taizé: una vida

en cComan

“Taizé...es el lugar donde vive,
en la simplicidad de la vida agri-
cola, artesanal y contemplativa,
una comunidad protestante, una
comunidad de hombres que perte-
necen a la iglesia reformada de
Francia” (1). Asi presentaban a la
comunidad de Taizé en 1951, cuan-
do estaba en sus comienzos, su
fundador, Roger Schutz, y el prin-
cipal teélogo de esta comunidad,
Max Thurian., En estos 25 anos,
sobre todo a partir del concilio,
la comunidad se ha dado a conocer
ampliamente. Se podria hablar de
ella desde diversos puntos de vista,
por ejemplo, su puesto en el movi-
miento ecuménico, su teologia, su
accién entre los jovenes, etc. Pero
ahora nos vamos a limitar a un as-
pecto que estd en la base de los
demas: la comunidad de Taizé co-
mo modelo de vida religiosa.

La vida religiosa de Taizé inte-
resa por varios conceptos: porque
estd en sus comienzos y conserva
la frescura y vitalidad del impulso
fundacional, por la novedad de este
tipo de vida entre los protestantes,
porque al nacer en nuestros dias
se plantea las exigencias de la vida
religiosa en la sociedad actual y
porque desde los comienzos la vida
v la intuicién espiritual ha ido
acompaiflada de una labor de dis-
cernimiento y reflexién teoldgica,
que dan cuenta de cada uno de los
pasos que han ido dando. No pe-

quefia ventaja es la preocupacion
por el lenguaje. Veremos como pa-
ra cada uno de los votos religiosos,
que tradicionalmente se han llama-
do de castidad, pobreza y obedien-
cia, emplean otros términos que
significan mejor lo que pretenden.

El titulo, “una vida en comun”,
creo que expresa el aspecto mas
destacado de su modo de entender
la vida religiosa. Recogeremos pri-
mero la intuicién de vida comuni-
taria en sus origenes; veremos c6-
mo esta intuicién primera se desa-
rrolla en los tres votos o compro-
misos; por ultimo volveremos so-
bre lo comunitario como resumen
de todo. No tendremos necesidad
de hacer muchas elaboraciones por
por nuestra cuenta. Bastard con
que sigamos lo que los mismos pro-
tagonistas dew esta vida religiosa
nos dicen de ella, sobre todo su
fundador, Roger Schutz (2).

INTUICION COMUNITARIA

Un vago ideal comunitario nacio
como reaccién contra el aislamien-
to, que esteriliza, y el individua-
lismo: “Se trataba pues de que
rompiéramos con una tradicién de-
masiado individualista, a fin de po-
der emplear plenamente las rique-
zas engendradas por la colabora-
cion, como estimulante en el do-
minio espiritual y como impulso
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creador en el trabajo (3). Asi pen-
saban aun en un tiempo en que
Roger y sus amigos hacian profe-
sién de incredulidad, Pero pronto
llega la conversidon: “Fue entonces,
oh Cristo, cuando tu te revelaste
con fuerza..., cuando tu gracia obré
soberanamente” (4). Y con la con-
version, la transformacioén del vago
ideal de colaboracién en una intui-
cion de lo que es la Iglesia como
comunidad. Por entonces dedica
Roger Schutz un capitulo de su
tesis de licencia a “la vida comu-
nitaria y la Biblia”.

Entre las comunidades naturales
y la Iglesia ve R. Shutz una dife-
rencia. Mientras las comunidades
naturales suelen establecerse para
defender intereses inmanentes, ma-
teriales o culturales, la Iglesia, ba-
sandose en la inversién de valores
operada por el evangelio, funda la
relacién entre los hombres en el
don trascendente de la caridad, es
decir, precisamente en la renuncia
a esos intereses individuales y
egoistas. El hombre tiene que trans-
formarse del egoismo a la caridad:
“La causa profunda de la unidad
(en la caridad) esta fuera del al-
cance de las posibilidades huma-
nas; hay que buscarla en Cristo
que engendra la Iglesia y que, en
nuestros dias como en tiempo de
los apostoles, actiia siempre en el
sentido de la unidad” (5).

