Homenaje al Prof. Alberto Methol Ferré

Presentacion

La biografia de Alberto Methol Ferré es apasionante. Naci6 en Montevi-
deo en 1929. Se convirtié al catolicismo cuando tenia 19 afios, cursando ter-
cer afio de Derecho en la Universidad de la Republica, donde también estudio
Filosofia. Entre 1975 y 1992 form parte del equipo de reflexién pastoral del
CELAM, ocupando la secretaria de su Departamento de Laicos. Fundador y
coordinador de la revista uruguaya Nexo (19551958, 1983-1989), también
integré el comité de redaccion de la revista Vispera entre 1967 y 1975. Fue
profesor de Historia de América Latina, de Historia Contemporanea y de
Teoria de la Historia en la Universidad de Montevideo y en el Instituto Arti-
gas de Servicio Exterior. :

En el campo politico, después de militar en las filas de Luis Alberto de He-
rrera, fue asesor del movimiento ruralista de Benito Nardone; en los afios 60
form parte de la Unién Popular de Enrique Erro y, en 1971, integro el grupo de
asesores del general Liber Seregni, durante la fundacién del Frente Amplio.

Esta pendiente un estudio académico de la obra de Methol: un primer
avance ha sido la publicacién del libro de Javier Restén, “Alberto Methol
Ferré. Su pensamiento en Nexo”, Editorial Dunken, Buenos Aires, 2010.
También merecen destacarse las Jornadas Académicas en su honor, organi-
zadas por la Universidad de Montevideo el 16y 17 de agosto de 2010. En esa
ocasion, se otorgé el nombre “Alberto Methol Ferr¢” al Instituto de Estudios
Latinoamericanos de dicha Universidad.

El articulo que se presenta a continuacion es practicamente inédito: con-
tiene una reflexion realizada por Methol con ocasién de la canonizacién de
Josemaria Escriva de Balaguer (2002). El texto desarrolla un enfoque, abso-
lutamente original, con matices autobiogréficos y lleno de intuiciones fecun-
das, sobre uno de los temas mas queridos de Methol y de gran actualidad: la
religiosidad popular en América Latina.




Desde la religion del pueblo
Una reflexion sobre San Josemaria Escriva de Balaguer

Alberto Methol Ferré

Ocasioén para entrever algo del Padre Josemaria Escriva es el trato con
personas que se sienten comprometidas con su apostolado, con su vision del
qughacer cristiano en el mundo. En mi experiencia, ese trato es relativamente
ref:lente, nuevo. Y en una vida que, sin ser todavia demasiado extensa, esta
lejos de ser corta. ’

He transitado bastantes caminos en la Iglesia Catélica y he procurado
seguir en lo posible con atencion su acontecer. Cosa extraiia, sélo tenia no-
t1cn'as lejanas del Opus Dei, diversas y contradictorias. S()I(; hace poco he
tenido relacion personal y directa con su mundo. O mejor, con uno de los
muchos “mundos” que el Padre Escriva ha generado. , a

Hace algunos meses fui invitado a presentar un libro de recuerdos del
Padre Josemaria Escriva. Fue para mi una sorpresa, pero es bueno asumir
la.ls.s’orpresas, respondiendo con lo mas que uno puede. Entonces, con dispo-
sicién atcr?ta, alcancé una “primera familiaridad” con Mons. E;cﬁvé Hice
de esa “anera familiaridad” una reflexion en voz alta en el auditori(; de la
UmverSldaq de Montevideo, que retomo ahora por escrito.

Esta primera familiaridad tiene dos aspectos que me importaron mucho
y es lo que intentaré esbozar brevemente. Ante todo, comprendi que la figura
del Padre Josemaria Escriva radica en la religiosidad multisecular y corgm'm
del pueblo catélico. Y es desde ella y por ella que alcanzé plena universali-
dad su mensaje. :

