Cdndido Pozo, S. I.

Elsa Steinmann, después de des-

cribir la paz y la alegria radiante
que acompaiiaron su llegada a la fe,
escribe: “Pero la vida de gracia se
desarrolla también con grandes inter-
valos de luz y oscuridad. Este primer
intervalo luminoso pronto fué seguido
de tinieblas” (1). La fe no constituye

E N un relato sobre su conversién,
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al alma en un estado de paz inaltera-
ble. La duda, como impulso involun-
tario, puede surgir una y otra vez en el
espiritu del creyente, aun del creyente
mas fervoroso; puede constituir un au-
téntico tormento para su alma, fija vo-
luntariamente en la fe, pero combati-
da por mil pensamientos contrarios (2).

Las tentaciones contra la fe nada tie-
nen de anormal

Estos casos no representan nada
anormal. Mas atin, son una consecuen-
cia de la estructura sicolégica del acto
de fe. Santo Tomas lo ha comprendido
con clarividencia. Su pensamiento pue-
de formularse asi: porque el acto de
fe no esta producido por una eviden-
cia que se imponga necesariamente al
alma, sino que necesita una interven-
cién libre de la voluntad, pueden sur-
gir en el creyente movimientos contra-
rios a lo que cree firmisimamente (lo
que no es posible en quien afirma algo
por plena evidencia de la cosa) (3).

(1) Yo habia entrado en el reino de la
Iglesia, En: Testimonios de la fe. Relatos de
conversiones. Madrid (Patmos) 1953, p. 231.

(2) En el presente articulo, al hablar de
duda, nos referimos a la duda involuntaria
(tentacién contra la fe) y no a la duda libre-
mente aceptada, que, en el hombre que la ad-
mite sabiendo que tiene motivos suficientes
para creer, constituye un pecado contra la fe.

(3) Santo Tomas, De Veritate, q. 14, a.
1, e



Asi es en efecto: creer es aceptar
determinadas verdades por haber sido
testificadas por Dios. Para creer es ne-
cesario que el entendimiento consta-
te previamente que realmente Dios ha
testificado: que realmente Dios ha in-
tervenido en nuestra historia para ma-
nifestar a los hombres un mensaje (4).
Para esa constataciéon nuestro entendi-
miento dispone de argumentos ciertos
(determinadas fuentes histéricas garan-
tizan la existencia de Jestis y la reali-
dad de hechos milagrosos a los que El
apelaba como prueba de que su men-
saje era un mensaje divino), Pero esos
argumentos, aunque ciertos en si, no
constituyen una evidencia matematica
ante la que se dispare necesariamente
el automatismo del entendimiento hu-
mano. Siendo incapaces de disparar
por si solos el automatismo del enten-
dimiento, éste sélo aceptara su valor
impulsado por una intervencién de la
voluntad, que le saque de su indife-
rencia (intervencién que, por lo de-
més, nada tiene de irrazomable, pues
se hace a la luz de motivos intelectua-
les, pero incapaces de imponerse sin
esta intervencién voluntaria).

Esta estructura sicolégica, existente
en la base de todo acto de fe, implica
consecuencias de importancia. Las evi-
dencias que se imponen necesariamen-
te al entendimiento, volveran a impo-
nerse una y otra vez siempre que en el
campo de la conciencia nos pregunte-
mos algo sobre ellas. La evidencia de
que dos y dos son cuatro se impondra
a mi entendimiento siempre que en mi
conciencia se plantee la pregunta sobre
cuantas son dos y dos. Por el contra-
rio, en el caso de verdades que, aunque
apoyadas en argumentos ciertos, no es-
tin envueltas en una evidencia plena,
que se imponga necesariamente al en-
tendimiento, y que han necesitado una
intervencion de la voluntad para ser

(4) El cristinnismo se presenta como un
mensaje de Dios: «Después de haber hablado
Dios en los tiempos pasados muchas veees y de
diversas maneras a nuestros padres por los
Profetas, en eslos tltimos tiempos nos ha ha-

blado por su Hijoo (Hebr. 1, 1s).

admitidas, es posible la duda cuando
termina (o entra en su curva descen-
dente de intensidad) el presente sicol6-
gico de la decisién libre con que la vo-
luntad impuso al entendimiento su
aceptaciéon. Es la misma razén por la
que, en estos casos, cuando de nuevo
surja en el campo de la conciencia una
pregunta sobre la verdad en cuestién,
serad necesario una vez mis la interven-
cién de la voluntad. El acto de fe se
ajusta a este esquema (5). Precisamen-
te porque en el origen del acto de fe
esta la aceptacién libre del hecho de
la revelacién (la realidad histérica de
haber testificado Dios) y porque el ac-
to mismo de fe se realiza a impulsos
de una voluntad libre, es posible la
duda involuntaria contra la fe; tam.
bién por ello sera necesario una y otra
vez repetir el acto de fe con todo su
gentido de determinacién libre, de ob-
sequio voluntario, de oblacién a Dios.

