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Resumen: Una inmediata y, por ello, la méds mediada
ideoldgicamente sobre la pobreza, puede simplificar la
problemdtica al reducirla un mero concepto negativo, en tanto
que falta de posesiones materiales frente a la riqueza, yasi dejando
de lado la posibilidad de la pobreza como una forma-de-vida
radicalmente redimida y liberada. Sin embargo, el cristianismo
es la fidelidad al acontecimiento histérico del empobrecimiento
o kenosis de Dios, el cual ofrece una perspectiva afirmativa sobre
la pobreza, tal como ensefié el Apdstol San Pablo (2 Co 8, 9).
Lucio Gera en «El misterio del pobre» (1962) reflexiond en
torno ala pobreza como #mitatio christiy en tanto que existencial
reductio in mysterium. En la pobreza, los seres humanos se
encuentran sin nada y, de esta manera, acceden al misterio y al
don de poseerlo todo en Dios. Gera sostuvo que si la teologia
busca entender y clarificar la vida la comunidad eclesidstica,
debe estudiar exhaustivamente el llamado a la pobreza de tal
comunidad. La intimidad entre la confesién de fe y la pobreza
como vocacién propia de la comunidad cristiana es una tesis
teolégica, metafisica y politica que es necesario elucidar. El
articulo estudia la relevancia de la pobreza en la obra de Lucio
Gera, con especial énfasis en el primer perfodo de sus escritos.

Palabras clave: Negatividad, Pueblo, Resto, Exceso, Caridad.

Abstract: An immediate and therefore ideologically-driven
thesis on poverty may oversimplify the issue, reducing it to a
mere negative concept, as lack of material possessions compared
to wealth, thus neglecting the possibility of poverty as a radically
redeemed and freed form-of-life. However, Christian faith
embraces the historical event of God's self-impoverishment or
kenosis, which offers a positive perspective on poverty, as seen in
the Apostle St. Paul's teachings (2 Co 8, 9). Lucio Gera’s «'The
Poor’s Mystery» (1962) reflects on poverty asimitatio christi
and as an existential reductio in mysterium. In poverty, humans
are stripped of everything and in this way they access to the
mystery and gift of finding possession of all things in God. Gera
argues that if theology secks to understand and clarify the life
of the ecclesiastical community, it must fully appreciate the call
to impoverishment that this community faces. The confession
of faith and poverty as a vocation of the Christian community
are intimately linked and require theological, metaphysical, and
political analysis. The article studies the relevance of poverty in
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the work of Lucio Gera, with special emphasis on the first period
of his writings.

Keywords: Negativity, People, Remnant, Excess, Charity.

Desiderium pauperum exaudivit Dominus

Sal9,17

Para venir a poseerlo todo,/ no quieras poseer algo en nada.

San Juan de la Cruz

Poder es el anhelo de rico. Amar es el anhelo del pobre de espiritu.

Lucio Gera

1. Lucio Gera se confiesa, dice su vida vy, al decirla, dice mucho mds que su vida: «Yo he tenido el
pensamiento de mi vida y la vida de mi pensamiento. Una y otro pobrisimos, insignificantes en sus efectos,

pero queridos ambos desde el principio como inseparables» (Gonzdlez de Caderdal, O.: 364; Galli, C.

M.: 924).1] Con tan preciosa confesién cierra Carlos Marfa Galli®®! el primer volumen de los Escritos
Teoldgico-Pastorales. En este caso da inicio al pensar. Es necesario indagar en el amor que une a laviday
al pensamiento. Gera confiesa una forma-de-vida en la que se da la querida inseparabilidad de dos érdenes
distintos y pobrisimos, viday pensamiento. En la inseparabilidad de los distintos a partir del amor y su esencial
pobreza confiesa una fe y un don, confiesa que Cristo se empobrecid para enriquecernos, que Dios es unitrino,
que nos ha amado, dado y sostenido en nuestra pobreza esencial.