Ya en 1943, cuando no habia més
gue unos comienzos de comunidad,
expresaba su ideal comunitario-
eclesial: “no formar sino un solo
corazén y una sola alma. estar uni-
dos en un mismo pensamiento y en
un mismo sentimiento, en un amor
fraternal, como en la iglesia pri-
mitiva, haciendo presentir a la
Iglesia la unidad del cuerpo de
Cristo, cuando todos serdn uno en
é1” (6).

Y de lo comunitario-eclesial pa-
sa a la comunidad concreta de Tai-
zé, que sera una comunidad huma-
namente imposible: “Entonces
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,cOmo creer en la posibilidad de
una comunidad fundada tdnicamen-
te en relaciones de amistad frater-
na, en el mero respeto de la perso-
na? Haciendo caer las escamas de
nuestros ojos y sumergiéndonos en
la realidad, ti nos enfrentaste con
nuestro egoismo, tan fuertemente
enraizado que hacia imposible toda
vida comunitaria. Td nos hiciste
comprender que s6lo en la miseri-
cordia y en el amor podriamos for-
mar una comunidad que viviera en
el mundo y cuyos miembros esta-
rian ligados por su fe en Cristo y
por su adhesién a un minimo de
reglas comunes” (7). De esta co-
munidad imposible el fundamento
y la meta es Cristo. La comunidad
cristiana tendra por tnica finali-
dad “el crecimiento interno del
cuerpo de Cristo en la perspectiva
del Reino” (8).

Su vocacién estd marcada desde
el principio por la comunidad de
vida como don del Espiritu a la
Iglesia: “Para ser uno de esos sig-
nos proféticos de la comunidad es
para lo que nos hemos sentido 1la-
mados... Jugamos el papel de una
especie de paribola de la comuni-
dad” (9). “Nuestro fundamental
ministerio es el de representar la
parabola de la comunidad fraterna
y de la unidad humana, posible
Unicamente en Cristo” (10),

“Paridbola de la comunidad”
quiere decir expresiéon concreta y
visible, limitada, pero al mismo
tiempo rica en significado: “El hu-
milde signo de una comunidad pue-
de encontrar una resonancia que
supere con mucho los limites de
los hombres que la componen. Mas
que de ideas el mundo de hoy tie-
ne necesidad de imagenes. Ningu-
na idea podria acreditarse, si no
esta sostenida por una realidad vi-
sible. De lo contrario no es mas
que ideologia. Por débil que sea el
signo, alcanza su valor cuando es
una realidad de vida. En verdad
afecta a los que lo ven” (11). “La



naturaleza de una comunidad re-
gular es del orden del signo. Lo
esencial para ella no es predicar o
hacer obras; debe ante todo existir
en la Iglesia y en el mundo” (12).

Desde los comienzos lo comuni-
tario ha ocupado un puesto desta-
cado en Taizé, lo cual no quiere
decir que sea un fin en si mismo,
sino un medio privilegiado para
dar un testimonio de fe que no
puede ser dado individualmente.

Veremos a continuacién cémo
esta intuicién comunitaria primiti-
va se desarrolla en los tres compro-
misos (los votos), que tradicional-
mente han caracterizado la vida
religiosa.

EL CELIBATO

Al principio sb6lo pensaron, si-
guiendo la tradiciéon protestante,
en un compromiso temporal de ce-
libato, que seria siempre revisable.
Ya entonces aparece como una exi-
gencia de la comunidad que se
quiere formar, Celibato y comuni-
dad van unidos, La comunidad exi-
ge hombres completamente dispo-
nibles, v estos hombres completa-
mente disponibles son los célibes.
Es una disponibilidad para formar
una comunidad, pero mas alld de
ella, disponibilidad para el Reino
y para dar todo su tiempo a la Igle-
sia.

Después de los primeros anos,
en que sb6lo se piensa en un celi-
bato temporal, en la Regla se habla
ya de un compromiso definitivo.
El protestantismo habia objetado
que tal compromiso suponia ligar
la libertad del Espiritu Santo, la
libertad cristiana. El cristiano ten-
dria que estar siempre pendiente
del acontecimiento, del rumbo im-
previsto que en cada momento el
Espiritu pueda dar a su vida (y a
la Iglesia), sin dejarse fijar nunca
en la institucién, en lo permanen-
te. Entre la institucién y el acon-
tecimiento se ha decantado por este