El creyente y su aceptacién de la
oscuridad

El creyente debe saber que el tipo
de certeza del acto de fe (certeza que
no es menor que las certezas de evi-
dencia plena (6), sino de otro tipo) no
le inmuniza contra la duda como ten-
tacién y crisis. Debe saber que tiene
que ser asi como consecuencia del es-
quema propio del acto de fe. Debe sa-
berlo para no admirarse ni deprimirse
con el pensamiento de una responsable

(5) Antes de creer, es necesario admitir
la realidad del hecho de haber Dios testifica-
do: la admisién de ese hecho se funda en ra-
zones ciertns, pero que no fuerzan necesaria-
mente al entendimiento, como hemos explica-
do. Aun después de admitir ese hecho funda-
mental (Dios ha hablade), se requiere una
nueva intervencién de la voluntad para que el
entendimiento crea las verdades testificadas
por Dios(la admisién del hecho fundamental
—por haber sido hecha libremente— deja
tambhién libre el segundo paso; mo habiendo
sido hecha ella por automatismo intelectual,
tampoco dispara el automatismo del entendi-
miento para el acto de fe).

(6) Por evidencia plena entendemos la
que por si sola dispara el automatismo del
entendimiente humano, la que se impone ne-
cesariamente a él.



infidelidad a Dios, cuando la duda sur-
ja. Debe saberlo para no exigir a su
fe un tipo de certeza que no le es pro-
pio.

Es frecuente encontrar creyentes
que se atormentan porque su fe es com-
batida por dudas; desearian una ple-
nitud de luz en la que la duda no fuese
posible, algo asi como el convencimien-
to que se tiene de las verdades de esa
evidencia, que se impone necesaria-
mente. Para tales creyentes seria tal
vez un gran auxilio para recuperar la
paz y la alegria de su fe comprender
que deben abrazarse contentos con esa
oscuridad (7) y que lo contrario es as-
pirar hacia algo que es imposible. Sélo
las verdades de evidencia necesitante
son asi. Pero el esquema de 1a fe no es
ese., Ni siquiera puede serlo. Una fe
que se impusiera por evidencias ple-
nas, sin dejar la posibilidad de una in-
tervencion libre, dejaria de ser un acto
de virtud central en la vida cristiana,
dejaria de ser una responsable obedien-
cia al Evangelio (8) para converlirse
en una reacciéon automatica del enten-
dimiento del hombre. La oscuridad de
la fe —en el sentido de que no hay
plena evidencia del hecho fundamen-
tal en que se apoya, es decir, de la

(7) Abrazarse con la oscuridad (que nun-
ca es total) es de importancia capital en la
vida espiritual. «Y de esta manera a oscuras
grandemente se acerca el alma a la unién por
medio de la fe, que tambhién es oscura, y de
esta manera la da admirable Tuz la fe». San
Juax pE 1A Cruz,Subida del Monte Carmelo,
L2, ed, n.6, Obras Completas, Madrid BAC
(2.7 edie.) 1950, p.610. La oscuridad a que nos
referimos ahora no es total: no hay evidencia
plena, que se imponga necesariamente al en-
tendimiento, de que Dios ha hablado, pero el
entendimiento tiene motivos ciertos suficien-
tes para afirmarlo. Al aceplar contento la os-
curidad, el creyente comprenderd que, ademis
de la paz no combatida, existe una paz mads
fuerte: la que se siente segura en medio del
oleaje. Tenin razén Frsa Steismann, en las
palabras que citibamos al comienzo de este
articulo (véase la n. 1), al afirmar que en
nuesira vida espiritual se suceden sin cesar
intervalos de luz y oscuridad, de quietud ¥
tentacidn; pero no es una actitud madura aso-
ciar —como ella parece hacer— la paz y la
alegria sélo a los intervalos de luz.