La confesion indica una idea de vida justa y feliz —lo propio de la politica— y, a la vez, indica un deseo
excesivo para los mortales. Deseo de la unidad simbdlica entre vida y pensamiento —don que tuvo Gera en su
vida temporal de ver cumplido a través del amor y la pobreza—, pero que siempre resulta insuficiente, pues es
un pequeno presagio de la unidad inmortal entre nuestra vida y la vida rica, bondadosa e infinita de Dios.

Quien dice yo confieso, no dice ni un concepto ni una representacion, sino una intimidad indecible («Tu
me eras mds intimo que lo més intimo de mi, y superior a lo que tengo de més alto» Conf III, 6, 11). Su
decir es pobre: no produce lo real, sino que lo recibe, reconoce y alaba gozosamente. A su vez, no por confesar
una intimidad se renuncia a la politica —ella, por el contrario, es indice del Pueblo de Dios. Lo que resta del
pueblo lleva a que Gera escriba «en el fondo el pueblo es més resistente, es més persistente que todas las
oligarquias» B

No se trata ya del deseo de un yo aislado y con pretensiones de absoluto, por el contrario, quien confiesa
dird: confieso, luego recibo el don de la pobreza. Extrana soledad, extrafia temporalidad: soy pobre, gracias
a Dios y, sin embargo, todavia no soy lo suficientemente pobre. Confieso de alguna manera lo que ya soy,
pero también lo que todavia no soy, una esperanza de lo pobre que podré llegar a ser gracias a que Dios
se empobrecid, nihilizé y encarné hasta negarse en la cruz. Me es dada y prometida esta nada de vida y
pensamiento, luego la confieso. Confiesoy, ésta nada, me es dada y prometida. ; Creo, entonces soy nada? No,
ya era nada. La particula temporal «luego» aqui ya no sefiala nada temporal. Sin embargo, la confesién no
deja esa nada intacta. Intensifica el don, abre a la pobreza como riqueza como presente y porvenir.

Extrano don: parece no recibir nada e, incluso, en ¢l brilla el temor ante Dios. Temor ante el castigo de
quien es realmente rico, temor ante la separacién propia de la finitud, ya que como sefialé Gera en «Sobre el
misterio del pobre» (1962): « el pecado es la separacion de Dios, la cual representa un mal para el hombre:

NOTAS DE AUTOR

31] Profesor y doctorando en Filosofia por la Universidad de Buenos Aires. Becario doctoral del Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y
Técnicas en el Instituto de Filosoffa Alejandro Korn.
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la pérdida de su destino, del objetivo definitivo y profundo de su existenciax .4 Dispositivo que produce la
division, alegoria y separacién: el pecado no es nada més un alejamiento de Dios, sino también de la pobreza —
delabeatitud. Temor al pecado, entonces, temor a que se oculte el rostro de Dios, a que se disgregue al Pueblo
de Diosy se caiga en la idolatria mortifera al becerro de oro. Por ello, Gera, en «Familiay liberaciéon» (1972),
plantea que:

La nueva relacién a Dios, determinada por la “conversién o liberacién del pecado”, exige inmediatamente una nueva relacién de tipo fraternal, con los otros
hombres, y por eso, un nuevo modo de relacién con las cosas y los bienes. Por la “conversion” el hombre asume una relacién de “hijo” respecto a Dios “Padre”; pero
ello implica asumir con respecto a los otros hombres una actitud de “hermano”, actitud fraternal que no es de hecho asumida si se poseen los bienes de esta tierra
de tal modo o en tal cantidad, que se imposibilite que “otros” posean suficientemente.

La confesion se da al asumir una relacién nueva en la que, al formar parte del Pueblo de Dios, me
reconozco hermano e hijo, en la que poseo de manera justa y necesaria, de acuerdo al don y a la pobreza
-0, lo que es lo mismo, sin dejar que nadie se quede sin poseer lo que necesite. Tal nueva relacién no es
sencillamente, como dirfa Nietzsche —a quien retoma ticitamente Gera para referirse a una Iglesia reducida

(¢ sino que la pobreza es

a los intereses neopelagianos de la clase burguesa— «humana, demasiada humana»
una relacién mas que humana, pues abrirse a la riqueza del Cristo requiere de un esfuerzo de santificacion,
de un empobrecimiento divino capaz de dar la vida hasta la crucifixion: es un vinculo con un inapropiable
que, a la vez, nos (ex)propia, nos sostiene y crea. «Grande eres, Sefor, y digno de toda alabanza; grande es tu
poder y tu sabiduria no tiene término. Pero quiere alabarte un hombre» (Conf1. I.1). La pobreza confiesa,
alaba y goza felizmente de Dios y, asi, es ya también una forma-de-vida que presagia el momento en el que
Dios sera todo en todos.

