titulo con el que Melitdn
se refiere a Maria llamandola «cordera», un titulo lleno de contenido en lo que
respecta al fundamento dogmatico de la unidon de Maria con el Hijo en la cruz.
Ella es vista como la «buena cordera» que ha engendrado al Hijo para un

verdadero sacrificiol”3.

170 Melitdn de Sardes, Sobre la Pascua, 63-64.

171 Cf. Ibid., 19.

172 Cf. 1bid., 29.

173 Cf. Stefano de Fiores, “LITURGIA”, en Nuevo Diccionario de Mariologia, dir. I. Calabuig (Madrid: San
Pablo, 1988), 1521.

80



Este breve fragmento encuentra continuidad en la afirmacion de Lumen Gentium
58 respecto al hecho de que ella se asocio con entrafias de madre al sacrificio
de su Hijo, consintiendo amorosamente en la inmolacién de la victima que ella

misma habia engendrado.

En la cruz, el sacrificio del Hijo como cordero pascual es la expresion de su
radical obediencia a la voluntad del Padre. Esta obediencia del Hijo, como vimos
al comentar el dogma de la Inmaculada Concepcion, se extiende a Maria por su
participacion en la singular humanidad salvadora del Hijo. Obedeciendo con fe
en la obediencia del Hijo, Maria se une a €l en su sacrificio, de manera que en la
hora pascual se muestra la total disponibilidad de Maria en la obra sacrificial y
redentora del Hijo. Sobre esto mismo nos ayudara a profundizar ain mas Ireneo

de Lyon desde el tema de la obediencia.

2. El testimonio de Ireneo de Lyon

Para el obispo de Lyon es claro que nos redime la obediencia de Cristo al Padre
en la cruz, por ella Cristo nos libra del pecado y nos devuelve a la vida'’4. Dos
textos que, a nuestro parecer, nos permitiran percibir algunos aspectos centrales

de la obediencia redentora de Cristo en la cruz.

Comenzaremos estudiando un fragmento del nimero 31 de la Demostracién de

la Predicacion Apostdlica:

«Hizose, pues, visible a fin de que integramente (es decir, en cuerpo y
alma) recibiéramos una participacion de esta incorruptibilidad. Y porque
envueltos todos en la creacién originaria de Adan, hemos sido vinculados a la
muerte, por causa de su desobediencia, era conveniente y justo que, por obra
de la obediencia de quien se hizo hombre por nosotros, fueran rotas las

(cadenas) de la muerte [...]» 7.

El texto, desde un claro tenor antigndstico, da cuenta de la implicacion de la
carne de Cristo en la obra de la redencion. El, al asumir la condicion humana

mostré que en la carne se habia de combatir el delito de Adan y su consecuencia.

174 Cf. Antonio Orbe, Introduccién a la teologia de los siglos Il y Il Analecta Gregoriana, Tomo | (Roma:
Editrice Pontificia Universidad Gregoriana, 1989), 779.
175 San Ireneo, Demostracién de la Predicacién Apostélica, 118-119.
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Esto conlleva necesariamente la mencion de su obediencia manifestada en su
carne, condicidon de posibilidad para restaurar la obediencia perdida, romper las
cadenas de la muerte y hacer participes, en El, de la incorruptibilidad de la que

el Padre queria hacer participes a los hombres.

En estrecha unidad con este texto encontramos un fragmento del libro quinto del
Adversus Haereses, 1,1, donde «salvar», teniendo en cuenta el designio original
del Padre, es comprendido como salvar desde una obediencia siempre plena al
Padre y realizada en carne.

«[...] el omnipotente y justisimo Verbo de Dios volviéndose justamente
contra la apostasia misma, rescatando de ella lo suyo propio: no con violencia,
como nos domino ella en un principio [...] sino por persuasion [...] de suerte que
no se quebrara lo justo, ni se echara a perder la antigua obra plastica de Dios.
Al redimirnos [...] el Sefor con su sangre, ofrecié su alma en vez de la nuestra 'y
su carne en lugar de nuestra carne, y al infundir el Espiritu del Padre en orden a

la unidon y comunion de Dios y de los hombres [...]»176.

Esto fue lo que hizo Cristo en la cruz: persuadio al hombre del amor del Padre
mediante su obediencia hasta la muerte. «En Cristo» su obediencia persuade y
salva en la medida en que se es participe de ella. Este texto muestra que en la
cruz Cristo no solo abrié al hombre la posibilidad de salvarse poniendo algo de
su propia condicién, sino que también le mostré de la forma mas atrayente y

paraddjica posible la esencia del amor: la obediencia hasta la cruz.

Como hemos mencionado, Maria es la que mejor realiza la participacion en la
obediencia del Hijo, y esto lo explicita de manera directa en la cruz con su fe (LG
58). Pero, ademas, el Hijo, que hubo de aprender a obedecer al Padre desde su
humanidad, necesité ir formando y fortaleciendo su obediencia. En esta
formacion de la obediencia del Hijo, manifestada de forma radical en la cruz,
Maria hubo de tener también un lugar importante, pues como sefala el
Documento Conclusivo, ella educé al Hijo y lo acompafid hasta su sacrificio
definitivo (DC 267).

”

176 Antonio Orbe, Teologia de San Ireneo IV, Traduccidn y comentario del Libro IV del “Adversus Haereses
(Madrid: BAC, 1996), 54-57.
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Moviéndose en una linea argumentativa similar a la de Ireneo, Maria colabora
con su obediencia al plan de Dios y ayudando en la formacion de la obediencia
humana del Hijo. Su obediencia no ha de ser entendida de manera puntual o
circunscrita al momento de la cruz, sino extendida y manifestada desde la
encarnacion. Quizds la mejor expresion de esta implicacion de Maria en la
formacion de la obediencia del Hijo y su manifestacion obediente al plan salvifico
de Dios haya quedado expresada por Ireneo en este texto; en el que la

obediencia de Maria parece contrarrestar la de Eva:

«Y asi como por una virgen desobediente fue el hombre herido y -
precipitado- murié, asi también reanimado el hombre por obra de una Virgen,
gue obedecié a la Palabra de Dios, recibi6 él en el hombre nuevamente
reavivado, por medio de la vida, la vida. [...] no se hizo el Sefior otra carne, sino
de aquella misma que traia origen de Adan y de ella conservo la semejanza.
Porque era conveniente y justo que Adan fuese recapitulado en Cristo, a fin de
gue fuera abismado y sumergido lo que es mortal en la inmortalidad. Y que Eva
fuese recapitulada en Maria, a fin de que una Virgen, venida a ser abogada de
una Virgen (Eva), deshiciera y destruyera la desobediencia virginal mediante la
virginal obediencia. El pecado cometido a causa del arbol fue anulado por la
obediencia cumplida en el arbol, obediencia a Dios por la cual el Hijo del hombre
fue elevado en el arbol, aboliendo la ciencia del mal y aportando y regalando la

ciencia del bien [...]»*"".

La palabra «recapitulacion», que es clave en la teologia de Ireneo, aparece por
dos ocasiones en el texto, una aplicada a Cristo y otra a Maria. Esto en un primer
momento pudiera generar una cierta confusibn en lo que respecta a la
participacion de Maria en la obra de la redencion, sobre todo porque en la
teologia de Ireneo, este término se aplica directamente a Cristo, pues solo El es

el recapitulador, y asi, el redentor del mundo.

Ireneo hace una sintesis de la historia de la salvacion teniendo de fondo la vida
del Hijo eterno, quien al encarnarse plenamente, abrié al hombre nuevamente el
camino que lleva a la vida. Luego, al mostrar el caracter salvador de la
Encarnacion, el obispo de Lyon aplica en primer lugar su término clave de

«recapitulaciéon» a Cristo, y posteriormente a Maria. A nuestro parecer, el orden

177 San Ireneo, Demostracién de la Predicacion Apostdlica, 124-128.
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de la utilizacion de este tema tiene una gran importancia, sobre todo si se lee
desde la Encarnacion a la Pasion, y si se considera la finalidad de una aplicacion

y otra.

De la aplicacion de la recapitulacion a Cristo (verdadero Dios y verdadero
hombre) se sigue la posibilidad, desde la Encarnacion, de la participacion del
hombre en la incorruptibilidad, mientras que de la aplicacion del término a Maria
(desde su condicion de criatura), se sigue la restauracion de la obediencia
originaria, solo para ella, y por eso la acentuacion posterior de su caracter
intercesor con la virgen Eva, tal y como sefala la doctrina conciliar, recurriendo

a la doctrina de Ireneo (LG 56).

El orden sugiere que la recapitulacion en Cristo es la que posibilita hablar
posteriormente de la recapitulacion en Maria, aunque entendida ésta como fruto
primero de la recapitulacion de Cristo, preparacion de la condicion creatural para
la redencion. Después, el texto centra su atencion en el momento redentor de la
cruz. Ahi se hace referencia a la obediencia de Cristo acentuando se caracter

filial, pero no se habla explicitamente de la obediencia de Maria.

Ireneo ha dejado claro en las Ultimas lineas del texto que lo que nos salva es la
obediencia del Hijo y que solo El nos da la vida. Pero esta obediencia ha sido
posible gracias a la obediencia de Maria al plan de Dios en la Encarnacion, pues
su si hizo que el Hijo de Dios asumiera plenamente su condicién humana y la
fuera perfeccionando con su obediencia, en la que Maria hubo de ser participe

con su educacion de Madre.

Asi, Maria como Madre fue ayudando en la formacién de la obediencia del Hijo,
haciendo posible que El en la cruz nos devolviera la vida, y como hija del Padre
fue formando también desde su relacion con el Hijo, su obediencia filial,

convirtiéndose por eso en abogada de Eva.

En todo caso, desde este testimonio de Ireneo podemos dar cuenta de la forma
en que Maria colabora en la obra redentora, no como redentora en si misma,
sino como la que, por su fe y su obediencia, hizo posible la obediencia redentora
del Hijo de Dios.
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Asi lo afirman los padres conciliares al referirse a la funcion de Maria en la

economia de la salvacion:

«Asi como la mujer contribuy6 a la muerte, también la mujer contribuyese
a la vida. [...] Maria no fue un instrumento puramente pasivo en las manos de
Dios, sino que coopero a la salvacion de los hombres con fe y obediencia libres.
Como dice San Ireneo, “obedeciendo, se convirtié en causa de salvacion para si

misma y para todo el género humano”» (LG 56).

Esta dltima afirmacién del texto conciliar nos permite abordar ahora la segunda
perspectiva a considerar: la maternidad de Maria expresada en la donacion que
de ella hace el Hijo, y que la hace madre de los discipulos en el orden de la gracia
a fin de continuar la misién salvadora del Hijo al orientarlos como Madre hacia

El

2.2.3.2 La maternidad de Maria como don

La intima relacion que se da entre la Madre y el Hijo en la cruz se extiende a
todos los hombres por medio de la donacién de la Madre que el Hijo hace al

discipulo.

«Desde la cruz, Jesus confio a sus discipulos, representados por Juan,
el don de la maternidad de Maria, que brota directamente de la hora pascual de
Cristo: “Y desde aquel momento el discipulo la recibié como suya” (Jn 19, 27)»
(DC 267).

A diferencia de la doctrina conciliar, este fragmento del Documento Conclusivo
muestra una orientacion clara de la donacién que se hace en el momento de la
cruz: de Jeslus a los discipulos representados por Juan. Parece como si
Aparecida respondiera formalmente a la perspectiva que el Concilio habia

desplegado en su argumentacion.