! A esta familiaridad accedo por contraste. Soy converso, y en cierto sen-
ud(? un uruguayo tipico, hijo de la Ilustracion, en principio ubicado en las
antl_pod.as de la religiosidad popular. Pero mi insercién en la Iglesia y la ex-
penencn'a decisiva, conmovedora y renovadora, del Concilio Vaticano II obré
el cambio. En ese gigantesco salto histérico, descubri la religiosidad popular
cuando gtros hermanos la querian perder. No fue durante el Concilio (1862—
1?65), sino en el pos—concilio inmediato, que la “religién del pueblo™ empe-
20 a ser cuestionada virulentamente por la irrupcién inesperada de envolven-
tes “teologias de la secularizacion”. Estas dejaban al mundo mas mundano y

1 Expresion utilizada por Pablo V1 en la Enciclica Evangelii Nuntiandi dandole preferéncia sobre la

de “religiosidad popular”.
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la fe quedaba en un limbo espiritual, sin encarnacién posible. Un dualismo
insostenible. Esta ola secularizadora impidi6 que la fe tuviera expresiones
“masivas”, “populares”, consideradas alienantes: so6lo cabian “pequeiias co-
munidades” de élites personalizadas. Se produjo asi una “iconoclasia” gene-
ralizada: en un intento de purificacién para resolver las crisis personales se
arrasé con lo que el pueblo catolico veneraba hacia siglos. El arte barroco
latinoamericano fue arrumbado o vendido a vil precio en muchos sitios.

La eclesiologia de la Lumen Gentium, la constitucion dogmatica sobre
el pueblo de Dios, es el corazon del Vaticano II. Y ;donde esta el “pueblo de
Dios” en su inmensa mayoria sino en quienes participan de una religiosidad
cristiana popular? Los que no éramos hijos de la religiosidad popular éramos
los menos en la Iglesia. El pueblo de Dios, real, es casi idéntico al préactico—-
simbélico de la religion popular. Eso se ignoro, y en nombre de un abstracto
“pueblo de Dios” renovado, se quiso acabar con la religion del pueblo. Fue
una manifestacion de élites sin pueblo, angustiadas, impacientes. En reali-
dad, hoy puede ser considerada como una relativamente corta conmocion,
dadas las dimensiones de las novedades del Vaticano II, que sacudian a todos
y que seguiran madurando en este tercer milenio: el fenémeno duré aproxi-
madamente del ‘66 al 80, unos quince afios. Por otra parte, entre los afios
1970 y 1985, se originaron una reflexion y estudios sin igual en la historia
eclesial, acerca de las formas y sentido de la religion popular, de lo que resul-
t6 un gran bien. Se comprende que el Padre Escriva sintiera dolorosamente
la agresion a la religion popular. Fue quizés su Gltima batalla al servicio del
pueblo cristiano y del Vaticano II.

En aquellos tiempos, con un grupo de amigos rioplatenses participé de la
reivindicacion de la religiosidad popular en América Latina, concretamente,
en el CELAM. Eramos solo una parte de una gran ola eclesial invisible cuya
primera desembocadura fue el Sinodo de 1974, que culminaria en la Evan-
gelii Nuntiandi de Pablo VIen 1975. Esta enciclica fue la mejor reafirmacién
sintética del Vaticano II, camino del pontificado de Juan Pablo II, cuyo inicio
fue base de la mas significativa Conferencia Episcopal Latinoamericana, ce-
lebrada en Puebla en 1979. Toda esta lucha se inscribid, como puede verse,
en la prolongacion de la ultima contribucion de Escrivé a la Iglesia.

Es en el marco de la “religion del pueblo”, desde Barbastro a Madrid,
que el Padre Josemaria Escriva encuentra su vocacion en el afio 1928, cuan-
do percibe que el trabajo honrado de la vida cotidiana es camino de santifica-
cién personal y de los otros. Es el principio de un apostolado fecundo. Esta
inspiracion extraordinaria del Padre Escriva no tenia todavia una teologia
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sgstentadora. No solamente faltaba una actualizacion del derecho canonico,

sino que tampoco habia una eclesiologia del Pueblo de Dios. Escriva, como

personaje singular que era, decia que no podia esperar por lo posible; €l tenia
que cumplir con la vocacion a la que Dios le llamaba, emprender un camino
que aun no se habia abierto.

