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1. En la primera pregunta, el parroco y rector del santuario de Santa Maria del Amor Divino en
Castel di Leva pidio indicaciones concretas para poder realizar con mayor eficacia la mision del
santuario mariano de la diocesis de Roma mas amado.

Ante todo, quisiera decir que estoy contento y feliz de sentirme aqui realmente Obispo de una
gran diécesis. El cardenal vicario ha dicho que esperais luz y consuelo. Y os confieso que ver a
tantos sacerdotes de todas las generaciones es luz y consuelo para mi. Ya desde la primera
pregunta sobre todo he aprendido: y esto me parece también un elemento esencial de nuestro
encuentro. Aqui puedo oir la voz viva y concreta de los parrocos, sus experiencias pastorales, y
asi puedo comprender también yo vuestra situacion concreta, las cuestiones que afrontais,
vuestras experiencias y dificultades. Puedo vivirlas no sélo de modo abstracto, sino en un
coloquio concreto con la vida real de las parroquias.

Respondo a esta primera pregunta. Me parece que usted ha dado esencialmente también la
respuesta sobre lo que puede hacer este santuario... Sé que es el santuario mariano mas querido
por los romanos. Yo mismo, cuando fui en diversas ocasiones al santuario antiguo, experimenté
esta piedad tan arraigada. Se percibe la presencia orante de las distintas generaciones y casi se
palpa la presencia materna de la Virgen. Las distintas generaciones que vienen al encuentro de
Maria con sus deseos, necesidades, estrecheces, sufrimientos e incluso alegrias nos permiten
constatar realmente esta antigua devocidn mariana. Asi, ese santuario, al que van las personas
con sus esperanzas, problemas, interrogantes, sufrimientos, es un hecho esencial para la
diécesis de Roma. Comprobamos cada vez mas que los santuarios son una fuente de vida y de fe
en la Iglesia universal, y lo mismo en la Iglesia de Roma. En mi tierra natal tuve la experiencia de
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las peregrinaciones a pie a nuestro santuario nacional de Altétting. Es una gran mision popular.
Van sobre todo los jévenes y, peregrinando a pie durante tres dias, viven en clima de oracion, de
examen de conciencia, casi redescubriendo su conciencia cristiana de fe. Esos tres dias de
peregrinacion son dias de reconciliacion, de oracion, son un verdadero camino hacia la Virgen,
hacia la familia de Dios y, también, hacia la Eucaristia. Caminando, van a la Virgen y van, con la
Virgen, al Senor, al encuentro eucaristico, preparandose a la renovacion interior por medio de la
confesion. Viven de nuevo la realidad eucaristica del Sefor que se entrega a si mismo, como la
Virgen dio su propia carne al Sefor, abriendo asi la puerta a la Encarnacion. La Virgen dio su
carne para la Encarnacion, y asi hizo posible la Eucaristia, en la que recibimos la Carne que es el
Pan para el mundo. Saliendo al encuentro de la Virgen, los jovenes aprenden a ofrecer su propia
carne, la vida de cada dia, para entregarla al Senor. Y aprenden a creer, a decir, poco a poco, "si"
al Senor.

Por eso, retomando la pregunta, diria que el santuario como tal, como lugar de oracion, de
confesion, de celebracion de la Eucaristia, es un gran servicio en la Iglesia de nuestros dias para
la diécesis de Roma. Por tanto, pienso que el servicio esencial, del que usted, por otra parte, ha
hablado de modo concreto, es precisamente ofrecerse como lugar de oracion, de vida
sacramental y de vida de caridad. Si he entendido bien, usted ha hablado de cuatro dimensiones
de la oracion. La primera es personal. Y aqui Maria nos muestra el camino. San Lucas nos dice
dos veces que la Virgen "guardaba todas estas cosas y las meditaba en su corazén" (Lc 2, 19; cf.
2, 51). Era una persona en coloquio con Dios, con la palabra de Dios, y también con los
acontecimientos a través de los cuales Dios hablaba con ella. EI Magnificat es un "tejido" de
palabras de la Sagrada Escritura, y nos muestra cdmo Maria vividé en un coloquio permanente con
la palabra de Dios y, asi, con Dios mismo. Naturalmente, en la vida junto al Sefior estuvo siempre
en coloquio con Cristo, con el Hijo de Dios y con el Dios trino. Por consiguiente, aprendamos de
Maria a hablar personalmente con el Senor, ponderando y conservando en nuestra vida y en
nuestro corazon la palabra de Dios, para que se convierta en verdadero alimento para cada uno.
De este modo, Maria nos guia en una escuela de oracion, en un contacto personal y profundo con
Dios.

La segunda dimension de la que usted ha hablado es la oracién liturgica. En la liturgia el Sefior
nos ensena a rezar, primero dandonos su Palabra y después introduciéndonos mediante la
oracion eucaristica en la comunién con su misterio de vida, de cruz y de resurreccion. San Pablo
dijo en una ocasion que "no sabemos como pedir para orar como conviene" (Rm 8, 26): no
sabemos como rezar, qué decirle a Dios. Por eso Dios nos ha dado las palabras para la oracion,
tanto en el Salterio, como en las grandes oraciones de la sagrada liturgia o en la misma liturgia
eucaristica. Aqui nos ensefna a rezar. Entramos en la oracién que se ha formado a lo largo de los
siglos bajo la inspiracion del Espiritu Santo, y nos unimos al coloquio de Cristo con el Padre. Por
tanto, la liturgia es sobre todo oracion: primero escucha y después respuesta, sea en el salmo
responsorial, sea en la oracion de la Iglesia, sea en la gran plegaria eucaristica. La celebramos
bien, si la celebramos con actitud "orante", uniéndonos al misterio de Cristo y a su coloquio de
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Hijo con el Padre. Si celebramos la Eucaristia de este modo, primero como escucha y después
como respuesta, o sea, como oracion con las palabras indicadas por el Espiritu Santo, la
celebramos bien. Y la gente es atraida a través de nuestra oracion comun hacia la comunidad de
los hijos de Dios.