«[...] finalmente, fue dada por el mismo Cristo Jesus agonizante en la
cruz como madre al discipulo con estas palabras: «Mujer, he ahi a tu hijo» (LG
58)».
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Lumen Gentium cita el versiculo 26 del capitulo 19 de San Juan, mientras que
Aparecida utiliza en su texto el versiculo 27: «[...] Y desde aquel momento el
discipulo la recibié como suya» (DC 267). Son los discipulos los que han de
acoger a la Madre, la que por su maternidad divina se ha mostrado durante toda
su vida como la primera y la més perfecta discipula del Sefior (DC 25. 266. 451),
su seguidora mas radical (DC 270). Como paradigma del discipulado, Maria
exhorta a hacer lo que su Hijo diga para que El pueda derramar su vida (DC 364).
Esta orientacion del texto nos lleva a profundizar respecto a lo que hay de fondo
en la donacién de la Madre al discipulo ¢ Qué puede aportar Maria al discipulo?

En el momento radical de la cruz, Maria se manifiesta en su caracter de discipula
y su ser de criatura, en su filiacion primaria segun afirmaba Balthasar, en entera
disposicion al plan de salvacion del Padre. En la cruz se desvela lo mas
caracteristico de Maria: su ser discipula fuerte y siempre fiel por su fe y
obediencia, ilustrando asi el caminar de los discipulos en la Iglesial’®. En el
momento de la cruz, la que se manifestd como discipula perfecta a lo largo de
toda su vida, nunca dej6 de ver en Jesus al Hijo de Dios.

Asi, la donacién de Cristo en la cruz, de quien es la discipula perfecta, es el
fundamento dogmatico que hace relevante para la vida de la Iglesia la relacién
de la Madre y el discipulo. Acoger a la madre es, para el discipulo, querer
aprender de ella a poner su corazén en entera disposicion a la voluntad del Padre
(LG 56) vy, al hacerlo, también poner su corazén al ritmo del amor que el corazén
del Hijo, siempre unido al Padre. Maria, al pasar a ser la madre del discipulo se
hace también madre de la Iglesia. Cristo se la entrega al discipulo en su
condicion de discipula perfecta, confiandole a ella su formacién, pero el discipulo

esta llamado a acogerla como madre.

En esta misma linea, es interesante constatar que el texto de Aparecida remite
al Evangelio de Juan (19,27) para fundamentar la maternidad de Maria en la hora

pascual (DC 267). Juan nunca llama a Maria en su evangelio por su nombre,

178 cf. H. Rahner, 92.
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sino que prefiere subrayar el papel que tenia que llevar a cabo en la obra del

Hijo: ser «la madre de Jesus» con una maternidad extensiva desde la cruz’®.

El evangelio de Juan (19, 25-27) hace referencia por seis ocasiones a la
maternidad de Maria. Al principio, Jesus se refiere a ella como «su madre» (25-
26a), luego la llama simplemente «mujer» (26b), y finalmente dice al discipulo:
«he ahi a tu madre» (27). De La Potterie sefiala que esta progresion que se da
en estos pocos versiculos es altamente significativa, ya que muestra que «la
mujer, que hasta aquel momento habia sido la Madre de Jesus, en adelante, y

por voluntad de Jesus, ha de ser vista por el discipulo como su madre»*80,

En todo caso, esta donacion no se ha de entender de manera unilateral, como si
Maria fuera descrita como una transmisién de propiedad, ya que en Juan, la
ausencia del nombre explicito de Maria también muestra que ella en la cruz cedio
lo personal para estar totalmente disponible para su Hijo, y justamente por eso
llego a ser persona'®! y puede ensefiar a serlo también al discipulo, cuyo nombre
el evangelista también deja en el anonimato®? a fin de que desde su fe y por su
disponibilidad y obediencia al proyecto de Dios, como Maria y con Maria la
discipula perfecta, también llegue a ser hijo de Dios y hermano de Jesus (hijo en

el Hijo).

Recurriendo a la metéfora de la sintonia de corazones, podemos decir que, en
la cruz, aunque el corazén humano de Cristo se detuvo, el corazén de Maria,
purificado por su fe y abierto a la voluntad de Dios, se convirti6 en un corazon

capaz de ver® mas alla del puro sufrimiento.

Su fe orientd su corazdn hacia el corazon del Hijo para conservar su ritmo filial y
amoroso, pudiendo transmitirlo luego como madre por medio del Espiritu al
discipulo amado y a los demas discipulos, y desde ahi, a la Iglesia quien, como

Maria la mujer fuerte, ha ido aprendiendo a madurar su corazon filial con el paso

179 Cf. Ignacio De La Potterie, Maria Virgen en el IV Evangelio, 12.

180 cf, |bid., 13.

181 Cf. Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 15.

182 Cf. Ignacio De La Potterie, Maria Virgen en el IV Evangelio, 13.

183 Cf. Joseph Ratzinger, Jesus de Nazaret, Desde la Entrada en Jerusalén hasta la Resurreccién (Madrid:
Encuentro, 2011), 64.
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de la historia en una andadura marcada constantemente por la muerte!®* y la

alegria de la resurreccion del Hijo®.

En esta linea se expresa el Documento Conclusivo invitando a acoger a Maria
como el discipulo en el momento de la cruz, a fin de tener en ella a una madre y
ejemplo de discipula que le oriente al Hijo. Dentro de esta peticion hemos de
ubicar el fuerte subrayado de la condicion de discipula que Maria recibe a lo largo
de los diez capitulos en el documento de Aparecida. Con Maria y como ella, la
discipula perfecta, el itinerario formativo de los discipulos misioneros (Capitulo
sexto: DC 240-345), eje central del texto, adquiere una orientacion clara que no
deja lugar a desvios, pues participar del Misterio Pascual es la condicion de
posibilidad para ser una Iglesia verdadera discipula del Hijo, «con una pronta y
fiel disponibilidad al servicio del reino de la cruz [...] (DSD 15)»'. Desde esta
perspectiva eclesial nos orientamos ahora a contemplar a Maria como Madre en

el nacimiento de la Iglesia.

2.2.4 Maria Madre en el nacimiento de la Iglesia

«Perseverando junto a los apéstoles a la espera del Espiritu (Hechos 1,
13-14) coopero con el nacimiento de la Iglesia misionera, imprimiéndole un sello
mariano que la identifica hondamente.» (DC 267). «Presidio [...] el pentecostés

que nos abri6 a los dones del Espiritu.» (DC 269).

Estos dos fragmentos del texto de Aparecida nos ayudaran a adentrarnos en la
forma en que Maria muestra su maternidad en el misterio de Pentecostés. El
primero, nos remite al testimonio de la Escritura, a la vez que es un eco directo
de la relectura que hizo el Concilio al sefalar el lugar de Maria en la historia de
la salvacion (LG 59). El segundo nos permite aplicar este misterio de salvacion

al contexto latinoamericano y caribefio.

184 Cf. H. Rahner, 92.
185 Cf. Ibid., 101.
186 |\ CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, 25.
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Lo que en un primer momento llama la atencion, es que tanto en la doctrina
conciliar, como en el texto de Aparecida, se pasa directamente de la hora de la
cruz a Pentecostés, mientras que la resurreccion como tal no se menciona en el
texto. No obstante, el Resucitado es el que en Pentecostés baja para derramar
el Espiritu a los discipulos, momento de gracia e impulso para la Iglesia. Maria,
gue desde el momento de la cruz se ha hecho madre de los discipulos, con su
fe y obediencia aparece como la que «imploraba con sus oraciones el don del

Espiritu, que en la Anunciacion ya la habia cubierto con su sombra» (LG 59).

El Concilio muestra asi que, para clarificar el lugar de Maria como madre en el
misterio de Pentecostés, hemos de indagar en su especial relacion con el
Espiritu a lo largo de toda su vida. Para invocar al Espiritu y recibirlo se necesita
estar en sintonia con El, y esto solo puede acontecer en quien tiene una fe plena.
En el fondo, el texto conciliar nos sugiere ir al pasaje de la Anunciacién para
iluminar lo que en Pentecostés hace Maria. En la Anunciacion, ella, por su fe y
su obediencia, hizo posible la Encarnacion del Verbo cuando el Espiritu bajo y la
cubrié con su sombra (Lc 1, 35). Esta misma fe y obediencia se presentan ahora
en Pentecostés para hacer posible el descenso del Espiritu sobre los discipulos

y otro nacimiento, el de la Iglesia.

Pentecostés es el acontecimiento que permite mostrar a Maria como «una
persona que sintetiza -en su vida- el ansia por el Espiritu de Cristo [...]»*®".
Aunando a esta apreciacion la maternidad de Maria que desde la cruz se ha
hecho extensiva a la Iglesia, asi como su fe y su obediencia que, en la disposicion
al plan de redenciéon han ido madurando, podemos decir también que, en
Pentecostés, desde su condicién de madre de los discipulos, ella alcanza, por
su fe, la «cumbre de su comprension de su verdadero puesto en el mismisimo
corazon y centro de la naciente Iglesia»'8. Ser madre de la Iglesia, le imprime

un sello que la identifica hondamente (DC 267).

Lo que comenzd en su corazon por su fe y su obediencia, en el momento de la
Anunciacion, se realiza en Pentecostés para los discipulos, y la Iglesia naciente:

la docilidad al Espiritu que guia, y lleva a conocer cada vez mas al Hijo

187 E. Schillebeeckx, 120.
188 | pid.
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fortaleciendo asi la fe en EI'®. En este sentido, la presencia de Maria es
paradigmatica para la Iglesia, sugiere que ella esté presente a lo largo de toda
su historia a fin de ser también, como ella, una Iglesia madre cuyo corazon se
deja mover por el Espiritu del resucitado haciendo posible para la Iglesia de
América Latina y el Caribe, el pentecostés que la abre a los dones del Espiritu
(DC 267).

Esto es lo que fundamenta la importancia de este pasaje de los Hechos de los
Apostoles dentro de los documentos del CELAM desde Medellin hasta Aparecida
(DM 8; DP 287, 303; DSD 7, 24, 230, 301; DC 91, 150-152, 172, 362), ya que se
reconoce en este misterio de la salvaciéon la condicion de posibilidad para que
los trabajos y esfuerzos pastorales en la Iglesia sean movidos por el mismo
Espiritu, pues solo si se vuelve al cenaculo, a la habitacién de la intimidad
perseverando en la oracién con Maria, es como se puede acoger el don del

Espiritu en la Iglesia.

189 cf, H. Rahner, 106.
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CAPITULO IIl: Permanecer en la escuela de Maria para hacer lo

que El nos diga

Mientras que en los capitulos anteriores nos hemos centrado en los fundamentos
dogmaticos de la mariologia, ahora insistiremos especialmente en el modo
humano en que Maria vive su condicidon de madre, discipula, creyente y maestra.
Al hacerlo, haremos una lectura del texto de Aparecida no solo como doctrina,
sino desde la sintonia del mismo, con el pueblo creyente al que se dirige, que
venera a Maria de una forma y en una realidad concreta, como lo reflejan de

alguna forma, la piedad y devocion mariana Latinoamericana y caribefa.

Sintetizando el recorrido que hemos hecho hasta ahora, podemos sefialar que
las novedades que Aparecida presenta para la mariologia del CELAM (ler
capitulo), asi como el fundamento dogmaético sobre el que se cimienta su
concepcion de Maria (2do capitulo), son la condicion de posibilidad para hablar
de la mariologia en la praxis pastoral (3er capitulo), mostrando como esta V
Conferencia no ha abordado la mariologia desde una piedad popular

desvinculada de su fundamento cristolégico y eclesioldgico.

