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se tiene necesariamente, por el contrario la justicia recibida solo se
tiene si se quiere libremente conservar. La justicia solo existe en el
hombre en tanto es querida por una voluntad justa. En resumen, las
acciones voluntarias son la expresion de la voluntad humana; si esas
acciones son justas, son la expresion de la justicia de la voluntad.
5°) De este modo, el andlisis de la verdad se integra en un analisis de la
accion y, en particular, de la accién moral. La verdad se hace en las ac-
ciones, naturales y voluntarias. La verdad es la manifestacion de la con-
ducta. Decimos lo que somos y lo que queremos con nuestras acciones,
antes que con nuestras palabras. Significamos con nuestras acciones.Y
si actuamos de acuerdo con la naturaleza y con la justicia, hacemos lo
que debemos, en tanto decimos y expresamos la naturaleza y la justicia.
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Emmanuel Falque, catedratico en la Facultad de filosofia del Instituto ca-
tolico de Paris y profesor adjunto en la Universidad catolica de Australia,
desarrolla en esta trilogia (triduum) una lectura filosofica (philosophique)
de los tres dias de la pasion de Jesucristo, cuyo objeto, por tanto, no sera
solo Dios, sino ademaés el hombre, a través del Hijo de Dios hecho hom-
bre. El autor declara ya al inicio que el objeto de la obra no es otro sino
llevar a cabo una lectura trinitaria, para dotar el dogma teoldgico de una
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experiencia filosofica heuristica: un Triduum —para los tres dias— philo-
sophique —para el camino— (p. 16).

Llama la atencién inmediatamente que la disposicién del recorrido
de la obra no sigue el desarrollo litargico (y biblico) del triduo pascual,
esto es, no parte del cuerpo y la eucaristia (Jueves Santo), para atravesar a
continuacion el sufrimiento y la muerte (Viernes Santo), hasta llegar por
fin al nacimiento y la resurreccion (Domingo de Pascua) (p. 12). E. Falque,
por el contrario, ha respetado la disposicion de publicacion de los tres li-
bros que componen la obra, en cuyo propio orden descubre la matriz de
un camino filoséfico (experiencial, mas que ascensional); de manera que,
en primer lugar, la tragedia del sufrimiento (Le Passeur de Gethsémani)
es el portico del Triduum; al que sigue el discurso sobre la resurreccion
(Métamorphose de la finitude); para acabar con la afirmacion del cuerpo a
través de la subsistencia (Les Noces de I’Angeau). En cualquier caso, am-
bas vias dejan ver, en su mismo corazon, la centralidad del Domingo de
Pascua, eje de un trayecto que oscila entre la pasion y la posibilidad de
acoger el viatico eucaristico. Asi, parafraseando la famosa sentencia (fi-
loséfica) que Maurice Merleau-Ponty referia a la encarnacion, E. Falque
proclamara:“la resurreccion lo cambia todo” (p. 13).

Este itinerario —que sera cubierto a través del ejercicio de la fe-
nomenologia, capaz de nombrar los existenciales, es decir, las grandes
dimensiones ontoldgicas de la existencia humana: nacimiento, muerte,
cuerpo, palabra, amor, infancia..— puede entonces valer hoy incluso
como contenido descriptivo para la teologia. No en vano, el autor plan-
tea inmediatamente el caracter metafisico de su escrito (de claras refe-
rencias teoldgicas), que mantendra con coherencia: Dios no trasciende la
naturaleza si no es atravesandola existencialmente de parte a parte, esto
es, en el corazén mismo de su inmanencia (p. 22). Es este el método que
surca cada uno de los tres escritos de la obra, no solo su discurso sobre la
angustia y la muerte —refiriendo la muerte de Jests como consecuencia
de su pura y simple humanidad compartida, por su participacion ordina-
ria en la ley de corruptibilidad de todo viviente, comprometiéndose hasta
lo mas extremo con la finitud no pecadora del hombre— (pp. 37-40);
sino ademas su acercamiento al misterio pascual —pensar la resurrec-
cion como metamorfosis de la finitud equivale a aceptar que hay algo
que transformar, que no es unicamente del orden del pecado, puesto
que la gracia no destruye la naturaleza, sino que la perfecciona: de modo
que, la resurrecciéon no podra ser un simple acontecimiento de transfor-
macion en el mundo, cuanto el acontecimiento de la transformacion del
mundo— (pp. 178-179); y asi, el mismo acto de eucaristizar —que no
solo lo atraviesa todo (de la animalidad a la divinidad pasando por la hu-
manidad), sino que ademas todo lo asume (Adan y Eva en su diferencia

ISIDORIANUM 29/2 (2020) 147-184 ISSN: 1131-7027 ISSN-e: 2660-7743



RECENSIONES / BOOK REVIEWS 155

de corporeidad) y muestra como aprender a desear (un eros transforma-
do por el agape— (p. 376).

