ARTICULOS

SCRIPTA FULGENTINA
Adfio I - 1991/2 - Julio-Diciembre
Pdginas 95 a 126

Los signos de la predicacién
en I Corintios
seglin San Juan Criséstomo'

No es posible abordar el tema de la predicacién del Evangelio, sin
plantearnos la.cuestion de los signos. No es la sabidurfa humana la que
acompafia a la predicacién apostdlica, ni los razonamientos ni la elo-
cuencia del filésofo los instrumentos de que se vale el predicador para
anunciar el mensaje del Evangelio. Esto queda suficieniemente claro con
la simple lectura de la L* Carta de Pablo a los Corintios que estamos
estudiando y esto es lo que, de forma insistente y reiterada, nos dice San
Juan Criséstomo a través de sus Homilfas a esta Carta.

Por eso no podemos eludir 1a cuestion, si no queremos dejar incom-
pleto nuestro trabajo, de cudl es realmente, segin la doctrina de Pablo y
el pensamiento de nuestro Autor, el apoyo, la fuerza, el aval, podriamos
decir, de que se sirve el predicador para hacer valido y eficaz su anuncio
del mensaje evangélico.

Para el Autor de la 1* Carta a los Corintios, la cuestién planteada se
responde sin equivocos ni ambigiiedades: ante las demandas de los judi-
os v de los griegos, Pablo sélo tiene una respuesta, Cristo crucificado®.
De esta manera, a unos que piden signos, se les ofréce un signo, que es
escdndalo; y a otros que piden sabidurfa, se les ofrece el mismo signo,

1Bste Articulo coresponde al capitulo I de mi Tesis Doctoral defendida en el Ateneo
Romano de a Santa Cruz de Roma el dia 13 de noviembre de 1991.

] Cor 1,-22-24; «Los judios piden signos (onpeTw), los griegos buscan sabiduria
(copic), mientras que nosotros predicamos a Cristo crucificado, escdndalo (oyoviodov)
para los judios, necedad (peplorv) para los gentiles, mas poder (SGvauiv) y sabiduria de
Dios (ogioy 10T 820D) para los Hamados, ya judios ya griegos».
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que para ellos es necedad. Sin embargo este unico signo, Cristo crucifi-
cado, es fuerza y sabiduria de Dios para los creyentes.

La doctrina, pues, de Pablo y que el Crisdstomo nos explicard con su
ya conocido vigor y elocuencia, es clara y directa en este tema: més que
de signos, él habla de signo. Y, tanto Pablo como el Criséstomo, cuando
hablan de signos, en plural, no se refieren sino a distintas manifestacio-
nes que, a veces, acompafian la predicacién apostélica. Pero que, ni se
dan siempre, ni siempre son necesarias. No as{ en cuanto al verdadero
signo: Cristo crucificado. Este si que es predicado y en su sabiduria y
por su poder es anunciado el Evangelio.

Tanto en el griego cldsico como en la versién de los LXX, onpelov
es el signo percibido directamente por medio del cual se reconoce a una
persona o una cosa deterrninada. Puede tener, ademds, 1a connotacién de
hecho extraordinario ¢ milagroso®.

En el Nuevo Testamento aparece también esta misma significacién
del término onuelov concretamente en Le 2,34, donde el anciano
Simedn dice a Maria que Jesds «estd puesto... como signo al que se con-
tradice» (€1¢ onpelov &vTIAeySuevoy). Es, como vemos, la persona de
Jesiis, como la del profeta en el Antiguo Testamento, la que se ofrece
COmo §igno.

Los lugares del Nuevo Testamento, incluido San Pablo, en que apa-
rece la expresién omnueiov, la emplean en el doble sentido del que
hemos hablado anteriormente: signo o signo milagroso®.

El Criséstomo entiende por el término oniElov el signo con unas
caracteristicas determinadas que a continuacién vamos 2 ver brevemente.

En sus Homilfas al Evangelio de San Mateo dice:

«El signo debe superar el cursc normal de las cosas, debe ser
insdlito, extraordinario»®,

Y, mds adelante, en otra Homilfa al mismo Evangelio afirma:

«Es necesario que el signo se salga del orden comiin, que sea
insdlito e inesperado, de manera que sea significativo para cada
uno de los que lo ven y lo oyen»®.

*Cfr. O. HOFIUS, onveilov en DCBNT, 1008-1012,

Mt 26, 48; 2Thes 1, 37; Lc 212; Ioh 2, 11.18.23; Act 4, 16.22;8, 6; ICor 1, 22.
TSAN JUAN CRISOSTOMO, Hom in M1 1, 23, (PG 57, 57).

“Ibidem. (PG 57, 83-84).

96



Podemos, pues concretar como elementos caracteristicos del
OTUELOV, en opinidn de nuestro Autor:
—que sea un hecho insélite
— que supere ¢l orden normal de las cosas
— hecho por Dios
—en orden a despertar la fe.

Para el Criséstomo, los hechos en los que se dan estos elementos son
las profecias y los milagros; esto como primer paso. Después nos dird
que es el testimonio de vida del predicador el que da credibilidad a su
predicacidn, para concluir presentdndonos el hecho innegable de la obra
realizada en todo el mundo por la predicacién apostélica, como el signo
definitivo y evidente de la presencia de la cogie y de la ddvopg divi-
nas en el anuncio del Evangelio.

1. El signo de la predicacién: la cruz

San Juan Criséstomo, a través de sus Homilias sobre la Primera
Carta paulina a los fieles de Corinto, va desarrollando su pensamiento
sobre el sentido, valor, alcance, etc. de la cruz como signo de la predica-
cidn apostdlica, ademds de ser también su contenido.

San Pablo, como ya hemos visto, de forma inequivoca y en distintos
lugares del texto, pone la cruz como signo de la predicacién, Comen-
tando uno de éstos’, el Crisdstomo dice:

«Hemos venido a ser como desecho del mundo: Desecho, no de
vuestra ciudad sino del mundo. Y de nuevo: como estropajo de
todos; no solo vuestro sino de todos. Pues es como cuando habla
de la defensa de Cristo, pasando por alto la tierra, el cielo y toda
cosa creada, coloca en el centro (ev U€G®) la cruz, asi, cuando
quiere atraérselos hacia si, prescindiendo de los signos (Td
onuéio topadpopldv), habla de lo que sufrié por ellos»®.

Con este estilo directo que es tan peculiar del Apdéstol y del Crisés-
tomo, comenta éste la atrevida frase paulina: «hemos venido a ser ahora

TCor 4.13

!SAN JUAN CRISOSTOMO, Hom in ICor XIIT (PG 61, 108). En adelante siempre
que citemos las Homilfas del Criséstomo a la I Corintios 1o haremos con la abreviatura
Hom, seguida del nimero de orden de [a misma y el némero correspondiente de la pagina
del Migne.
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como desecho del mundo», Y coloca la actitud del predicador-Pablo en
perfecta sintonia con el mensaje del Evangelio: cuando habla de Cristo,
;qué hace? Prescindiendo de toda cosa creada, «coloca en el centro la
cruz», Aparte de todo razonamiento o demostracitn humanos; por enci-
ma de cualquier tipo de elocuencia o sabidurfa terrenas; lo que realmente
se ha de presentar a quien se desea atraer a la fe es a Cristo crucificado.
Este es el signo vélido y eficaz que legitima la verdad de la predicacion;
y cualquier otra cosa, o cualquier otro signo que se presente, o tiene su
fuerza y valor en virtud del signo de la cruz, o realmente es ineficaz e
inttil. Por eso comenta el Criséstomo que Pablo, poniendo su persona y
ministerio apostélico en sintonia con el contenido esencial del mensaje
que él anuncia: Cristo crucificado, «cuando quiere atraerlos hacia si»,
cuando quiere que le reconozean como legitimo predicador del
Evangelio y, por consiguiente, acepten su mensaje, «prescindiendo de
los signos, habla de lo que sufrié por ello», que viene a ser un signo mds
verdadero.

Por eso la cruz no es un obstdculo para la predicacion; al contrario,
es la fuente de su eficacia. Como veremos en ¢l texto siguiente, el
Criséstomo distingue lo que es la cruz realmente, y en este sentido des-
cribe sus efectos en la predicacién; y lo que «parece ser», tanto para
griegos como para judios:

«La cruz, pues, parece que es un hecho escandaloso y, sin embar-
g0, no sélo no es estorbo, sino que atrae. Pensando esto y pasma-
do Pablo dec{a: La necedad divina es mds sabia que la sabiduria
de los hombres, y la debilidad divina es més fuerte que la fuerza
de los hombres»®.

«La cruz... atrae», v esio leva al mismo Pablo a quedar maravillado-
«pasmado» (ExmAonEic) de lo que ha podido comprobar ¢l mismo en el
gjercicio de su ministerio: que «la necedad divina es mds sabia que la
sabiduria de los hombres y la debilidad divina es miés fuerte que la fuer-
za de los hombres». Su conciencia y su experiencia de Apdstol le lleva a
proclamar con fuerza que la cruz no es lo que «parece», segiin la opinién
de muchos. De ahi que el Criséstomo precise muy bien la expresidn,
COmo vemos en este texto que estamos analizande.

Afirma nuestro Autor que «la cruz parece que es un hecho escanda-
losox. Y esto, segiin la opinién de los que se acercan a ella con la sabi-

"Hom IV, 34.
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duria humana y como sabios y fildsofos, o desean ver, como garantia de
la predicacidn, sefiales y prodigios humanos.