2. Al comentar sus aftos como seminarista en el Seminario Conciliar Metropolitano de la Inmaculada
Concepcién, afios atravesados por la Guerra Civil Espanola y la segunda Guerra Mundial, recuerda:

Nuestro estudio de teologia fue sin ningtin libro de Europa. Yo apenas si llegué a ver un viejo libro de Maritain porque habia llegado antes de la guerra. No
habia revistas de teologfa. Bibliograficamente, nuestro estudio de teologfa fue un desierto, un desamparo total. Lo cual, quizds nos ayuds a reflexionar.

La pobreza de fuentes le abri6 a Gera un camino hacia la riqueza de pensamiento. Atravesar el desierto de
la pobreza de tradicién es un desafio que requiere de la confesion. Es necesario confesar que cargamos con
la cruz de la pobreza de tradicidn, resultado de una estructura del pecado y dependencia que ha impedido
pensar desde el sur. Dejarlo de lado para aislarnos en la biblioteca es correr el riesgo de traicionar la aspiracién
de libertad del pensamiento e intercambiarla por una esclavitud post-histérica, que nos deja demasiado
automatizados, demasiado insensibles ante nuestra comunidad.

La teologia de la pobreza es una teologia pastoral: es necesario pensar la incondicionalidad de Dios
sin olvidar que la misién de evangelizacién se da a partir de nuestra finitud condicional, a saber, en «un
continente simultineamente dominado y cristiano ... es el tnico continente que puede vivir cristianamente
un proceso histérico de liberacién» (8], A lavez, necesitamos de la biblioteca para impedir que la dependencia
se perpettie —serd decisivo, entonces, el modo, el uso pobre de la biblioteca; si es que todavia conservamos
la preciosa atencién, el coraje del anacronismo de la lectura sin distracciones, a saber, de la lectura pobre y
comunitaria. Una vez mds, pensamiento y vida aparecen unidos en su pobreza, en una experiencia desértica

) iene a la

de un seminario al sur del mundo. La frase de Heidegger: «La confesion —el inicio del pensar>
mente en tanto la confesién, en su pobreza, es la experiencia fundamental de un pensar abierto al don del
acontecimiento. Quien confiesa, piensa y vive de prestado, sus ideas vienen del pueblo de Dios, vienen de
Dios.

No casualmente el austero desierto es, una vez mas, el espacio del te6logo. En la presentacion de la revista
Teologfa de 1962, hace ya més de 60 anos —el mismo afo en el que publicé «Sobre el misterio del pobre»—,
senal6 que el tedlogo es «un creyente convertido en luchador del desierto, simultdneamente en posesion y
en busqueda de la Verdad», que ha de salir a predicar la Verdad, arrancdndolo del desierto para convertirlo

en «un hombre con funciones publicas, habitante del centro de la ciudad, representando a una Iglesia que
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milita dentro de una cultura».[10] Desierto que es necesario atravesar para recibir el don de la Verdad y que,
sin embargo, también es necesario abandonar para predicar. La pobreza del tedlogo es tanto la del peregrino
del desierto como la del soldado celeste en medio de la ciudad. Pobreza que es la del hombre solitario, «el que
vive como bttho entre ruinas... como péjaro solitario sobre el tejado (cf. Sal 102.7,8)»[11], pero, a la vez, la
del miliciano que deja el desierto para predicar la buena nueva.