La tercera dimension es la piedad popular. Un importante documento de la Congregacion para el
culto divino y la disciplina de los sacramentos habla de esta piedad popular y nos indica como
"orientarla". La piedad popular es una fuerza nuestra, porque se trata de oraciones muy
arraigadas en el corazon de las personas. Incluso personas que estan algo alejadas de la vida de
la Iglesia y no tienen una gran comprension de la fe, se sienten tocados en el corazén por esta
oracion. Se debe solo "iluminar" estos gestos, "purificar” esta tradicion, para que se convierta en
vida actual de la Iglesia.

Luego, la adoracion eucaristica. Estoy muy agradecido, porque se renueva de forma constante.
Durante el Sinodo sobre la Eucaristia, los obispos hablaron mucho de su experiencia, de como
las comunidades recobran nueva vida con esta adoracién, incluso nocturna, y de cémo
precisamente asi nacen nuevas vocaciones. Puedo decir que dentro de poco firmaré la
exhortacion postsinodal sobre la Eucaristia, que luego estara a disposicion de la Iglesia. Es un
documento que se ofrece precisamente para la meditacion. Sera una ayuda tanto en la
celebracion liturgica, como en la reflexion personal, en la preparacion de las homilias, en la
celebracion de la Eucaristia. Y servira también para guiar, iluminar y revitalizar la piedad popular.

Por ultimo, usted nos ha hablado del santuario como lugar de la caritas. Esto me parece muy
l6gico y necesario. He releido hace poco tiempo lo que san Agustin dice en el libro X de las
Confesiones: he sido tentado, y ahora comprendo que era una tentacion encerrarme en la vida
contemplativa, buscar la soledad contigo, Sefor; pero tu me lo has impedido, me has sacado y
me has hecho oir las palabras de san Pablo: "Cristo murié por todos. Asi nosotros debemos morir
con Cristo y vivir para todos"; he comprendido que no puedo encerrarme en la contemplacion; tu
has muerto por todos, por tanto, debo vivir contigo para todos, y asi vivir las obras de caridad. La
verdadera contemplacién se demuestra en las obras de caridad. Por consiguiente, el signo de que
verdaderamente hemos rezado, de que nos hemos encontrado con Cristo, es que somos "para
los demas". Asi debe ser un parroco. Y san Agustin era un gran parroco. Dice: en mi vida queria
vivir siempre a la escucha de la Palabra, en meditacion, pero ahora —dia a dia, hora a hora—
debo estar a la puerta, donde suena siempre la campanilla: debo consolar a los afligidos, ayudar
a los pobres, reprender a los que disputan, crear paz, etc. San Agustin hace una lista de todo el
trabajo de un parroco, porque en aquel tiempo el obispo era también lo que ahora es el cadi en
los paises islamicos. Podemos decir que para los problemas de derecho civil era el juez de paz:
debia favorecer la paz entre los que disputaban. Por tanto, vivié una existencia que para él,
hombre contemplativo, fue muy dificil. Pero comprendié esta verdad: asi estoy con Cristo; siendo
"para los demas", estoy en el Sefior crucificado y resucitado.
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Me parece que este es un gran consuelo para los parrocos y los obispos. Si queda poco tiempo
para la contemplacion, siendo "para los demas", estamos con el Senor. Usted ha hablado de los
otros elementos concretos de la caridad, que son muy importantes. Son también un signo para
nuestra sociedad, en particular, para los nifios, los ancianos, los que sufren. Por tanto, pienso que
usted, con estas cuatro dimensiones de la vida, nos ha dado la respuesta a la pregunta: ;qué
debemos hacer en nuestro santuario?

2. Un sacerdote que se ocupa de la pastoral juvenil en la didcesis le pidio una palabra de
orientacion sobre el modo de transmitir a los jovenes la alegria de la fe cristiana, en particular
frente a los desafios culturales actuales y le insto a indicar los temas prioritarios sobre los que
emplear mas las energias para ayudar a los muchachos y muchachas a encontrar concretamente
a Cristo.

Gracias por el trabajo que realiza por los adolescentes. Sabemos que la juventud debe ser
realmente una prioridad en nuestro trabajo pastoral, porque vive en un mundo alejado de Dios. Y
en nuestro contexto cultural es muy dificil tener el encuentro con Cristo, vivir la vida cristiana, la
vida de fe. Los jovenes necesitan mucho acompanamiento para poder encontrar realmente este
camino. Aunque por desgracia vivo bastante lejos de ellos y, por tanto, no puedo dar indicaciones
muy concretas, diria que el primer elemento me parece precisamente y sobre todo el
acompanamiento. Deben experimentar que se puede vivir la fe en este tiempo, que no se trata de
una cosa del pasado, sino que es posible vivir hoy como cristianos y encontrar asi realmente el
bien.

Recuerdo un elemento autobiografico en los escritos de san Cipriano: He vivido en este mundo
nuestro —dice— totalmente alejado de Dios, porque las divinidades estaban muertas y Dios no
era visible. Y viendo a los cristianos, he pensado: es una vida imposible, jesto no se puede
realizar en nuestro mundo! Pero después, encontrando a algunos de ellos, estando en su
compania, dejandome guiar en el catecumenado, en este camino de conversion hacia Dios, poco
a poco he comprendido: jes posible! Y ahora soy feliz por haber encontrado la vida. He
comprendido que aquella otra no era vida, y en verdad —confiesa— sabia ya antes que aquella
no era la verdadera vida.