Ciertamente, vista la cruz desde esta perspectiva, es de todo punto ina-
ceptable. El anuncio que proclama la predicacion apostdlica nos habla de
un Dios que se hace hombre” y que «demuestra su amor hacia nosotros en
que, siendo todavia pecadores, Cristo ha muerto por nosotros»''. Todo esto
es verdadera necedad y, por consiguiente, motivo de escindalo, para una
mentalidad pagana: Dios no puede amar; Dios no puede tener compasidn,
porque no puede tener ninguna pasién (n&B0¢), ya que Dios es por esen-
cia, impasible, apatico (Qma@nC). Asi hablan las principales voces de los
pensadores griegos, como Platén y Aristdteles®, los Estoicos®, etc. Para la
mentalidad pagana la muerte en cruz es vergonzosa e infame".

No supone, pues, ninguna exageracidn la afirmacién de Pablo en su
Carta, al calificar la cruz como escéndalo y necedad. Sélo se hace eco de
los datos de la cultura pagana y aporta la experiencia que le habia pro-
porcionado su ministerio apostélico.

Pero veamos cémo, a continuacién, niega el Crisdstomo esta opinién
del mundo pagano y afirma el verdadero valor de la cruz como signo de
la predicacion:

«Al decir necedad y debilidad, se refiere a la cruz indicando, no
lo que es, sino lo que parece ser; y responde segiin la opinién de
ellos: pues lo que no pudieron hacer los fildsofos por medio de
silogismos, lo consiguié lo que parecia una necedad»®.

Es clara la doctrina de nuestro Autor. No comparte, 16gicamente, la
mentalidad pagana respecto a la cruz, antes bien la declara falsa: la cruz
no es escdndalo, ni necedad, ni debilidad, sino que afirma abiertamente
que la cruz es sabia y fuerte, capaz de atraer y de convencer.

De este modo, para los oyentes de la predicacién apostélica, ésta apa-

“Cfr.Ioh 1, 14

"Rom. 3, 8.

ZPLATON, FILEBO, Obras Completas. Hspasa Calpe, Madrid 1932, 60 c.
ARITSTOTELES, Grande Etica, 2,11, 1208 b.

FDIOGENES LAERTIUS, Viiae Philosophorum, Oxonii 1966, ed. typ.
Clarendoniano, 7, 110. PLUTARCUS, De virtute morali, Opera Omnia graece et latine, 5
vol., Parisiis 1841-1855, Didat, vol. 3: Scripta Moralia, 10.

»Cfr. CICEROQ, Orationum Volumen primum, In Verrem, apud Ant. Gryphium,
Lugduni 1582, 2, 64, 165. TACITUS, Opera quoad extant, ex fide opfimorum librorum
accurate recensuit C. H. Weise, Ottonis Holtze, Lipsiae 1874-1882, vol II: Historiarum
Libri Vv, 4,3, 11.

“Hom. IV, 34-35.
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recia, no s6lo desprovista de signos, sino incluso con algo que se les
ofrecfa como signo, pero que, para ellos era todo lo contrario del signo.
Sin embargo, en esto estd la fuerza del signo: en que viéndolo asi,
muchos, no sélo no lo rechazaban, sino que se sentfan atraidos por €l y
aceptaban la fe. Al contrario de aquellos que, partiendo de una sabiduria
«ateistamente auténoma» o de la «autosuficiencia humana» de las obras
segin la Ley", pretendian alcanzar la verdad y la salvacién rechazando
con légica humana el signo contradictorio que se les ofrecia a través de
la predicacién apostdlica: la cruz.
Oigamos de nuevo al Criséstomo:

«Del mismo modo que si, al que es arrojado en medio de las olas
del mar y ansia encontrar el puerto, pudieras hacer que, agradeci-
do, te siguiera, no mostréndole el puerto, sino otra parte mds
enfurecida del mar; o si el médico se atrajera a si al enfermo que
desea la medicina, no con farmacos, sino hiriéndole de nuevo,
prometiéndole que asi sanard: esto indicaria un gran poder
{(duvépens); asi los Apostoles vencieron, no sélo sin sefiales
(onueiov), sino incluso por medio de aquello que parecia contra-
rio a los signos (onpeioic). ;Qué fue lo que hizo Cristo con el
ciego? Pues queriéndole curar, quité la ceguera con lo que pro-
piamente la aumentaba: poniéndole barro. Por lo tanto, igual que
sand al ciego por el barro, asi guié al mundo por medio de la
cruz: lo que era ocasién de escdndalo (G GvS0AOV), no ausencia
de 2scandalo»'’.

No son los signos que piden los judios ni la sabiduria que buscan los
gricgos el medio apto para que penetre el Evangelio en la vida de los
hombres. Esto solo 1o llevard a cabo €l «poder de Dios», que se presenta-
rd tanto més evidente e innegable, cuanto mas desproporcionado sea el
medio que lo transmite y mis contradictorio el signo que lo garantiza.
Por eso San Pablo rechaza «la sabiduria de este mundo»'®, declardndola
imitil para la transmisién del Evangelio y sélo presentard, como signo
que avale la verdad de su predicacion, la cruz de Cristo que es «poder de
Dios para los que se salvan»".

Y es en esta linea en 1a que insiste el Crisdstomo, exponiendo, de un
T CE M. ADINOLFI, Cristo crocifisso, stolteza per i pagani, en La sapienza della
croce oggi 1, Elledici, Torino-Leumann 1976, 21-32.

"Hom IV, 34,

1 Cor 1, 20.

I Cor 1, 18.
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modo incluso més agudo, si es que esto es posible, el pensamiento de
San Pablo. Su doctrina no ofrece dudas: «los judios piden signos», mas
los Apéstoles, siguiendo el ejemplo de Cristo, no s6lo no les ofrecen los
signos que piden, sino todo lo contario: «lo que era ocasién de escinda-
lo», 1a cruz de Cristo.

Este fue el modo de proceder de Cristo. En todos sus milagros apa-
rece una gran desproporcionalidad entre los medios humanos empleados
v los efectos que se consiguen. Y, en no pocos, esta desproporcion se
hace contradictoria. De esta manera queda patente que el efecto abtenido
s6lo se debe al poder de Dios, quien se vale de los medios humanos o
materiales, no para que faciliten su accién divina, sino para que expresen
con toda claridad que sélo la intervencién de Dios hace posible tal o cual
efecto milagroso. _

El Criséstomo sintetiza lo dicho con las siguientes palabras:

«Pues yo vine a vosotros no diciendo otra cosa que Cristo habfa
sido crucificado. Y de todos ellos me libré, porque la fuerza de
aquel que es predicado es signo inefable (6 Tfg 70T ynpuTToNé—
VoU Suvdpemg CNUELGY EGTLY GPOTOV)»™.

Como claramente lo dice nuestro Autor, es la cruz lo que se predica;
es la cruz la fuente de la fuerza de la predicacion y, como consecuencia,
es la cruz el «signo inefable» que atestigua el cardcter divino de la pre-
dicacion.

San Pablo, pues, predica a Cristo Crucificado»® éste es el dnico
signo que éi puede ofrecer como garantia vélida de su predicacién. Con
esto s6lo hace seguir la doctrina de Cristo, quien, para demostrar el
cardcter mesidnico de su persona y de su mision, sélo ofrece la sefial de
Jonds®, en la que se hace referencia a su muerte.

A la vista de los signos que ofrecen, tanto Cristo como los Apdstoles,
para avalar su doctrina, concluye el Criséstomo que «la predicacién no
es humana» (0Vy, EoTiv dvOpdmveV 10 XNpuyHe). Porque es huma-
namente desconcertante que, empleando signos contradictorios gue maés
bien son ocasién de escdndalo, convenzan a sus oyentes y les hagan
aceptar, sin violencia ni coaccidn, la salvacion que les viene por la igno-
minia de la cruz. Pero oigamos las palabras con que el Criséstomo expo-
ne esta idea:

*Hom V1, 43-49,
2T Cor 1, 23.
2{fr. Mt 12, 38-41; Lc 11, 19-32,
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«Estas palabras® encierran una gran sabidurfa, pues quiere decir
¢émo Dios vence por cosas y c6mo la predicacién no es humana.
Esto es lo que quiere dar a conocer: cuando decimes a los judios:
creed, ellos responden: resucitad a los muertos, sanad a los ende-
moniados, mostradnos signos. Y nosotros jqué diremos a esto?:
Fue crucificado y muerto aquel a quien predicamos. Esto podria,
no s6lo no atraer a los que no quieren, sino también alejar a los
que quieren. Sin embargo, no aleja, sino que atrae, retiene y ven-
ce. Por otra parte, los griegos nos piden elocuencia y sofismas.
Sin embargo nosotros también a estos predicamos la cruz: y lo
que para los judfos parece debilidad, para los griegos parece
necedad. Mas cuando no s6lo no ofrecemos aquello que piden,
sino que incluso damos todo lo contrario, entonces la cruz no solo
no parece que sea signo, sino que, si se examina con la razén,
parece la negacién del signo: y no sélo no se ve demostracién de
poder, sino prueba de debilidad; y no sélo no hay manifestacién
de sabiduria, sino motivo de ignorancia, pues cuando buscan sig-
nos y sabiduria, no sélo no reciben lo que piden, sino que oyen
todo lo contrario a lo que desean y asi, por el contrario, se con-
vencen. ;Cémo no decir que es inefable el poder de Aquel que es
predicado?»™,

Esta es, pues, la fuerza del signo: que siendo por su propia naturaleza
incapaz, o mejor, obsticulo para conseguir el fin que se pretende, sin
embargo, al ser empleado en virtud de Aquel cuyo nombre se predica,
produce los efectos mas sorprendentes y provoca las reacciones mds des-
concertantes.