: Ahora lo entrevemos con mas claridad: aproximadamente desde los afios
vcn.1te comienza una vasta y profunda preparacién innominada del Concilio
Yatlcano I1. Se aprecia en las paulatinas y crecientes “convergencias” ecle-
s@les, que ni siquiera se conocen entre si. Pero, en 1930, todavia se estaba
lejos de comprender en profundidad el mensaje de Josemaria Escriva. Era
el tiempo de la Accién Catélica, militante sobrevivencia que apuntaba mas
alla de si, a su propia superacién. La Providencia mueve la historia desde lo
hondo y silencioso.

Ahora comprendo que la teologia adecuada para captar la inspiracion
del Padre Escriva es la Lumen Gentium. Esta hace que la evangelizacion y
la responsabilidad de la evangelizacion sea tarea del Pueblo de Dios en su
conjunto, de todos y cada uno, en su libertad y en su trabajo, por igual laicos
y sacerdotes. O mejor, desde y en el sacerdocio comun de los fieles y desde
el sacerdocio ministerial de los ordenados.

Hay una trilogia principal: santificacion, pueblo misionero, trabajo. La
santificacion conjuga pueblo y trabajo. Escriva habla de la santificacion del
pueblo de Dios a través del trabajo. Desde 1938 empezaran a brotar las “teo-
logias del trabajo” que se extenderan profusamente, hasta alcanzar la Labo-
rem Exercens de Juan Pablo II en 1981. El Padre Escriva empez6 a andar en
pf:r}umbras luminosas, por eso tan fértiles; y muchos otros también, sin poder
ni imaginar el extraordinario resultado, la insélita condensacion que lograria
el Vaticano II.

' Decia el Padre Escriva que lo extraordinario que se espera de un cris-
tiano corriente es lo ordinario: pero, lo ordinario hecho con perfeccion. Esa
es la llamada universal a la santificacion. Apoyado en la profundidad de lo
cotidiano que habia desarrollado el pueblo cristiano durante siglos, pudo in-
t.roducir la novedad de explicitar lo que estaba implicito en la Iglesia: la san-
tificacion universal a través del trabajo corriente. Sélo desde la participacion
en lo medular, en la religiosidad popular, podia asentarse la “revolucion™;
retomar del Evangelio la invitacion a hacer extraordinario lo ordinario po;
el ca.mino de la perfeccion que Dios pide a todos. Lo que ensefia el Padre
Escriva se puede compendiar en sonreir siempre, pasando por alto —también

46

con elegancia humana- las cosas que molestan, que fastidian: ser generosos
sin tasa. En una palabra, hacer de nuestra vida corriente una oracion.

Hacia fines de los afios sesenta llegaron hasta nuestro pais los ecos de al-
gunas polémicas desatadas sobre el Opus Dei, concretamente en Espaiia. En
esas circunstancias, desconociendo el espiritu que animaba a la obra fundada
por el Padre Escriva, pensé que podria tratarse de una adaptacion de la bur-
guesia catalana a las nuevas condiciones historicas, algo asi como hicieron
los puritanos cuatro siglos antes con el “culto al trabajo”. Sin embargo, no lo
habia comprendido. Ahora quiero hacerlo.

Cuando intentaba familiarizarme con aquel ideal que expresaba tan sen-
cillamente el Padre Josemaria Escriva _haciéndole un lugar dentro de mi
intimidad—, acudi6 a mi cabeza una constelaciéon de “familiaridades” elabo-
radas en muchas décadas de camino. Tuve un recuerdo lejano y querido, la
impresion que dejaron en mi —hace afios—, dos obras de Ramiro de Maeztu:
Don Quijote, Don Juan y la Celestina y Norteamérica por dentro. Ambos
textos son de 1925; el segundo de ellos constituye un conjunto de articulos
periodisticos inspirados por la visita que Maeztu hizo a los Estados Unidos
en 1925. Sin embargo, la recopilacion fue publicada recién en 1957, cuando
pude leerla. En esta obra, el escritor espafiol se plantea el tema de la ética del
trabajo entre los norteamericanos. De Maeztu observo la dinamica extraor-
dinaria de los estadounidenses y la relacioné con el culto puritano del traba-
jo, aunque percibio una evaporacion de su fundamento teologico calvinista,
apenas sobreviviente en una dinamica secularizada. Pero, lo importante, €§
que De Maeztu advirtié la necesidad de reasumir en términos catélicos la
trascendencia del trabajo humano. La propuesta del espaiiol significa ter-
minar con una especie de herencia “antimundana” de la ascética cristiana
tradicional, al mismo tiempo que rechazar por inaceptable el fundamento
calvinista que habia observado en la dinamica secularizada de los Estados
Unidos. Su idea es refundar nuevamente el trabajo en clave cristiana, ofrecer
una “vision sacramental del trabajo”.

