LA «IMITACION DE CRISTO» Y «CAMINO»:
DEL DISCERNIMIENTO PRIVATIZADO
A LA ANULACION DEL DISCERNIMIENTO

La Imitacién de Cristo, escrita al parecer por Tomds de Kem-
pis !, ha sido el libro més leido, después de la Biblia, en los lti-
mos cinco siglos. De €l se conservan 700 manuscritos y 89 im-
presiones incunables. Desde la primera edicién, en 1470, se ha
traducido a 95 lenguas y en nuestros dias ha alcanzado mds de
3,000 ediciones 2.

Camino es la obra mds importante de monsefior Escrivd de Ba-
laguer, fundador del Opus Dei. La primera edicién de este libro
se publicé en 1934, con el titulo de Cownsideraciones espirituales.
El autor completé su obra en los afios de la guerra civil espafiola,
precisamente en Burgos, capital entonces de la Espafia del general
Franco. Hasta abtil de 1977 este libto se habia editado 138 veces
en 34 idiomas, con un total de 2.637.075 de ejemplares.

La Imitacién de Cristo y Camino son dos libros muy distin-
tos. Por su origen, su calidad y su contenido, Pero ambos tienen
una cosa en comin: se trata de dos escritos que han ejercido un
influjo importante en €l pueblo cristiano. Desde este punto de vista
pueden ser considerados como dos obras «tipicas». Y, pot consi-
guiente, como dos paradigmas de espiritualidad, extremadamente
Gtiles para poder apreciar el papel que el discernimiento cristiano
ha tenido en la vida de muchos cristianos.

1 E] estado actual de la investigacién sobre este punto ha sido muy bien
expuesto por A, Ampe, Imitatio Christi. Le livre et Vauteur, e Dict. de
Spiritualité VII/2, 2338-2355.

2 f, B. Isetloh, Die Devotio moderna, en Handbuch der Kz'rcbengescb.icb-
te 111/2 (Friburgo 1968) 533. Cf. también A. de Backer, Essai bibliographique
sur le livre De Imitatione... (Lieja 1864) 221-245.



Discernimiento y espiritu cristiano

Fl discernimiento no es una cuestién secundaria en el conjunto
de la vida cristiana. Por el contrario, segin el Nuevo Testamento,
el discernimiento es el criterio que nos da la medida del espiritu
crist'{ano. Quiero decir: el espiritu auténticamente cristiano que se
contiene en un determinado programa de espiritualidad se deter-
mina por lo que ese programa nos dice acetca del discernimiento.
Por consiguiente, si un libro, que pretende ser un programa de
vida espiritual, no dice nada acerca del discernimiento cristiano,
con toda seguridad se puede afirmar que ese libro tiene sélo un
barniz superficial de espiritu evangélico e incluso se puede asegurar
que ese libto, en su raiz mds honda, no es cristiano.

En efecto, el discernimiento es la expresién del culto autén-
tico de los cristianos (Rom 12,1-2), la puesta en prictica de su
caminar por la vida como «hijos de la luz», en contraposicién a
los «hijos de las tinieblas» (Ef 5,8-10), el mecanismo que, median-
te el amor, les puede llevar a descubrir cudl es la voluntad de Dios
(Flp 1,9-10), la solucién ante el engafio y frente a las posibles
desviaciones que podemos sufrir en nuestro itinerario cristiano
(1 Jn 4,1; cf. Flp 1,10-11), la realizacién cabal de nuestra madurez
en la vida cristiana (Heb 5,14). El creyente, por tanto, encuentra
lo que Dios quiere, en cada situacién y en cada circunstancia, me-
diante el discernimiento cristiano ®,

Este discernimiento no consiste en la aplicacién de la ley a los
casos particulares. Tampoco consiste en el sometimiento incondi-
cional de la propia conciencia a los dictdmenes de otro hombre, el
director espiritual. El Nuevo Testamento no dice nada en ese sen-
tido. El discernimiento consiste en una experiencia estrictamente
personal, la experiencia del amor cristiano. Este amor, que invade
la vida afectiva del creyente, hace brotar en el hombre una sensi-
bilidad y un conocimiento penetrante (Flp 1,9-10) que descubre,

3 Bl estudio biblico méds completo que existe sobre el discernimiento es
el de G. Therrien, Le discernement dans les écrits pauliniens (Parfs 1973). Yo
he analizado los textos de Pablo en mi libro El discernimiento cristiano
segiin san Pablo (Granada 1975). Cf, también W. Grundmann, en Theol.
Wort. zum N.T. 11, 258-268.
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con una cierta connaturalidad y espontaneidad, lo que agrada al
Sefior.