Nos parece de la mayor importancia dejar claramente expuesto el
pensamiento del Criséstomo a este respecto. Para él, san Pablo sélo
acepta como signo vélido de su predicacién «el escdndalo de la cruz» y
como tema de su predicacién a «Cristo crucificado». No importa que
esto vaya en contra de lo que piden y esperan tanto los judios como los
griegos, porque el poder del signo no estd en el poder del signo mismo,
sino en quien o en nembre de quien se utiliza; o sea, la cruz, por s sola,
no s6lo no sirve para atraer y convencer, sino que aleja y escandaliza a
los oyentes; pero la cruz, en cuanto que fue utilizada por Cristo como
medio de salvacién para los hombres, es «poder y sabiduria de Dios»®,

¥ Cor 1, 22-24.
*Hom IV, 33.
*I Cor 1, 24.
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Fl contraste que se da entre el signo que el Apostol presenta en su
predicacién y los signos que esperaban y exigian sus oyentes, tienc un
claro antecedente en la predicacién de Cristo, incluso con sus mismos
discipulos. Cuando Jesiis anuncia su pasion®, es Pedro quien se resiste a
aceptar el signo que su Maestro les presenta, porque, segiin dird el
mismo Cristo, no siente las cosas de Dios, sino las de los hombres».

Por eso nos ha diche el Criséstomo que «la cruz, si se examina con la
razén, parece la negacién del signo». Desde una visién puramente huma-
na, la cruz carece de valor y la predicacion apostélica es una necedad.
Pero todo cambia cuando se mira desde otra perspectiva: la perspectiva
de Dios.

Es, pues, «la fuerza de Dios» la que, obrando a través del «escdndalo
de la cruz», hace eficaz el signo y, por lo tanto, salvadora la predicacion.

2. El signo del apostolado: «la obra del apéstol»

Hay un aspecto esencial del concepto de signo que atin no hemos
mencionado, al menos explicitamente, en la exposicién de la doctrina de
San Juan Cris6stomo. Para que el signo sea realmente tal es necesario
que sea, de alguna manera, visible: en sf o en sus efectos, porque la visi-
bilidad va siempre inherente al cardcter del signo.

Y ahora podemos preguntar: ;ddénde estd la visibilidad del signo de la
cruz empleado en la predicacién apostélica?

Los contempordaneos de Cristo,al menos algunos, pudieron ver a
Cristo muerto en el Calvario o saber, con toda garantia, que le habian
crucificado”. Los discipulos le vieron resucitado y subir a los cielos.
Pero vy Pablo? Y, sobre todo, jcdmo aparece la visibilidad del signo
para San Juan Crisdstomo y sus oyentes o, lo que es lo mismo, para el
hombre de nuestro tiempo?

Procedamos ordenadamente en la exposicién del pensamiento de
nuestro Autor.

El predicador anuncia ¢l mensaje y dedica su tiempo, sus energfas, su
vida entera a realizar su trabajo apostdlico. Esto es, por supuesto, indis-
pensable; pero ;estd en esto la visibilidad del signo que acompafia a la
predicacion para que ésta sea reconocida, creida y aceptada? ;Es sufi-
ciente que el predicador anuncie fielmente el mensaje recibido y que,
con el testimonio de su vida, testifique la verdad de lo que anuncia, para

#Cfr. Mt 16, 21-23; Mc 8, 31-39; Lc 9, 2227,
“Cfr. Le 24, 18 85.; Ioh 18, 15:19, 25 ss.
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que asi la predicacién se presente con la visibilidad del signo que ia
autentifica?

Sigamos el pensamiento de San Juan Criséstomo en este tema y des-
cubramos con él lo que Pablo nos dice al hacer en su Carta lo que podri-
amos llamar su defensa personal®:

«;Qué, pues, si aunque seas apdstol y libre y hayas visto a Cristo,
si no muestras ninguna obra de apéstol (06TOAOL £pYOV), cémo
debes considerarte? Por eso, a continuacién, afiade: ;No sois
vosotros obra mifa en el Sefior (U 70 £pyov pov Vpéic Eote &v
Kvpim)? Esto ciertamente es importante: pues aquellas cosas, sin
€sta, de nada sirven. Pues Judas era apdstol y libre y habia visto a
Cristo, pero, porque no tuvo la obra de apdstol de nada le aprove-
charon. Por esc afiade esto y los cita como testigos. Y porque
habfa hablado de algo muy importante, mira cémo lo corrige
diciendo: en el Sefior, esto es, es obra de Dios, no mia (toD ©eo
T0 £pyov €6TLV 0V EUOVY.

Para el Criséstomo ser apdstol y libre y haber visto a Cristo «es cier-
tamente importante», pero si no hay «obra de apéstol», tedo aguello «no
sirve de nada» (0D6&vV @eALl). Y para dejar su pensamiento mds claro
pone el gjemplo de Judas.

Pero, ;qué quiere decir el Crisdstomo con esta expresién Gmo&To—
Aov Epyov?

Ya en gstz texto nos ofrece dos slementos muy valiosos para enten-
der su pensamiento: por una parte dice que su obra «sois vosotros», es
decir, los corintios, aquella comunidad cristiana a la que €l habia predi-
cado el Evangelio y a la que dirigia su Carta. Mi obra, viene a entender
el Criséstomo, es vuestra comunidad que se redne en Corinto. Por eso, y
este es el segundo elemento, nos hace ver nuestro Autor que no se trata
de una obra suya, sino €&v Kupiw, porque como frute de su predicacién
es Dios el que da la eficacia.

De ahi que, cuando continda Pablo diciendo: «Si para otros no soy
apostol, para vosotros si lo soy»®, comenta el CrisGstomo:

«No me refiero a las cosas importantes que hice ante otras gentes,

A Cor 9, 1.
®Hom XX, 171.
*1 Cor 9, 2.
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sino a aquellas de las que sois testigos. Por lo tanto, si no por
ofros motivos, convenia muchisimo ser recibido por vosotros; sin
embargo, por quienes mas me convenia ser recibido (fui vuestro
doctor), por ésos no fui recibido’.

La queja del Apdstol la presenta nuestro Autor indicando unas rela-
ciones muy singulares entre Pablo y la comunidad de Corinto. Y estas
relaciones no vienen simplemente porque Pablo hiciera en Corinto
«cosas importantes», pues también las habia hecho «ante otras gentes».
Y éstas, igual que los corintios, son testigos de que las hizo. Aquf estd
diciendo algo mds: ;qué significa el testimonio de la comunidad de
Corinto, qué singularidad tiene, qué le hace distinto al de otras gentes?
Pues que no se trata de ser testigos oculares de unos hechos de mayor o
menor importancia, sino de que es la misma existencia de la comunidad
de Corinto, sus personas, sus vidas, ellos mismos, el verdadero y eviden-
te testimonio de su «obra apostdlicas.

Insiste de nuevo Pablo: «Porque el sello de mi apostolado sois voso-
tros en el Sefior»™. Y otra vez nuestro Autor:

«Bsto es: la demostracién (omddelélg). Pues si alguno quiere
saber por qué soy apdstol, os presenio a vosotros (VLGS TPOPo-
AAdopon): todas las cosas que son propias de un apéstol os las he
ensefiado y ninguna he omitido»*.

Los corintios son la «demostracién» de por gué Pablo es apdstol.
Con vosotros me he comportado como corresponde a un apdstol. Si
alguien lo duda o lo niega, «os presento a vosotros» ¥, de esta forma, lo
demuestro. Vosotros, vuestra comunidad surgida de mi predicacion en
vuestra ciudad, dicen y demuestran la legitimidad de mi apostolado.

Y termina el Apdstol: «Tal es mi defensa para los que me discu-
ten»*. A lo que comenta el Criséstomo:

«Para los que quieran saber por qué soy apdstol;... para los que
quieran demostrar que no soy apéstol, vuestra instruccién (0
vueTépo ¥otnynols) y lo que he de decir sirven como demos-
tracién y defensa (omdderflg y ol amoloyic, YiveTon)»*

WHom XXI, 171.
2 Cor 9, 2.
“Hom XXI, 171.
] Cor 9, 3.
“Hom XXI, 171.
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De nuevo repite el Cnsostomo la rmisma 1dea. Pero vemos que aquf
se refiere a los corintios llaméandoles 3TN oL

Si nos fijamos en estos textos de San Juan Crisdstomo que hemos
aducido, los corintios son para Pablo: «obra» (Epyov), «demostracion»
(amddelE1c) e «instruccién» (YOTAYESLS). Y estos tres elementos, mds
que de Pablo son «en el Sefior» (£v Kupiw).

Nos parece claro el pensamiento de nuestro Autor: Pablo aduce,
como testimonio para la defensa de la validez de su apostolado, la
Igledia de Corinto que, nacida como fruto de su predicacién apostdlica,
es mds del Sefior que suya; pero que es también obra suya, pues ante
ellos realizé «cosas importantes», como «ante otras gentes»; pero ellos,
al acogerla, forman la yortiynoig, pues siguen profundizando en el
mensaje del Evangelio anunciado por Pablo.

Por eso, la existencia de «vuestra instruccién», que es «demostra-
ci6n» de mi «obra de apdstol», se convierte en signo visible de la predi-
cacién que realicé entre vosotros «en el Seflor». Y esta es mi «defensa.