wltimo. Pero, dice M. Thurian, “el
protestantismo —demasiado impre-
sionado por la renovacion incesan-
te y necesaria de la vida cristiana
y de la Iglesia— echa en olvido
muy a menudo que en el designio
de Dios se dan una coherencia y
una duracién que manifiestan su
fidelidad” (13). “En la vida cris-
tiana no hay libertad interior ver-
dadera, es decir, guiada por el Es-
piritu Santo, sin una disciplina y
un compromiso firme en la obe-
diencia al Sefior. Desde el momen-
to en que se niega la posibilidad
de que Dios se comprometa junto
con el cristiano en algunas deci-
siones que entrafian un caracter
definitivo y que se expresan social-
mente, se corre el peligro de per-
der la verdadera nocion de libertad
cristiana” (14). El compromiso de-
finitivo del cristiano se basa en el
compromiso definitivo de Cristo:
“Al comprometerse uno con Cris-
to, él se compromete con nosotros.
Es ésta una verdad de experiencia,
que ha venido a confirmarnos una
llamada que quizis sélo compren-
dera plenamente aquél a quien ha-
ya sido dado” (15).

Definitivo hay que entenderlo
no tanto hasta la muerte cuanto
hasta la venida de Cristo: “Es el
retorno de Jesucristo, esperado dia
tras dia, asi como la carrera hacia
la meta, el Reino de Dios, lo que
constituye la explicacion del celi-
bato” (16). Es por tanto un signo
escatologico, “signo sorprendente e
impresionante del nuevo orden,
que nos desprende de este mundo
que pasa” (17). “El celibato es el
signo escatologico de que Cristo
nos colma espiritualmente y tam-
bién humanamente, de que él es
plenitud de vida” (18).

Pero esta fundamentacién esca-
tologica necesita una mayor con-
crecién; no puede ser una sim-
ple espera vacia. Dos cosas llenan
y concretan el sentido del celibato
definitivo. La primera €s que el ce-
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libato permite “darse mas al pré-
jimo con el amor mismo de Cris-
to” (19); como dice Roger Schutz,
los religiosos son los que tienen los
brazos abiertos, que no se cierran
sobre nadie. De aqui su intima co-
nexion con el ministerio como ma-
yor disponibilidad para el servicio
de la Iglesia. La segunda es la co-
nexién entre celibato y contempla-
cién. La contemplacién reanima la
espera. El encuentro con Cristo
resucitado (en la contemplacién)
hace posible ir al encuentro de los
demas hombres.

En estas dos concreciones del
sentido del celibato, tal y como lo
entiende Taizé, estd implicito su
sentido comunitario. El darse al
préjimo capacita para la partici-
pacion y la acogida, que son nece-
sarias para la formacién de la co-
munidad y que a su vez dan a la
comunidad un sentido de apertura
a los demas, En Taizé se cultiva
la estrecha comunicacion con gru-
pos de familias, “Pero se ve difi-
cilmente, escribe M. Thurian, cémo
la vida conyugal y familiar, con
todas sus responsabilidades y exi-
gencias, pueda armonizarse con la
vida religiosa. No hay que mez-
clarlas, Puede admitir una vida co-
mun, pero no se la puede llevar
demasiado lejos. Por el contrario el
celibato libera al hombre para una
participacion comunitaria” (20).

Pero también la contemplacién
tiene un sentido comunitario. Pri-
mero, porque en Taizé se da gran
importancia a la oracién en comun,
una oracidén que sea expresién de
la unanimidad en la fe. En las ce-
lebraciones liturgicas la comuni-
dad monastica se une a una comu-
nidad mas vasta de laicos. En se-
gundo lugar, porque se procura
unir la contemplacién con el amor
al préjimo: “El amor con que ama-
mos al otro es la garantia de la
verdad de nuestra contempla-
cién” (21). En definitiva, porque se
busca una vida contemplativa in-
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tegrada en el medio humano comu-
nitario: “El cristiano quiere situar-
se hoy en el punto donde la verti-
cal de Dios encuentra la comuni-
dad humana” (22),

LA COMUNIDAD DE BIENES

De siempre en la historia de las
comunidades religiosas el modo de
entender y vivir el voto de pobreza
ha sido uno de los puntos que se
han prestado a interpretaciones
mas diversas, por donde han veni-
do conflictas y crisis; uno de los
puntos en que mas influyen los
cambios sociales.