Maria, Madre [...] ha estado muy cerca de nosotros [...]. Le hemos
pedido, como Madre, perfecta discipula y pedagoga [...] que nos ensefie a ser

hijos en el Hijo para a hacer lo que El nos diga (Jn. 2, 5)» (DC 1).

La peticiobn que se hace a Maria desde el inicio descubre en su figura una
caracteristica importante que nos va a acompaniar en el desarrollo de este tercer
capitulo. Junto al titulo de Madre, Maria también es invocada como discipula y
pedagoga de la evangelizaciéon y, en este segundo sentido, como Maestra. Pero
para hablar de ella en su condicién de maestra, hemos de tener en cuenta su ser
de Madre que hemos explicitado a lo largo de nuestro segundo capitulo desde

los dogmas marianos.

Los dogmas nos han mostrado una relacion esencial entre Maria y el Hijo, a
quien concibio, educo y acompafio hasta su sacrificio definitivo (DC 267). En esta
relacion ella aprendié no solo a ser Madre del Hijo, sino también su discipula

perfecta y su seguidora mas radical.
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Seguido de lo anterior, por esto puede ser «tipo» de una Iglesia que también esta

llamada a ser ademas de comunidad de discipulos, madre y maestra.

¢, Quién mejor que la que supo acoger y guardar en su corazén la Palabra durante
su vida (Lc 2, 19. 51) puede ostentar el titulo de maestra de los discipulos del
Hijo? Maria fue la primera colaboradora en la tarea del Hijo de dar a conocer el
designio del Padre en su plan de salvaciéon iniciado en la encarnacion; de
testimoniarlo y ensefiarlo posteriormente en la Visitacion y al comienzo de la vida
publica, bajo la cruz y en el momento del nacimiento de la Iglesia. Acompafiando
a su Hijo aprendi6 a ser Madre, y Maestra de los discipulos de su Hijo, y ahora,
en su condicién gloriosa y sin dejar de ser Madre, continla ensefiandolos y

obteniendo para ellos los dones de la salvacion (LG 62).

Todo ello justifica que Aparecida dé a Maria el titulo de Maestra y pedagoga de
la evangelizacién. Reconoce que ella puede ayudar a interpretar, acogery a vivir
guiados por la Palabra. No por acaso el papa emérito, en las visperas de la
inauguracion de esta Conferencia, sefialaba con tono exhortativo: «<Permaneced
en la escuela de Maria. Inspiraos en sus ensefanzas [...]»'%°. El Documento
Conclusivo reafirma esta exhortacion sefialando la importancia del magisterio de
la seguidora mas radical de Cristo (DC 270), la que ayuda en el itinerario

formativo de los discipulos misioneros:

«Es conveniente aprovechar pedagogicamente el potencial educativo
gue encierra la piedad popular mariana. Se trata de un camino educativo que,
cultivando el amor personal a la Virgen, verdadera “educadora de la fe”, que nos
lleva a asemejarnos cada vez mas a Jesucristo, provoque la apropiacion

progresiva de sus actitudes» (DC 300).

Como eco de estas palabras, nuestro tercer capitulo se centra en la condicion
de maestra de Maria que ensefia a acoger, interpretar, meditar y guardar la
palabra en el corazon. Pero ¢como ensefia? Con el testimonio de su vida como
Madre y discipula. Vida que realiz6 por entero en la disponibilidad al plan
salvador de Dios. Quizas la mejor forma de sintetizarlo nos la ofrezcan estos

fragmentos de la Constitucién Dogmaética sobre la Iglesia.

190 Complementos del Documento Conclusivo, 306.
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«[...] Concibiendo a Cristo, engendrandolo, alimentandolo, presentandolo
al Padre en el templo, padeciendo con su Hijo cuando moria en la cruz, cooperé
en forma enteramente impar a la obra del Salvador con la obediencia, la fe, la
esperanza y la ardiente caridad con el fin de restaurar la vida sobrenatural de las
almas[...] (LG 61)». «Maria [...] resplandece como modelo de virtudes para toda
la comunidad [...]» (LG 65).

Se pone de relieve la cercania de Maria con Cristo, Palabra del Padre, y en este
sentido, su condicion de intérprete y Maestra que hace posible para los hombres
el acceso al mensaje salvador de Dios; y se nos dice que la principal ensefianza
de Maria estad en su modo de vivir las virtudes realizadas desde su condicion
plenamente humana, siendo asi que su fe, esperanza y caridad, son paradigma
en el seguimiento del Hijo para la Iglesia. De ella aprende el pueblo y recibe
ayuda en su peregrinacion perseverante. Este marco nos permite estructurar
este capitulo en torno a las tres virtudes teologales en Maria, buscando con ello
propiciar una vision de Iglesia bajo el signo mariano, ya que estar cerca de Maria
es estar cerca del Hijo como fieles dispensadores de sus misterios.

3.1 Maria Maestra de fe

La Conferencia de Aparecida se ha puesto como objetivo central custodiar,
alimentar y ayudar a madurar la fe en el Hijo (DC 10, 16, 29, 99, 101, 114, 118,
134, 160, 187, 210, 252, 262, 264, 265, 300, 302, 338, 341, 342, 345, 465, 494).
Desde este objetivo se percibe la necesidad de los ojos de fe, pues solo desde
una mirada del corazén puede tomarse verdaderamente eficaz el método de ver,
juzgar y actuar, esquema sobre el que se trabaja en esta Conferencia (DC 19).
Solo viendo con los ojos de Dios es como la Iglesia podra ser discipula, llena de
fe para evangelizar con esperanza e infundir caridad (DC 26, 257, 394).

Desde este objetivo queremos explicitar en este apartado la condicion de Maria
como maestra de fe para la Iglesia de América Latina y el Caribe. Es verdad que
el pueblo, desde su fe sencilla, se acerca a Maria, pero necesita que se le ensefie
a profundizar en su fe, a creer, no solo en Maria, sino mas bien a creer como

cree Maria, la discipula perfecta, y el primer miembro de la comunidad creyente.
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Su fe firme la sitia como la mejor intérprete de la lI6gica de esta Conferencia que

prima la perspectiva fiducial en la vida del discipulo.

« Por su fe (Lc 1, 45) y obediencia a la voluntad de Dios (Lc 1,38), asi
como por su constante meditacion de la Palabra y de las acciones de Jesus (Lc
2, 19.51), es la discipula mas perfecta del Sefior [...] con su fe, llega a ser el
primer miembro de la comunidad de creyentes en Cristo [...] Ella ha vivido por
entero la peregrinacién de la fe como madre de Cristo y luego de los discipulos,
sin que le fuera ahorrada la incomprensién y la busqueda constante del proyecto
del Padre [...]». (DC 266).

Este fragmento del apartado mariolégico de Aparecida muestra el significado y
alcance de la figura de Maria como mujer y maestra de fe, con todo el realismo
que ello implica, es decir, teniendo en cuenta su humanidad, igual que la nuestra,
con su condicion finita, desde la que acogia con confianza los designios

misteriosos de Dios.

Para profundizar en su contenido, recurriremos a los textos de la Escritura que
nos ofrece este texto, todos tomados del evangelio de Lucas, un evangelista que
acentlia especialmente la fe de Marial®l. Dos de estos textos nos aproximaran
al «cdmo cree Maria», mientras que el otro iluminara el «como Maria ensefia a

creer.

3.1.1 COmo cree Maria

a) «Maria dijo: Aqui esta la esclava del Sefior; que me suceda segun tu
palabra» (Lc 1, 38).

Este texto recoge la esencia del misterio de la Anunciacion al darnos acceso a
la actitud interior de Maria'®? y, en este sentido, a la dinamica de su fel®3. Por su
asentimiento de fe nace el Redentor, y muestra la primacia de la escucha de la

Palabra en su vida (DC 271): es la discipula «que se abre a la palabra y se deja

191 Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas

religiosas, 136.

192 Cf. Domiciano Fernandez, 61.

193 Cf. Leonardo Boff, E/ rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 143.
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penetrar por su dinamismo [...] en el dialogo de fe con el Dios que le habla [...]»

(DP 296), y de esta manera se hace la protagonista de un misterio de fel%,

Como ya sefialaba el Concilio, al creer, Maria se consagrd totalmente a la
persona y a la obra de su Hijo, «sirviendo con diligencia al misterio de la
redencion con El y bajo El [...]» (LG 56), de manera que «su acto de fe es
también el inicio de su misién: creer es ya actuar [...]»%. Al ser la Madre del
Redentor y vincularse con su fe activa en su obra, fue causa de salvacion para
si misma y para el género humano, ya que, gracias a su fe, se restauro la vida 'y

vino la salvacion (LG 56. 61. 62. 63), la nueva alianza de Dios con los hombres®®,

Y como «lo que ha sido verdad una vez, vale permanentemente para todos»1%7,
Maria, con su fe activa, incide en la Iglesia siendo para ella tipo y ejemplar
acabadisimo de fe (LG 53. 63). Con su asentimiento en la Anunciacién asume el
deseo y la promesa de salvacion de Israel'®8. En el instante de su sf, no solo se
hace portavoz de la Iglesia de todos los tiempos, sino que ella es Israel en
personal®®. En este sentido, dando primacia a la escucha de la Palabra,
acentuando la confianza ante la duda, entrando en dialogo con el Dios que se le
comunica, consagrandose a la misién del Hijo con una fe activa, cooperando en
la mision salvadora, permaneciendo en la dificultad, sufrimiento y oscuridad, y
asumiendo las esperanzas de Israel, es como Maria muestra su manera de

creer.

b) «Maria guardaba todas estas cosas en su corazon» (Lc 2, 19.51)

En segundo lugar, encontramos un par de textos que nos invitan a contemplar la
parte mas intima de Maria: su corazon, ahi donde el Espiritu fue acrecentando,

custodiando y fortaleciendo su fe en el Hijo.

194 Cf. Benedicto XVI, Maria Estella de la esperanza, (Madrid: San Pablo, 2013), 7.

195 |bid., 30.

1% Domiciano Fernandez, 80.

197 Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 159.

198 Cf. Benedicto XVI, 52.

199 Cf. J. Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar., 38.
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Las escenas de estos textos biblicos (Lc 2, 19. 51) son también un eco del si de
Maria en la Anunciacion, ya que, de alguna forma, el que ella guarde en su
corazdén los acontecimientos y palabras de su Hijo, lleva implicito un dialogo
constante con la Palabra de Dios?® del que se sigue un discernimiento para la

accion en sintonia con ese primer si a la voluntad de Dios.

Maria, que no siempre comprendia los designios divinos, llena su interior de Dios
para orientarse luego en su exterior segun la Palabra del mismo Dios. Su
corazén, que esta en perfecta sintonia con el gran corazén de Dios?°! como ya
hemos visto, puede mostrar a la Iglesia como latir al ritmo de ese mismo corazon.
Quizas una buena forma de expresar este modo de actuar de Maria sea lo que
Balthasar llama una fascinacion por el centro, siempre inaprensible pero
atrayente, y desde él, una salida al mundo y a su realidad concreta para llevarla

de nuevo al centro.