Y es por esto por lo que Pablo podréd decirles a los corintios que
cuando vaya a ellos conocerd, no la palabreria, sino la fuerza*, a lo que
el Criséstomo hace el siguiente comentario:

«No dice: conoceré la sabiduria ni los signos, sino ;qué? No las
palabras...Y s¢ dirige a ellos que ocultaban al fornicario. Pues si
se dirigiera a éste, no hablarfa de fuerza (Sﬁvauw), sino de
obras, que estaban corrompidas. Y jpor qué no busca palabras?
No porque carezca de palabras, sing porque Lo nuestro esté en la
fuerza. Como en la guerra: la victoria no es de los que hablan
mucho, sino de los que hacen mucho; asi aqui también: la victoria
no es de los que hablan sino de los que hacen. Mucho sabes por
la elocuencia, dice; pero si se tratara de un concurso de retdricos,
entonces tendrias razén; mas si se trata de los ap6stoles que anun-
cian la verdad y la confirman con sefiales, ;por qué te entonteces
con hechos presuntuosos, que nada son y nada pueden aportar de
valor? ;Para qué sirve el alarde de palabras para resucitar a un
muerto o para rechazar a los demonios o para hacer cnalquier otro
milagro?¥
Pablo no va a buscar palabras ni retérica, que de nada sirven «para
resucitar a un muerto o para rechazar a los demonios o para cualquier

%Cfr. I1Cor 4,19
THom XIV, 116,
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otro milagro»; tampoco dice que busca obras, en general, pues entonces
se podria referir también a las «obras corrompidas» del fornicario. Se
refiere a unas obras muy concretas: a aquellas en las que hay manifesta-
cidn de poder.

No es la predicacién apostélica un juego de retérica, ni una exhibi-
cion de elocuencia; es, al contrario, el «anuncio de la verdad»; una ver-
dad que, una vez acogida, obra la salvacién y crea la comunidad. Es por
eso por lo que Pablo recurre a su comunidad de Corinto: en ella tiene €,
y pueden comprobar los demds, el signo de la validez de su tarea aposts-
lica. La fuerza obrada por Dios en el ejercicio de su predicacién aposté-
lica confirma la autenticidad de su ministerio apostélico.

3. La ddvoyug como signo

Detengdmonos un poco en exponer el use y el significado que, tanto
en las Cartas paulinas como mds en concreto en la I Cor, como poste-
tiormente en la Homilias del Criséstomo a ésta iltima, tiene el sustanti-
vo divoie.

a) En San Pablo, en general:

El término &dvoyig es especialmente querido por Pablo, quien,
exceptuando las Cartas Pastorales y Hebreos lo emplea 46 veces™. Su
significado se acerca mds «al contexto del Antiguo Testamento que al
mundo griego®.

Con esta expresién Pablo designa:

- &l poder de Dios que crea el mundo visible, como expresién de la
fuerza divina cognoscible por la razén®.

— la intervencidn de Dios en la historia a favor de Israel®.

— las promesas divinas de salvacién®

- la inclusién del pueblo de Isracl en la economia de la salvacion
evangélica®.

18 VIRGULIN, La croce come potenza di Die in I Cor, 1, 18.24, en La sapienza della
croce oggi I, Elledici, Torino-Leumann 1976, 144.

»W. GRUNDMANN, duvepig en GLNT II, 1966, 1529. L. A. Rood, Le Christ
comme Suyofilg Beov, en Littérature et Telogie paulinne, Recherches Bibliques V,
Desclée de Bouwer, Louvain 1960, 93 -107.

“Rom. 1, 19 ss.

“Rom. 9, 17.

“Rom. 4,21;9,22;2 Cor 5, 8.

“Rom.11, 23.
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en Tesal6nica la predicacién del Evangelio fue acompaiiada de la
manifestacion del poder de Dios*,

—en plural, significa los milagros® o las potencias celestiales®.

— en cinco lugares aplica Pablo explicitamente el término 8Uvoylic a
la resurreccion de Cristo™.

b) En I Corintios:

Exceptuando los lugares que hemos citado anteriormente®, el uso
que, en la Carta que estamos estudiando, hace Pablo del sustantivo
dOvapig es inequivoco, De las 8 veces que lo emplea, en 6 tiene la
misma referencia: la fuerza divina.

'— Beo® dUvopig es Cristo crucificado®, contenido esencial del
kerigma apostélico. Como dice Virgulin, «el paso de la muerte a la vida
es la mdxima manifestacién del poder divino: Cristo se convierte en
dbvoquig v puede ejercer en los hombres su influjo salvador»®. «Si, en
efecto, la iniciativa de la salvacién sélo puede partir de la %vopug infi-
nita de Dios, Cristo resucitado posee la fuerza salvifica de Dios y puede
comunicarla al que cree en El. Esta era la conviccidn de los discipulos v
es el alma del kerigma neotestamentarios»®.

Ahora bien, si es algo tan evidente la importancia capital que la resu-
rreccién tiene en la predicacién de Pablo®, ;cémo es que aqui, nos pre-
guntamos con Penna, «no hay la menor alusién explicita a la resurrec-
cién de Cristo, sino s6lo a su crucifixién?™. Podemos responder, siguien-
do la exposicién de Virgulin®, diciendo que la expresion @goD SUVOLG
tiene un valor pascual: porque en ICor 1,24 el Xp1o1d¢ E6TOwpUUEVOG
es proclamado @eo® ddvopue. «Dios ha querido, escribe Penna, que su
poder se desplegara ampliamente en el destino de la muerte de Cristo
mediante Ia resurreccién®.

] Thes. 1, 5.

“ICor 12, 10.28.29; 2Cor 12, 12.

“Rom. 8, 38

“Rom. 1, 4; I Cor 6, 14; Il Cor 13.4; Phil. 3, 10 y Eph. 1.19.

*ICor 12, 10.28.29;6, 14.

*ICor 1, 24. .

8. VIRGULIN, o.c. 145.

Cfr. W. GRUNDMANN, o.c. p. 1541 ss.

2Cfr. L. Cerfaux, La Résuirection du Christ dans la vie et la doctrine de saint Paul, en
Lumiére et Vie 3 (1952) 72, escribe que «el mensaje de Pablo quedard siempre como el
mensaje del Cristo resucitado».

#R. PENNA, La duveyug ©edv: Riflessioni in margine a I Cor 1, 18-23, en RiBi 15
(1967) 282.

8. VIRGULIN, ibidem.

*“R. PENNA, o.c., p. 290. Asf piensa también E-B. ALLO, Premiére Epitre aux
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Podemos ver en la afirmacién de Pablo en IICor 13,4: «Porque aun-
que fue crucificado en su debilidad, vive por el poder de Dios»..., el
mejor comentario a I Cor. 1,24,

~ La &voyuig es también el anuncio del kerigma®, que no es pala-
breria humana, sino poder salvador, «tanto, comenta Penna, en el sentido
de su contenido formado por una §UvopLg ya realizada por el Padre en
Cristo Crucificado, cuanto en el sentido de su autor principal porque, hic
et nunc, es Cristo quien actda, llama y acoge»®. Segiin esto, la predica-
cién apostélica es la prolongacién y como la actualizacion de la accidn
salvadora llevada a cabo realmente por Jesucristo mediante su misterio
pascual. Se trata de dos momentos de un mismo hecho.

— En otras 4 veces que emplea Pablo este mismo sustantivo tiene la
misma referencia al poder divino:

+ o nos dice que él, Pablo, como predicador, se presenta, no con
palabras de sabiduria, sino év anodeier [Tvedporog kot Suvauenc®,

+ 0 afirma que la fe no se sustenta sobre la sabiduria humana sin £v
duvoper Oeol®,

+ o les dice a los corintios que cuando se refinan para decidir scbre el
fornicario, le consideren presente GOV T7j duvdylel 10U Kupilov®,

+ 0, finalmente, cuando afirma que nuestra reswrreccién se hard Suc
T duvdpeng ovto (Beot)”.

Las otras dos ocasiones se refieren al texto que estd comentando el
Criséstomo®. Y nos parece necesario entender también aqui el sustanti-
vo dUvoig como fuerza divina. Pero sigamos oyendo a nuestro Autor:

«Que no estd en la palabreria el reino de Dios, sino en la fuerza.
Por signo, dice, vencemos, no por la elocuencia y, puesto que
nuestra doctrina es divina y anunciamos el reino de los ciclos,
ofrecemos una gran prueba: los signos que hacemos por 1a fuerza
del Espiritu. Si, pues, quieren ser importantes aquéllos que se han

Covinthiens, BB (1934)18: «La fuerza se revela sobre todo en la resurreccién de
Cristo, después de! aparente abandono de Dios y de la muerte ignominiosa (cir.
IICor 13, 4).

I Cor 1, 18.

“R. PENNA, o. c. p. 292.

*ICor 2, 4.

#ICor 2, 5.

] Cor 3, 4.

“ICor 6, 14,

“ICor 4, 19.20.
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hinchado, que muestren, cuando yo llegue, si tienen alguna fuer-
za; que no me den a conocer la altaneria de las palabras: ese arte
para nada sirve®.

Aqui el Criséstomo da al sustantivo duvoyug el significado de fuer-
za divina, como hemos visto que tiene en los otros textos de esta misma
Carta paulina. Pues nos dice nuestro Autor que Pablo no quiere conocer
palabreria ni discursos retéricos, porque todo esto de nada sirve, ya que
«no estd en la palabreria el reino de Dios, sino en la fuerza». Y nos pre-
guntamos; ;de qué otra fuerza puede hablar aqui Pablo, sino de la divi-
na, cuando todo lo demds se ha rechazado porque nada puede para reali-
zar esos signos prodigiosos? Es esta fuerza de Dios lo que busca Pablo y
que se manifiesta en «los signos que hacemos por la fuerza del Espiritu».
Y son precisamente ellos, los corintios, «mi obra», €l signo mayor de
esta Tuerza divina v la «gran prueba» que €l quiere conocer cuando les
visite.