Me parece muy importante que los jovenes encuentren a personas —bien de su edad, bien mas
maduras— en las que puedan descubrir que la vida cristiana hoy es posible y también razonable
y realizable. Sobre estos dos ultimos elementos creo que existen dudas: sobre la factibilidad,
porque los demas caminos estan muy lejos del estilo de vida cristiano, y sobre la racionalidad,
porque a primera vista parece que la ciencia nos dice cosas totalmente diversas y, por tanto, no
es posible comenzar un recorrido razonable hacia la fe, de modo que se muestre que es una cosa
en sintonia con nuestro tiempo y con la razon.

El primer punto es, pues, la experiencia, que abre luego la puerta también al conocimiento. En
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este sentido, el "catecumenado” vivido de modo nuevo, es decir, como camino comun de vida,
como experiencia comun del hecho de que es posible vivir asi, es de gran importancia. Sélo si
hay una cierta experiencia, se puede también comprender. Recuerdo un consejo que Pascal daba
a un amigo no creyente. Le decia: prueba a hacer las cosas que hace un creyente y, después,
con esta experiencia, veras que todo es légico y verdadero.

Un aspecto importante nos lo muestra precisamente ahora la Cuaresma. No podemos pensar en
vivir inmediatamente un vida cristiana al ciento por ciento, sin dudas y sin pecados. Debemos
reconocer que estamos en camino, que debemos y podemos aprender, que necesitamos también
convertirnos poco a poco. Ciertamente, la conversién fundamental es un acto que es para
siempre. Pero la realizacion de la conversion es un acto de vida, que se realiza con paciencia
toda la vida. Es un acto en el que no debemos perder la confianza y la valentia del camino.
Precisamente debemos reconocer esto: no podemos hacer de nosotros mismos cristianos
perfectos de un momento a otro. Sin embargo, vale la pena ir adelante, ser fieles a la opcién
fundamental, por decirlo asi, y luego continuar con perseverancia en un camino de conversion
que a veces se hace dificil. En efecto, puede suceder que venga el desanimo, por lo cual se
quiera dejar todo y permanecer en un estado de crisis. No hay que abatirse enseguida, sino que,
con valentia, comenzar de nuevo. El Sefior me guia, el Sefor es generoso y, con su perdon, voy
adelante, llegando a ser generoso también yo con los demas. Asi, aprendemos realmente a amar
al projimo y la vida cristiana, que implica esta perseverancia de no detenerme en el camino.

En cuanto a los grandes temas, diria que es importante conocer a Dios. El tema "Dios" es
esencial. San Pablo dice en la carta a los Efesios: "Recordad como en otro tiempo estabais sin
esperanza y sin Dios. Pero ahora, en Cristo Jesus, vosotros, los que en otro tiempo estabais
lejos, habéis llegado a estar cerca" (Ef2, 11-13). Asi la vida tiene un sentido, que me guia
también en medio de las dificultades. Por consiguiente, es necesario volver al Dios creador, al
Dios que es la razon creadora, y luego encontrar a Cristo, que es el Rostro vivo de Dios.
Podemos decir que aqui hay una reciprocidad. Por una parte, el encuentro con Jesus, con esta
figura humana, historica, real, me ayuda a conocer poco a poco a Dios; y, por otra, conocer a
Dios me ayuda a comprender la grandeza del misterio de Cristo, que es el Rostro de Dios. Sélo si
logramos entender que Jesus no es un gran profeta, una de las personalidades religiosas del
mundo, sino que es el Rostro de Dios, que es Dios, hemos descubierto la grandeza de Cristo y
hemos encontrado quién es Dios. Dios no es s6lo una sombra lejana, la "Causa primera", sino
que tiene un Rostro: es el Rostro de la misericordia, el Rostro del perdon y del amor, el Rostro
del encuentro con nosotros. Por tanto, estos dos temas se compenetran reciprocamente y deben
ir siempre juntos.

Ademas, debemos comprender que la Iglesia es la gran compariera del camino en el que
estamos. En ella la palabra de Dios se mantiene viva y Cristo no es sélo una figura del pasado,
sino que esta presente. Asi, debemos redescubrir la vida sacramental, el perdon sacramental, la
Eucaristia, el bautismo como nacimiento nuevo. San Ambrosio, en la Noche pascual, en la ultima



catequesis mistagogica, dijo: Hasta ahora hemos hablado de las cosas morales; ahora es el
momento de hablar del Misterio. Habia ofrecido una guia para la experiencia moral, naturalmente
a la luz de Dios, que luego se abre al Misterio. Pienso que hoy estas dos cosas deben
compenetrarse: un camino con Jesus, que descubre cada vez mas la profundidad de su misterio.
Asi, se aprende a vivir de modo cristiano, se aprende la grandeza del perddén y la grandeza del
Sefor, que se entrega a nosotros en la Eucaristia.

En este camino nos acompanan los santos. Ellos, a pesar de tantos problemas, vivieron y son la
"interpretacion” auténtica y viva de la Sagrada Escritura. Cada uno tiene su santo, del que puede
aprender mejor qué comporta vivir como cristiano. Son, sobre todo, los santos de nuestro tiempo.
Y luego, por supuesto, esta siempre Maria, que es la Madre de la Palabra. Redescubrir a Maria
nos ayuda a ir adelante como cristianos y a conocer al Hijo.

3. El rector de la iglesia de Santa Lucia del Gonfalone expuso la experiencia de la lectura integral
de la Biblia que esta haciendo la comunidad junto con la Iglesia valdense, y pregunto cual es el
valor de la palabra de Dios en la comunidad eclesial, como promover el conocimiento de la Biblia
para que la Palabra forme a la comunidad también para un camino ecumeénico.