Se podrian distinguir dos con-
cepciones contrapuestas: una es-
piritualista y otra materialista. La
espiritualista dice: lo que importa
es la confianza en Dios, la “pobreza
de espiritu”, aunque se posean bie-
nes en abundancia. La materialis-
ta dice: lo que importa es la ca-
rencia de bienes; ésta es la tinica
medida real de la pobreza. La pri-
mera se acogera a la versién de la
primera bienaventuranza que da el
evangelio de Mateo. La segunda,
a la del evangelio de Lucas. ;Dén-
de hay que situar a Taizé?

En la férmula de profesidn se
pregunta: “;Quiéres, renunciando
a toda propiedad, vivir con tus her-
manos no solamente en la comu-
nidad de bienes espirituales, esfor-
zandote en abrir tu corazén?’. Y
mas adelante: “;Quieres, recono-
ciendo siempre a Cristo en tus her-
manos, velar por ellos, asi en los
buenos como en los malos dias, en
la abundancia como en la pobreza,
en el sufrimiento como en la ale-
gria?” (23).

Vemos en estas palabras una no-
vedad significativa. La “pobreza”
no es, como, sucedia tradicional-
mente, el término consagrado para
designar el compromiso religioso.
Sin embargo, no ha desaparecido,
sino que, entendida en su sentido
mas realista y efectivo, entra como



una posible condicién de vida, que
sea consecuencia de compartir to-
do con los hermanos,

Entre la confianza en Dios espi-
ritualista y la desposesién de bie-
nes materialista entra un factor
que media entre ambos: “vivir con
tus hermanos”, Esto necesita algu-
na mayor explicacién.

El hermano Roger escribe: “Po-
breza es una palabra que quema
los labios. Al escribir la Regla de
Taizé apenas me atrevia a usarla.
No fluia facilmente de la pluma.
Pensando que el espiritu de pobre-
za era, en primer lugar, un com-
partir simple y cordial, he preferi-
do hablar de compromiso en la co-
munidad de bienes, que va “hasta
la pobreza posible” (24).

A la palabra “pobreza” le da el
sentido obvio gue tiene en contex-
tos no religiosos. De esta pobreza
asi entendida dice: “En nuestra
vocacién corremos el peligro de
idealizar la pobreza, Pero el evan-
gelio no ha canonizado nunca la
pobreza... Una pobreza plenamen-
te consentida puede sostener una
vida cristiana y facilitar un des-
prendimiento al que no favorece
la posesiéon de bienes; sin embar-
go, la pobreza no es en absoluto la
condicidon ideal del cristianis-
moa” (25).

Y en la Regla de Taizé: “La po-
breza no tiene virtud en si mis-
ma” (26).

En vez de esta pobreza lo que
ocupa el primer puesto es la comu-
nidad de bienes. Esta comunidad
de bienes exige desprendimiento
de ellos, pero es mas que puro
desprendimiento.

En las palabras antes citadas se
dice que la comunidad de bienes
se refiere también, y atn en primer
término, a los bienes espirituales.
De la comunién espiritual deriva
a la material: “La comunién de
los santos no puede ser unicamen-
te comunién espiritual, sino que
tiene que realizarse aun en el plano

material, por un compartir de los
cuidados y de los bienes” (27). “No
hay comunién fraterna mas que en
la visibilidad del compartir mate-
rial” (28).

El motivo principal por el que

se renuncia a la propiedad es por-
que en ella se ve un germen de
divisién.
Ahora bien, para que haya comu-
nicacién espiritual, tiene que haber
trasparencia de hombre a hombre,
limpidez de toda la persona. Aqui
se inserta la practica de abrirse a
un confidente espiritual en un dia-
logo en que uno se confia al otro
con sencillez.

Inspirandose en la primera bie-
naventuranza la pobreza de Taizé
querrd ser ante todo una “pobreza
gozosa” (“dichosos los pobres”), en
contraposicién a una pobreza amar-
ga y triste, mas bien jansenista.
Este gozo se alcanzarad abandonan-
dose a la promesa de Cristo en la
bienaventuranza, atreviéndose a
creer en ella y perdiendo consi-
guientemente el miedo a la po-
breza.