Por eso, cuando el Criséstomo se plantea concretamente la cuestién
de si ahora se dan signos o no, se expresa de este modo:

«Mas tal vez alguno de ellos podrd decir: si conviene que venza
la predicacion y no hay necesidad de palabras para que no se des-
virtiie la cruz, ;por qué ahora han cesado los signos? (TLvog Eve—
¥EV T oNUET Kokadhvton VOV). (Preguntas esto porque eres
incrédulo y no crees que aquellos hechos se realizaron en tiempo
de los Apéstoles? Si eres incrédulo te detendrds ahi, pues si
entonces no se hicieron signos, jc6mo perseguidos, miedosos...
sin tener nada que sedujera..., sino todo lo contrario, ...persuadi-
an? ;Por qué eran dignos de fe? Pues si persuadieron sin signos,
jadn parece mayor milagro»®™,

Parte nuestro Autor del supuesto de que haga esta pregunta un incré-
dulo: «no cree que se realizaron aquellos hechos en tiempe de los
Ap6stoles». Pero, argumenta el Criséstomo, hay aigo que nadie puede
negar, ni siquiera un incrédulo: la obra que hicieron los Apdstoles. A
pesar de ser «perseguidos, miedosos..., sin nada que sedujera, sino todo
lo contrario..., persuadian, eran hallados dignos de fe, jesto es mayor
milagro!».

SHom XIV, 116.
“*Hom VI, 50.
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Pero, fijémonos que aunque dice «sin signos» {oNUeiev yopic), lo
que esta diciendo es que, suponiendo que estos no se hicieran, no se
puede negar lo que es un signo mayor: la obra que realizaron. Pues con-
vencer con signos, es  ya manifestacion del poder de Dios; pero conse-
guir lo mismo, no ya sin signos, sino con todo lo contrario, convierte la
ausencia de signos en el mayor y mds elocuente de los signos.

Si, pues, viene a decir el Crisdstomo, admites que hubo signos, en
ellos has de reconocer la fuerza de Dios que acompafia a la predicacién;
si, incrédulo, no lo admites, estds ante un signo mayor: haber conseguido
persuadir a tantos, precisamente sin signos.

A continuacidn, nuestro Autor sale al paso de dos falsas conclusiones
que se pueden sacar del hecho de que ahora no se den signos en la predi-
cacion:

«Y no deduzcas, porque ahora no se hagan signos, que antes tam-
poco se hicieron: entonces se hacian porque eran ttiles, ahora no
se hacen porque eso es lo atil. Ni hay que deducir, porque ahora
s6lo se persuade con la palabra, que ahora la predicacién se basa
en la sabiduria. Pues los que predicaban al principio eran ignoran-
tes e indoctos, y nada decian de si mismos, sino de lo que percibi-
an de Dios, eso comunicaron al orbe de la tierra; y de la misma
manera nosotros ahora, no transmitimos cosas nuestras, sino lo
que recibimos de ellos, esto lo decimos a todos. Y tampoco ahora
persuadimos con silogismos, sino que atestignamos a aquellos a
quienes hablamos por las divinas Escrituras v por aquellos signos
que entonces se hicieron (ko 00SE VOV GNO cCLALOTLOU®Y
nei@opev GAX Grd 1@V BOeiov Ipopdv kol drd TV 10T
onveiov Thy mioty by Aeyopev mopexdue@a). Y ellos tam-
bién entonces no sélo persuadieron con signos, sino también dis-
putando {SioAeyouevol): las palabras se hacfan mds eficaces por
los signos, esto es, ademds de por los testimonios del Antiguo
Testamento, no por la habilidad de las palabras»®.

Primeramente niega que se pueda hacer una argumentacidn «a pari»:
si ahora no se hacen, tampoco se hicieron entonces. Porque, como dice
nuestro Autor en el texto que acabamos de aducir, antes lo til podia ser
hacer signos y ahora el no hacerlos. Esto dltimo, como veremos mds
adelante, es una concesién que, por ahora, hace el Criséstomo, pues tam-
bién ahora se dan signos.

“Ibidem.
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Después sale al paso de una dificultad que tiraria por tierra algo que
ha estado presente continuamente, tanto en la Carta como en la doctrina
de nuestro Autor: que la predicacién no se basa en la sabidurfa. Y no
podemos menos de reconocer que lo hace con 16gica.

Pues si al principio los predicadores eran «ignorantes e indoctos», no
podian realizar su ministerio apoyados en una sabiduria que no tenfan,
sino que sélo predicaban «lo que recibian de Dios». Pero, se pregunta
el Criséstomo, ;qué hacemos nosotros ahora? «No transmitimos cosas
nuestras, sino que, las que recibimos de ellos, éstas las decimos a todos».
Con lo cual vemos que, la posible ausencia de signos ahora, no nos lleva
a concluir que anunciemos la predicacién del Evangelio apoyados en
sabiduria humana alguna.

Ademas, sigue diciendo, ellos también disputaban (SiAeyopevor).
Y confirmaban la verdad de sus palabras con los signos que hacfan y con
testimonios del Antiguo Testamento. De la misma forma nosotros pode-
mos aducir estos testimonios de las divinas Escrituras y los signos que
ellos hicieron entonces.

Y continda el Criséstomo, sin perder nada de su caracteristico vigor
argumental:

«Ahora puedes preguntar: jpor qué entonces los signos eran iti-
les v ahora no? Supongamos que acepta el incrédulo, al menos
para el tiempo de la discusi6n, asentir a lo que decimos, por
gjemplo, que Cristo ha de venir. Cuando, pues, Cristo venga y
todos sus 4ngeles con El, v Dios se manifieste que s y que todas
las cosas le estdn sujetas, jno creerd también el griego? Creerd,
ciertamente, y adorard y dird que Dios existe, a no ser que fuera
exiremadamente pertinaz. Pues jquién viendo los cielos abiertos
y a El que viene entre las nubes, rodeado de todo el conjunto de
Potestades superiores, manando rios de fuego, y todos presentes
y con temor, no adorard y valorard a Dios? Di ahora, por favor,
caquella adoracién y aquel conocimiento le serd reconocido al
griego como fe? De ninguna manera. ;Por qué? Porque esto no es
fe, es necesidad; y esto lo hizo la evidencia de las cosas que apa-
recen, no la decisién de la voluntad, sino que la mente lo realizd
por la magnitud de las cosas que aparecen. De esta manera, cuan-
to més claras son las cosas que se aducen para creer, tanto més
disminuye la fe. Por esto ahora no se hacen signos. Y para que
veas que la cosa es asf, oye lo que (Jesis) dice a Tomds: Biena-
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venturados los que no vieron y creyeron®. Pues cuanto mds claro
se presenta el signo, tanto més disminuye el mérito de 1a fe..Pues
cuando admitimos aquellas cosas que no se las puede conocer por
ningin raciocinio, entonces se da la fe".

Nos parece ver en esto un punto central en la doctrina sobre el signo,
tanto en la Carta como en los comentarios del Criséstomo. En nuestra
opinién podemos afirmar que lo que conviene dejar claro no es la nece-
sidad o no del signo, cosa que nadie niega, sino cudl es el signo vélido.
O, si se prefiere, se trataria de resaltar que el signo que Pablo ofrece,
tanto a griegos como a judios: Cristo crucificado®, es realmente el tnico
signo vilido para que la predicacidn apostélica provoque en los oyentes
la fe que la haga aceptable ante ellos.

Desde esta perspectiva entendemos el pensamiento del Criséstomo:
la cruz es el signo que acompaiia a la predicacién; y es vélido, no por su
evidencia humana, sino precisamente al contrario, pergue ante su falta
de evidencia, al hacer posible que la predicacién sea aceptada, estd
manifestando claramente la duvoig Tov ©gov que la hace eficaz. Y
para reconocer esta fuerza divina, si es necesaria la fe; si queda claro que
la predicacién es divina.

Pero sin negar lo que acabamos de decir, hemos de reconocer que
también ahora se dan signos:

«Por otra parte, si buscas signos los puedes encontrar, aunque no
sezn exactamente fos mismos«®,

Anteriormente nos habia dicho el Autor que los testimonios del
Antiguo Testamento y los signos obrados por los Apdstoles eran vilidos
para la predicacién que actualmente se realiza. Ahora da un paso més y
nos dice que, aunque no sean los mismos, también se dan signos en
nuestros dias. Sobre éstos trataremos a continuacidn,

4. Las predicciones como signo

De estos signos que podemos encontrar y comprobar en cualquier

Sloh 20, 29.
“Hom VI, 51,
*Cfr. ICor 1, 23.
SHom VI, 51.
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momento de la historia del Cristianismo y, por supuesto, también en
nuestros dias, habla el Criséstomo refiriéndose a las predicciones que, en
aras de la claridad de exposicion, nos ha parecido dividir en dos grupos:
¢l primero, serfa el formado por las predicciones que ya se han cumpli-
do; el segundo, por las que se estdn cumpliendo ahora y que seguirdn
cumpliéndose hasta el fin del mundo.

Asi nos expone el Criséstomo el primer grupo:

«...Las innumerables predicciones sobre variadisimas cosas, la
conversion del orbe, 1a filosoffa de los barbaros, el cambio de las
costumbres de los salvajes, la difusién de la piedad»™.

Todo esto es histéricamente constatable: la predicacién aposidlica
supone un profundo y extenso progreso de cambio en las personas, las
costumbres, las culturas que, negarlo, es absurdo. Pero nuestro Auntor
insiste, descendiendo a detalles més concretos ¥ como llevando a los
oyentes a reconocer el signo, pero sin poder dar una satisfactoria expli-
cacién humana a su fuerza y eficacia:

«Y diras, ;cudles predicciones? Pero si todas las cosas que hemos
enumerado fueron predichas después que sucedieran.