(8) Cir. Rom. 10, 16.

realidad histérica del hecho de haber
hablado Dios— es absolutamente ne-
cesaria para que el acto de fe sea libre
(9). Y la libertad de la fe es impres-
cindible para hablar de valores religio-
sos en ella.

Mas ain, la actitud del creyente
que ante la tentacién busca, un poco
inconscientemente, apoyarse en un tipo
de certeza en la que la duda no pueda
morder su alma, agudiza su propia cri-
sis e incluso puede cerrarse a si mismo
la posibilidad de superarla. En efecto,
el hombre que pone como ideal de su-
peracién de su crisis de fe, llegar a un
tipo de certeza imposible, aspira a una
salida imposible de la crisis. Si llega
a salir, sera por una feliz falta de 16-
gica; en el fondo, sera por haber re-
nunciado de hecho a su aspiracién ex-
cesiva.

Tipos de dudas contra Ia fe

Estudiando mis de cerca los tipos
de dudas (involuntarias) contra la fe,
parece que podrian dividirse en dos
grupos fundamentales: dudas contra
una verdad concreta de nuestro credo
(por ejemplo, conira la existencia de
una vida ultraterrena); dudas de ca-
racter general (inquietud total frente
a nuestra explicacion religiosa como
conjunto; su formulacién seria: jto-
do esto es verdad?).

Dudas contra una verdad concreta

En el caso de dudas contra verdades
concretas tendemos facilmente, ;para
superar la crisis, a buscar razones filo-
soficas que nos convenzan de la verdad
en cuestién. En el ejemplo a que alu-
diamos (la existencia de una vida ultra-
terrena) recurrimos a todo el arsenal

(9) Seguimos en este punto la que nos
parece ser la explicacion teolégica mas proba-
ble. Creemos que aquel a quien se le impusie-
ra con toda evideneia que Dios ha dicho algo,
no podria menos de admitir necesariamente
la verdad de lo dicho por Dios por el testimo-
nio de Dios. La no existencia de evidencia ple-
na en cl hecho de haber testificado Dins es,
por tanto, providencial para que nuestro acto
de fe pueda ser un obsequio libre nuestro,



filoséfico de argumentos a favor de la
espiritualidad e inmortalidad del alma.
Queremos probarnoslo a nosotros mis-
mos de manera que nuestra duda se
desyanezea. Quizas, sin darnos perfec-
ta cuenta de ello, estamos aqui buscan-
do ese tipo de certeza (ue 1o es pro-
pio del esquema de la fe, un convenci-
miento en el que la misma posibilidad
de duda quede excluida. Pero no insis-
tamos en esto ahora. Juzgando este mé-
todo de solucion de las dificultades con-
cretas contra la fe, debe reconocerse
que muchas veces sera aconsejable y
atil para pacificar un alma —1tal vez
nuestra propia alma— inquieta. Sin
embargo debe insistirse en la absoluta
insuficiencia de este camino.

En primer lugar, porque este cami-
no es impracticable para las verdades
mas importantes de nuestro credo. El
centro del mensaje cristiano lo forman
verdades absolutamente misteriosas,
con respecto a las cuales es imposible
toda argumentacién filoséfica positiva
(pensemos en los grandes misterios del
cristianismo ¢ Trinidad, Encarnacion,
Sacramentos, Kucaristia en particu-
lar...). Pero aun con respecto a aque-
las verdades reveladas, accesibles a la
razén humana, el camino es insuficien-
te. Un convencimiento filoséfico de una
verdad es conocer y saber esa verdad,
pero no es creerla. En todo caso, no
podemos detenernos en el conocimien-
to filoséfico, cuando se trata de supe-
rar una crisis de fe. Hemos de llegar a
la fe, a la afirmacién de esa verdad
apoyéndonos en el testimonio de Dios
sobre ella.

Por eso, en estas dudas concretas,
que se plantean muchas veces sin tocar
para nada la realidad de que Dios ha
hablado, el camino mejor y mas sencillo
es volverse a esa verdad fundamental
de nuestra fe : Dios ha hablado, Cristo
—la Palabra eterna del Padre— ha
puesto su autoridad a faver de la ver-
dad concreta sobre la que la duda se
levanta en el alma (10). Acostumbrar-

(10) Este apoyarse en el hecho de la re-
velacién nada tiene de irracional; la realidad

se a superar las dificultades de la pro-
pia vida de fe por este camino creara
el hibito de deseubrir y vivir en nues-
tra propia fe uno de sus aspectos de
mas hondo sentido religioso: la rela-
ci6n de persona a persona enire el cre-
venle que escucha y acepta la palabra
y Dios que habla (11), el sentido de
didlogo que debe tener nuestra fe (12).
Is necesario saborear intimamente que
nuestra fe no es solo un si dicho a la
verdad de una cosa, sino que antes que
ello, por ser un si a un testimonio, es
un si a la persona que testifica y con
su autoridad garantiza la verdad de lo
testificado, un si a Dios que habla. Si
se vive la fe como didlogo con Dios y

con Cristo, ella nos conducira a la in-

timidad de trato con Dios, ella sera
en si misma una esplendida escuela de
oraciéon (13).