En la practica y como medio pa-
ra conseguir estas actitudes pro-
fundas la primera consigna es no
acumular, Porque no se teme a la
pobreza ni se busca la seguridad
contra posibles riesgos. E1 hermano
Roger expone de un modo muy
concreto cémo proceden: “A fina-
les de marzo, €l 31 del mes, se hace
el balance de las cuentas del afio,
y en el mes de abril el hermano
que se ocupa de esto, después de
haber terminado su contabilidad,
cierra el ejercicio del afio y me
dice: “aqui tiene, disponemos de
tal suma”. Me da la suma y con
otro hermano del economato, Alain,
disponemos discretamente de esa
suma, pues es necesario que “la iz-
quierda no sepa lo que hace la de-
recha”. Hacia fines de abril se dis-
tribuye y reparte esa suma. No po-
demos apoderarnos de ella y decir:
“es para nosotros”. Y de esta ma-
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nera debemos volver a comenzar a
partir de cero” (29).

Esto es vivir al dia segun la pe-
ticion del Padrenuestro: “el pan
nuestro de cada dia danosle hoy”;
agradecer y emplear lo mejor po-
sible lo que se tiene hoy,

En resumen, lo que la Regla dice
se compendia en estos puntos:

a) En cuanto a la comunidad de
bienes: la puesta en comun de bie-
nes es total.

b) En cuanto a la pobreza mis-
ma: la pobreza no tiene virtud en
si misma ; no hay gue tener miedo
a la pobreza posible; no consiste
en hacer las cosas a lo miserable.

¢) En cuanto al empleo de los
bienes: audacia para utilizarlos;
gratuidad para distribuirlos; gra-
cia para darlos; disponer todo en
la belleza simple de la creacién.

d) En cuanto al mafiana: no
asegurar ningin capital; no ela-
borar proyectos para el porvenir;
tener alegre confianza, aun en la
inseguridad del mafana (30).

Como se ve, no e€s una mera “po-
breza de espriritu”, pero tampoco
la pobreza querida por si misma,
sino como medio para compartir
con los demdas hombres.

Esta pobreza se vera sometida a
la prueba de las condiciones reales
de la vida, la de la misma comuni-
dad y la de la sociedad en general,
que muchas veces presionaran pa-
ra que lo antes dicho quede en un
bello ideal.

Puesto que todo se pone en co-
mun y la administracién es cen-
tral, esto podria llevar a desenten-
derse cada uno del trabajo por el
sostenimiento cotidiano. Por eso
se le prescribe al hermano de Taizé
que no pierda conctacto con la ru-
deza de la busqueda del pan, con
serio espiritu de laboriosidad, sin
diletantismos, manteniendo el rit-
mo de trabajo propio del asalaria-
do: “Nuestras horas de trabajo no
nos pertenecen y -hemos de traba-
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jar como asalariados... Con una in-
finita paciencia entremos y perse-
veremos en los habitos del trabajo
continuo y regular” (31).

Otra presion conflictiva, comun
a las comunidades religiosas acti-
vas, procede de la necesidad de
tener obras de envergadura dque
exigen abundancia de medios. La
solucién de Taizé opta por recha-
zar esas obras que le privarian de
lo que consideran mas importante:
el sentido de dependencia inmedia-
ta de Dios, de audacia y adapta-
cién en sus movimientos, de con-
fianza. en el mafiana, convencidos
de que Dios obra preferentemente
por medios pobres. Esto no les
impide trabajar en obras de volu-
men, como es la cooperativa expe-
rimental COPEX, pero trabajan no
como propietarios sino precisamen-
te encontrando en ella un modo de
desprenderse de sus propiedades.

Pero Taizé mira también a lo
que la pobreza significa hoy en la
Iglesia y en el mundo, Es un gesto
simbélico que sefiala una direccidn,
Un gesto necesario en un mundo
dominado por el afan de apropia-
cién. “La mentalidad que reina en
nuestras iglesias jno es muy fre-
cuentemente de un capitalismo fe-
roz? El derecho de propiedad se
convierte en un derecho sagrado,
eén un orden de la creacién, en cu-
yo nombre se autorizan las medi-
das mAs arbitrarias. La iglesia mis-
ma, jno se convierte rapidamente
en una propietaria que sabe defen-
der acerbamente sus derechos?
La iglesia se adapta con una faci-
lidad desconcertante al exclusivis-
mo de la concepcion pagana del
derecho de propiedad. Quiere re-
conciliar lo irreconciliable” (32).