Dime, ;cuindo, dénde, por quién? Y ;cudntos afios hace?, jcin-
cuenia o cien? Hace cien apenas habia sido escrito nada, Mas,
(cémo el orbe retuvo los dogmas y otras muchas cosas para las
que la memoria es insuficiente? ;Cémo supieron que Pedro fue
clavado en vn madero? ;C6mo les vino a la mente, para predecir-
10 a la posteridad, por ejemplo, que el Evangelio habia de ser pre-
dicado en todo el orbe?

Los que entregaron su vida por la predicacidn, ;c6mo iban a con-
sentir una predicacién adulterada? ;C6émo se daba crédito a los
escritores si no habia signos? {Cdmo llegaron los escritos hasta
los limites de los barbaros y de los indios y hasta los confines del
Océano, si los que escribian no eran dignos de fe?

/Quiénes eran los escritores y cudndo y dénde? ;Por qué escri-
bicron? ;Para conseguir gloria? Y ;por qué los escribieron con
otros nombres? Pero esto lo hicieron para hacer valer el dogma:
;como verdaderc o como falso? Si como falso, no parece que
fueran atacados: si como verdadero, no se necesita la ficcidn,
como tii dices»™.

"Ibidem.
hidem.
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Vemos cémo, ante la posible duda o negacién det valor de estas pre-
dicciones, como signo de la fuerza divina que opera en ellas, el Crisds-
tomo hace una serie de preguntas para demostrar la inconsistencia de esa
actitud. Fue tan grande el cambio que la predicacién del Evangelio reali-
z6 en todo el mundo, que es imposible explicarlo sin reconocer la fuerza
divina de la cruz, salvo que se pudiera aducir, de forma concreta y verifi-
cable, a quién y cudndo se puede designar como autor de tan importante
obra.

Se trata de un argumento moral, ya que no se puede identificar tal
evento con una persona y un momento concreto, $ino que es necesario
recurrir al testimonio de innumerables responsables de tal aventura y
contemplarlo a lo largo de toda ta historia del Cristianismo.

Sefialar una persona © un momento determinado, ademas de inexac-
to, es ofrecer un dato completamente desproporcionado con la magnitud
de lo que acontecid. Pues fueron todos solidariamente v cada uno en su
momente, 1os que realizaron tan gran transformacién. Pero tanta unani-
midad en las personas y en el tiempo es inexplicable si una fuerza divina
no estuviera actuando y promoviendo incesantemente tal empresa de
verdadera conversidn de los hombres, del mundo y de la historia.

5. La Iglesia como signo

A continnacién nos habla nuestro Autor de lo que hemos venido en
llamar segundo grupe, es decir, de las predicciones que también ahora
estén teniendo fiel cumplimiento.

Y, en realidad, sélo nos habla de una: 1a existencia de la Iglesia a tra-
vés de la historia. De una Iglesia encargada de extender el Evangelio por
toda la tierra. De una Iglesia donde las mentes se iluminan con el res-
plandor de una nueva sabidurfa. De una lglesia donde florece por
doguier la auténtica virtud. De una Iglesia, en fin, cuya tarea es hacer
que poco a poco, los hombres acepten vivir bajo el «suave yngo» del
Sefior.

Pero, sin duda, serd mejor que oigamos lo que nos dice el
Crisdstomo:

«Hay otras predicciones, que abarcan desde el principio hasta su
venida, que puedes examinar como quieras™.

Mt 11, 30.
MSe refiere el Criséstomo expresamente a Mt 28, 20;16, 18; 24, 14, 26, 13.
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Si todo esto era falso, ;ddnde estd la verdad de estas prediccio-
nes? ;Cémo las puertas del infierno no prevalecieron contra la
Iglesia? ; Cémo es que Cristo estd siempre con nosotros? Si, pues,
no estuviese con nosotros, la Iglesia no hubiera vencido. ;Cémo
es que el Evangelio se ha de extender por toda la tierra? Mas son
suficientes los que disputaron contra nosotros como testimonio de
la antigiiedad de nuestros libros, por gjemplo, Celso y Bataneon-
tes, que vino después de él; y no contradecian los (libros) que se
habian editado después de aquéllos, sino, al contrario, todo el
orbe lo recibid con unanimidad. Verdaderamente todo esto seria
imposible si no estuviera la gracia del Espiritu Santo... ;No ves
todo el orbe que se acerca (a la fe)? ;C6émo el error se extingue,
como la filosofia de los monjes resplandece mds que el sol? ;No
ves el coro de las virgenes? ;Observas a los birbaros como aco-
gen la religién? ; No ves a todos sometidos al mismo yugo?»™.

A través de un largo razonamiento el Criséstomo facilita la conclu-
sién que, de forma gradual, se va entreviendo: la existencia de la Iglesia
es, para ellos y para cualquier observador imparcial de cualquier época,
la expresién mds clara de la fuerza divina que actiia en el signo contra-
dictorio que acompafia la predicacidn apostdlica: Cristo crucificado.

«Si Cristo no estuviera con nosotros la Iglesia no hubiera vencido».
En la descripcién que hace el Crisdstomo presenta a sus oyentes el triun-
fo y la victoria de la Iglesia en todo el mundo: se aceptan los libros, tes-
timonios fieles de la predicacidn; la filosofia de los monjes, es decir, 1z
filosofia de la vida virtuosa, cada dia ilumina mas la vida de los hom-
bres; el coro de las virgenes resalta y pregona los valores del Reino; los
paganos abandonan su vida mundana y acogen la fe; es toda una auténti-
ca aventura y una indecible victoria que «seria imposible, si no estuviera
la gracia del Espiritu Santo».

No habla, a nuesiro entender, de dos cosas distintas. Porque ahi estd
realmente la fuerza del signo que hace posible la extensién de la Iglesia:
(no es a Cristo crucificado al que anuncia la predicacion apostélica?
Lcémo es que estd con nosotros? Es la gracia del Espiritu quien le resuci-
td v le hace presente, vivo, en la Iglesia. Por consiguiente, ya se emplee
una expresion u otra, estamos diciendo lo mismo.

Queda, pues, la Iglesia como dmbito de la presencia de Cristo enfre
nosotros y como signo de la accién del Espiritu Santo. De ahi que sean

*Hom VI, 52.
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frecuentes las referencias a la Iglesia que Pablo hace en la Carta: 22
veces la nombra expresamente, con el término, ademas de otras alusio-
nes a ella por medio de imagenes, como «cuerpo», «edificio», etc. Y es
interesante comprobar que, en la variedad de estas expresiones, se van
perfilando los distintos aspectos o caracteristicas de la Iglesia.

En cuatro aspectos Pablo se reficre a la Iglesia:

a) considerada como Iglesia universal™.

b} como la Iglesia que estd en una regi6én concreta™.
¢) a la Iglesia presente en una determinada cindad”,
d) incluso a la Iglesia que se retine en una casa™.

Con esto no queremos decir que en I Cor aparezca ya una eclesiolo-
gia desarrollada, como aparecera en las Cartas de la Cautividad y en las
Pastorales. Por otra parte, tampoco ecs este el tema de nuestro trabajo.
Pero si vemos expresadas por Pablo algunas lineas de pensamiento ecle-
sioldgico que serdn fundamentales en la posterior elaboracién de la teo-
logia sobre la Iglesia. En la I Cor. predomina la inmediatez de los pro-
blemas que plantea una comunidad cristiana que nace y la fuerzay el
entusiasmo de lo que se estd todavia iniciando.

A medo de ejemplo y como ilustracién de lo que acabamos de afir-
mar, resaltamos las siguientes ideas eclsioldgicas que, a nuestro enten-
der, aparecen claramente en esta Carta paulina:

1. La Iglesia Universal estd en la Iglesia particular y todas éstas son
la misma Iglesia™.

San Juan Criséstomo, desde el principio de su primera Homilia a I
Cor, deja clara su postura sobre e! sentido que, para él, tiene en esta
Carta el concepto €kkAnoiit:

«Pues aun cuando 1as cartas se escribieron sélo a los corintios, sin
embargo recuerda a todos los fieles de toda la tierra, indicando
que la Iglesia debe ser una en el orbe, aunque separada en
muchos lugares»*.

"En este sentido la emplea 17 veces:

-11 en singular: 4, 17;6, 4;10, 32;11, 22;12, 28;14, 4.5.12.19.23.28.35:15, 9.
-4 en plural, con la expresidn de: *«Iglesias de Dios»: 11, 16,

*«lglesias de los santos»: 14, 33. *«Todas las Iglesias»: 7, 17;13, 34.

"Se refiere el Apdstol a las Iglesias que estdn en Galacia: 16, 1. Asia 16, 19.
"La referencia es 16gicamente a la ciudad de Corinto: 1,2 y 11, 18.

™Se refiere a la Iglesia que se reiine en casa de Aquilas y Priscila: 16, 19.
®Cfr. I Corl, 2;11, 16;14.13.34;16, 1.19.

“Hom 1, 13,
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Entiende nuestro Autor que Pablo siempre habla de la misma y dnica
Iglesia. La referencia al lugar(orbe o Corinto) es consecuencia légica de
la condicién humana de sus miembros: se les puede considerar viviendo
en un lugar determinado o dispersos por todo el orbe. No afecta, por
tanto, a la significacién del término, sino que es simple referencia geo-
grifica por necesidades de la misma narracién.

En I Cor, el término, EkkAnGio empleado en cualquiera de las
acepciones a que antes nos referfamos: Iglesia universal, local o incluso
doméstica, y sea cual fuere la forma gramatical empleada: singular o
plural, con o sin articulo, etc., en cualquiera de estos casos el significado
es, en definitiva, €l mismo; la Iglesia quetida y fundada por Cristo, aun-
que, como es 16gico, cada uno de estos modos gramaticales subraye un
aspecto 0 ponga més acento en una u otra acepcion del término. En este
sentido se han decantado los diversos autores al explicar el significado
que Pablo da al sustantivo xxAnoto: A. Medebeill”’, Cremer-Kdgel®,
K. L. Schmidt®, y otros.