—_—

del hecho de la revelacion ha sido admitida
por el creyente a la luz de motivos ciertos.
Mas adelante, al tratar de la duda total, dire-
mos una palabra sobre los casos en que la du-
da ataca este punto fundamental.

(11) Se comprenderd mejor el sentido de
relacion de persona a persona, que tiene nues-
tra vida de fe, si se tiene en cuenta, como oh-
serva muy justamente 0. SEMMELROTH -~ VI 5
que las verdades, que Dios manifiesta en su
revelacion |, las comunica al hombre primaria-
menle no para aumentar sus conocimientos,
«sino para llamarle y capacitarle para una co-
munién de vida con El que supera lo que co-
rresponde a la naturaleza del hombren. (Gott
und Mensch in Begegnung. Frankfurt a. M.
1956, p. 104), «Nuestra destinacién al encuen-
tro con Dios recibe por la Palabra de Dios que
revela el cardcter personal de un llamamien-
ton. (0. e., p. 36).

(12) El trabajo_filoséfico se realiza casi
siempre como monédlogo, por ser construceion
personal de un sujeto que piensa. El didlogo,
i se du, no es, a lo sumo, sino una excitacion
para la meditacién propia (en la mayor parte
de los casos —no excluido Platén— no pasa
siquiera de puro artificio literario o de pre-
texlo para expomner una construecién elabora-
da por puro mondlogo interior). Por el con-
trario, la aceptacion de un testimonio es, anle
todo, respuesta a un olro, que habla, y, por
ello, es esencialmente didlogo.

(13) Esto es, sin duda, lo que pretende
la lIglesia al procurar acostumhbrar a sus hijos
a hacer actos de fe en un contexto de araeién.
El simbolo (el Credo) ha sido siempre consi-
derado como una de las oraciones fundamen-
tales del cristiano. Su férmula, juntamente con
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La duda total

¢Y frente a la duda total? Cuanto
la duda recae sobre la verdad del cris-
tianismo como conjunto, es, en el fon-
do, una duda sobre la realidad hists-
rica del hecho fundamental de la re.
velacién, sobre que el cristianismo sea
en si un mensaje de Dios. Serd enton-
ces necesario recurrir a los motivos de
credibilidad —histéricos y racionales—
que militan a su favor para constatar
la existencia de luz suficiente de que
realmente, “después de haber hablado
Dios en los tiempos pasados muchas
veces y de diversas maneras a nuestros
padres por los Profetas, en estos 1ilti-
mos tiempos nos ha hablado por su
Hijo” (Hebr. 1, ls). Aquellos de los
motivos, entre los que nuestra apolo-
gética utiliza, que mas digan a nuestra
alma, deberan ser utilizados preferen-
temente. En un plano objetivo, los mo-
tivos fundamentales, expuestos en el
Concilio Vaticano son los milagros y
profecias  (realizados histéricamente
por Moisés, los Profetas ¥, sobre todo,
Cristo y los Apéstoles) y el hecho mis-
mo maravilloso de la Iglesia (14). Ee-
tos serin también los motivos funda-
mentales para los mis. Sin embargo, en
el mismo Concilio, en una observacién
a la primera redaccién de uno de los
canones (observacion que fué tenida
en cuenta por el Concilio, pues llevé
a corregir la redaccién primera) se hi-
zo notar que algunos de hecho se mue-
ven a la fe por experiencia interna
(15); tales personas en sus dudas de fe

la de la oracién dominical, se daba a conocer
al bautizado para que constituyesen ambas la
oracién que abriese y clansurase el dia, Cfr,
J. A. Junemann 8. 1., Der Gottesdienst der
Kirche. Innsbruck 1955, p. 83 y 190s,

(14) Cfr, Const. do fide catholica, cap. 3.
(E. Denzincer, El magisterio de la Iglesia.
Trad. esp. Barcelona (Herder) 1955, n. 1790
y 1794). Como explicacién de la mente del
Coneilio puede consultarse R, Ausert, Le pro-
bléme de lacte de foi, 2 edit., Louvain 1950,
p. 164176 v 191-200.