Este descubrimiento se hace en funcién de unos valores. La
escala de valores que se opone al «mundo», es decir, al «orden
presente» y al sistema establecido sobre «lo fuerte» (1 Cor 1,28),
el prestigio y el influjo, el poder y la dominacién*. La voluntad
de Dios solamente puede ser descubierta desde la «nueva menta-
lidad» (Rom 12,2), es decir, desde la escala de valores que pone
por encima de todo a «lo débily, lo pobre y despreciado, lo plebe-
yo y lo que no cuenta (1 Cor 1,26-29), lo contrario a «los jefes
del mundo que crucificaron al Sefior» (1 Cor 2,6-8) =

Una espiritualidad es cristiana en la medida, y sélo en la me-
dida, en que capacita al hombre para descubrir por si mismo, me-
diante el discernimiento, cuél es la voluntad de Dios. Y con tal
que eso se haga a pattit de la «nueva mentalidad», que no es la
mentalidad de la eficacia, ni siquiera la mentalidad del apostolado,
sino la desconcertante mentalidad de los que «siguen» a Jestis, en
el servicio a lo débil, lo pobre y despreciado, hasta la cruz.

La «Imitacién de Cristoy: el discernimiento «privatizado»

El término «discernimiento» aparece una sola vez en la Imita-
cidn de Cristo®. Pero, como es bien conocido, uno de los temas

s Bl mundo (kdsmos) expresaba, en el lenguaje del tiempo, ante todo el
orden, especialmente la ordenacién jurfdica de los hombres. Cf. G. Haeffner,
Mundo, en Sacramentum Mundi TV (Barcelona 1973) 827. Lo que eguivale
para nosotros a hablar del «orden establecido» o del «sistema». Este «orden»
se configura por un determinado «saber» (1 Cor 1,20-25), es decit, por una
escala de valores, que implica el aprecio de lo fuerte y de lo sabio y el des-
precio de lo débil y lo plebeyo (1 Cor 1,27-28); es el sistema y el orden que
tiene su consistencia en los intelectuales, los poderosos y la gente de buena
familia (cf. 1 Cor 1,26).

5 Fn 1 Cor 1,26 enumeta Pablo tres grupos de personas que no abundaban
en la comunidad: los intelectuales, los podetosos, los de buena familia.
Y aduce esos tres ejemplos para mostrat cémo el saber de Dios es contratio
al saber del mundo. Por tanto, €l «mundo» se configura por lo que esos tres
grupos de personas suclen tener, lo que los distingue: el prestigio, el poder
y el dinero. La «nueva mentalidads de Rom 12,2 consiste en «no amoldarse
al mundo (orden) éste».

¢ Utiliza el verbo discernere. 111, 54,1.
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mayotes del libro de la Imitacién es precisamente el tema del dis-
cernimiento ’. A eso s€ refiere el capitulo 54 del libro tercero.
Pero no solamente ese capitulo. Porque se puede afirmar que toda
la obra —especialmente ese libro tercero— no €8 sino un proceso
de intetiorizacién personal que capacita al creyente pard descubrir
pot si mismo lo que agrada al Sefor.