[

alguna con Dios —que impide asi que la Iglesia tenga legitimamente un rol politico; una teologia hecha

3. Lucio Gera aporta un camino intermedio entre una teologia negativa 12] que no reconoceria mediacion
a medida del lecho de Procusto de la reduccién de la objetividad cientifica-imperialista, hija tanto del
nominalismo como del protestantismo- y una teologia positiva totalmente institucionalista —que caeria en
un fatalismo identificando completamente a la Iglesia que peregrina en este valle de ligrimas con el Reino.
Por ello, en un intenso debate diagnosticé el cardcter excesivo de la fe en la teologia contemporanea, asi como
la tarea de discernir, de un modo pobre, entre Reino y antirreino:

La teologfa empieza diciendo no al rito, porque el rito no expresa la fe. Pero concluye diciendo: solamente la palabra. Y luego: tampoco la palabra, porque
tampoco la palabra expresa, contiene a Dios. Entonces no hay lenguaje, o sea, no hay mediacién hacia Dios. ... ¢Cémo puedo yo hablar de Dios? No puedo hablar
positivamente. No tengo concepto para delimitarlo precisamente, para agarrarlo. Solamente puedo decir: no es eso, no es asi. Y asi apuntar a la realidad de Dios.
Entonces yo dirfa: de Dios se puede hablar aunque sea por negaciones, negativamente. ;Y con eso lo atrapamos? No. Apuntamos hacia esa realidad, descartando lo

(13]

que no es. Y es lenguaje pobre, humilde, de hombre, pero es un lenguaje que al menos orienta hacia el horizonte y no nos deja sin horizonte.

Teologia pobre no serd aquella que se acerque a Dios a través de una afirmacion conceptual ontoteoldgica,
ni tampoco a través de una negacion que nos deje sin posibilidad alguna de organizacién politica e histérica,
sino a partir de una via eminente, analdgica y critica en la que se discierne lo que no es Dios para abrir un
horizonte hacia donde caminar, sin olvidar que hay quien confiesa tal horizonte. Confesién pobre para (no)
decir qué es una totalidad, qué es bien comun, quién es Dios: por ello, confesion lo suficientemente rica
para que la politica vuelva a tener la prioridad ante la oikonomia secularizada en una dictadura tecnocratica-
financiera. Confesién en la que centellea un logos unificante, que pasa de generacidn y generacion de los
pobres, imprescindible para que el Pueblo de Dios camine —caminante, hay camino, hay Verdad y se re-vela
al caminar con Cristo. Verdad, sin embargo, que serd siempre la presentacion de un exceso con respecto a los
limites de nuestra razén. Verdad que serd oscura desposesion para la razén humana, demasiado humanay, a
la vez, signatura de una fe rica y luminosa. Por ello, la teologia de la pobreza serd la ciencia desposeida de los
desposeidos, la ciencia perseguida que no persigue, sino que espera contra toda esperanza.

En «Sobre el misterio del pobre» no hay ningun epigrafe, pero la primera cita biblica da cuenta de la
temdtica que abordara casi como uno: «Ya conocen la generosidad de nuestro Sefior Jesucristo que, siendo
rico, se hizo pobre por nosotros, a fin de enriquecernos con su pobreza» (cf. 2 Co 8, 9). Gera expone asi un
programa para la teologia que excede los marcos de lo juridico-eclesidstico y, a la vez, indica un misterioso
€xceso propiamente cristiano:

Una teologfa de la pobreza debe ... necesariamente moverse dentro de un dmbito mucho mdis amplio que
el que le ofrece la nocidn juridico-eclesidstica. El pobre ... es el hombre que posee una experiencia espiritual
mucho mds extensa que la dada por la sola desposesion de dinero. Es experiencia de la desposesion de todo
un mundo, entendido como totalidad de realidades materiales y espirituales .[14][15]