Usted tiene ciertamente una experiencia mas concreta de como hacer esto. Ante todo, puedo
decir que el proximo Sinodo tratara sobre la palabra de Dios. He visto ya los Lineamenta
elaborados por el Consejo del Sinodo, y pienso que estaran bien presentadas las diversas
dimensiones de la presencia de la Palabra en la Iglesia.

Sin duda alguna, la Biblia, en su integridad, es algo grandioso y que hay que descubrir poco a
poco. Porque si la consideramos sélo parcialmente, a menudo puede resultar dificil comprender
que se trata de la palabra de Dios: por ejemplo, en ciertas partes de los libros de los Reyes, con
las cronicas, con el exterminio de los pueblos existentes en Tierra Santa. Muchas otras cosas son
dificiles. Precisamente también el Qohélet puede ser aislado y puede resultar muy dificil:
justamente parece teorizar la desesperacion, porque nada permanece y porque también el sabio
al final muere junto con los necios. Acabamos de leerlo ahora en el Breviario.

Un primer punto me parece precisamente leer la Sagrada Escritura en su unidad e integridad.
Cada parte forma parte de un camino, y solo viéndolas en su integridad, como un camino unico,
donde una parte explica la otra, podemos comprender esto. Detengamonos, por ejemplo, con el
Qohélet. En otro tiempo estaba la palabra de la sabiduria, segun la cual quien es bueno vive
también bien, es decir, Dios premia a quien es bueno. Y después viene Job y se ve que no es asi,
y precisamente quien vive bien sufre mas. Parece verdaderamente olvidado por Dios. Siguen los
Salmos de aquel periodo, donde se dice: ¢qué hace Dios? Los ateos, los soberbios viven bien,
estan gordos, se alimentan bien, se rien de nosotros y dicen: ;ddénde esta Dios? No se interesa
por nosotros, y nosotros hemos sido vendidos como ovejas de matadero ¢ Qué haces con
nosotros? ¢ Por qué es asi? Llega el momento en que el Qohélet dice: pero toda esta sabiduria,
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al final, ; donde permanece? Es un libro casi existencialista, en el que se afirma: todo es vano.
Este primer camino no pierde su valor, sino que se abre a la nueva perspectiva que, al final,
conduce hacia la cruz de Cristo, "el Santo de Dios", como dice san Pedro en el capitulo sexto del
evangelio de san Juan. Termina con la cruz. Y precisamente asi se demuestra la sabiduria de
Dios, que luego nos describira san Pablo.

Y, por tanto, solo si consideramos todo como un unico camino, paso a paso, y aprendemos a leer
la Escritura en su unidad, podemos también realmente acceder a la belleza y a la riqueza de la
Sagrada Escritura. Por consiguiente, leer todo, pero siempre teniendo presente la totalidad de la
Sagrada Escritura, donde una parte explica la otra, un paso del camino explica el otro. La
exégesis moderna puede ser de gran ayuda en lo que respecta a este punto. Consideremos, por
ejemplo, el libro de Isaias, cuando los exegetas descubrieron que a partir del capitulo 40 el autor
es otro, el Deutero-Isaias, como se dijo en aquel tiempo. Para la teologia catdlica fue un momento
de gran terror.

Alguno pens6 que asi se destruia Isaias y, al final, en el capitulo 53, la visién del Siervo de Dios
ya no era del Isaias que habia vivido casi 800 anos antes de Cristo. ; Qué hacemos?, se
preguntaron. Ahora hemos comprendido que todo el libro es un camino de relecturas siempre
nuevas, donde se entra cada vez con mas profundidad en el misterio propuesto al inicio y se abre
cada vez mas plenamente cuanto estaba inicialmente presente, pero aun cerrado.

En un libro podemos comprender precisamente todo el camino de la Sagrada Escritura: se trata
de una relectura permanente, un volver a comprender cuanto se ha dicho antes. La luz se va
encendiendo lentamente y el cristiano puede comprender cuanto el Sefior ha dicho a los
discipulos de Emaus, explicandoles que todos los profetas habian hablado de él. El Sefor nos
abre la ultima relectura: Cristo es la clave de todo, y sélo uniéndose en el camino a los discipulos
de Emaus, sélo caminando con Cristo, releyendo todo en su luz, con él crucificado y resucitado,
entramos en la riqueza y en la belleza de la Sagrada Escritura.

Por esta razoén, diria que el punto importante es no fragmentar la Sagrada Escritura.
Precisamente la critica moderna, como vemos ahora, nos ha hecho comprender que es un
camino permanente. Y también podemos ver que es un camino que tiene una direccidon y que
Cristo es el punto de llegada. Comenzando desde Cristo podemos reanudar el camino y entrar en
la profundidad de la Palabra.

Resumiendo, diria que la lectura de la Sagrada Escritura debe ser siempre una lectura a la luz de
Cristo. Sélo asi podemos leer y comprender, incluso en nuestro contexto actual, la Sagrada
Escritura y obtener realmente de ella la luz. Debemos comprender esto: la Sagrada Escritura es
un camino con una direccidén. Quien conoce el punto de llegada también puede dar, ahora de
nuevo, todos los pasos y aprender asi, de modo mas profundo, el misterio de Cristo.
Comprendiendo esto, también hemos comprendido el caracter eclesial de la Sagrada Escritura,
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porque estos caminos, estos pasos del camino, son pasos de un pueblo. Es el pueblo de Dios
que va adelante. El verdadero propietario de la Palabra es siempre el pueblo de Dios, guiado por
el Espiritu Santo, y la inspiracion es un proceso complejo: el Espiritu Santo guia adelante, y el
pueblo recibe.

Es, pues, el camino de un pueblo, del pueblo de Dios. La sagrada Escritura hay que leerla bien.
Pero esto solo puede hacerse si caminamos dentro de este sujeto que es el pueblo de Dios que
vive, que es renovado y fundado de nuevo por Cristo, pero que conserva siempre su identidad.