En este sentido es elocuente el recutso constante 2 la propia
conciencia &, la invitacién a descubrir por si mismo cudl es la vo-
Juntad de Dios® y a escuchar interiormente su vOZ, €0l contraste
con los que se dejan influir por la palabra humana 1 Lo mismo
que la insistencia en todo lo que ayuda a llenat de fervor la afec-
tividad ¥, lo que produce la verdadera libertad interior 2,

Fsta insistencia en la interioridad es lo que lleva al autor de
la Imitacién a menospreciat las practicas exteriores y 4 criticar las
peregrinaciones y el culto a las reliquias 15 Como se ha dicho acet-
tadamente, debido a esta critica de la exteriorizacién, propia de la
Edad Media tardia, y por esta insistencia en la justicia interior,
el autor de la Imitacion se sitga lo mismo en la reforma catélica
que en el espiritu de la Reforma protestante del siglo xv1 ™.

Pero cuando se trata del discernimiento no basta gue un autor
lo recomiende vivamente. Més importante que €sO €s el conjunto
de criterios que ese autor suministra al lector para que éste pueda
orientarse a la hora de buscar lo que Dios quiere. Ahora bien,
aqui es donde la Imitacién no sdlo se queda a medic camino, sino
que sobre todo adopta una linea que se puede calificar como bas-
tante descaminada. En efecto, en la ética de la Imitacién predo-
mina ampliamente el contraste entre lo espiritual y lo material,
entre lo invisible y lo visible %, la desestima de la creacién y de lo

7 Esto se advierte especialmente en ol libro terceto. CE. B. Spaapen,
Imitatio Christt. Doctrine, en Dict. de Spiritualité V11/2, 2365-2366.

VL 215 10, 4.2; 1L, 615 11, 625 1L 6,3; 111, 23,6; 111, 43,2; IIL, 48,
6; IV, 7.1; IV, 11,7.

YL 202y 111, 1,1 111, 3,6; 111, 25,3.

w1, 1,7; 1L, 64; I11, 1,1; I, 2123,

u Il 2,3; 110, 3.5 111, 4,2; 111, 7.2 111, 27,1; 111, 34,1.

w 11,'8,5; 111, 42; 111, 23,15 T1L, 27,1; 111, 38,1.

w1 '114; 100, 58,12; IV, 1.9.

w Cf. E, Iserloh, op. cit., 537.

s 1, 2224; 1,23,1; 1L 145 IL 75 101, 1,1.2; 111, 11,3; etc.
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humano en favor de la gracia sobrenatural ¢, Esta mentalidad dua-
lista, impregnada de resabios filoséficos ajenos a la fe, resulta poco
cristiana. Y, por supuesto, nada conforme con el espiritu y con
la letra de la revelacién biblica.

Pero no es eso lo mds importante. Sin duda alguna, la limi-
tacién mds seria que presenta la Imitacién estd en su insistencia
anilateral en lo privado, en lo subjetivo y en lo individual. Por
eso se comprende que no aborde cuestiones tan importantes €n
la vida cristiana como son la comunidad, el apostolado o el signi-
ficado mismo de la Iglesia. Ahora bien, esta limitacién no se re-
suclve a base de lograr el «equilibrio entre privado y publico, sub-
jetivo y objetivo, piedad y liturgia, individuo y comunidady» 1
Porque ese planteamiento hace la impresién de que lo que se trata
de conseguir es una adecuada dosificacién de esos diversos elemen-
tos o de esas distintas dimensiones en la existencia cristiana. Pero
se puede temer seriamente que por ese camino siempre nos vamos
a mover en una ambigiiedad inevitable. Y, lo que es peot, vamos
a estar siempre sometidos a una tension: la vieja tension entre con-
templacién y accion, entre santificacién personal y apostolado, en-
ste lo individual y lo comunitario.

El problema estd en ver claramente, de una vez por todas, si
¢l mensaje de Jesds es un mensaje dirigido esencialmente a indi-
viduos (que luego han de afiadir la dimensi6n comunitaria) 0, por
el contrario, estd esencialmente dirigido a la comunidad (dentro de
la cual los individuos no pueden eludir sus propias responsabilida-
des personales). En otras palabras, la cuestién estd en saber si el
hecho cristiano es esencialmente un hecho individual y privado, en
el que luego se debe integrar la dimensién pblica y comunitaria,
o, pot el contratio, consiste esencialmente en un acontecimiento
comunitario y pablico, que debe ser vivido desde la necesatia res-
ponsabilidad de cada uno. ¢Qué se debe decir a este respecto?