Desposesion del mundo, desposesion de una totalidad que no es totalitaria, sino que es el cumplimiento
de la promesa de felicidad que anida en el corazdén de cada criatura —en cada una de sus melancélicas ldgrimas
que anuncian en su exceso indecible el Reino que vendrd, en la ironia de confesarse pobre, de no tener
nada y, por ello, ser rico y tenerlo todo. El articulo «Hay ligrimas en las cosas» (1957) tiene por epigrafe:
«Bienaventurados los que lloran, porque ellos serén consolados» (Cf. Mt 5, 5). No termina aqui, sino que
la repite a través de Lucas: «Bienaventurados los que ahora llordis, porque reiréis... Pero maldicion a los que
ahora refs, pues conoceréis el duelo y las lagrimas» (Cf. Lc 6,21-25). Pueblo y antipueblo, Reino y antirreino
aqui ya son elementos decisivos, disposiciones existenciales, fundamentales y antagdnicas. La ciencia de los
perseguidos estudia a la fe desde las ldgrimas de los penitentes. Gera comprende, por ello, que las ldgrimas
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en las cosas son siempre reflejos de las lagrimas de los hombres. Tarea de la teologfa, entonces, serd la justicia
de las lagrimas en las cosas. Ello podré darse a través de la experiencia lingiistica de la confesion, que lleva al
despertar a la conciencia eclesial de la pobreza como riqueza.

4. Ante la posible objecidn de que existiria un sensus fidei del Pueblo de Dios avido por alcanzar la riqueza
material antes que la pobreza espiritual, es necesario discernir si acaso lo que estd en juego es, en realidad,
la desesperanza propia de una época nihilista y decadente que ha decididamente descartado todo equilibrio
trascendente en favor de la acumulacién ilimitada de capital.

Juan Carlos Scannone llamé ala teologfa de Gera «teologfa de la pastoral popular» ¢y resalté su distancia
con la teologia de la secularizacién. Decisivo es que, a pesar de la pretension alegérica-fragmentaria de la
secularizacion, es necesario evidenciar que no hay politica que no ponga en juego una totalidad, un simbolo,
un fundamento ultimo. Al patentizarlo, se difumina la distincién entre lo «religioso» y lo secular. Por ello
Gera escribe, con especial énfasis en el dispositivo biopolitico de la anticoncepcidn, presentado como mera
férmula quimica, pero cuyo fin ultimo es reducir la venida al mundo de los pobres del mundo, que:

La ciencia sola, no me dice cudles son los fines y las normas de obrar: eso me lo dice e impone el imperio, el poder del estado imperial burgués. Antes era la

(17]

autoridad sagrada, ahora es la autoridad secular, que se sacraliza porque es tltima norma y fuente de verdad. No es secular en el fondo.

Critico de la tesis de la secularizacién también ha sido Walter Benjamin. Indicé en «Capitalismo como
religién» (1921) contra Max Weber, que el capitalismo contintia respondiendo a los mismos milenarios
dilemas de las religiones. La novedad ensefia Benjamin, entonces, del capitalismo no es tanto la secularizacion,
el fin de la totalidad o de la religion, sino que se trata de la primera religién que no promete la redencién, pero
st la culpa-deuda infinita (Schuld en alemén implica tanto culpa como deuda) —desarrollando ulteriormente
la tesis de Benjamin desde San Pablo: responde a lo que es posible creer, esperar, amar, més alld del derecho,
confundiéndolos con el célculo desesperanzado del derecho formal e inmanente. Tal religiosidad postula que
no hay afuera de la reduccién dela objetividad cuestionada por Gera. Por ello, Benjamin en el «Didlogo sobre
la religiosidad del presente» (1913) llega a afirmar que el inmanentismo nos ensefia a ser felices tanto en el
infierno como en el paraiso. El diagnéstico alli es preciso y actual: «hoy mds que nunca comprendemos el
primado kantiano de la razén practica sobre la tedricax .18

Ademis, la religiosidad capitalista es culpabilizante porque, al multiplicar artificialmente el deseo de bienes
relativos y transitorios en un neopelagianismo extremo, decididamente expulsé a la beata pobreza cristiana:

Espiritual [Geistige] (no material) ausencia de via de salida a través de la pobreza, monaquismo errante y mendicante. Una condicién que es hasta tal punto
sin salida, es culpabilizante. Las preocupaciones son el indice de esta consciencia culpable de la ausencia de salida. Las “preocupaciones” se constituyen en angustias
en la medida de la comunidad, no a través de una via sin salida individual-matcrial.[

De tal manera sustractiva, Benjamin estaria de acuerdo con plantear una teologia de la pobreza como via
de salida y freno a la religiosidad capitalista.