«Ella [...] reunia en su corazén todos los acontecimientos que estaban
sucediendo; situaba cada elemento, cada palabra, dentro del todo y la
confrontaba, lo conservaba, reconociendo que todo proviene de la voluntad de

Dios [...] sabiendo mirar en profundidad»2°2,

Asi pues, ahi, en su corazén inmaculado, es donde se puede percibir, por el
Espiritu Santo que habita en él, la verdadera fe en el Hijo y su salvacion, ademas
de ser el lugar que orienta los corazones de todos al verdadero seguimiento, ya
que su fe implica un descentramiento?®® de si para ubicarse en relacién con el
centro. La fe de Maria se convierte de esta forma en un «ejemplo de como se
abre el corazén»?°* para reconocer al Unico salvador. Pero también,
permaneciendo en su escuela y reflejandose en su corazon, la Iglesia realiza una
union «ex toto corde»2% con Dios desde la que puede custodiar, alimentar y
ayudar a madurar la fe en el Hijo. En este sentido, a la piedad mariana podria

corresponder «despertar el corazén y purificarlo en la fe»2%,

200 ¢f, |bid., 27.

201 ¢f, |bid., 17.

202 |hid., 28.

203 Cf, Leonardo Boff, EL Ave Maria lo Femenino y el Espiritu Santo, 15.
204 Benedicto XVI, 9.

205 Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 33.

206 |hid., 50.
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De esto también se hace eco el Documento Conclusivo cuando, al mirar la
realidad, sefiala la necesidad de «llevar al corazén de la cultura de nuestro
tiempo el sentido unitario que se encuentra en Cristo» (DC 41). El texto cimienta,
en un verdadero e intimo encuentro con Cristo, la condicion de posibilidad para

llevar este sentido unitario al mundo de manera objetiva y real.

Asi pues, podemos decir que, en Maria, su fe obediente, anclada en el primer si,
se extendera a lo largo de toda su vida en un proceso que muestra su constante
maduracion, «desde su fatigosa peregrinacion terrena hasta la transfiguracion
plena del cielo»?%’, No obstante, la manifestacion radical de esta fe obediente se
contemplara a los pies de la cruz, donde muestra una fe que despunta en la
Escritura, pues ni Abraham, a quien se le habia exigido una obediencia radical
de fe, hizo lo que Maria para Dios al mantenerse junto al Hijo de la promesa en
su sacrificio?®8, Bajo la cruz, su fe, incluyendo la oscuridad, «personifica la fe de
la nueva comunidad: el si inmaculado y sin reservas al plan de salvacion»?%° para

poder ver posteriormente la luz de la resurreccién?10,

En ella, primera creyente (DC 266), «lglesia en acto, se concentra toda la fe
cristiana»?1, Asi, desde una fe que obedece a Dios y sirve a los hermanos, Maria
ensefia a creer comunicando la Palabra recibida y celebrandola con alegria. Con
ellay junto a ella la Iglesia es la comunidad de los redimidos que confian en Dios

y acogen a su Hijo por la accién del Espiritu?2.

3.1.2 COmo ensefia a creer Maria

«jY feliz ta, que creiste que se cumpliria o que se te ha prometido de parte del
Sefior!» (Lc 1, 45).

207 |pid., 153.

208 |hid., 62.

209 |bid., 67. 69.

210 cf. Benedicto XVI, 25.

211 Gabino Uribarri, «Cristologia- soteriologia- mariologia», 377.
212 cf, Benedicto XVI, 16.
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El texto de la Visitacion nos brinda un pasaje en el que se reconoce, en palabras
de Isabel, la fe obediente de Maria a la voluntad de Dios. Al comentar el dogma
de la Inmaculada Concepcién, habiamos sefialado que la obediencia de Maria
se ha de entender desde su participacién en la perfeccion de la humanidad
obediente de Jesus. Pero esto que es el fundamento teoldgico de la fe obediente
de Maria, tiene una explicitacion en su vida histérica que es importante para la
mariologia de Aparecida que quiere mostrar a Maria como cercana al pueblo (DC
269).

Buscando el lado mas humano de Maria, no podemos ignorar que su perfeccion
«exige un gran esfuerzo humano, [...] rectitud en cada momento; una densa
presencia de la mente y el corazon en cada cosa que se haga [...] pues cuanto
mas humano sea uno mas aflora lo divino [...]»%'3. Esto es precisamente lo que
acontece en la Visitacion. Maria se presenta ante todo como una mujer dispuesta
a ayudar y servir a su prima, que sale de sus preocupaciones para volcarse en

los otros, y que busca compartir la buena noticia que se le ha comunicado.

La ensefianza de Maria se expresa sobre todo en el Magnificat, donde expresa
todo el programa de servicio que sintetizara su vida para abrir a los otros, desde
su fe, al evangelio del Hijo e invitarlos a su obediencia, especialmente en
circunstancias oscuras (DP 300). El Magnificat pone en evidencia que la fe de
Maria no es una fe alienada que la exime de hacer todo lo que esté a su
alcance?'#, antes bien, es la fe de una mujer que aun peregrinando en la
oscuridad y muchas veces en la perplejidad, avanza hacia Dios (LG 58) siendo
solidaria con los demas hasta el punto de ser capaz de comprometerse con su
realidad y de tener una voz profética ante ella (DC 451) favoreciendo y
fortaleciendo la fe de los otros (DP 302), pues gracias a ella los discipulos
creyeron en Jesus, de manera que con su fe motiva la fe de los discipulos,

asumiendo asi una funcion misionera y evangelizadora.

Quisiéramos terminar este primer apartado dirigiendo la mirada a la propuesta
de Aparecida para fortalecer la fe en un proceso catequético integral y
permanente desde la figura de Maria inserta en la religiosidad popular. Su

213 | eonardo Boff, EL Ave Maria lo Femenino y el Espiritu Santo, 98.
214 Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas,215.
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presencia en las diversas advocaciones ha sido capaz de orientar y unir la
diversidad de pueblos en la Unica fe en Cristo, centro de discernimiento de las
culturas y de la realidad (DC 43).

3.1.3 Una aplicacion pastoral desde la fe de Maria a la fe del

pueblo

«Que sea una catequesis que acompafie la fe presente en la religiosidad
popular [...] Para este crecimiento en la fe, es conveniente aprovechar [...] el
potencial educativo que encierra la piedad popular mariana: un camino educativo
gue, cultivado en el amor personal a la Virgen, verdadera educadora de la fe nos

lleva a asemejarnos cada vez mas a Jesucristo [...]» (DC 300).

Nos acercamos ahora a la principal manifestacion de la fe en Maria dentro de la
Iglesia Latinoamericana y caribefia: la piedad popular. Una compleja realidad
que, como hemos visto, no ha estado ausente de la reflexion del CELAM?!®. En
Aparecida, se toma conciencia de que se trata de una realidad que precisa una
purificacion, y se pone especial atencidon en su incidencia en el proceso de

maduracioén de la fe.

En primer lugar, frente a los estudios que pretenden sefialar que la religiosidad
popular es contraria a la reforma o puesta al dia que propuso el Concilio Vaticano
Il por vincularse a esquemas de pensamiento del pasado?!®, Aparecida se
presenta como la Conferencia que da un rosto concreto a esta piedad popular.
Acogiéndola, no solo manifesté que no era ajena a la l6gica del Concilio, sino
que llega a ubicarla dentro de los «nuevos signos de los tiempos» que hay que

discernir para orientar la fe.

215 Un acercamiento a la piedad popular solo desde el Documento Conclusivo de Aparecida lleva implicito
un limite en la profundizacion de este tema pues, aunque en esta Conferencia se hace una invitacion a
promover y proteger la piedad popular como precioso tesoro (DC 258), y al mismo tiempo evangelizarla
y purificarla (DC 262) valorando su potencial catequético (DC 262, 300), no se proponen lineas de accidn
especificas. Tal limitacidn lleva implicito el recurso a la reflexidn precedente, de manera que remitimos a
lo definido tanto en Medellin dentro de su tema 6 dedicado a la Pastoral popular (DM tema 6. 1-15), como
en Puebla en su apartado dedicado a la Evangelizacion y Piedad popular (DP 444-469). En estas referencias
se podran encontrar afirmaciones fundamentales, procesos, actitudes, criterios, tareas y desafios
respecto a la piedad popular.

216 Cf, Roberto Fernandez, “La religiosidad local, 1. Analisis antropoldgico”, Sal Terrae 999 (1997): 204.
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En segundo lugar, por su vinculacion con la mariologia, la piedad popular se aleja
en gran medida de las concepciones antropolégicas que la definian como
«practicas irracionales» 0 «manifestaciones de supervivencias primitivas o
salvajes»?’. Con Aparecida la piedad popular deja de ser considerada como una
«espiritualidad de masas» (DC 261) para pasar a ser una espiritualidad
encarnada en los sencillos (DC 263), con rostros concretos (DC 65, 89, 393, 402)
que, bajo pequefios signos de amor, permiten inculturar y confesar la fe (DC 264)
en un verdadero encuentro con Cristo (DC 258-265) de la mano de la primera

discipula.

Por otra parte, al tratar la piedad popular mariana, Aparecida también asume la
tarea de hacer frente a una tendencia cada vez mas presente en la Iglesia
latinoamericana y caribefia, y que debilita el mensaje soteriolégico del evangelio:
la expansion de la secularizacion. Aunque es verdad que en la Iglesia de América
Latina se escucha cada vez mas la voz triunfante de la secularizacion que
anuncia la muerte o anulacién de Dios en la vida de las sociedades, cuya
consecuencia primera es, como lo indicaba el papa emérito, una crisis de sentido
que lo divide todo e impide conocer la realidad, también es verdad que, en esta
Iglesia diversa culturalmente, las voces de los sencillos nunca han dejado de

dirigir unanimes cantos de triunfo a Maria.

La Iglesia en América Latina y el Caribe, en constante relacién con una sociedad
cada vez mas secularizada, mantiene a través de Maria una fuerte confesion de
fe (DC 264)%'8, de manera que en cada uno de los pueblos latinoamericanos y
caribefios no se podria decir solo y simplemente «Dios no existe», sino mas bien
«Dios no existe y Maria es su Madre»?'®, y «si Dios ha muerto, Maria esta

perfectamente viva y merece nuestra atencion»?20.

217 |bid., 201.

218 Esta afirmacidn, que a nuestro parecer es una de las mdas importantes en lo que a maduracién, custodia
y fortaleza de la fe se refiere, encuentra un eco y respaldo en las anteriores Conferencias. Exceptuando
Medellin, Rio, Puebla y Santo Domingo, reconocen en el talante mariano un sélido cimiento para madurar,
custodiar y fortalecer la fe de los pueblos. (DR 3, 70; DP 235, 272, 274, 282, 284, 290, 454, 844; DSD 15).
213 Domiciano Fernandez, 31.

220 |pid.
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Dicha atencién a Maria se concentra en quienes son el origen de la religiosidad
popular, los pobres y sencillos, que mediante sus expresiones religiosas son
medio de evangelizacién para si mismos y para los demas??!. Optar por los
pobres es, segun sefiala Aparecida, una confesion de fe cristoldgica (DC 392)
en la que Maria también encuentra cabida, pues comparte con ellos la
caracteristica de ser de los humildes y pobres del Sefior, los que confiadamente
esperan y reciben de El la salvacion (LG 55). Acercarse a ella es acercarse al

Hijo como los pobres y en los pobres.

Para los pobres y sencillos, ella es el reflejo de la luz sencilla y multiforme de
Dios. Viéndola a ella, en las imagenes marianas pobres y sencillas, se muestra
coémo la cercania de Dios se manifiesta en formas sencillas y diversas???. Quizas
lo esencial de estas imagenes es que son la traduccién de una fe obediente y
confiada a la voluntad de Dios, reflejo de la fe y obediencia de Maria orientada
al plan salvifico del Padre. En el fondo, estas imagenes son pedagogia pura y
sencilla??3, y una invitacién a ser como los pobres y sencillos y como Maria, y lo
son en un contexto secularizado que prima imagenes atractivas y llenas de
fantasia, que en lugar de ayudar al hombre a encontrar y orientarse a su centro
lo distraen (DC 38).