Por consiguiente, diria que hay tres dimensiones relacionadas y compenetradas entre si: la
dimensidn histdrica, la dimensidn cristologica y la dimension eclesioldégica —del pueblo en
camino—. En una lectura completa las tres dimensiones estan presentes. Por eso, la liturgia —la
lectura comun y orante del pueblo de Dios— sigue siendo el lugar privilegiado para la
comprension de la Palabra, porque precisamente aqui la lectura se convierte en oracidon y se une
a la oracion de Cristo en la Plegaria eucaristica.

Quisiera anadir aun una cosa, que han subrayado todos los Padres de la Iglesia. Pienso, sobre
todo, en un bellisimo texto de san Efrén y en otro de san Agustin, en los que se dice: si has
comprendido poco, acepta, no pienses que has comprendido todo. La Palabra sigue siendo
siempre mucho mas grande de lo que has podido comprender. Y esto hay que decirlo ahora de
modo critico ante una cierta parte de la exégesis moderna, que piensa que ha comprendido todo
y que por eso, después de la interpretacion elaborada por ella, ya no se puede decir nada mas.
Esto no es verdad. La Palabra es siempre mas grande que la exégesis de los Padres y que la
exégesis critica, porque también esta comprende sélo una parte, diria, mas bien, una parte
minima. La Palabra es siempre mas grande, este es nuestro gran consuelo. Y, por una parte, es
hermoso saber que hemos comprendido solamente un poco. Es hermoso saber que existe aun un
tesoro inagotable y que cada nueva generacion redescubrird nuevos tesoros e ira adelante con la
grandeza de la palabra de Dios, que va siempre delante de nosotros, nos guia y es siempre mas
grande. Con esta certeza se debe leer la Escritura.

San Agustin dijo: beben de la fuente la liebre y el asno. El asno bebe mas, pero cada uno bebe
segun su capacidad. Sea que seamos liebres, sea que seamos asnos, estemos agradecidos
porque el Sefor nos permite beber de su agua.

4. El tema de esta pregunta fueron los Movimientos eclesiales y las nuevas comunidades, don
providencial para nuestro tiempo, realidades con un impulso creativo que viven la fe y buscan
nuevas formas de vida para encontrar una justa colocacion misionera en la Iglesia. Se pidio al
Papa un consejo sobre como insertarse para desarrollar realmente un ministerio de unidad en la
Iglesia universal.

Bien, veo que debo ser mas breve. Gracias por esta pregunta. Me parece que usted ha citado las
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fuentes esenciales de cuanto puedo decir sobre los movimientos. En este sentido, su pregunta es
también una respuesta.

Quisiera precisar inmediatamente que durante estos meses estoy recibiendo a los obispos
italianos en visita "ad limina", y asi puedo aprender un poco mejor la geografia de la fe en lItalia.
Veo tantas cosas hermosas juntamente con los problemas que todos conocemos. Veo, sobre
todo, como la fe esta aun profundamente arraigada en el corazén italiano, aunque, sin duda, en
las circunstancias actuales, estda amenazada de muchos modos. También los movimientos
aceptan bien mi funcion paterna de Pastor. Otros son mas criticos y dicen que los movimientos no
se insertan. Pienso que realmente las situaciones son diversas, todo depende de las personas en
cuestion.

Me parece que tenemos dos reglas fundamentales, de las que usted ha hablado. La primera regla
nos la ha dado san Pablo en la primera carta a los Tesalonicenses: no extingais los carismas. Si
el Senor nos da nuevos dones, debemos estar agradecidos, aunque a veces sean incomodos. Y
es algo hermoso que, sin iniciativa de la jerarquia, con una iniciativa de la base, como se dice,
pero también con una iniciativa realmente de lo alto, es decir, como don del Espiritu Santo,
nazcan nuevas formas de vida en la Iglesia, como, por otra parte, han nacido en todos los siglos.

En sus comienzos fueron siempre incobmodas: también san Francisco fue muy incomodo, y para
el Papa era muy dificil dar, finalmente, una forma candnica a una realidad que era mucho mas
grande que los reglamentos juridicos. Para san Francisco era un grandisimo sacrificio dejarse
encastrar en este esqueleto juridico, pero, al final, nacié una realidad que vive aun hoy y que
vivira en el futuro: da fuerza y nuevos elementos a la vida de la Iglesia.

Sélo quiero decir esto: en todos los siglos han nacido movimientos. También san Benito,
inicialmente, era un Movimiento. Se insertan en la vida de la Iglesia con sufrimiento, con dificultad.
San Benito mismo debio corregir la direccion inicial del monaquismo. Y asi también en nuestro
siglo el Sefor, el Espiritu Santo, nos ha dado nuevas iniciativas con nuevos aspectos de la vida
cristiana: vividos por personas humanas con sus limites, crean también dificultades.

Asi pues, la primera regla: no extinguir los carismas, estar agradecidos, aunque sean incémodos.
La segunda regla es esta: la Iglesia es una; si los movimientos son realmente dones del Espiritu
Santo, se insertan y sirven a la Iglesia, y en el didlogo paciente entre pastores y movimientos
nace una forma fecunda, donde estos elementos llegan a ser elementos edificantes para la Iglesia
de hoy y de mafnana.

Este dialogo se desarrolla en todos los niveles, comenzando por el parroco, el obispo y el
Sucesor de Pedro; esta en curso la busqueda de estructuras adecuadas: en muchos casos la
busqueda ya ha dado su fruto. En otros, aun se esta estudiando; por ejemplo, se nos pregunta si
al cabo de cinco anos de experimento se deben confirmar de modo definitivo los estatutos del
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Camino Neocatecumenal, o si aun se requiere un tiempo de experimento o si quiza se deben
retocar un poco algunos elementos de esta estructura.