Lucio Gera diagnostica que cuando el mundo ha comenzado a «descristianizarse anhela los atributos de
la Divinidad o acusa a Dios de alienarnos de nuestros propios atributos divinos». Por ello, anhelar ser ricos
es soberbia, una mala imitacién, un anhelo de omnipotencia, pues propiamente rico es Dios: «Nunca pobre,
gozas en la abundancia; nunca avaro, reclamas. Se te da de més para ponerte en deuda, pero ;quién posee algo
que no sea tuyo? Pagas deudas, y nada debes a nadie; das, y nada pierdes» (Conf 1. IV. 4).

El padre Gera, a su vez, sintetiza con gran claridad y sencillez los fundamentos teoldgicos en juego en tres
puntos:

1. Dios es, en sentido primordial, el inico posesor y propietario original de todos los bienes de este mundo. Lo es porque los ha creado y no por simple derecho
de adquisicion.

2. Dios da a los hombres los bienes de la naturaleza para ser usados. Por ser el inico Dios, lo es de todos los hombres, sus creaturas ¢ hijos, quicnes quedamos,
por consiguiente, constituidos mutuamente como hermanos. En consecuencia, Dios da a todos, no solamente a algunos; vale decir, los bienes de la tierra son de

uso y pertenencia comun.

47



RevistA TEOLOGIA, 2023, voL. 60, NUM. 141, AcosTo, ISSN: 0328-1396 2683-7307

3. El rico, legalmente llamado posesor, mis que posesor-propietario es ecénomo: el dispensador de bienes. Los tiene para distribuirlos y entregarlos sabiamente

20]

ala comunidad de los hombres. Administra bienes que son de Otro, de Dios.

Una vez establecidas estas tres tesis, Gera distingue distintas posiciones existenciales en el mundo: la del
laico, la del consagrado a la elevadisima pobreza, la del avaro, a las que se agregan de otros textos, el habitar
del tedlogo y del exiliado. En el caso del laico, la llamada a la pobreza no ha de ser la renuncia total de la
posesion, sino que ha de ser la liberalidad, es decir, es llamado a libera de «su propia 4vida retencién» a los
bienes materiales. Mientras que la liberalidad al sentir el clamor del pobre, responde liberando a los bienes
su posesion privada y, al restituirlos, «contribuye a construir este mundo» sin que el derecho tenga que
]

de ley. Gera propone, entonces, un andlisis del vinculo entre vida y poder que plantea un cuestionamiento

intervenir para obligarlo, en cambio, la «avaricia destruye este mundo» ! reteniéndolos mediante la fuerza
decisivo al liberalismo:

el hombre tiene, en cuanto ejerce o acttia su poder sobre una realidad cualquiera. ... En el acto posesivo se miden dos fuerzas donde una resulta vencedora y
la otra subyugada. El posesor cobra asi un aspecto de victoria. El vence en la lucha por la vida, pues vence a las cosas que le dan vida. ... El poder es poseido como
acumulacién de posibilidades indefinidas ... la posesion de dinero es un potencial, un poder. Pero, por otra parte, precisamente su avaricia no le permite usar el
dinero que posee. No lo usa, es un poder inutilizado, no lo gasta, de modo que no adquiere cosas reales; el dinero permanece en su estado de mero signo. ... Elmodo

(22]
de sentir que aun lo puede todo es no elegir nada. Un pecado de la fantasia nuevamente.

A su vez, distingue a la liberalidad como virtud del laico de la elevadisima pobreza (altissima paupertas),
que implica «no poseer nada» (23] propia de la vida monistica. Es asi que afirma una radicalizaciéon de la
pobreza que va més alld de la mesura de lo justo y necesario, por lo que ella:

se sitia en una atmdsfera de martirio y pertenece evidentemente al 4mbito de la locura de la Cruz. Implica la renuncia a una de las formas fundamentales con
que el hombre se relaciona con los bienes materiales: la posesion; renuncia orientada positivamente a una radical valoracién de lo absoluto de Dios. Y retiene, en
relacién con los bienes de este mundo, la forma elemental de su uso, reduciéndolo todavia a lo estrictamente necesario. Todo esto tiene en realidad su profundo
equilibrio; un equilibrio trascendente, no de tipo humano'y, por ello, no ficilmente perceptible.