De Maeztu dice cosas importantes en los dos libros mencionados. Por
eso no los olvidé, aunque tampoco me planteé¢ —en aquel momento— seguir
el hilo de su razonamiento. No sé si De Maeztu y Escriva se conocieron; si
hubo alguna relacion entre ellos, lo desconozco. Lo que quiero sefialar aqui
es que Maeztu hizo ese planteo como catélico y como intelectual que era
_también lo hizo José Enrique Rodo—, acuciado por el nuevo esquema del
poder mundial y la supremacia anglosajona. Sin embargo, no se observan en
Maeztu los caminos de pasaje de esa idea a una nucva praxis en la vida de
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la Iglesia. No se lo podemos pedir. Maeztu continu6 su camino, més urgido
por las cuestiones politicas en las que se debatia Espaiia en aquel momento.
Como dice el refran: “del dicho al hecho hay un gran trecho”.

Ese enorme trecho lo cubrié el Padre Escriva desde muy otros caminos
y experiencias. Ligado, a la vez, al servicio de los mas pobres y al aposto-
lado estudiantil, se plantea la cuestion desde la religiosidad popular. Algo
que ni imaginaba Maeztu. Es cierto que el Padre Escriva fue un estudioso
sobresaliente, doctor en Derecho, Canonista y doctor en Teologia, pero no se
despeg6 de su base que es la fe del pueblo cristiano. En ella estaba imbricada
su mas intima vida y a sus necesidades debia responder. Desde ella planea su
respuesta a lo que Dios le hace ver con el Opus Dei. Tal la primera perspec-
tiva que abre esta familiaridad.

La personalidad del Padre Josemaria Escriva me hizo evocar también al
Padre José Kentenich, un extraordinario apéstol aleman, arraigado a su vez
en la religiosidad popular. Desde 1944, prisionero en el campo de concen-
tracion de Dachau, sinti6 la universalidad de su “Obra de Schoenstatt”’ como
camino de gestacion de una red mundial de santuarios marianos, ambitos de
reunion incesantes como “pueblo” (familia) de la Iglesia Catélica.

En su reafirmacion eclesial ante el vendaval secularista hostil a la re-
ligién del pueblo —que incluye la inmensa multitud de los mas pobres—, en
los ultimos afios de su vida el Padre Escriva se moviliza por los principales
santuarios marianos: desde Lourdes o Fatima hasta la Villa de Guadalupe en
Meéxico. Sus viajes por América Latina estdn llenos de amor a la Madre del
Cielo. Uno de los tltimos actos del Padre Escriva sera inaugurar el Santuario
Mariano de Torreciudad en 1975.

Es llamativo este vinculo profundo con lo méas popular de la Iglesia,
en quien fuera la primera vocacion practica y moderna que se adelanta a
la Constitucion Apostdlica Lumen Gentium. Asi es la realidad —como yo la
veo— en el Padre Escriva. No por casualidad tuvo que tantear tantos afios,
desde el llamado de Dios en 1928, para llegar a la conjuncién plena que se
alcanz6 en el Concilio, y que le convierte en uno de los grandes precursores

del Vaticano II. El Padre Escriva encuentra aceptada su eclesiologia cuando
la Iglesia la encuentra en la Lumen Gentium. La universalidad de su propues-
ta: santificar el trabajo, santificarse en el trabajo, santificar a los demas con
el trabajo, mana de la universalidad misma de la religion popular. No extrafia
en absoluto que, desde el comienzo, Escriv4 sintiera que su mision era mun-