221 Cf. Fernandez, “La religiosidad local, 1. Analisis antropoldgico”, 192.

22 |o que sefialaba el papa emérito respecto a los iconos marianos bizantinos, podemos aplicarlo
perfectamente al contexto de la religiosidad popular latinoamericana. El simple hecho de ver sus ojos
posibilita una relacién que va mas allad de una simple mirada. Ella, a la vez que permitié que Dios tomara
un rostro humano y fue la primera en verlo, también fue el primer rostro que contemplo el Verbo
encarnado y le irradio su luz, la que venia del rostro del Padre por el Espiritu. En este sentido, Maria, que
ha permanecido iluminada por la luz del Hijo al contemplarlo siempre, sigue infundiendo la luz de la
salvacion y de la cercania de Dios en la Iglesia en quienes la contemplan. Benedicto XVI, 29-37.

223 Las imagenes de los pobres y sencillos van cargadas todas ellas de un plus de sacralidad que las
convierte en vehiculos para transmitir los principios dogmaticos de la Iglesia y conferir unidad, orientacién
e identidad a la sociedad. Como ejemplo podemos hacer mencién de cristos que pueden ser considerados
como “populares”; verdaderos rasgos identitarios para los pueblos (DC 265). En ellos se actualiza para los
pobres y sencillos el misterio de la encarnacidn vivido plenamente y sin evasion o ligereza docetista. Y con
estrecha relacion a los cristos, las “Virgenes populares”, en las que el pueblo plasma no solo todo el
sufrimiento que ha de soportar, sino también y sobre todo la fe y la esperanza contra toda desesperanza,
de la que quieren hacer participe a la Madre, pues su presencia manifiesta la cercania de Dios (DC 265).
Fernandez, “La religiosidad local, 1. Andlisis antropoldgico”, 193-194. 205. 215.
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Posiblemente la mejor forma de expresar esta invitacion expresada en la
religiosidad popular esté en la imagen patristica de la «tierra nueva» de la que
ya hemos hablado aplicada a Maria??4. Como «tierra nueva», Maria siempre se
mostré dispuesta a dejarse asimilar, asumir y consumir por la Semilla, la Palabra
de Dios, mostrando que solo quien es capaz de hacerse tierra asimilando y
dejandose asimilar, asumir y consumir por la Semilla, es quien puede ver su fruto

y recibir su Vida que orienta y da sentido a la vida.

Asi, ser tierra, ser pobre como Maria y los pobres en la Iglesia, es el mejor
remedio para una Iglesia meramente funcional o burocratica (DC 268). Unida al
signo mariano desde una fe obediente, la Iglesia podra entrar en la pedagogia
de la encarnacién (DP 272) para realizar plenamente la nueva evangelizacion
como una verdadera inculturacion del evangelio (DC 477), a la vez que podra
incidir en la realidad del mundo para mostrarle, como Maria, una fe
experimentada y encarnada (DP 274), capaz de impulsar en la esperanza y el

amor.

3.2 Maria Maestra de esperanza

En un contexto pastoral marcado por una desesperanza cada vez mas latente
(DC 109), esta Conferencia indic6 como uno de sus principales objetivos junto al
fortalecimiento de la fe, el infundir esperanza y consuelo al mundo (DC 16, 194,
336, 514), pues solo asi se podra mirar al futuro de manera esperanzada y
alegre, en Cristo y con Cristo (DC 128), para hacer de América Latinay el Caribe
el continente de la esperanza (DC 522, 537), reflejada ya ahora en cada pueblo
con sus carismas concretos que son verdaderos signos de esa esperanza (DC
97, 106, 144, 214, 536).

Desde este panorama, los proyectos y lineas pastorales de esta Conferencia
estan imbuidos de esta virtud teologal con una finalidad soteriologica, pues
infundir esperanza en la Iglesia es orientarla e impulsarla en el camino de la

salvacién. En este camino Maria nos sale al encuentro. Desde el primer nimero

224 Titulo que se puede encontrar referido a Maria en la patristica, especialmente en San Ireneo: Antonio
Orbe, Introduccion a la Teologia de los Siglos Il y Ill, 249.
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del Documento Conclusivo, la figura de Maria emerge como la Madre y maestra
de la esperanza, en quien se depositan los anhelos pastorales del CELAM, y a
quien se le pide que ensefie y ayude a los discipulos misioneros a hacer lo que
el Hijo diga (Jn 2,5).

En este pasaje del evangelio de Juan con el que comienza el texto de Aparecida,
Maria no solo interpreta para los discipulos la voluntad de su Hijo, sino que,
ademas, al dejar todo a su juicio y esperar su respuesta sin imponer su
voluntad??®, muestra a los discipulos su esperanza en EI226, Asi, desde el inicio
del Documento Conclusivo, Maria es presentada como intérprete para la Iglesia
de la esperanza del Hijo. Como sefiala el mismo texto, ella es forjadora de la
esperanza que fortalece y que no defrauda (DC 320), siendo asi que de su mano
podremos leer esta virtud teologal en el Documento Conclusivo para comunicarla

en la Iglesia.

«Con ella, providencialmente unida a la plenitud de los tiempos (Gal 4,4),
llega a cumplimiento la esperanza de los pobres y el deseo de salvacion [...]
Perseverando junto a los Apoéstoles a la espera del Espiritu (Hch 1, 13-14),
cooperé en el nacimiento de la Iglesia misionera, imprimiéndole un sello
mariano» (DC 267).

Los textos que nos aporta este fragmento del apartado mariolégico constituyen
el punto de partida para indagar en esta virtud teologal de Maria. En ellos se nos

muestran la certeza de la esperanza activa de Maria.

3.2.1 Lacerteza de la esperanza activa de Maria

a) «cuando se cumplié el tiempo, envid Dios a su Hijo, nacido de Mujer,

nacido bajo la ley» (Gal 4,4-5)

Pareciera como si este texto de San Pablo no tuviera nada que ver con la certeza
de la esperanza de Maria. Sin embargo, en él Maria se refleja como la mujer que

ha colmado su espera en la salvacién de Dios. En el versiculo quinto el texto

225 Cf. Benedicto XVI, 39. 40.
226 Cf, Max Thurian, 195.
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«resume en la adopcion filial la obra de la salvacion realizada por Cristo, en la
cual estd como engarzada la figura de Maria»??’. Puebla, usando este texto,
sefala la irrupcion de Dios en la historia, su kénosis, para conferir una altisima

dignidad a la naturaleza humana al asumirla (DP 188).

De fondo, en esta afirmacion de la tercera Conferencia General del CELAM,
resuena el tema del admirable intercambio, tema tan querido y usado por los
Padres de la Iglesia para mostrar el camino de la divinizaciéon del hombre, su
acceso a Dios.

En esta perspectiva soteriolégica se ubica este fragmento de Aparecida. Al
vincular este texto paulino con el cumplimiento de la esperanza de los pobres de
Israel, evoca una afirmacion conciliar que indica el lugar de Maria en la historia
de la salvacion. «Ella sobresale entre los humildes y pobres del Sefior, que
confiadamente esperan y reciben de El la salvacién» (LG 55). En su esperanza
colmada y realizada en la encarnacion, también se hace realidad la esperanza
de los pobres de Israel®®. Su esperanza unida a la esperanza del Hijo y
manifestada durante toda su vida (LG 61), se hace signo de esperanza cierta

para el caminar de la Iglesia de todos los tiempos (LG 68).

b) «Todos [...] con un mismo espiritu, se dedicaban asiduamente al rezo,

con [...] Maria la madre de Jesus [...]» (Hech 1, 14)

El texto anterior nos orienta a este pasaje tomado del libro de Hechos. En él se
nos muestra la esperanza activa de Maria en la esperanza de Iglesia. El Concilio,
haciendo uso de este pasaje, permite contemplar la relacion de Maria con el
Espiritu, relacion que se inicia en la Anunciacién y que culmina en Pentecostés
en favor de la Iglesia (LG 69). Maria, perseverando con los apostoles, atrajo el

don del Espiritu para la Iglesia??® con su espera llena de fe.

227 Benedicto XVI, 34.
228 Cf. |bid., 59.
225 Cf. Ibid., 66.

104



Ademas, este versiculo visto en el contexto teolégico de la irrupcion del
resucitado que viene para infundir su espiritu a los discipulos adquiere una
importancia capital a la hora de llevar a cumplimiento el objetivo planteado por
esta V Conferencia: infundir esperanza. Desde Pentecostés, la esperanza de los
discipulos se funda en la victoria del resucitado. Junto a Maria, los discipulos se
llenaron del Espiritu del resucitado que impulsa a la Iglesia y la llena de una

esperanza que no defrauda, sino que la hace avanzar sin detenerse.

Medellin, que se presenta como un pozo de reflexion propio para América
Latina®3°, en la presentacion que acompafié a su documento final, recurrié al
texto de Pentecostés para afirmar la importancia de Maria en lo que puede ser
considerado como un «auténtico pentecostés para la Iglesia de América
Latina»?31. Desde entonces, en unién con Maria, Medellin planteé para la Iglesia
latinoamericana una reflexién teoldgica en torno a la esperanza. Con Maria se
inaugura la hora dinamica de la esperanza en la nueva evangelizacion (DP 303;
DSD 24) de la que se hace eco Aparecida en este texto de Hecho 1, 14 dentro
de su apartado mariolégico.

En todo caso, entre el texto de Gélatas, y el texto de Hechos, podemos trazar
una linea que permite mostrar a Maria como la mujer que infunde esperanza en
el caminar de la Iglesia dentro de la historia de la salvacion. Partiendo de los
motivos veterotestamentarios evocados por Galatas respecto de la salvacion de
Dios para los pobres, cuya realizacion se ha dado ya en Maria, hasta
Pentecostés, donde ella ocupa un puesto central, muestran que toda su
peregrinacion terrena se realiz6 en una esperanza inquebrantable, reconocida
ya por el Angel en la Anunciacién al manifestar su espera y disposicion al servicio
de la promesa de salvacién?3?, y anclada en el seguimiento constante de las

huellas del Hijo, camino de salvacion.

230 cf. Armando Raffo, “De Rio de Janeiro a Aparecida. Aportes de las Conferencias Generales del
Episcopado Latinoamericano y Caribefio al dinamismo de sus pueblos y a la Iglesia universal”, 315.

21 1| CONFERENCIA GENERAL DEL EPISCOPADO LATINOAMERICANO, Medellin, Conclusiones (Bogota:
Secretariado general del CELAM, 1971), 7.

232 Cf, Benedicto XVI, 54.
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Esta linea que recorre todo el peregrinar terreno y esperanzado de Maria nos
permite acercarnos a la hora de la cruz, que constituye uno de los momentos
esenciales de la manifestacion de su esperanza fundada en el primer si de la
Anunciacion. Ella compartié esta virtud con los discipulos de su Hijo haciendo
posible que, en las horas oscuras de la muerte del Hijo, se mantuvieran llenos
de esperanza hasta la alegria de la resurreccion y la posterior venida del Espiritu
en Pentecostés. Por ello, para los primeros discipulos Maria es considerada con
toda claridad como la Madre de la esperanza?33, quien después de la Ascension
«comparte con ellos lo mas precioso que tiene: [...] conservar la memoria viva

de JesUs y conservar asi su presencia»?3* que infunde esperanza.