En todo caso, he conocido a los neocatecumenales desde el inicio. Ha sido un Camino largo, con
muchas complicaciones, que existen todavia, pero hemos encontrado una forma eclesial que ya
ha mejorado mucho la relacion entre el Pastor y el Camino. ;Y asi vamos adelante! Lo mismo vale
para los demas movimientos.

Ahora, como sintesis de las dos reglas fundamentales, diria: gratitud, paciencia y aceptacion
incluso de los sufrimientos, que son inevitables. También en un matrimonio existen siempre
sufrimientos y tensiones. Y, sin embargo, van adelante, y asi madura el verdadero amor. Lo
mismo sucede en la comunidad de la Iglesia: juntos tengamos paciencia. También los diversos
niveles de la jerarquia —desde el parroco al obispo, hasta el Sumo Pontifice— deben tener juntos
un continuo intercambio de ideas, deben promover el coloquio para encontrar juntos el camino
mejor. Las experiencias de los parrocos son fundamentales, pero también las experiencias del
obispo y, digamos, la perspectiva universal del Papa tienen su lugar teoldgico y pastoral en la
Iglesia.

En consecuencia, por una parte, este conjunto de diversos niveles de la jerarquia; por otra, la
realidad vivida en las parroquias, con paciencia y apertura, en obediencia al Sefnor, crean
realmente la vitalidad nueva de la Iglesia.

Estamos agradecidos al Espiritu Santo por los dones que nos ha dado. Seamos obedientes a la
voz del Espiritu, pero seamos también claros al integrar estos elementos en la vida: este criterio
sirve, al fin, a la Iglesia concreta, y asi, con paciencia, con valentia y con generosidad el Sefor
ciertamente nos guiara y nos ayudara.

5. El parroco de San Gelasio, parroquia encomendada a la Comunidad "Mision Iglesia mundo”
senalo la importancia de desarrollar una unicidad entre la vida espiritual y la vida pastoral, que no
€es una técnica organizativa, pero que coincide con la vida misma de la Iglesia, y pregunto al
Santo Padre como hacer pasar en el pueblo de Dios el concepto de la pastoral como verdadera
vida de la Iglesia y como hacer para que la pastoral se nutra cada vez mas de la eclesiologia
conciliar.

Me parece que son preguntas diversas. Una pregunta es como inspirar la parroquia en la
eclesiologia conciliar, hacer vivir a los fieles esta eclesiologia; otra es como debemos actuar y
hacer que en nosotros mismos el trabajo pastoral se convierta en espiritual. Comencemos por
esta ultima pregunta. Una cierta tensidén entre lo que debo absolutamente hacer y cuales reservas
espirituales debo tener existe siempre. Lo veo también en san Agustin, que se lamenta en sus
predicaciones; ya lo he citado: me gustaria tanto vivir con la palabra de Dios, pero desde la
mafana hasta la noche debo estar con vosotros. Sin embargo, san Agustin encuentra este
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equilibrio estando siempre a disposicion, pero reservandose también momentos de oracion, de
meditacidon de |la sagrada Palabra, porque, de lo contrario, no podria decir nada. En particular,
quisiera subrayar aqui cuanto usted ha dicho acerca de que la pastoral no deberia ser jamas una
simple estrategia, un trabajo administrativo, sino que deberia ser siempre un trabajo espiritual.
Ciertamente, no puede faltar tampoco del todo lo otro, porque estamos en esta tierra y estos
problemas existen: como administrar bien el dinero, etc.; también este es un aspecto que no se
puede descuidar totalmente.

El acento se debe poner fundamentalmente en que el ser pastor es en si mismo un acto
espiritual. Usted ha hecho alusién justamente al evangelio de san Juan, capitulo 10, donde el
Senor se define como buen Pastor. Y como primer momento definitivo, Jesus dice que el pastor
precede, es decir, muestra el camino, hace antes lo que deben hacer los demas, emprende antes
el camino, que es el camino para los demas. El pastor precede. Esto quiere decir que él mismo
vive ante todo la palabra de Dios: es un hombre de oracion, es hombre de perdén, es hombre
que recibe y celebra los sacramentos como actos de oracion y de encuentro con el Senor. Es un
hombre de caridad, vivida y realizada. Y asi todos los simples actos de coloquios, encuentros,
todo lo que se debe hacer, se convierten en actos espirituales en comunién con Cristo. Su “pro
omnibus" se convierte en nuestro "pro meis"”.

De esta forma es como precede, y me parece que en este preceder ya se ha dicho lo esencial. El
capitulo 10 de san Juan refiere también que Jesus nos precede entregandose a si mismo en la
cruz. Y esto es también inevitable para el sacerdote. Este ofrecerse a si mismo es una
participacion en la cruz de Cristo, y gracias a esto también nosotros podemos consolar de modo
creible a los que sufren, estar con los pobres, con los marginados, etc.

Por tanto, en este programa que usted ha desarrollado, la espiritualizacién del trabajo diario de la
pastoral es fundamental. Es mas facil decirlo que hacerlo, pero debemos intentarlo; y para poder
espiritualizar nuestro trabajo, debemos seguir de nuevo al Sefior. Los evangelios nos dicen que
de dia trabajaba y por la noche estaba en el monte, con el Padre, y rezaba. Debo confesar aqui
mi debilidad: por la noche no puedo rezar; por la noche quisiera dormir. Sin embargo, se requiere
un poco de tiempo libre para el Sefor: la celebracion de la misa, la oracion de la liturgia de las
Horas y la meditacion diaria, aunque sea breve, y luego la liturgia y el rosario. Este coloquio
personal con la palabra de Dios es importante; y sélo asi podemos tener las reservas para
responder a las exigencias de la vida pastoral.