En los tratados de teologia espiritual se dice que la petfec-
cién de la vida cristiana consiste esencialmente €n la caridad hacia
Dios y hacia el préjimo 18 Por otra parte, el sujeto al que se atri-

16 Asf especialmente los capitulos 54 y 55 del libro tercero.

v Cf. F. Vandenbroucke, ¢Por qué no se lee ya la «Imitacién de Cristo»?:
«Concilium» 69 (1971) 429.

18 Cf, 0. Zimmermann, Lebrbuch der Aszetik (Friburgo 1932) 15ss; J. de
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buye la perfeccién no es la vida cristiana o la vida espiritual, sino
la persona. Es decir, la perfeccion del hecho cristiano consiste,
segin los maestros de espititualidad, en la perfeccién del indivi-
duo ®. Por supuesto, a este individuo se le dice que tiene que
amar al préjimo. Pero el planteamiento fundamental radica en
que lo esencial que debe buscar el cristiano es su propia perfec-
cién. De esta manera Nos encontramos con que el centro de la exis-
tencia cristiana es el individuo, no la comunidad; es decit, el
centro es el yo, no el mosotros. De donde resulta que el hecho
cristiano estd pensado esencialmenie en orden a los individuos, no
en funcién de las comunidades. La Imitacion de Cristo se sitia
| plenamente en esta manera de pensar.

Ahora bien, segin el Nuevo Testamento, el mensaje de Jests
es esencialmente comunitario. Por supuesto, la fe es la respuesta
personal del hombre a Dios. Desde este punto de vista, la fe es
necesariamente asunto de cada individuo. Pero eso no quiere decir
que la fe sea un asunto «individual» y, menos aun, que sea un
asunto «privado». El proyecto de Jests es esencialmente comuni-
tario. Por eso, la actividad de Jesus estuvo siempre orientada hacia
la formacién del nuevo pueblo de Dios, la nueva comunidad de
salvacién (cf. Mt 1,21; 2,6; Le 1,17.68.77; 2,10.32; 3,15.18;
17,16)®. De ahi que Jesus, desde el primer momento de su mi-
nisterio publico, se dedicara a reunit un grupo de personas, los
discipulos, que formaron su comunidad incipiente #. Por otra par-
te, el proyecto de vida que Jesds presenta a este grupo 1o €s un

Guibert, Theologia Spiritualis Ascetica et Mystica (Roma 1952) 37-63; A. Be-
nigar, Theologia Spititualis (Roma 1964) 263-293.

® Cf. L. Mendizdbal, Annotationes in Theologiam Spiritualem (Roma
1962) 113-124.

»' Fsto mismo aparece expresado en Otros pasajes del NT: Hch 15,14;
18,10; Rom 9,25; 2 Cor 6,16; Tit 2,14; 1 Pe 2,9-10; Ap 213.

2 Desde el primer momento de su actividad, Jesds llama a los primeros
seguidores, que forman en seguida un grupo. 3¢ trata de un grupo relativa-
mente amplio, que no se limita a los Doce (cf. Mt 8.21; 27,57; Mc 4,10; 10,
32). Este grupo se distingue netamente de la gente en general (Mt 9,10; 14,
22, Me 2,15; 3,9; 5,31; 6,45; 834; 9,14; 10,46). Fuera de circunstancias
enteramente ocasionales, Jesds ni siquiera habla con personas aisladas. Su
predicacién es siempre para el grupo o para el pueblo. Jesis no puso un
despacho de direccién espiritual para santificar a las almas individualmente.
Tal proyecto es ajeno a su mision.
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proyecto de perfeccién individual, sino un proyecto esencialmente
comunitario. En este sentido se ha de entender el Sermén de la
Montafia, que es el programa de la nueva comunidad. Se trata de
una comunidad en la que no se tolera que haya divisién (Mt 18,
15-17) ni diferencias de ninguna clase, puesto que todos son her-
manos (Mt 23,9-11; Le 12,45 Ja 15,15; Mt 28,10; Jn 20,17). Asi
lo entendié la Iglesia primitiva desde el primer momento (Hch
2,44; 4,32). Y asi lo ensefié Pablo al exigir la igualdad de todos
los creyentes en el seno de cada comunidad (2 Cot 8,13-14; Gdl
3,27-28; cf. Col 3,11; Rom 14,7-9; 1 Cor 3,21-23).