De igual modo, tras su Asuncion al cielo, como Madre de los discipulos de su
Hijo, Maria sigue siendo signo de esperanza cierta y de la victoria definitiva de
Dios. Por virtud del Espiritu Santo, fuente de una esperanza sélida (LG 64), ella
se presenta, con su maternidad que no cesa, como una luz de esperanza para
el peregrinante (LG 68). Asi, en el plan salvifico de Dios, Maria es, con su
esperanza, como una estrella (DC 25) que ilumina permanentemente el camino
de la salvacion?® sosteniendo la esperanza de los hombres en sus necesidades
y dificultades. Desde la virtud de la esperanza de Maria, el dogma de la
Asuncion, lejos de hacer distante a Maria de la Iglesia, es una invitacion a
orientar los ojos a ella para poder ver la realidad con la esperanza de Dios?.

En todo caso, estos textos nos permiten comprender la esperanza como una
peregrinacion en la fe por el camino de la salvacion que es Cristo (LG 65). El
Documento Conclusivo recoge esta idea introduciéndola en la religiosidad
popular al contemplar las peregrinaciones, una de sus manifestaciones mas
tipicas, y entenderlas como un verdadero canto de esperanza (DC 259) a
imitacion de Maria en la Visitacion, donde se convirtio en «la imagen de la futura
Iglesia que lleva en su seno la esperanza»?3” para infundirla y ayudar a los mas

necesitados mostrando la esperanza y la cercania de Dios, pues como sefal6

233 bid., 56. 61.
234 1bid., 72.

235 Cf. Ibid., 56.
236 Cf. Ibid., 74

237 bid., 59.
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Puebla, «somos peregrinos pero también testigos» de la esperanza de Cristo
(DP 265).

A testimoniar esta esperanza, con realismo, en nuestra peregrinacion como
Iglesia nos ayuda Maria la maestra de esperanza. La que con su vida nos ensefia
gue la esperanza se ha de llenar de fe manifestada en oracion, y en la disposicion
al Espiritu; la que nos ensefia que la esperanza es una virtud para compartir,
especialmente en los momentos de necesidad y dificultad; la que nos ensefia
que la esperanza fortalece y crea Iglesia. Desde estas consideraciones nos
acercamos a una aplicacion pastoral de la esperanza de Maria en la esperanza

del pueblo.

3.2.2 Una aplicaciéon pastoral desde |la esperanza de Maria a la

esperanza del pueblo

A la hora de expresar la incidencia de Maria en la vivencia esperanzada de la
Iglesia, recurriremos a una de las propuestas pastorales que destaca dentro del
Documento Conclusivo: reafirmar la opcion preferencial por los pobres?®, que
algo ya habian venido haciendo las anteriores Conferencias?3. Creemos que en
esta propuesta se encuentra el punto de confrontacidbn que puede iniciar la
renovacion en la Iglesia para que todas sus estructuras sean esencialmente

misioneras.

Al abordar el tema de la opcién preferencial por los pobres (DC 391-398), el
Documento Conclusivo sefiala que «si ho hay esperanza para los pobres no la
habra para nadie» (DC 395). Esta afirmacién se entiende mejor si se tiene en
cuenta que la opcion preferencial por los pobres lleva implicita la fe en Cristo que
se hizo pobre para enriquecer a los hombres (DC 392), y solo desde esta fe

emana la verdadera solidaridad con los pobres (DC 394). Jesucristo, en una

238 Cf. Segun lo sefialado en: Victor Manuel Ferndndez, 34-36.
239 Cf. DM 14, 1-4; DP 1134-1165; DSD 178-181.
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dindmica que no es excluyente ni exclusivista, se identifica con ellos y ellos con

El, y las realidades de ambos se reclaman mutuamente (DC 393).

Desde esta perspectiva, la Iglesia esta llamada a ser abogada, defensora y
compariera de los pobres, actuando con fe y mostrando la esperanza de Cristo
gue no defrauda (DC 395, 396, 398). Ademas, se sefala que, para ser verdadera
Iglesia, madre de Cristo, la Iglesia ha de hacer que la opcién preferencial por los
pobres atraviese todas sus estructuras y prioridades pastorales (DC 396). Ante
esto, el signo mariano se presenta para la Iglesia como una opcidn segura para

peregrinar con fe y mostrar la esperanza de Cristo.

Aparecida ve en Maria la maestra de una esperanza inquebrantable anclada en
el Hijo, una constante invitacion para hacer discipulos misioneros «que esperan,
vueltos al interior, que dejan un espacio para el crecimiento de la Palabra»?#°, a
fin de que ahi, en el interior, siendo pura recepcién activa del Espiritu*, por su
obra se geste el nuevo pentecostés que haga de América Latina y el Caribe el
continente que da y ensefia esperanza al peregrinar y, al hacerlo, proclame como
Maria, llena de la Palabra de Dios en su Magnificat, «que la salvacion de Dios
tiene que ver con la justicia hacia los pobres [...] por la necesaria transformacion

de la sociedad» (DP 1144) y de la reforma de la Iglesia.

En todo caso, como sefiala también el Documento Conclusivo, «cada gran
reforma en la Iglesia esta vinculada al redescubrimiento de [...] la Eucaristia»
(DC 252), momento de encuentro con el Sefior que forma asi a sus discipulos
misioneros en el «misterio que Maria prepar6 y que la lIglesia distribuye
sacramentalmente»?*?, De esta manera, la Iglesia que es llamada «casa de los
pobres» (DC 8, 524) y «casa de hermanos» (DC 534), puede ser llamada
también «casa del pan», evocando el lugar donde Maria dio a luz al Hijo de
Dios?*3, pan bajado del cielo «que trueca el hambre del pecado en alegre

convite»?* haciendo brotar en la Iglesia a lo largo de los siglos un inmenso

240 Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 17.
241 Cf. E. Schillebeeckx, 120.

242 cf. H. Rahner, 98.

243 Cf. Ibid., 96.

244 bid.

108



caudal de caridad, de participacion en las dificultades de lo demas, de amor y de

justicia®4®,

En este sentido, mirar a Maria, cuya vida terrena puede entenderse como un
total abandono en los brazos de Dios hasta en los momentos mas duros, ha de
ser para la Iglesia un aliento, estimulo y camino seguro para mostrarse como

madre que encarna la esperanza e infunde el amor y la justicia de Cristo.

En Aparecida, se hace depender de cada discipulo misionero el que se cumpla
0 no este misterio mariano en la Iglesia peregrina, mostrando en el quehacer de
cada dia el rostro de su eternidad?*6, ese que nos da la esperanza que no
defrauda, la que Cristo con su resurreccién dio, y que Maria, como madre y
maestra de esperanza en su condicion gloriosa, continGia alcanzando a sus hijos
ensefidndoles que no se trata Unicamente de una esperanza orientada a un mas
alla, sino también de una esperanza colmada aqui y ahora, asumida como Maria

por la victoria de Cristo resucitado para infundirla en la Iglesia.

3.3 Maria Maestra de caridad

Al igual que hemos hecho al profundizar en la figura de Maria como maestra de
fe y esperanza, para comprender el alcance y el significado de su papel como
maestra de caridad, hemos de contemplar en un marco general la centralidad

del amor en esta Conferencia manifestado como caridad.

Lo que define a la Iglesia es el amor del Padre (DC 16, 17) que sale de si para
hacer participes del amor trinitario a cuantos creen y siguen a su Hijo (DC 129),
el hombre perfecto, quien muestra con su vida la bondad y el amor de Dios por
su creaciéon y de forma especial por el hombre, imagen y semejanza suya (DC

27, 388), invitandolo a gastar la vida por amor en la Iglesia, comunidad en salida

245 Cf. Complementos del Documento Conclusivo, 16.
246 Cf. H. Rahner, 101.
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(DC 98, 99, 102, 110, 136, 138, 168, 173, 304, 309) frente a una sociedad que

olvida el amor de Dios y las relaciones de comunién (DC 46, 61, 405)%4.

La mejor forma de reflejar y atraer a esta comunion esta en la eucaristia, donde
la Iglesia puede potenciar y realizar la imaginacion de la caridad (DC 175, 176,
537) para forjar hombres nuevos (DC 357) y en salida, movidos por la caridad
(DC 198, 199, 201, 205) para hacer realidad el amor en la misién (DC 278e, 386)
y construir una cultura de la vida (543). Desde estos presupuestos se busca que
la Iglesia se muestre como Iglesia madre, escuela permanente de comunion

misionera (DC 370), llamada a vivir en la comunion trinitaria (DC 155, 157).

Este es pues el reflejo del amor de Dios que nos brinda Aparecida y que habra
de ser leido por los discipulos misioneros, a fin de hacer de América Latina y el
Caribe el continente del amor, que refleja y atrae a la comunion (DC 64, 117,
128, 147, 159, 161, 524). El punto de partida ha de ser Cristo (DC 12), quien «es
la misma presencia del amor salvador de Dios dentro de la historia y de sus

condiciones»248,

Desde El hemos de recurrir a la ayuda de Maria, su discipula perfecta y, en este
sentido, su mejor interprete para los discipulos. Al ser la Madre del Hijo del amor,
la Iglesia ha de aprender de ella a recibir el mandato misionero del Hijo, cuya
finalidad es fundamentalmente soterioldgica (DC 364, 524). En este mandato,
ella ensefia a la Iglesia a desplegar ese amor con sus acciones. Por ello Maria
puede ser llamada, en Aparecida, maestra de caridad.

Para delinear cdmo el Documento Conclusivo muestra la caridad de Maria,
recurrimos en un primer momento a los textos que nos ofrecen el fundamento
teoldgico de esta virtud en la Madre de Dios, todos desde una fuerte y directa
impronta trinitaria, ya que su caridad se entiende como la acogida y respuesta al

amor de Dios.

247 En estos nlimeros el Documento Conclusivo recoge una tendencia individualista y pragmatica presente
en la sociedad que deja fuera de su campo de accidn a grupos concretos, tales como los refugiados o los
afectados por la movilidad humana (DC 73, 377, 412), los indigenas, los afroamericanos, los pobres (DC
392, 396), los alejados de la Iglesia (DC 225), las personas en la calle (DC 407), los enfermos (DC 417), los
adictos dependientes (DC 422) y los detenidos en carceles (DC 428). Todos ellos, obstaculos en el objetivo
de ser Iglesia salida del amor del Padre y en salida, cuestionan la realizacién de la caridad no solo de la
Iglesia, sino también de la sociedad.

248 Gabino Uribarri, Historia de la Teologia X [2], 43.
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3.3.1 El amor trinitario como fundamento de la caridad de Maria

Maria «nos recuerda que la belleza del ser humano esta toda en el

vinculo de amor con la Trinidad [...]» (DC 141).

Esta pequeia frase nos refiere al amor trinitario como el fundamento constitutivo
de la persona de Maria. Su persona se entiende desde la estructura relacional,
en la salida de si, al modo de Dios, por ello dira el Documento Conclusivo que
con ella «nos encontramos con Cristo, con el Padre y el Espiritu Santo, como
asimismo con los hermanos» (DC 267), y desde esta estructura relacional puede

dar amor.

En la estela de estos fragmentos hemos de ubicar la presentacién de la figura de
Maria como paradigma para una auténtica formacion de los discipulos en el
marco de la Trinidad. Teniendo como punto de partida el texto de Galatas 4, 4-5
(DC 241), Maria queda unida a la historia del amor trinitario que, en Jesus, se
presenta como un camino Kendético, es decir, como amor de Dios que se vacia

en Cristo para todo hombre (DC 242), haciéndose accesible y real.

Desde este fundamento teoldgico, la propuesta de ser Iglesia en salida encuentra
en Maria, maestra y gran misionera (DC 25, 296), su modelo a seguir a la hora
de testimoniar el amor de Dios (DC 43, 265).