El término £xKkAnovo en Corinto ha sufrido el infiujo del mundo
griego: en su significado cristiano popular (la comunidad cristiana) se ha
introducido la fraseologia griega de las reuniones en asamblea y, por
esto, la xkxAncit significa asamblea, primera y directamente, para
designar después las Iglesias locales y terminar con el significado de
Iglesia universal®,

2. La causa de la unidad de la Iglesia es que toda clla es «del
sefior»®,

i tema e la unidad es posiblemente uno de los que el CrisGstomo
trata con mds frecuencia y vigor a lo largo de sus Homilias sobre esta
Carta. Comprobemos algunas de sus afirmaciones:

«La Iglesia debe ser una en el orbe, aunque en muchos lugares
dispersa, y mucho mds la que estd en Corinto. Pues si el lugar
separa, €l Sefior los une, pues es comun a todos... No digo, pues,
dice, que vosotros, que estdis en Corinto debéis estar unidos solo

siA, MEDEBIELLE, L’Eglise en DBS IL, 1934 col 634. Citade por K. L. Schmidt,
gikichnowt en GLNT IV, 1968, p. 1494,

20Cfr, Ibidem. 1505-1506.

uCfr. L. CERFAUX, La teologia della Chiesa secondo san Paolo, Ave, Roma 1968,
133, 202-204.

1 Cor 10, 32; 11, 22; 15, 9.

&] Cor 10, 32;11, 22,15, 9.
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con los corintios, sino con todos los que viven en el mundo, pues
tenéis en comuin al Sefior»®.

Distingue el Crisdstomo en la Iglesia un doble elemento: uno dife-
renciador y otro unitivo. Diferenciador: todos los cristianos que habitan
en las distintas regiones y ciudades repartidas por todo el orbe; unitivo:
el mismo Sefior, que forma, estd y de quien son todas esas cormunidades
dispersas. Es la fuerza y rafz de su unidad.

Y nuestro Autor refiere este elemento de unidad, el Sefior, en un
doble sentido: une entre si a los miembros de una misma comunidad y, a
la vez, une a todas las comunidades que existen esparcidas por toda la
tierra.

3. La Iglesia es una comunidad de salvacién: los que la forman son
oyiol® y llegan a ella los kyntoi®.

También San Juan Crisdstomo se hace eco de esta caracteristica que
sefiala San Pablo en ICor como inherente a la Iglesia, cuando afirma:

«;Qué es la santificacién? Lavatorio, purgacién. Les trae a la
memoria su pecado del cual les libré, y aconseja que sientan
humildemente: pues han sido santificados, no por sus buenas
obras, sino por la clemencia de Dios»®.

Pertenecer a la comunidad cristiana no es motivo de orgullo, sino de
agradecimiento, pues en ella se realiza la salvacién. No son las buenas
obras lzs que nos santifican, sino la clemencia de Dios. Por eso el
Crisdstomo explica las palabras del Apdstol como una invitacién a que
sientan humildemente y no olviden su origen, es decir, «su pecado del
cual les libré» el Sefior.

Como la Iglesia es la comunidad de los «santificados», Pablo hablard
también de que sus normas se cumplan en Corinto como v TOAG
Exkdnoiong TV oylav® y los que la forman son los ceylon®.

4. En la Iglesia existe una autoridad sobre todo en lo que concierne a
la predicacién apostdlica y al contenido de la fe*

" ®Haml, 13.
MICor 1, 2;6, 1 s.
#Cor 1, 2.24.
“Hom 1, 13.
“ICor 14, 33-34,
TCor 1, 2.
*“ICor 4, 8-21;9, 11 s;11, 16.
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Cuando el Criséstomo comenta el texto de Pablo en el que el Apéstol
se refiere a la visita que, en su nombre, les hari Timoteo”, dice:

«...Por-1o cual no tuvo bastante con decir: traerd a la memoyia,
sino... afiadié: mis caminos. No los suyos, sino los mios; esto es:
los planes, peligros, costumbres, leyes, preceptos, cdnones apos-
télicos y todo lo demés»™,

Nuestro Autor nombra aqui a un conjunto de medidas que el Apéstol
emplea en su misién evangelizadora. Y no sélo en Corinto, sino «en
todas las Iglesias». Se trata, pues, del ejercicio de una verdadera potestad
con la que Pablo gobierna las comunidades cristianas.

5. La idea de 1a Iglesia se expresa con la imagen de oo, indicando
la unidad de los que forman la Iglesia, a la vez que las distintas funcio-
nes de cada uno, con un fin comdn®.

Nuevamente el CrisGstomo, tomando pie de esta imagen que emplea
Pablo, insiste en el tema de 1a unidad de la Iglesia, sin olvidar el elemen-
to que hemos dado en llamar diferenciador:

«Pues se es del cuerpo o no se es, no porque uno esté colocado en
este lugar o en el otro; esto del lugar sélo indica la diferencia;
mas el estar unido o no: pues ser o 1o ser cuerpo resulta de esto:
de que se esté unido o no»*,

Directamenie nuestrs Autor presenta el tema en lo que éste tiene de
fundamental: se es o no se es cuerpo. Y esto sdlo se soluciona de una
manera: estar unido. Esto es lo esencial. Luego vendran las diferencias:
estar en este o en aquel lugar del cuerpo: eso no pertenece a la vida del
miembro, sino a la funcién.

Y, en otro texto, dice también el Crisdstomo:

«En parte”, esto es, que vuestra Iglesia es parte de aquella Iglesia
que estd en todas partes, y del cuerpo que estd formado por todas
las Igiesias; de manera que, no s6lo entre vosotros, sino en toda la

“ICor 4, 17.

“Hom XIV, 116,

*ICor 12, 12-27.

*Hom XXX, 252.

*Comenta San Juan Criséstomo el texto de ICor 12, 27: «Pues vosolros sois el cuerpo
de Cristo, y cada uno en parte».
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Iglesia que esta en todo el -orbe, debéis tener paz, si es que sois
justos, si sois miembros de todo el cuerpo»®.

En este texto aplica nuestro Autor a la Iglesia la imagen paulina de
cuerpo, resaltando el doble sentido en el que se ha de entender la unidad
de la Iglesia: los miembros entre sf y la comunidades entre si. Y esto lo
hace, no como quien trata un tema tangencial o accesorio, sine plantean-
do la cuestion de ser o no ser de la Iglesia:"si sois miembros de todo el
cuerpo», Es como si dijera: si no vivis esta unidad, esta«paz», no sois
miembros, ¥ si no sois miembros, no-sois cuerpo, y si no $ois cuerpo, no
sois Iglesia.

Esta imagen de cuerpo no es ajena en Pablo a la realidad del Cuerpo
del Sefior: «Para él (Pablo), la Iglesia, de manera misteriosa, es verdade-
ro cuerpo de Cristo, si bien en una forma propia de existir y manifestar-
se. Efectivamente, en el Nuevo Testamento, y particularmente en Pablo,
el cuerpo no puede sin mas identificarse con lo material del mismo
{odpl), sino que significa la aparicién visible, aqui abajo ligada general-
mente al coerpo, de una realidad esencial interna, generalmente perso-
nal; de ahi que la Iglesia, como cuerpo de Cristo, es el modo social de
existir del Sefior que pervive'y obra pnenmadticamente abajo, a la manera
come Cristo toma en la Encaristia un modo de existir sacramental.
Como no puede afirmarse —supuesta la presencia real—, que en la
Cena del Seiior el pan bendecido sea otro cuerpo de Cristo distinto del
que fue crucificado y estd ahora glorificado en el cielo™; asf tampoco la
Iglesia, si ha de ser realmente el cuerpo de Cristo, no puede tampoce ser
otro, sobre todo cuando en ICor 10,17 se atestigua expresamente la uni-
dad fundamental del cuerpo eucaristico y eclesial del Sefior'®.

6. También es muy elocuente la imagen de edificio o construccién
olkodoun™, que afiade a la idea de unidad la categoria espacial.

En este sentido escribe E. Schweizer: La Iglesia «es el dmbito de
bendicién, en el que el Crucificado sigue influyendo, y el dmbito de
soberania en el que también el Resucitado sigue actuando»'®

Aprovecha también el Criséstomo esta imagen paulina de «edifica-

“Hom XXXII, 264.

®Cfr. ICor 10, 16;11, 27.

], B. BAUER, lglesia en DTB, 488-489,

T Cor 3, 9; cfr. 10,23

E, SCHWIZER, Gemeinde und Gemeindeordnung im Neuen Testament, Zwingli,
Zurich 1959, 83,
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cién» para insistir en el tema de la unidad. Oigamos uno de sus varios
comentarios al respecto:

«La edificacién no es del artifice, sino del amo. Si, pues, sois edi-
ficacién, no conviene que estéis divididos, pues en ese caso esto
no serfa edificacién»'®.

En este breve texto, nuestro Autor aduce dos razones para hacer ver
la absoluta necesidad de 1a unidad de 1a Iglesia: por una parte dice que la
edificacion «no es del artifice, sino del amo». Con esto deja claro que la
Iglesia es de Dios y sélo quien ha recibido de El la misién de regirla,
puede disponer y decidir dentro de ella. Por otra parte, el mismo concep-
to v realidad de la «edificacidns, materialmente considerada, si sus ele-
mentos estdn separados, no se sostiene, no es un edificio, sine simple-
mente un montén de ruinas.