La fe cristiana es un proyecio esencialmente comunitario en
un sentido concreto: el creyente estd llamado no simplemente a
«hacer el bien», sino ante todo a «hacer comunidad», compartien-
do con los demds lo que es y lo que tiene, en el servicio incondi-
cional a los otros, sobre todo a los mds miserables, los mas des-
graciados y los més perseguidos.

Dicho de otra manera: el proyecto de Jesis no consiste en un
proyecto de perfeccionamiento de individuos, sino en un programa
de comunidades, en las que el orden presente se invierte y en las
que los hombres se ponen a vivir de tal manera que el «orden
presente» se ve radicalmente trastornado.

En consecuencia, se puede afirmar, sin lugar a duda, que el
discernimiento que nos presenta la Imitacién es aceptable en cuan-
to que insiste en el deseo de entrega a Cristo y en la libertad inte-
sior del corazén. Peto es también un discernimiento peligroso, por-
que desconoce la dimensién comunitaria y pablica de la fe. Ahora
bien, al desconocer eso, que es tan esencial, la generosidad y el
entusiasmo pueden desembocar en la més peligrosa alienacion. Por-
que entonces la devocién, la piedad, la mortificacién y todas las
pricticas espitituales pueden actuar como tranquilizante para la
conciencia, hasta el punto de que el individuo se vea incapacitado
para comprender que Jests vino al mundo no sélo para que en
el mundo haya santos, sino sobre todo para que en el mundo haya
comunidades. Una fe que no comprende esto es una fe alienada.

35



«Camino»; La anulacion del discernimiento

Como es sabido, el Opus Dei ha sido en los dltimos treinta
afios una institucién discutida, admirada por unos y atacada por
otros. Pero hay algo indiscutible: el Opus Dei ha sido capaz de
formar a sus miembros de tal manera que son PErsonas generosa-
mente entregadas y disciplinadas incondicionalmente en sus com-
promisos religiosos y en su apostolado. He ahi, segiin parece, el
secreto de los éxitos que la Obra de monsefior Escrivd viene cose-
chando desde su fundaci6n.

Camino, €l libro més importante del «Padre» (asi se designa
en el Opus Dei a monsedor Escrivd), describe admirablemente
el espiritu y la mistica que inspira a los miembros de esta institu-
cién tan singular. En este espiritu y en esta mistica se insiste
abundantemente en el amor a Jesucristo, en la necesidad de la vida
interior, en la generosidad y en la entrega para el apostolado y en
otras virtudes como la pureza, la caridad, la humildad y la mor-
tificacién. En todo eso monsefior Escrivd no es original. Su espiri-
tualidad es la espiritualidad de siempre, la que siempre han ense-
fiado, poco més 0 menos, los autores que han escrito sobre piedad,
devocién y vida espiritual.

Pero hay algo muy especial en el espititu de los miembros del
Opus Dei: una entrega incondicional, que no admite dudas ni sos-
pechas, que no tolera la m4s minima critica y que hace de todos
los hombres y mujeres que pertenecen a la «Obra» un cuetpo per-
fectamente disciplinado. Recientemente, una autora que ha perte-
necido muchos afios al Opus y ha ocupado cargos importantes en
la institucién ha escrito a este respecto: «Por el hecho de ser de la
Obra, siempte estard uno en lo cierto, se dard la doctrina segura
a esos pobres equivocados, deformados, ignorantes e ingenuos;
porque nada mds llegar, uno estd ya avalado, apoyado y garantiza-
do por los directores, personas especialmente selectas (ast debe
concebirse) que poseen, por estar unidas al Padre, el don de lo
inerrable. Porque el Padre no se equivoca nunca, y en la Obra
todo pasa por el Padre: Habéis de pasarlo todo por mi cabeza y
por mi corazén, dijo repetidas veces monsefior Escrivé a los direc-
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tores» 2. Por eso, la misma autora afirma en este sentido: «Resulta
impresionante la suficiencia espiritual que se vive en la Obra, y
que se basa en ese hilo directo, en ese teléfono rojo que une al
Fundador con Dios. Sin intermediarios. El cielo estd empefiado en
que se realice la Obra a través de lo que piensa y se propone mon-
sefior Escrivd. Por tanto, no hay nada que temer, Como no hay
nada que dialogar con nadie: Lo quiere Dios y basta. Hay que
mirar sélo hacia arriba, hay que desentenderse de toda preocupa-
cién, hay que desechar necesidades personales, incluso la necesidad
de razonar» 2.