(15) Se trata de la ohservacién hecha por
Mons. Amat a la primera redaccién del canon
3 (DenzINGER, 0. c., n. 1813), Sobre este pun-
to efr. R, Ausear, o. ¢. p. 173s,
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harin bien en recurrir para superar-
las, a esa experiencia, por la que de
hecho creyeron,

Puede ser también 1itil, para supe-
rar ciertas crisis de fe, el método apo-
logético, que nos ha sugerido la lectu-
ra de una obra de J. Leclercq (16), y
que podria exponerse de la siguiente
manera : el modo concreto, por el que
los Apéstoles llegaron a creer a Cristo,
fué ante todo el trato personal con él
(nada como el trato con una persona
revela si es digna de fe); hoy, a veinte
siglos de distancia, no podemos tener
ese lrato; pero podemos hacernos pre-
sentes a la realidad histérica de la vida
de Jests a través de sus fuentes hists-
ricas, a través de una lectura reflexiva
de los Evangelios; ese trato —a distan-
cia de siglos— nos lo descubrira digno
de fe, digno de nuestra fe mas total.
A nuestro juicio, este acostumbrarse a
una lectura reflexiva del Evangelio,
este trato a distancia con Cristo puede
ser para el creyente un gran fortifican-
te de la propia fe, ya que es en si mis.
mo un jugoso comienzo de oracién
mental ; vida de oracién mental y vida
de fe intensa son términos paralelos.

Frente al problema de Dios

Sin embargo, mas frecuentemente
la duda total se propone con un radi-
calismo todavia mayor, que no excluye
en su embate la misma idea de Dios. Es
la tentacién de materialismo y empi-
rismo, que rehusa admitir todo lo que
supere lo sensible o constatable por la
téenica cientifica. Digamos brevemente

(16) EI problema de la fe en los medios
intelectuales en el siglo XX, Trad. esp., Bil-
bao (Desclée de Brouwer) 1955; sobre todo,
p. 20ss. A propésito de este libro permitasenos
deeir que nos parece, juzgandolo en un plano
especulativo, excesivamente anti-inteleetualista,
De todos modos, para muchos hombres de
nuestro tiempo, euya enfermedad os precisi-
mente el anti-intelectualilsmo (y en los que
una npologética puramente especulativa pro-
duciria de hecho efectos contraproducentes ),
el libro puede ser itil y recomendable, Discer.
nir a _quiénes un mismo libro puede ser til y
a quiénes no, es siempre cuestion de prudencia,



una palabra que pueda ser ttil frente
a este tipo de dudas.

La fe, cuya validez sentimos radi-
calmente atacada por esta duda, es un
comienzo de posesion intelectual de
Dios, Verdad suma, Bien intelecinal
supremo (17). Perdida totalmente ‘'a
fe, perdida esa posesion intelectual de
la Verdad suma (Dios es clave de hé-
veda de toda posible explicacién del
mundo y de la vida), nada tiene de ex-
trafio que el mundo y la vida comien-
cen a ser inexplicables para el hombre.
Y, sin embargo, el sentido comin se
rebela ante la idea de que el mundo
y la vida puedan no necesitar una ex-
plicacion. Las pruebas de la existencia
de Dios tienen el sentido de respuesta
a la necesidad de explicacién, que el
mundo tiene en el orden de causalidad,
finalidad o en el orden moral. El hom-
bre que partiese del supuesto que no
hay que buscar explicacion al mundo,
se cerraria con ello la puerta para Ile-
gar racionalmente a Dios. Asi, por
ejemplo, en la diseusion gobre la exis-
tencia de Dios, tenida el 28 de enero
de 1949, ante los micréfonos de la BBC
entre B. Russell y el P. F. Copleston
S. L., al discutir sobre el valor del ar-
gumento metafisico, llega un momen-
to en que Copleston pregunta : “Enton-
ces, lord Russell, su idea predominan-
te es que es ilegitimo aun proponer la
cuestion de la causa del mundo?”. Rus-
sell contesta: “Si, ésta es mi posicién”.
Ante esta respuesta la discusion del
argumento metafisico tiene en la pric-
tica que ser abandonada (18). Y, sin
embargo, es claro que el mundo nece-