dial, que iba mas alla de Espaiia. Su innovacién se hace totalmente universal,
alin de modo anénimo.
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En cuanto al segundo aspecto de la fmiliaﬁ§ad que se:ﬂala.ibamosi l:
inicio, no llegué por contraste como en el caso agtenor'. Al con’t,rago, s:nt e
impacto de una afinidad radical. Me refiero a su “alegria de ser”. Cuando co-
noci su vida me dije: es un personaje de Chestgrton. Debo'seﬂglar, para que
se entienda esta afirmacion, que cuando mencnong al escritor inglés, evoco
algo muy trascendente en mi vida. Siempre h(:: dicho que Chestertt:an y su
obra actuaron como factor de mediacion en mi conversion a Jesucristo y a
- Igrrsilsi;iteles dice que la edad de los jovenes es .la de l'a poesia y la metafi-
sica, del asombro de ser y no ser, de las interrogac1one§ ultimas sobre el sen-
tido de las cosas. En cambio, el joven no es apto todavia para la polmct'i. que
requiere una vasta experiencia social. El joven, generalmente, es unlmltloo
politico, pero un gran metafisico y poeta. 'Chesterton fug ;')ara, mi, en la etap:
de la juventud, como una sintesis mas alla de la Tlustracion. El' fue quien m
encaminé hacia la gran experiencia del acto de ser como gratitud ant.es que
otra cosa. El existir es un don, un regalo, una gracia; la fe lo es también. La
creacion y la salvacion constituyen do(?es. dc? Dtlos al hombre, por eso gene-

itud. Yo soy religioso por agradecimiento.
- géi:til::n:nsa gyratitfd proguce una alegria sustancial, porque §élo ::des-
plendor y la belleza de existir —de vivir—, que es tan extraordinaria, p . en
hacerlo. Confieso, con mas de setenta afios, que no me acostumbro a vivir;
nunca me he acostumbrado. Esto provoca un buen hum'or especna.ll. La Iglec:;
que me descubrié Chesterton es una Iglesia ('1e alegria sustantiva. He aq
explicado el segundo aspecto de mi famlllandad.. El Pz'adre Escriva era un
formidable “chestertoniano”, si es que puede decirse asi; encax.'né un nuevo
estilo de espiritualidad en la Iglesia porque no era un personaje novcle:::)‘.
sino un ser real, un hombre de carne y hueso, un hijo de su tiempo. Ya no o
mas el Kempis del otofio de la Edad Media, ni menos ain las fon'nas m tl-'
ples de jansenismo que la Iglesia vivié mas alla del jansenismo strzctols;nzé
ya no hay lugar para una ascética negadora del mupdo. En su lugar, 'e 2 a
Escriva ofrece una ascética jovial: el dolor se trasciende por la. alegria de ser,
la cruz se transmuta en esperanza y el amor fundante todo lo mvade.' _

El espiritu de la obra que Dios le pidi6 al Fundadc_)r' delf)pus Dei se“:::
tetiza en el titulo de una de sus mas importantes homlllas: Amar al n;
apasionadamente”. Con estas pocas palabr'fas se impulsa una n:}eYal ozl:'l
de llegar a lo de siempre, una ascética sonriente para alf:anzar eBm;:hz. A .
en un siglo que abren Chesterton y Péguy, en el que brilla Von Balthasar y
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aparece el Papa Juan Pablo II, el Padre Josemaria Escriva se constituye en un
pilar del vasto y admirable edificio abierto al porvenir que es la Iglesia.

Un libro de Pilar Urbano sobre el Padre Escriva se inicia con un acapite
que causa extrafieza al lector cuando por primera vez se lo encuentra. Pero a
medida que va entendiendo algo de la vida y del mensaje del Fundador del
Opus Dei, entonces cobra sentido pleno. La afirmacion enuncia: “Nietszche
decia que sélo podia creer en un Dios que supiera bailar. Sé de un hombre
que bailaba con Dios™. Hago del acépite mi conclusion.

URBANO, Pilar, EI hombre de Villa Tevere, Planeta, Madrid, 1995, p. 8.