Se puede pensar que quien ha escrito estas cosas exagera. Pot-
que parece casi imposible que haya gente tan fanstica y, por eso,
tan curiosamente alienada. Sin embargo, quien lee despacio la obra
cumbre de monsefior Escrivé, Camino, se persuade en seguida de
que la rafz del fanatismo y la alienacién reside precisamente en
ese libro.

En efecto, una de las cosas que més llama la atencién cuando
se lee Camino es el espiritu de suficiencia y superioridad que en-
gendra en todo el que se identifica con las ensefianzas de ese libro.
Asi, el miembro del Opus Dei no puede ser «del montdny», porque
ha «nacido pata caudillo» (n.° 16) % Por eso tiene que «subir como
las 4guilas» (n.° 7). Tiene que ser «guia, jefe, jcaudillo!», que
obligue, que empuje y que arrastte, N0 s6lo con su ejemplo y con
su palabra, sino también con su ciencia y con su imperio (n.° 19).
Ha de tener «ambiciones: de saber, de acaudillar, de ser audaz»
(n° 24). Tiene que subit «jcamino arriba!, con santa desver-
giienza» (0.° 44). Y es que «la igualdad, tal como la entienden, es
cinénimo de injusticia» (n.° 46). Sin duda, el «Padre» quiere que
sus hijos del Opus se sitden en un rango distinto, en un plano

n M» Angustias Moreno, El Opus Dei. Anexo a ufid historia (Barcelona
1977) 61.

= Op. cit., 61-62.

# E] tema del «caudillo» se tepite insistentemente en Camino: n® 16,
19, 24, 32, 365, 411, 833, 931. En el uso del espafiol esta palabra se aplica
al «jefe que dirige ¥ manda gente, particularmente en la guerra» (M. Moliner,
Diccionario de uso del espafiol 1 [Madtid 19751 559). Se comprende esta
manera tan extrafia y tan antievangélica de hablar en un libro que fue escrito
en los afios de la guerra civil espafiola y en la capital desde donde el caudillo
Franco dirigfa a sus ejércitos.
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superior. Por €s0 les ordena de manera terminante: «Si sientes
impulsos de ser caudillo, tu aspiracién serd: con tus hermanos, el
Gltimo; con los demds, el primero» (n.° 365). De ahi que los
miembros del Opus deban colocarse «en primera fila, como jefes
de grupo» (n.° 411). Porque monsefor Escrivéd no se contenta con
poco, su aspiracion €s «todo lo grande» (n.° 821), la «grandeza
imponente» (n° 823), las «aventuras gigantescas» (n.° 826). Por
eso se comprende su consigna insistente: «jCaudillos!... Viriliza
tu voluntad para que Dios te haga caudillo» (n.° 833).

Esta suficiencia, esta ambicién de grandeza y este espiritu de
superioridad tienen su razén de ser en el modo peculiar como mon-
sefior Escrivd concibe la manera de ser santo en el Opus Dei. En
el nimero 387 dice Camino: «El plano de santidad, que nos pide
el Sefior, estd determinado por estos tres puntos: la santa intran-
sigencia; la santa coaccién y la santa desvergiienzar. Estas expre-
siones, quizd ingenuas © quizd petulantes, son la afirmacién més
absoluta de quien se considera en la posesién de la verdad indis-
cutible, que no admite dudas ni fisuras. Porque el «Padre» afirma
que «la transigencia es seial cierta de no tener la verdad» (nimero
394), De ahi que «un hombre, un... caballero transigente, volveria
a condenar a muerte a Jesds» (n.° 393).