La clevadisima pobreza orienta la existencia hacia el goce eterno (uti) del Bien perfecto, a saber, el goce
de Dios, usando (frui) de los bienes relativos sin olvidar su transitoriedad, y su cardcter de medio hacia el
goce divino. Por cudn radical pueda parecer el planteo, sin embargo, aqui hay un equilibrio trascendente
y paradigmatico de la vocaciéon de pobreza cristiana. Por ello, frente a la avaricia destructora de mundo, la
pobreza desposeida de mundo del mendigo, por el contrario, se abre a pediry, asi, ala esperanzay confianza en
el préjimo, sabiendo que recibird un regalo, no una nueva posesién, no un nuevo derecho, sino la experiencia
mesidnica y andrquica de quien sabe que:

estd usando cosas que pertenecen originariamente a otro. Lo obtenido no es, psicoldgicamente, realmente tenido por el mendigo. Es ésta la conviccidn que,
entre otros, quiere suscitar San Basilio en sus monjes cuando los exhorta a que no consideren las cosas recibidas del superior o de la comunidad como propias, vale

[25]
decir, como poseidas, sino exclusivamente como utenda, cosas de uso. El pobre, el mendigo, recibe cosas: las usa sin poseerlas.

No casualmente Gera asocia a la Facultad de Teologia a un monasterio, asi como explicita como condicién
parael te6logo una cierta tension hacia el martirio, ya que la pobreza es una predisposicion indispensable para
la vida contemplativa, de la cual la racionalidad secular podria nutrirse. 2! Mientras que el avaro destruye al
mundo cuando persigue al poder por el poder mismo, en cambio, el tedlogo recibe y da forma al mundo.

En la avaricia se arraiga la hiperburocratizacién de la Ley: olvida su recapitulacién en el amor'y, asi, atenta
decididamente contra la vida. Vuelve al avaro esclavo de su deseo, deseo que quedara siempre incumplido
al tomar por absoluto lo temporal. De manera antagénica se encuentra el pobre, quien por su vocacién de
servicio puede llegar al poder, ya que usindolo como medio y no como fin, lo convierte en una experiencia
politica que aproxima la llegada del Reino y que tiene por fin al amor. Sin embargo, tal experiencia de
(im)poder y desposesién culmina no en el ejercicio del poder como servicio, sino en el martirio, en dar la vida
por el Bien —al fin y al cabo, nuestra vida tampoco es nuestra, sino un don y, como tal, si no se comparte,
se pierde.
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Una de las figuras del pobre, interpretada en Familia y liberacion, es la del exiliado en su propio pueblo, ya
que padece la injusticia que su pueblo le ejerce al negarle su parte del bien comun. Es posible también que,
a pesar de ello, el desposeido ame a su pueblo, incluso mas de lo que podria un avaro. Gera recuerda en este
sentido el martirio del exiliado en las Sagradas Escrituras:

algunos salmos que también encuentran su experiencia ya condenatoria, en la experiencia de ser, como extranjero en la propia patria, como peregrino en mi
suelo; o sea, en su mismo pueblo, no siente la relacidn fraternal, sino la injusticia ... Y nuevamente aqui resurge esa experiencia del hombre que en su pueblo sufre
injusticia y no obstante se siente como llamado a querer a su pueblo ... Se queda sufriendo la injusticia, muriendo, pero améndola; eso es amar su propia muerte,
la injusticia que le hacen. ... También la experiencia politica concluye en un acto supremo que es, en el fondo (asi como antes era morir por la mujer, morir por los

(27]

hijos) morir por el pueblo, morir por la patria ... es juzgado un acto de caridad, de entrega, un acto de estructura pascual.

Estructura pascual inescindible de la confesion: «jCémo nos amaste! Por nosotros, El, que sin usurpacién
se juzgaba igual a ti, se hizo obediente hasta la muerte de cruz, tnico libre entre los muertos, pues tenia poder
para dar su vida y poder para retomarla» (Conf X. XLIII. 68). Quien confiesa es tan pobre que siempre lleva
con ¢l un corazén rico que le permitira dar la vida por su pueblo, incluso por el pueblo que le hace sufrir el
exilio —y, de esta manera, ¢l deja de estar exiliado y alcanza la Ciudad de Dios.