Segundo punto: usted ha subrayado justamente la eclesiologia del Concilio. Me parece que esta
eclesiologia la debemos interiorizar aun mucho mas, sea la de la Lumen gentium, sea la de la Ad

gentes, que es también un documento eclesiolégico, sea también la de los documentos menores,
y la de la Dei Verbum. Interiorizando esta vision también podemos atraer a nuestro pueblo hacia
ella, para que comprenda que la Iglesia no es simplemente una gran estructura, una de esas
entidades supranacionales que existen. La Iglesia, aun siendo un cuerpo, es cuerpo de Cristo y,
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por tanto, un cuerpo espiritual, como dice san Pablo. Es una realidad espiritual. Esto me parece
muy importante: que la gente pueda ver que la Iglesia no es una organizacidén supranacional, que
no es un cuerpo administrativo o de poder, que no es una agencia social —aunque haga un
trabajo social y supranacional—, sino que es un cuerpo espiritual.

Me parece que al rezar con el pueblo, al escuchar juntos la palabra de Dios, al celebrar los
sacramentos, al actuar con Cristo en la caridad, etc., pero sobre todo en las homilias debemos
transmitir esta vision. En este sentido, creo que la homilia sigue siendo una ocasion maravillosa
para estar cerca de la gente y comunicar la espiritualidad ensefiada por el Concilio, y asi creo que
si la homilia ha crecido en la oracion, en la escucha de la palabra de Dios, es comunicacion del
contenido de la palabra de Dios. El Concilio llega realmente a nuestra gente, no los fragmentos de
prensa que han dado una imagen equivocada del Concilio, sino la verdadera realidad espiritual
del Concilio. Y asi, con el Concilio y con el espiritu del Concilio, interiorizando su vision, debemos
aprender siempre de nuevo la palabra de Dios. Haciendo esto, podemos comunicarnos también
con nuestra gente, y asi hacer realmente un trabajo pastoral y espiritual.

6. El rector de la basilica de Santa Anastasia hablo de la adoracion eucaristica perpetua y le pidio
al Papa que explicara el valor de la reparacion eucaristica frente a los robos sacrilegos y a las
sectas satanicas.

La adoracién eucaristica, ha penetrado realmente en nuestro corazén y penetra en el corazén del
pueblo, por eso no hablamos en general de ello. Usted ha formulado esta pregunta especifica
sobre la reparacion eucaristica. Es un discurso que se ha hecho dificil. Recuerdo que cuando era
joven, en la fiesta del Sagrado Corazén, se rezaba una hermosa oracion de Ledn Xlll y también
otra de Pio XI, en la que la reparacién tenia un lugar particular, precisamente con referencia, ya
en aquel tiempo, a los actos sacrilegos que debian repararse.

Me parece que es necesario profundizar, llegar al Sefior mismo, que ha ofrecido la reparacidn por
el pecado del mundo, y buscar los modos de reparar, es decir, de establecer un equilibrio entre el
plus del mal y el plus del bien. Asi, en la balanza del mundo, no debemos dejar este gran plus en
negativo, sino que tenemos que dar un peso al menos equivalente al bien. Esta idea fundamental
se apoya en todo lo que Cristo hizo. Por lo que puedo entender, este es el sentido del sacrificio
eucaristico. Contra este gran peso del mal que existe en el mundo y que abate al mundo, el Sefor
pone otro peso mas grande, el del amor infinito que entra en este mundo. Este es el punto
importante: Dios es siempre el bien absoluto, pero este bien absoluto entra precisamente en el
juego de la historia; Cristo se hace presente aqui y sufre a fondo el mal, creando asi un
contrapeso de valor absoluto. El plus del mal, que existe siempre si vemos solo empiricamente
las proporciones, es superado por el plus inmenso del bien, del sufrimiento del Hijo de Dios.

En este sentido existe la reparacion, que es necesaria. Me parece que hoy resulta un poco dificil
comprender estas cosas. Si vemos el peso del mal en el mundo, que aumenta continuamente,
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que parece prevalecer absolutamente en la historia —como dice san Agustin en una
meditacidn—, se podria incluso desesperar. Pero vemos que hay un plus aun mayor en el hecho
de que Dios mismo ha entrado en la historia, se ha hecho participe de la historia y ha sufrido a
fondo. Este es el sentido de la reparacion. Este plus del Sefior es para nosotros una llamada a
ponernos de su parte, a entrar en este gran plus del amor y a manifestarlo, incluso con nuestra
debilidad. Sabemos que también nosotros necesitabamos este plus, porque también en nuestra
vida existe el mal. Todos vivimos gracias al plus del Sefior. Pero nos hace este don para que,
como dice la carta a los Colosenses, podamos asociarnos a su abundancia y, asi, hagamos
crecer aun mas esta abundancia, concretamente en nuestro momento historico.

La teologia deberia hacer mas para comprender aun mejor esta realidad de la reparacion. A lo
largo de la historia no han faltado ideas equivocadas. He leido en estos dias los discursos
teologicos de san Gregorio Nacianceno, que en cierto momento habla de este aspecto y se
pregunta: ¢a quién ofrecio el Sefor su sangre? Dice: el Padre no queria la sangre del Hijo, el
Padre no es cruel, no es necesario atribuir esto a la voluntad del Padre; pero la historia lo exigia,
lo exigian la necesidad y los desequilibrios de la historia; se debia entrar en estos desequilibrios y
recrear aqui el verdadero equilibrio. Esto es precisamente muy iluminador. Pero me parece que
aun no poseemos suficientemente el lenguaje para comprender nosotros mismos este hecho y
para hacerlo comprender después a los demas. No se debe ofrecer a un Dios cruel la sangre de
Dios. Pero Dios mismo, con su amor, debe entrar en los sufrimientos de la historia para crear no
s6lo un equilibrio, sino un plus de amor que es mas fuerte que la abundancia del mal que existe.
El Sefor nos invita a esto.