Pero ¢cémo se explica este grado de obstinacién y esta segu-
ridad en si mismos? La respuesta es muy sencilla. Ante todo, es
un hecho que Camino no habla para nada del discernitmiento cris-
tiano, de tal manera que en todo el libro no aparece ni una alusién
en ese sentido. Eso quiere decir, evidentemente, que monsefior
Escrivd desconoce lo que acertadamente se ha llamado la clave del
compot{amiento moral segtin el Nuevo Testamento % Eso quiere
decir también que Camino se sitia al margen de la tradicién espi-
ritual de la Iglesia ®. Pero, sobte todo, eso quiere decir que para
los miembros del Opus Dei la verdad y el bien no son algo que
el hombre descubre por si mismo, sino que es algo que le viene

3 Cf. G. Thetrien, op. cit., 1, que cita a O. Cullmann, Christ et le Temps
(Neuchétel-Parfs 1957) 164.

% La impottancia capital que ha tenido este tema en la tradicién espiritual
ha quedado suficientemente expuesta por G. Bardy, F. Vandenbroucke ¥

J. Pegon en el articulo Discernement des Esprits, en Dict. de Spiritualité 111,
1247-1281.
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jmpuesto, algo que se tiene que aceptar incondicionalmente, porque
en eso estd toda la verdad y todo el bien.

Lo que acabo de decir no son exageraciones ni interpretaciones
malévolas. En el ndmero 377 de Camino dice monsefior Escrivéd
al ferviente seguidor de la Obra: «Y ¢como adquiriré nuestra
formacién y cOmo conservaré nuestro espiritu? Cumpliéndome
las normas concretas que tu director te entregd y te explicd y te
hizo amar: camplelas y serds apéstol». Se trata de una formacion
especial, la «nuestra», y de un espiritu especial, el «nuestro». Esa
formaci6én y ese espititu consisten en cumplir para el «Padre», 0
sea, para monsefior Escriva (cumpliéndome ), las normas concretas
que dicta el director. No se recutre al evangelio ni a la tradicién
cristiana. La formacién y el espiritu se basan en la normativa que
dicta el director.

Por eso, en el Opus Dei la obediencia es cuestién de vida o
muerte, de ser o no ser: «Obedecer..., camino seguro. Obedecer
clegamente al superior..., camino de santidad. Obedecer en tu
apostolado..., el tnico camino: porque en una obra de Dios, el
espiritu ha de ser obedecer o marcharse» (n.° 941). Y hay que
obedecer hasta en el detalle «ridiculo» (n.° 618) y en lo que resulta
«estérily (n° 623). Porque, en definitiva, «es voluntad de Dios
que la direccién de la nave la lleve un maestro para que, con su
luz y conocimiento, nos conduzca a puerto seguro» (n° 59). La
direccién, por consiguiente, N0 S€ atribuye al Espiritu, sino a un
hombre, el director, que €s quien puede hacer que se consttuya
«el alcdzar de tu santificaciény» (n.° 60).

Sabemos que han sido muchos los maestros de vida espiritual
que han secomendado la obediencia. Pero también sabemos que
esos maestros han insistido tanto o mds en el discernimiento #,

- Pero aqui no. Primero porque de discernimiento no se dice ni

palabra. Y segundo porque Camino no admite la més ligera posibi-

7 Ejemplo tipico en este sentido es san Ignacio de Loyola, maestro de
obediencia. Pero su doctrina va dirigida a quien ya ha pasado por la expe-
tiencia de los Ejercicios Espirituales, cuyo ejc es precisamente capacitar €l
sujeto para el discernimiento. También la Imitacién habla de obediencia
(I, 9,1; 1, 184; I, 20,2; 1, 234; 111, 5.7; 111, 13,1.2; 11T, 49.6). Peto es
siempre en el contexto mds amplio del espiritu de discernimiento.
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lidad de espiritu critico, el derecho a pensar por si mismo o a en-
luiciar lo que se manda %,