(17) Dios es —segin la explicacion que
nos parece mas razonable— el objelo afirmado
primariamente en todo acto de fe. Todo acto
de conocimiento es posesion intelectual (mis
o menos perfecta) de su objeto. Por otra par-
te, en el acto de fe la aceién de la gracia hace
que el entendimiento tenga una tendencia a
Dios, que no se daria en ningin acto natural
de afirmacion de Dios,

(18) A. R. V., Discusién radiada sobre
la existencia de Dios: Pensamiento 5 (1949)
79s.

gita ser explicado (pensemos, por
ejemplo, en el orden existente en él
o en la existencia de un orden moral
de obligaciones que se imponen al
hombre, que han de ser explicadas —y
por cierto, fuera del hombre, mas alla
del hombre).

Precisamente la necesidad de expli-
cacién, que tiene el mundo, y el no
poseerla de hecho constituye la trage-
dia del ateo (mis aguda ain si creyé
algin tiempo) (19). tragedia que el

(19) No queremos con csta frase agotar
todo el contenido de la tragedia del ateo, pues
éstn mo radica solamente (ni siquiera prinei-
palmente) en la necesidad de explicar el mun-
do, sino en una necesidad de Dios, que tiene
¢l hombre, mas intima y personal. Tiene ra-
zon P. Wost al deseribir como esquema gene-
ral: «En esta proximidad o este alejamiento
de Dios, los hombres se revelun inmensos y ri-
cos, en seguridad y superiores al mundo,
amando con heroismo, apacibles y seremos, o
bien superficiales, estrechos, desesperados,
arrogantes, destructores, a la vez que nostal-
givos, ineiertos y suspirando hacia Dies. Tan-
to el individuo aislado como el total de la hu-
manidad parecen siempre oscilar enire estos
dos estados...» (Las etapas del pensamiento y
el ariesgon de la fe En: Testimonios de la fe.
Relatos de conversiones. Madrid  (Patmos)
1953, p. 184s)., El mismo tenix experiencia
personal de la tragedia de no temer fe: «No
deshice, naturalmente, (eseribe de su perindo
de alejamiento), los lazos que me unian ain
exteriormente a la Iglesia, pero en ¢l fondo
habia perdido la fe. Este mismo hecho de nin-
gunn manera era indiferente parn mi. Senti
dolorosamente una terrible angustia espiritualy.
(0. c., p. 1758). La razén de esta angustia la
ha expresado 8. Acustin (también él tenia
experiencia) con su conocida frase lapidaria:
«Nos has hecho para Tiy nuestro corazén esti
inquieto hasta que descanse en Tin (Confesia-
nes, L. 1, e, 1, n. 1, Obras de San Agustin,
(BAC), t. 2, Madrid 1946, p. 325), La quictud
total del corazén no se da sino en la posesién
perfecta de Dios por la visién cara a cara en el
cielo, pero no olvidemos que la fe es un co-
mienzo de posesion intelectual de Dios. La
angustia del hombre ateo tiene un papel pro-
videncial en orden a facilitarle encontrar a
Dios, «Que la humanidad tenga necesidad, a
veces, del alejamiento de Dios para aprender
a conocer, en las épocas de civilizacion secu-
larizada, cuin pobre es sin El, es un pensa-
miento profundo que data desde los origenes»
(P. WusT, o. c., p- 185). El ateo puede legar
a suprimir en si ese sentido de angustia, por
un proceso de progresiva ceguern y endureei.
miento, Nada peor podria sucederle; seria de-
jar de oir la voz de Dios que le llama.



hombre tentado asi en su fe compren-
derd mejor a la luz de las considera-
ciones que hemos hecho. En el con-
traste de esa situacién tragica estimara
mas la posesién inicial de Dios, Ver-
dad suma, que su fe cristiana le ofrece
(incluso mas alla de lo que pudiera
ofrecerle una explicacién filoséfica co-

rrecta) (20). Aqui radica el hecho de
que la exposicion del dogma catélico
sea una excelente apologia del catoli-
cismo.

(20) Por lo demis, sin Ia revelucion y la
fe, hay imposibilidad moral de realizar sin
error en su conjunto ese trabajo filoséfico, Cfr,
Concinio Varrcano, Const, de fide catholica,
cap, 2 (E. Denzincer, ElI magisterio de la
Iglesia. Barcelona (Herder 1955), n. 1786).
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