Es cierto, también la confesion puede ser apresurada, inmadura. Ella requiere cierta experiencia y sabiduria
para no caer ante el temor, como le sucedié a Pedro al amar a Cristo para, luego, negarlo tres veces vy,
eventualmente, confesarlo tres veces.?®! Pero, sin dudas, quien ni siquiera tiene el coraje de asomarse a
atravesar la noche oscura de la confesion, quien se acobarda y se arrodilla ante el becerro de oro, especula
y explota a su hermano, deja rienda ilimitada a su deseo humano, demasiado humano de placeres, lujos y
poderes, no dard su vida como Cristo, sino que la desperdiciard priorizando lo que tiene vy, asi, las cosas que
crefa que tenia, lo esclavizaran.

5. Quien confiesa, recibe el don de la pobreza y la burla de los poderosos: «Burlense ya los fuertes y
poderosos, que nosotros, débiles y pobres, te confesaremosa ti» (ConfIV. 1. 1). La pobreza esla débil apertura
que recibe al amor. La pobreza da cuenta de la riqueza inapropiable del misterio y, de esta manera, resta pueblo
de Dios, pueblo que ama a Dios y que es amado por ¢l. Elude la distentio, las distracciones, tentacionesy, sobre
todo, evita la acedia egoista que separa al pensamiento de la vida, que divide, separa y fragmenta al pueblo
de Dios, que disgrega a los débiles en favor de cuestiones fantasmaticas, fetichistas, idoldtricas. La pobreza se
aproxima a Dios en su justa distancia y oscuridad:

Dios es el que estd lejos, el inaccesible. ¢Habrd que insistir en que no se trata de distancia espacial —Dios no es un viajero sin retorno del espacio —pues,
simultdneamente, Dios es sentido cerca, mds intimo a mi que yo mismo, segiin palabras de San Agustin?

Se quiere decir que Dios es distinto. ... No es un hijo nuestro, un producto de este mundo. ... De otro mundo. El extranjero. ... Para comprender el temor
del pobre serd oportuno rehacer en nosotros la experiencia de lo que en nuestra vida se nos ha presentado como grande, sublime. ... ¢por qué soy cuando podria
no ser? ... Cuando no hay ninguna necesidad de que sea ahora. Siendo pero no por derecho, sino por dddiva. ... Este temor es entonces una confesion, es decir,
el testimonio voluntario, reconocedor de la Grandeza de Dios y del puesto propio, subalterno. Consentimiento a mi ser y al ser de Dios, un amén, asi sea a la
realidad tal como es.

La confesién es un santo decir si a lo que soy y a lo que es; un amén que afirma que el Reino estd entre
nosotros. La confesion es un sublime decir si ala verdad de la luz y la sal de la Tierra que viene de otro mundo,
es la afirmacién de una debilidad: bien podriamos no ser y, sin embargo, acontece el misterio y el amor de
Dios que nos dona y crea en cada instante gratuitamente. Y quien se confiesa recibe la burla de los hijos de
la soberbia, la burla de los sometidos al yugo del Leviatin y del principe de las moscas, pero no les tendra
miedo, ya que su temor a Dios lo empobrece y libera de naufragar en el orgullo de las ilusiones dpticas. La
llamada a la pobreza abre la posibilidad de admitir la posibilidad que soy, y de esa manera, es la via para la
inseparabilidad de los distintos y pobrisimos, de un pensar que se vive a si mismo y una vida que se piensa
a si misma. La confesién de lo sublime responde al llamado con una vida nueva y pobre, que parte desde
las heridas de los desposeidos hasta su redencidn, aunque implique perder la vida en la cruz. Como escribié
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el santo padre Francisco: «El triunfo cristiano es siempre una cruz, pero una cruz que al mismo tiempo es

bandera de victoria, que se lleva con una ternura combativa ante los embates del mal> .30
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