3.3.2 Maria maestra de caridad. Orientaciones pastorales desde

la caridad de Maria a la caridad del pueblo

Para presentar a Maria como maestra de caridad recurriremos a tres fragmentos

de Aparecida.

a) «El Magnificat [...] revela que en Ella la Palabra de Dios se encuentra

COmo en su casa, de donde sale y entra con naturalidad.» (DC 271).
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Este fragmento nos remite al Magnificat (Lc 1, 46-55), considerado como un
retrato del alma de Maria?*°® y un himno a la misericordia de Dios?*°. El texto es
testimonio de un amor activo, que nace de la escucha y de la recepcion de la
Palabra, y que se traduce en solidaridad con los mas necesitados y su realidad.
Maria se revela como una mujer fascinada por quienes son objeto privilegiado
del amor de Dios. Este himno, «expresa todo el programa de su vida: no ponerse
en el centro, sino dejar espacio a Dios, a quien encuentra tanto en la oracion
como en el servicio al préjimo [...] contribuyendo asi a la salvacion del mundo,
no con una obra suya, sino poniéndose plenamente a disposicion de la iniciativa

de Dios»?°1,

Y desde este centro que es Dios, Maria se muestra como una mujer solidaria
con los demas, capaz de comprometerse con su realidad y de tener una voz
profética ante ella (DC 451). Ella, que sabe que Dios esta del lado de los

sencillos, pide su intervencion en favor de ellos.

Esta consideracion, que es muy sentida en América Latina?®?, encuentra en el
Magnificat un cimiento teoldgico para el clamor por la liberacion (en el amor) en
un contexto generalmente marcado por una degradacion de dignidad, derechos
y relaciones equitativas que instrumentalizan al cristianismo?>3 y su caridad,

llamada a no tener limites2%4.

Salida del amor de Dios, la caridad de Maria se muestra en el Magnificat como
un preludio de la irrupcién del reino?%® del amor en el mundo (v. 46-47), cuya
dindmica es expansiva. Maria contribuye asi a llenar con el amor de Dios su
realidad provocandole la alegria de la salvacion e infundiéndole la luz, la justicia
y la misericordia del Salvador de una manera no espiritualizante sino concreta,

histérica y constante (v. 48-55).

249 Cf. Ibid., 55.

250 Cf, Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 10.

251 Benedicto XVI, 54.

252 Cf. Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 224.

B3 Cf. lbid., 224.

254 Cf. F. X. Nguyen Van Thuan, Cinco panes y dos peces (Madrid: Ciudad Nueva, 2012), 46.

255 Cf. El comentario a los versiculos del Magnificat es tomado de: Leonardo Boff, El rostro Materno de
Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas religiosas, 230-235.
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Por eso, porque ha traido la misericordia de un Dios cercano y salvador de todos,
aun de los poderosos, a quienes ofrece su salvacion derribandolos de su trono,
la llamaran bienaventurada todas las generaciones (v. 1, 48b). San Lucas, que
ha puesto el himno de Ana (1 Sam 2, 1-10) como texto inspirador de Maria, quiso
mostrar que en ella Dios acogié a todo Israel, mostrandole que su salvacion y
reconciliacion «pasa por el camino de la conversion [...] y apuntan siempre hacia
el mismo fin: hacer de todos los hombres hijos de Dios, hermanos entre si, [...]

miembros del Reino de Dios»2°6.

Asi pues, el Magnificat es una muestra de que Maria «no tiene solamente sus
oidos abiertos al mensaje del Altisimo, sino que tiene un oido totalmente abierto
a Dios y otro abierto a los clamores de su pueblo [...]»%%". Al engrandecer la
misericordia de Dios que se muestra cercano al clamor de los hijos nacidos de
su amor, ella muestra también su perfecta vivencia cristiana de los dos
mandamientos principales: amar a Dios y al prgjimo con todo el corazon, con

toda el alma, con toda la mente (Mt 22, 34-40).

Como sefialo Puebla, Maria se muestra en el Magnificat como «[...] modelo para
quienes no aceptan pasivamente las circunstancias adversas de la vida personal
y social, ni son victimas de la alienacion [...] sino que proclaman con Ella que
Dios actua [...]» (DP 297). En consonancia con estas palabras podemos recurrir
a un fragmento de la exhortacion apostolica Marialis Cultus, en las que Pablo VI

subraya la centralidad de Maria como guia de una liberacion en el amor:

«[...] la figura de la Virgen santisima [...] ofrece el modelo acabado del
discipulo del Sefior: [...] promotor de la justicia que libera al oprimido y de la
caridad que ayuda al necesitado, pero sobre todo testigo activo del amor que

edifica a Cristo en los corazones» (Marialis Cultus 37).

Con el Magnificat, Maria hace una invitacion constante a toda la Iglesia a ser
servidora del amor al abrir a los hombres al camino de la salvacion que es su
Hijo, y esto mediante la vivencia y el anuncio del evangelio (DP 300), a fin de
testimoniar el amor activo de Dios en favor de todos, tal y como ella lo hizo en

su himno, expresion de su constante meditacion de la Palabra y de las acciones

26 |bid., 233.
27 |bid.
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de Jesus (DC 266), y escuela abierta para formar el corazon de los discipulos

misioneros de su Hijo.

b) «Con los ojos puestos en sus hijos y en sus necesidades, como en Cana
de Galilea, Maria ayuda a mantener vivas las actitudes de atencion, de
servicio, de entrega y de gratuidad que deben distinguir a los discipulos
de su Hijo [...] Crea comunion y educa a un estilo de vida compartida y

solidaria, en fraternidad, en atencién y acogida del otro» (DC 272).

Este segundo fragmento de Aparecida remite al capitulo 2, 1-2 del evangelio de
Juan. Junto con el momento de la cruz, estos textos del cuarto evangelio son los
anicos en los que aparece Maria, pero son momentos esenciales de la vida de
Cristo. Ademas, tanto en Cana como en la cruz, Juan hace llamar a Maria por
boca de Jesus «mujer» y no madre. El cambio mismo sugiere un caracter
solemne, enfatico?®® que acentla en Maria su preparaciéon para la hora de la

manifestacion mas radical del amor?°,

En Cana, Maria contemplara y gustara un anticipo de la hora de la cruz, de la
exaltacion del Hijo para el cuarto evangelio. El amor que en la cruz se dara como
don e invitacion universal a la participacion de las bodas del Cordero, se expresa
también como don en unas bodas humanas. Aqui Maria se muestra como
receptora del don al obedecer a la palabra del Hijo%° e invitar a los demas a

hacer lo mismo.

También es posible hacer una lectura trinitaria de este pasaje: se trata de recibir
el don del Hijo por el Espiritu para ser obediente al Padre. Las palabras de Maria
en este texto evangélico (Jn 2,5), muestran nuevamente la participacién de su
humanidad en la perfeccién de la humanidad completa, singular y salvadora del
Hijo, siempre obediente al Padre. Haced lo que El os diga son palabras eco de
la voz del Padre?®! en la transfiguracion (Mt 17, 1-8): escuchadlo. Y al escucharlo,

recibir su don, obedecerlo y seguirlo.

258 Cf. Max Thurian, 198-199.

259 |bid., 201, 202.

260 Cf, Ibid., 205.

261 Cf. Domiciano Fernandez, 93.
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Las palabras de Maria van precedidas por su escucha y disponibilidad receptiva
del don. Ella, la discipula perfecta del Hijo (DC 266) y su seguidora mas radical
(DC 270), asume con sus palabras «su funcién misionera y evangelizadora»2¢?,
su funcion de maestra. No solo escucha, recibe el don y obedece, sino que
también invita y, al hacerlo, ensefia a los demas a que escuchen, reciban el don

y obedezcan al Hijo.

Este pasaje se hace asi paradigma de lo que ha de ocurrir en los discipulos, en
Mariay, junto a ella, en la Iglesia desde la perspectiva sacramental?®2, sobre todo
en la eucaristia que prepara a los discipulos para el banquete de las bodas
escatolégicas de Dios con la humanidad, del que Cana es un simbolo?%. Solo
asi se podra crear comunion y educar a un estilo de vida compartida y solidaria,
en fraternidad, en atencion y acogida del otro (DC 272).

c) «Desde la cruz, Jesucristo confi® a sus discipulos [...] el don de la
maternidad de Maria, que brota directamente de la hora pascual de Cristo
[...] Como madre de tantos, fortalece los vinculos fraternos entre todos
[...] y ayuda a que los discipulos de Jesucristo a que se experimenten

como una familia, la familia de Dios» (DC 267).

El dltimo fragmento que hemos elegido para perfilar la figura de Maria como
maestra de caridad, remite al momento de la cruz en el cuarto evangelio (Jn 19,
26-27). Este texto, a la vez que hace una especie de inclusién mariana desde la
perspectiva cristologica del don en Cana, muestra también el fundamento
cristolégico de la intercesion maternal de Maria para la Iglesia representada en
el discipulo amado, a partir de la cual se experimenta la comunion y la Iglesia se

muestra al mundo como comunidad salida del amor de Dios y en salida (DC 268).

En todo caso, recurrir al texto biblico que cimenta este fragmento, arrojara luz

sobre nuestra reflexion.

«Al ver Jesus a su Madre, y de pie junto a ella al discipulo al que amaba,

dijo a su Madre: “Mujer, ahi tienes a ti hijo”. Luego dijo al discipulo: “Ahi tienes a

262 1bid., 94.
263 Cf. 1bid., 90.
264 Cf. Ibid., 94.
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tu Madre”. Y desde aquella hora el discipulo la acogio en su casa» (Jn 19, 26-
27).

Esta escena, que acompafa a la manifestacion mas radical del amor de Dios por
los hombres, ubicada en medio de la crueldad y el cinismo que rodean la
crucifixion, muestra a Maria como receptora y comunicadora del don del amor
del Hijo. Asi lo sefiala Aparecida al afirmar que el don de su maternidad brota
directamente de la hora pascual, de manera que «es aqui, junto a la cruz, en el
mismo momento en que somos redimidos, cuando nos engendra como hijos»2%°
por la donacién amorosa del Hijo. Ella se hace eco de la donacién del Hijo para
mostrar, junto a El, la misericordia divina que se hace cercana en favor de los

hombres.

Jesus confia a su madre, la perfecta discipula al pie de la cruz, la formacion del
discipulo del amor, a fin de que siguiendo su ejemplo aprenda a donarse, a seguir
a JesUs hasta la cruz y a pertenecer a su amor?%¢, Podemos decir que Maria,
desde la perspectiva del cuarto evangelio que muestra una eterna relacion entre
el Padre y el Hijo que no se rompe ni en la pasion, participa de la filiacién divina
del Hijo y nunca la pierde?®’, sino que la muestra al discipulo ensefiandole a ser

hijo en el Hijo del amor aun en las circunstancias mas dificiles.

Por su parte, Juan, el discipulo del amor, acogié a Maria en su casa. De La
Potterie prefiere traducir «la acogi6 entre sus bienes espirituales», pues le parece
qgue asi se indica el &mbito en el que se desenvuelve la vida espiritual del
discipulo que alude a todo lo que lo constituye en discipulo amado: reconoce a
partir de este momento a Maria como uno de sus tesoros que constituyen la
propiedad de su amor?%8, Desde este presupuesto, la actitud del discipulo lo
muestra en sintonia con la donacién del Hijo y de la Madre. El quiere
experimentar junto a ella, en su escuela guiada por el Espiritu donado por su Hijo

en la cruz, que Dios es amor que se da®%°.