En medio de este ambiente, que
no estia solamente fuera de la Igle-
sia, Taizé quiere hacer el gesto de
la comunidad de bienes como signo
de la vocacién cristiana, una voca-
cién que siempre hay que descu-
brir de nuevo.



Cuando en el medio eclesial a
partir del Vaticano II la pobreza
es nuevamente valorada, Roger
Schutz acoge este fenémeno y des-
cubre nuevas motivaciones, En pri-
mer lugar la pobreza se le presenta
como un movimiento de solidari-
dad y de comprensién con el vasto
mundo de los pobres; y en segun-
do lugar, como fermento necesario
en un medio eclesial demasiado
envuelto en el mecanismo del di-
nero y en el miedo a la pobreza.

LA ACEPTACION DE UNA AUTORIDAD

En la profesién religiosa, cuan-
do se refiere al tercer compromiso,
se pregunta: ‘Para que no seamos
sino un corazén y un alma y para
que nuestra unidad de servicio se
realice plenamente ;quieres adop-
tar las decisiones tomadas en co-
munidad y expresadas por el
prior?” (33). Es lo que tradicional-
mente se ha llamado obediencia,
pero que los hermanos de Taizé
prefieren llamar “aceptaciéon de
una autoridad”.

Este desplazamiento hacia la au-
toridad puede parecer chocante.
Pero para entender este desplaza-
miento hay que entender como se
concibe la autoridad: “La autori-
dad es una comunién. Es también
un servicio de misericordia. Sin
ella no hay ninguna esperanza de
unidad en la comunidad” (34). Se
rompe decididamente con una tra-
dicion autoritaria, procedente del
monaquismo antiguo, que conside-
raba como una finalidad de la obe-
diencia “quebrantar la voluntad”
del subdito. Se abandona la auto-
ridad monarquica, pero no se la
sustituye por un sistema democra-
tico, porque no es administrativa
ni en general asimilable a la de
cualquier modelo de sociedad civil,
“Comunion” es un concepto estric-
tamente eclesial, que visto desde
fuera parecerd vago e inoperante.

La expresién en que se concreta
esa comunion (“decisiones tomadas
en comunidad y expresadas por el
prior”) tampoco dice una forma
muy determinada de tomar deci-
siones. Se excluyen los votaciones,
en las que prevaleciera la mayoria,
y no se exige la unanimidad.

Indudablemente lo comunitario
tiene un puesto de preferencia en
el ejercicio de la autoridad, como
origen y como término de ella, Co-
mo origen, porque ‘“el ministerio
de autoridad consiste en tomar la
decisién, una vez que ésta ha sido
elaborada en la base” (35). Como
término, porque el prior tiene el
encargo de suscitar la unidad en la
comunidad (36). “En una comuni-
dad el principio de autoridad co-
rresponde a una necesidad practica
de unidad” (37). “Sin unidad no
hay esperanza de un servicio audaz
y total de Jesucristo. El individua-
lismo disgrega y detiene la comu-
nidad en su marcha” (38).

<CON TUS HERMANOS»

Si vimos que a los comienzos
todo parti6 de una intuiciéon de
vida comunitaria, lo dicho breve-
mente sobre los tres compromisos
religiosos pone de relieve que es
este mismo género de vida su nota
mas saliente, Esto no quiere decir
ni uniformismo ni reglamentacién
detallada, Puede vivirse en formas
muy libres y poco sujetas a lo que
tradicionalmente se entendia por
“yida comunitaria”.

Todo se puede compendiar en
dos frases de la Regla: “De ahora
en adelante no estas solo. Debes
contar en todo con tus herma-
nos” (39). “Cristo Sefior te ha es-
cogido para que seas en la Iglesia
un signo de amor fraternal. Quiere
que realices con tus hermanos la
parabola de la comunidad” (40). Lo
que alli se vive en pequefio quiere
ser un signo de la unidad grande
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de la Iglesia: “Al iniciar en Taizé gue, embarcandose en el segui-
una vida comun en el corazéon del miento de Cristo, sean un signo
protestantismo, no hemos querido existencial de la unidad de la Igle-
otra cosa sino reunir a hombres sia” (41).
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