Se trata de una realidad tipicamente catdlica. Lutero dice: no podemos anadir nada. Y esto es
verdad. Y también dice: por tanto, nuestras obras no cuentan nada. Y esto no es verdad. Porque
la generosidad del Sefior se muestra precisamente en el hecho de que nos invita a entrar, y da
valor también a nuestro estar con él. Debemos aprender mejor todo esto y sentir la grandeza, la
generosidad del Sefor y la grandeza de nuestra vocacion. El Sefior quiere asociarnos a este gran
plus suyo. Si comenzamos a comprenderlo, estaremos contentos de que el Sefior nos invite a
esto. Sera la gran alegria de experimentar que el amor del Sefior nos toma en serio.

7. Un profesor de la facultad de misionologia de la Pontificia Universidad Urbaniana, que trabaja
pastoralmente en la basilica de San Bartolomé de la Isla Tiberina, lugar memorial de los nuevos
martires del siglo XX, hizo una reflexion sobre la ejemplaridad y la capacidad atractiva de las
figuras de los martires en relacion sobre todo con los jovenes: desvelan la belleza de la fe
cristiana y testimonian ante el mundo que es posible responder al mal con el bien fundamentando
la vida en la fuerza de la esperanza. A esta reflexion el Papa no quiso afiadir nada.

Los aplausos que hemos oido demuestran que usted mismo ya nos ha dado amplias
respuestas... Por tanto, a su pregunta simplemente podria responder: si, es asi como usted ha
dicho. Y meditemos sus palabras.
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8. Ante el problema del relativismo en la cultura contemporanea, un vicario parroquial pidio al
Santo Padre una palabra iluminadora sobre la relacion entre unidad de fe y pluralismo en
teologia.

iEs una gran pregunta! Cuando aun era miembro de la Comisién teolégica internacional
afrontamos durante un ano este problema. Fui el relator y, por tanto, lo recuerdo bastante bien. Y,
sin embargo, me reconozco incapaz de explicar con pocas palabras esta cuestion. Quisiera decir
solamente que la teologia ha sido siempre multiple. Pensemos en los Padres, en el Medioevo, la
escuela franciscana, la escuela dominicana, luego en la Baja Edad Media, etc. Como hemos
dicho, la palabra de Dios es siempre mas grande que nosotros; por eso no podemos agotar jamas
el alcance de esta Palabra, y se necesitan enfoques diversos, diversos tipos de reflexion.

Quisiera simplemente decir: es importante que el tedlogo, por una parte, en su responsabilidad y
en su capacidad profesional, trate de encontrar pistas que respondan a las exigencias y a los
desafios de nuestro tiempo; y, por otra, que sea siempre consciente de que todo esto se basa en
la fe de la Iglesia y, por tanto, debe volver siempre a la fe de la Iglesia. Pienso que si un tedlogo
esta arraigado personal y profundamente en la fe y comprende que su trabajo es reflexién sobre
la fe, lograra conciliar la unidad con la pluralidad.

9. La dltima intervencion se centro en el arte sacro. La pregunta que se hizo al Papa fue si no se
lo debe valorar mas adecuadamente como medio de comunicacion de la fe.

La respuesta podria ser muy simple: jsi! He llegado a vosotros con un poco de retraso, porque
antes he visitado la capilla Paulina, en obras de restauracion desde hace varios anos. Me han
dicho que duraran todavia dos afios mas. He podido ver un poco entre los andamios una parte de
este arte maravilloso. Y vale la pena restaurarla bien, para que resplandezca de nuevo y sea una
catequesis viva.

Con esto queria recordar que ltalia es particularmente rica en arte, y el arte es un tesoro de
catequesis inagotable, increible. Para nosotros es también un deber conocerlo y comprenderlo
bien. No como hacen algunas veces los historiadores del arte, que lo interpretan sélo
formalmente, segun la técnica artistica. Mas bien, debemos entrar en el contenido y hacer revivir
el contenido que ha inspirado este gran arte. Me parece realmente un deber —también en la
formacion de los futuros sacerdotes— conocer estos tesoros y ser capaces de transformar en
catequesis viva cuanto esta presente en ellos y nos habla hoy a nosotros. Asi, también la Iglesia
podra presentarse como un organismo no de opresion o de poder —como algunos quieren hacer
ver—, sino de una fecundidad espiritual irrepetible en la historia, o al menos, me atreveria a decir,
como no puede encontrarse fuera de la Iglesia catdlica. Este es también un signo de la vitalidad
de la Iglesia, que, con todas sus debilidades y también con sus pecados, sigue siendo siempre
una gran realidad espiritual, una inspiradora que nos ha dado toda esta riqueza.
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Por tanto, es un deber para nosotros entrar en esta riqueza y ser capaces de convertirnos en
intérpretes de este arte. Esto vale sea para el arte pictérico y escultorico, sea para la musica
sacra, que es un sector del arte que merece ser vivificado. El Evangelio vivido de diversos modos
es aun hoy una fuerza inspiradora que nos da y nos dara arte. También hoy, sobre todo, hay
esculturas bellisimas, que demuestran que la fecundidad de la fe y del Evangelio no se ha
agotado; hoy hay también composiciones musicales... Me parece que se puede subrayar una
situacion, podemos decir, contradictoria del arte, una situacion también un poco desesperada del
arte. También hoy la Iglesia inspira, porque la fe y la palabra de Dios son inagotables. Y esto nos
da animo a todos. Nos da la esperanza de que también el mundo futuro tendra nuevas visiones
de la fe y, al mismo tiempo, la certeza de que los dos mil aflos de arte cristiano que han
transcurrido estan siempre vivos y son siempre un "hoy" de la fe.

Gracias por vuestra paciencia y por vuestra atencion. jOs deseo una buena Cuaresmal
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