265 Leonardo Boff, El rostro Materno de Dios, ensayo interdisciplinar sobre lo femenino y sus formas
religiosas, 216.

266 Cf. Benedicto XVI, 11.

267 Cf. Hans Urs Von Balthasar, Si no os hacéis como este nifio, 96.

268 Cf. Domiciano Fernandez, 100.

269 Cf. Benedicto XVI, 80.
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En este misterio de donacion de amor esta la condicion de posibilidad para que
el amor exista en la Iglesia, pues cuando la Iglesia olvida el signo mariano falla
en manifestar su caracter propio?’°. «Una eclesiologia solamente estructural,
tiene que hacer degenerar a la Iglesia en programa de accion. Por eso mediante
lo mariano se amarra del todo también el area afectiva [...]»?"1. Como sefialo
Puebla: «Se trata de una presencia femenina que crea el ambiente familiar, la
voluntad de acogida, el amor y el respeto por la vida. Es presencia sacramental
de los rasgos maternales de Dios. Es una realidad tan hondamente humana y
santa que suscita en los creyentes las plegarias de la ternura y de la esperanza».
(DP 291).

Asi pues, en la escuela de la caridad de Maria y desde ella, se puede seguir y
recibir una de las propuestas pastorales de esta V Conferencia: renovar todas
las estructuras eclesiales para que sean esencialmente misioneras?’?,
mostrandose asi como una Iglesia verdaderamente madre de misericordia que,
como Maria, se done en servicio de amor activo para discernir e iluminar desde
el evangelio las situaciones, los sistemas, las ideologias y la vida del continente
(DP 511; DC 265, 553), a fin de hacer de América Latina y el Caribe el continente
del amor, que refleja y atrae a la comunién del amor trinitario (DC 64, 117, 128,
147, 159, 161, 524).

270 Cf. Joseph Ratzinger; Hans Urs Von Balthasar, 30.
271 |bid., 32.
272 Cf, Victor Manuel Fernandez, 34-36.
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CONCLUSIONES

Desde este recorrido por estos tres capitulos en los que hemos podido
acercarnos al marco hermenéutico de la mariologia de Aparecida (1er capitulo),
y desde él indagar su esencia dogmatica (2do capitulo) a fin de dejar emerger su
propuesta de Iglesia madre y maestra cercana (3er capitulo), nos proponemos
ahora extraer algunas conclusiones a las que nos ha ido llevando este trabajo.

1. El Documento Conclusivo de Aparecida contiene, dentro su talante
predominantemente pastoral, una esencia dogmatica que comparte

también su mariologia

Una de las motivaciones de fondo de nuestro estudio, era poner de manifiesto
que el Documento Conclusivo de Aparecida alberga en su interior un nucleo
dogmético de alcance teoldgico y eclesiologico, que no es explicito, pero
fundamenta su reflexién y que cimienta sus propuestas de accién. Desde la

mariologia, dicha esencia dogméatica puede explicitarse en tres puntos.

En primer lugar, la mariologia de Aparecida remite directamente hacia un
fundamento cristologico. En este sentido, aparece como un eje hermenéutico
para realizar una lectura teoldgica del Documento Conclusivo y cumplir asi el
objetivo trazado por esta Conferencia: recomenzar desde Cristo, verdadero eje
de discernimiento de la realidad y camino verdaderamente humano para ir a
Dios. La figura discreta de Maria en el texto cumple propiamente con esta
funcién: mostrar, en un contexto marcado por desafios y retos eclesiales, que la
salvacién de Dios en Cristo es historica, real y concreta, y que hacia ella han de

orientarse las diversas propuestas pastorales de este documento.

En segundo lugar, podemos sefialar que la estrecha vinculacion entre la
cristologia y la mariologia hace de Aparecida un referente para orientar la
reflexion mariologica en el contexto latinoamericano y caribefio marcado

especialmente por la religiosidad popular.
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Dentro de nuestro primer capitulo sefialamos la importancia que en esta
Conferencia adquiere la vinculacion de la mariologia con la piedad popular, y en
el tercero presentamos dicha vinculacion como un factor cualificado de la

confesion de fe en un contexto marcado por la secularizacion.

En el plano de la reflexion teoldgica, esto desemboca en un desafio para quien
se dispone a hablar de Maria en la Iglesia latinoamericana y caribefia: discernir
la manera de exponer lo concreto para la universalidad de la Iglesia, es decir, la
manera en que las diversas advocaciones marianas, Como expresiones
concretas de cada pueblo, reflejen la fe vinculante de toda la Iglesia, cuyo
mensaje de salvacidn es universal. Este discernimiento pude desembocar en
una aportacion de la teologia latinoamericana para toda la Iglesia en favor de la
confesion de fe.

En tercer lugar y en sintonia con lo anterior, para quien se dispone a realizar el
ejercicio de discernimiento teoldgico, la mariologia de este texto es una muestra
de la exigencia que supone esta labor: integrar la reflexion especulativa, con su
aplicacion en la pastoral, en una sintonia con la tradicién de la Iglesia, a fin de
mostrar a un Dios cercano e implicado en la realidad. La reflexion sobre Maria
se hace desde el pueblo y con el pueblo, de ahi que en nuestro tercer capitulo
destaquemos la importancia que tiene la fe de Maria para la fe en Maria.

2. Aparecida muestra el lado mas humano de la figura de Maria

La preponderancia pastoral de la mariologia en Aparecida lleva aparejada la
necesidad de repensar y acercar al pueblo no solo los dogmas marianos, sino
también la revalorizacion de los aspectos de su vida histérica a partir de los datos
concretos del evangelio. No acompafia al pueblo en el camino trazado por el Hijo
unicamente la Madre gloriosa, la Inmaculada y asunta al cielo, sino la mujer que,
siendo fiel al designio de Dios, concibid, educé y acompaiié al Hijo en una vida
marcada por signos, dificultades y sufrimientos, reconocida por eso como parte

de la historia de cada pueblo en sus vicisitudes.
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Ademas, al mostrar a Maria en su lado mas humano esta Conferencia ilumina la
antropologia cristiana mostrando, frente a un ambiente cada vez mas
secularizado e individualista, que la realizacion del hombre necesita de modelos
que le muestren que la verdadera humanizacion y desarrollo pasan por el

encuentro con Dios en Cristo.

Maria, que encarna el evangelio en su vida, es para el hombre de hoy la muestra
de que la verdadera autonomia no crece por la distancia con el Creador, sino por
su intima relacion con El. De ahi que su figura sea clave en la nueva
evangelizacion dentro del contexto que enmarca a la Iglesia de América Latina y

el Caribe.

3. La mariologia de Aparecida permite valorar y redescubrir laimportancia

que Maria tiene como maestra de discipulos evangelizadores y misioneros

El Documento Conclusivo repite en varias ocasiones la importancia que tiene la
pedagogia mariana para evangelizar. Al haber destacado con sus afirmaciones
el lado mas humano de Maria, Aparecida ha abierto un camino de reflexion en
torno a dimensiones de la figura de Maria, como mujer, que quizas han sido poco
valoradas dentro de la Iglesia Latinoamericana y caribefia, pues hasta el
momento la reflexiébn se habia centrado mas bien en la condicion gloriosa de la
Madre de Dios. Resaltar su caracter de discipula a través de su fe, esperanza y

caridad, son ya una muestra de ello.

La presencia de Maria en Latinoamérica es clave en la tarea de hacer discipulos
misioneros. Acercarse a ella en un encuentro personal y desde su misma vida
de creyente, descentrada de si hacia Dios y en constante referencia a los demas,
es lo que hara posible un verdadero encuentro con Dios y con los hermanos, es
lo que formara auténticos discipulos y misioneros con una espiritualidad trinitaria

capaz de mostrar una Iglesia en salida.
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4. Aparecida muestra en su mariologia que el talante mariano es unaopcién
cualificada para un modelo formativo de Iglesia misionera, que sea madre,

maestray compariera cercana de los pueblos

Desde la invitacion que se hace en el Documento Conclusivo a permanecer en
la escuela de Maria, se insinda ya un modelo formativo para la Iglesia. Como
hemos mostrado, la mariologia de Aparecida no es ni meramente cristotipica ni
solamente eclesiotipica, sino que trata de encontrar un equilibrio entre ambas
perspectivas. La figura de Maria que se plasmo en el texto es capaz de mostrar
su fuerte y directa vinculacion con la cristologia (2 Capitulo), a la vez que su

implicaciéon en la vida de la Iglesia desde su fundamento en Cristo (3 Capitulo).

Junto a esto, también podemos decir que el modelo de Iglesia que se delinea en
esta Conferencia del CELAM es acorde con la reflexion magisterial de los ltimos
afos. Ser una lglesia experta en humanidad, Iglesia samaritana, Iglesia pobre y
para los pobres, Iglesia en salida, son algunas de las propuestas que, desde
Pablo VI hasta el Papa Francisco se vienen proponiendo en los documentos
magisteriales para ser acogidas por la Iglesia. Al centrarse en el lado mas
humano de Maria, Aparecida permite acoger y promover en el contexto

latinoamericano y caribefo estas orientaciones del magisterio pontificio.

5. El Documento Conclusivo de Aparecida, y del CELAM en él, supone una

valiosa aportacion para la Iglesia universal

Desde la mariologia, podemos decir que la reflexion que se ha hecho en
Aparecida, arménicamente con la tradicién de la Iglesia (2 Capitulo), es capaz
de incidir y enriquecer la reflexion teoldgica y pastoral de la Iglesia universal en
algunos aspectos concretos. Especial mencidon merece, junto al Documento
Conclusivo, el documento de Puebla que, como indicabamos en nuestro primer
capitulo, es el que mas elementos dogmaticos presenta. Aparecida, recogiendo
sus afirmaciones al utilizar y aplicar los titulos marianos y las prerrogativas que
después del concilio enriquecieron la reflexibn mariolégica (discipula ejemplar y
madre de la Iglesia), hace que su reflexion ilumine la orientacion de otras iglesias

particulares para acoger la tradicion mariologica.
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Junto a esto, quisiéramos sefalar el que consideramos el ejemplo mas claro de
una aportacion de la Iglesia latinoamericana y caribefia desde Aparecida para la
Iglesia universal. EI Documento Conclusivo siguiendo la linea marcada por el
CELAM desde Medellin, Puebla y Santo Domingo, subraya la opcion preferencial
por los pobres como lugar teoldgico, que luego ha sido refrendado por el
magisterio pontificio. Esta opcidén, como tuvimos ocasion de ver en nuestro tercer
capitulo, encuentra una estrecha vinculacion con la mariologia, expresada sobre
todo en la religiosidad popular, pues entre los pobres y Maria hay una

identificacion en cuanto a su manera de orientarse a Dios y creer en El.

En todo caso, la reflexion que el CELAM ha hecho en Aparecida de esta realidad
permitié que ésta se mostrara con rostros concretos y en contextos diversos: los
refugiados o afectados por la movilidad humana, los indigenas, las minorias, las
personas en la calle, los enfermos, etc. Desde esta diversidad se percibe que la
opcion preferencial por los pobres no ha de ser una caracteristica solamente de
la Iglesia latinoamericana y caribefia, sino que, reflexionar desde esta compleja
realidad, atafie a toda la Iglesia. Desde la relacion que hemos establecido entre
Maria y los pobres, el texto de Aparecida, asumiendo las aportaciones del
CELAM, puede ser una guia para tratar pastoralmente esta realidad y orientarla
a la evangelizacion por medio de la figura de Maria, sabiendo que de la
evangelizacion viene la verdadera humanizacién y promocion de la dignidad

humana.
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