A partir de este planteamiento, ya todo es posible. Es posible,
por supuesto, la anulacién y la alienacién de la persona ®, Es posi-
ble ademds que esa persona, encima de estar alienada, proceda con
la mayor suficiencia y seguridad ®. Y sobre todo es posible que se
acepte la utilizacién incontenida del dinero, el poder y el presti-
gio *! como medios de evangelizacién, cuando en realidad ésos son
los medios que el demonio sugirié a Jesus en la tentacién del
desierto . La anulacién del discernimiento acarrea graves conse-
cuencias: el evangelio queda pervertido, la fe alienada y la persona
deshecha.

* Dice Camino: «Entonces —breguntas, inquieto— ¢ese espiritu cri-
tico, que es como sustancia de mi cardcter? Mira —te tranquilizaré—, toma
una pluma y una cuartilla; escribe sencilla y confiadamente —jah! y breve-
mente— los motivos que te torturan, entrega la nota al superior y no pienses
més en ella. El, que hace de cabeza —tiene gracia de estado—, archivard Ia
nota... o la echard en el cesto de los papeles» (n.° 53). Véanse también los
n.> 457, 798, 945.

® Existe precisamente alienacién cuando la persona se identifica acritica-
mente con una ideologia que le es impuesta ¥ que no corresponde ni a su
experiencia personal ni a sus verdaderas exigencias. Para una introduccidn al
tema, cf. E. Ritz, Entfremdung, en Historisches Worterbuch der Philosophie
IT (Basilea-Stuttgart 1972) 509-525.

* Jaméds en Camino asoma la posibilidad o la duda de que quizd otros
tengan razén o més razén que el miembro seguro del Opus, Es elocuente
lo que afirma en este sentido acerca de la «santa intransigencia» (n.* 393-399),

* La pobreza que Cemino recomienda es la pobreza «de espiritus
(n.e° 631), que es compatible con tener ¥ con ser rico (n.° 632). Y los medios
que sugiere son, entre otros, gastar lo que se tenga y lo que no se tenga
(n.° 481), de manera que el dinero no debe ser problema (n.° 487), hasta
utilizar todos los instrumentos (n.° 488). Es decir, el dinero se debe utilizar
sin hacer problema de eso. Con este mismo criterio se miden el poder y el
prestigio. Cf., por ejemplo, el n° 63. Es sabido que monsefior Escrivd no se
dirige en Camino a la gente del pueblo, sino a los intelectuales, a los que
ticnen cargos de mando y poder en la sociedad. Las alusiones en este sentido
son constantes.

* Cf. J. 1. Gonzélez Faus, Las tentaciones de Jesds y la tentacidn cris-
tiana: «Estudios Eclesidsticosy 47 (1972) 155-188.

Conclusién

La Imitacién de Cristo y Camino han ejercido un influjo im-
portante en el pueblo cristiano. Y eso, después de lo que aquf se
ha dicho, hace pensar. Primero, porque Camino tepresenta con
respecto a la Imitacidn una regresién, puesto que, al anular el dis-
cernimiento cristiano, restablece la ley y la norma como mediacién
insustituible entre el hombre y Dios. Segundo, porque tanto la
Imitacién como Camino presentan lagunas de evangelio que son
auténticos abismos entre el creyente y el espiritu de Jesds de Na-
zaret. La Imitacién, porque desconoce la dimensidn esencialmente
comunitatia de la fe. Y Camino, porque desemboca inevitablemen-
te en la alienacién de la petsona y en la complicidad, mal disi-
mulada, con el «mundo» que Jests rechazs y por el que fue re-
chazado hasta la muerte,

He aqui por qué se puede afirmar con todo derecho que el
discernimiento es la medida del espiritu auténticamente cristiano,
Ni la devocién ni la generosidad son el eriterio decisivo de una
vida que se quiere orientar hacia el mensaje de Jests. El criterio
es la capacidad que tiene el hombre de fe para poder discernir los
caminos del Espiritu.

J. M. CastiLro