7. Aungue los cargos y ministerios institucionalizados pertenecen a
una época posterior, sin embrago ya se habla en ICor de como el
Espiritu obra en la Iglesia los distintos ministerios y carismas'™.

Asi explica el Criséstomo la razén de los carismas y sus efectos, con
frecuencia negativos, en la comunidad de Corinto:

«;,Qué sucedia entonces? Cuando alguno se bautizaba, enseguida
hablaba en lenguas, y no solamente en lenguas, sino que incluso
muchos profetizaban y otros manifestaban otros muchos poderes.
Mas como Negaban de los {dolos ¥ no conocfan nada con clari-
dad, ni habian sido educados en las antiguas Escrituras, enseguida
los bautizados recibian el Espiritu, pero, como es invisible, no le
vefan y la gracia obraba algin signo visible que fuese prueba de
su accién e inmediatamente uno hablaba la lengua persa, otro la
romana, otro la hindd, otro cualquier otra, y esto demostraba a los
de fuera que el Espiritu Santo estaba en el que hablaba.

Como los Apéstoles recibieron al principio este signo, también
los fieles recibieron el don de las lenguas; y no sdlo éste, sino
otros muchos. Pues también muchos resucitaban a los muertos y
expulsaban demonios y hacian admirablemente otras muchas
cosas. Y algunos tenfan pocos dones, pero otros tenian muchos;
pero el don que més tenfan era el don de lenguas. Y esta fue la

S om VIII, 72.
“ICor 12, 4-11; cfr. 12, 14-25.
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causa del cisma entre ellos, no por su propia naturaleza (del don),
sino de los que los recibfan con espiritu desagradecido. Pues los
que tenfan mds, actuaban contra los que tenian menos; y éstos, a
su vez, se ofendian y envidiaban a los que tenfan més... De ahi
que recibieran una plaga mortal, mientras desaparecia la caridad
entre ellos»!®.

En Corinto la presencia de los carismas fue, desde el principio, un
hecho comuin que garantizaba, sobre todo para los que aln no habfan
recibido la fe, la verdad de la accién de 1a gracia recibida en el bautismo.
El bautizado recibia en el sacramento al Espiritu Santo, pero, «como es
invisible», su presencia se hacia ostensible mediante 1la manifestacién de
los carismas, sobre todo el don de lenguas.

Sin embargo, como sefiala el Criséstomo, no era la existencia de
estos carismas en la comunidad, sino el recibirlos con «espiritu desagra-
decido", to que les llevaba a una soberbia y a una competitividad absur-
das. Esto hacfa que llegaran incluso a ofenderse entre ellos y a dar paso a
la envidia, sobre todo en aquellos fieles que se crefan menos beneficia- -
dos por estos dones. De esta forma, «desaparecia la caridad entre ellos»
v la vida de la comunidad recibfa un golpe mortal.

Buen conocedor de esta situacion, Pablo les dard, después de unos
criterios muy claros sobre el sentido, la importancia y el uso de los caris-
mas, un sabio consejo: «aspirad a los mejores dones. Pero quiero mostra-
ros un camino mejor»': es bueno ser enriquecidos con los dones del
Espiritu; pero es mejor vivir la caridad, andar los caminos del amor.

Hemos querido expresar, con esta exposicién que acabamos de
hacer, la importancia que en la Carta paulina, objeto de nuestro trabajo,
tiene el tema de la Iglesia que, signo de la accién de Dios en ia historia,
nos presenta el testimonio claro de la verdad de la predicacion apostéli-
ca.

Ya al principio de este capitulo habldbamos de la necesidad del signo
para que el anuncio del Evangelio sea aceptado con sinceridad de cora-
zén y claridad de mente. Y esta es una exigencia justa, tanto por la natu-
raieza del mensaje, que si se dice divino, debe ir acompafiado del signo o
de los signos que lo avalen como tal; como por la naturaleza humana
que, en el acto de la fe debe prestar una obediencia siempre razonable,
aungue no racional. Y el que deba ser razonable exige el signo que

"Hom XXIX, 239-240.
] Cor 12, 31.
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garantice la verdad divina que se anuncia al hombre mediante la predica-
cién apostélica. Y, en este punto, nos parece oportuno hacer nuestra la
afirmacién de E. Boularand: «para satisfacer esta legitima exigencia, el
Criséstomo sefiala como un solo (signo), pero espléndido: el milagro de
la Iglesia»'".

No queremos acabar este apartado sin traer dos ejemplos de San Juan
Criséstomo sobre el tema que estamos viendo. En los dos Pablo corrige
el comportamiento incorrecto gue, segiin la informacidn que le ha Hega-
do, se da en Corinto. Uno de ellos es el escdndalo del incestuoso y el
otro, €l modo de celebrar el dgape que precedia a la celebracién de la
eucaristia. _

Cuando Pablo habla de este lamentable caso, «que ni siquiera entre
los gentiles« se da, no se dirige directamente al que tal hizo, sino que
hace responsables a todos'®. Nuestro Autor lo expresa, a nuestro juicio,
de una forma muy significativa:

«Se ha cometido un pecado en la Iglesia de los corintios»'®.

Lo que Pablo estd indicando al hacer responsable a toda la comuni-
dad del pecado que corrige, San Juan Criséstomo lo afirma de un modo
mas directo, como vemos en su texto,

Se trata, pensamos, para nuestro Autor, de un pecado cometido por
una persona, pero que, al ser miembro de la comunidad cristiana, es toda
la Iglesia la que realmente es responsable de esa accién. La comunidad
no es inmune al comportamiento de sus miembros, sino al contrario, 28
en el seno de ella misma donde se realiza esa acci6n y, por consiguiente,
es toda ella la que se ve implicada en esa conducta. Por eso San Pablo
les echard en cara que, «no se han puesto de luto», ni «han quitado de en
medio»'"® al que tal cometio.

Podemos decir que, para nuestro Autor, toda la Iglesia participa del
mal, como evidentemente, toda la Iglesia es signo e instrumento de sal-
vacidn. .

Desde cualquier perspectiva que se le mire, positiva o negativa, 1a
vida del cristiano tiene una dimensidn eclesial, puesto que es en el seno

. wE, BOULARAND, La venue de homme & la foi, d'aprés saint Jean Chrysostome,
Analecta Gregoriana 18, Romae 1939, 101.
“[Cor 5, 1-2.
“Hom XV, 121.
wiCor 5, 2.
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de la Iglesia donde resuena toda accidn que, aunque realizada individual-
mente, deja por eso de ser exclusivamente individual.

Nos parece que la eleccidn que aqui hace el Criséstomo del verbo
ylyvopon, en lugar de cualquier otro, v.gr. TOlE® 0 LopPTave, indica la
importancia del acontecimiento que nuestro Autor quiere resaltar en ese
pecado, precisamente por su caracter inevitablemente eclesial.

Vemos, pues, que es la Iglesia, en el pensamiento del Criséstomo, la
que aparece como referencia cualificada, en definitiva, del comporta-
miento del cristiano.

Otro texto, a modo también de ejemplo, que nos parece significativo,
es el que corresponde al comentario de San Juan Criséstomo a la correc-
cién que hace Pablo a la comunidad de Corinto respecto a sus reuniones
para celebrar la Eucaristia. Los abusos que alli se cometen, que podria-
mos resumir en la falta de unién v de amor fraterno, sobre todo en los
pobres, Pablo los refiere, en iltima y principal instancia, a que con ese
proceder se desprecia a la Iglesia'™.

Comenta a este respecto nuestro Autor:

«; Ves como pasa a la Iglesia la acusacién de ultraje a los pobres,
para hacer asi mis grave su discurso?... Pues no sélo los pobres,
sino también la Iglesia es afectada por el ultraje»'*2

De nuevo se repite la doctrina del Criséstomo sobre la resonancia
eclesial del comportamiento cristiano. Y, dice nuestro Autor, que Pablo
se refiere 2 lz Iglesia «para hacer asi mas grave su discurso». Si era
grave para un cristiano ofender a un hermano, lo es més si éste es pobre,
pues con él se ha de vivir de modo més efectivo el amor fraterno traduci-
do en compartir también los bienes materiales; y esta gravedad se hace
mis condenable porque en esa accién egoista es la Iglesia a la que verda-
deramente se ultraja.

Pensamos que légicamente en coalquiera de los dos ejemplos que
hemos aducido, aunque se trate de comportamientos incorrectos, bien de
una persona o bien de algunos de un grupo con otros de ese grupo, lo
que realmente estd alli presente es la Iglesia, pues ésta no es otra cosa
que ellos mismos, en cuanto que, convocados por la palabra anunciada
por la predicacién apostélica, se convierten en comunidad de salvacion,
en Iglesia de Dios.

"MCfr. ICor 11, 20-22.
"Efom XXVII. 228.
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El signo de salvacidn que es la Iglesia aparecerd con mds o menos
claridad, segun sea la santidad de vida de los que la forman y constitu-
yen. De ahf el dafio que un comportamiento incorrecto, aunque sea de un
solo miembro, infiere a toda la Iglesia. Es por esto, por lo que decimos
que nos parece de gran importancia comprobar cémo el Criséstomo
resalta la dimensidn personal y eclesial, a la vez, de la vida del cristiano.

Y, en cuanto que la vida del cristiano tiene esa necesaria dimensién
social, se convierte, junto con la del resto de los miembros de la Iglesia,
en signo, claro u opaco, de la intervencidn de Dies en el laberioso y coli-
diano que hacer apostélico del anuncio del kfjpuyno.

Francisco Rubio Miralles

PARROCO DE SANTIAGO APOSTOL
PLIEGO (MURCIA)
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