Resuena en ellos, desde el campamento de la filosofia, la llamada a
la inmanencia: la fenomenologia mas radical, segun el juicio de Martin
Heidegger, comienza por abajo en su sentido auténtico (p. 198). Entonces,
sera preciso mantenerse dentro de los estrechos limites del fendmeno,
tal como este se da, lo cual supone no superar precipitadamente la ba-
nalizacién de Cristo que ha venido bajo el aspecto de un hombre cual-
quiera, ya que aquello constitutivo del cristianismo no es unicamente
lo extraordinario de su revelacion o de su gloria, sino, en primer lugar,
la comparticion por el Verbo encarnado de la més ordinaria condicién
de los hombres (finitud de lo humano y humanizacion de lo divino) (p.
197). El regreso a una inmanencia intraspasable no significa, sin embar-
go, rehuir la trascendencia, sino solamente pasar de una a otra, de otro
modo: la inmanencia exige no sobrepasar los limites en que el fendmeno
se da (Edmund Husserl) y la trascendencia ha de ser contemplada como
apertura horizontal de la subjetividad —no ya como una relacion vertical
de un sujeto con un objeto exterior (Heidegger)— (p. 196). De ahi que
esta primera palabra del cristianismo no sea su ultima palabra: si bien el
hombre podria contentarse con la mirada ciega de su existencia y de su
sola humanidad, el Hijo del hombre no se da por satisfecho con ella, sino
que revela por su resurreccion (y Unicamente a través de ella) que hay
algo més en el hombre que la pura y simple asuncion de si mismo por si
mismo (pp. 194-195). La trascendencia pende sobre el hombre y este se
convierte extrahamente en su privilegiado portador (p. 253).

En el primer paso del itinerario, Le Passeur de Gethsémani, Falque
parte de la contraposicion entre finitud y pecado. La aceptacion teologica
de la irreductibilidad de la propia finitud exige la abdicacion del ideal de
perfeccion y, al mismo tiempo, el abandono de la constatacion de la im-
perfeccion: caminar en la finitud, atravesandola, sin recurrir al deseo de
plenitud, méscara puesta por la serpiente (Gén 3,5) y, por tanto, de peca-
do, para que el hombre lamente la efectividad de una finitud inherente al
estado de creatura, antes incluso de toda tragedia pecadora. Rechazar la
imperfeccion es la sede del mayor pecado: jseréis como dioses! El pecado
consiste asi en impugnar la imperfectibilidad originaria, a través de la
cual se puede decir del hombre que se perfecciona. Por su encarnacion,
el Verbo ensefia a ser hombre, sin huir de su propia finitud, puesto que El
la ha asumido hasta la angustia de su propia muerte. En este sentido,
por medio de un preciso analisis fenomenologico, es posible entender
que Cristo va considerando progresivamente su muerte: en primer lugar,
como una manera de vivir la vida; en segundo lugar, como una llama-
da a dar vida; en tercer lugar, comprende la muerte como propia, que él
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da (y nadie le arrebata), como sacrificio en su relacién irrompible con
el Padre (al que pasa su finitud). Cristo se entrega no solo en lo que es
él, sino también en el acto mismo de darse (“el don del don”), esto es,
abandonandose al morir a todo si mismo. Jesus sufridé y muri6 en soledad,
mientras que sus seguidores sufren y mueren en comunién con €l.“Al
sufrir y morir por mi y conmigo, Cristo no muere en mi lugar, ya que el
verdadero lugar del sufrimiento para el cristiano equivale a aceptar ocu-
par su lugar, no en lugar de Cristo, sino con Cristo resucitado, que sufre
conmigo, no sin mi”. Sufrir pertenece desde siempre a la ley de la co-
rruptibilidad del ser humano“bastante viejo para morir apenas viene a la
vida” (Heidegger), por lo que el hombre (filos6ficamente) debe aceptar la
finitud en la que esta arrojado, ya que (teologicamente) viene Aquel que
es el tnico que, hasta el extremo, soporta su carga y que, en ella, acampa
entre nosotros (pp. 154-155).

“La resurreccion lo cambia todo” (p. 253), esta afirmacion permite
a Falque afrontar, en el segundo paso de su camino, Métamorphose de
la finitude, la cuestion decisiva, ;como es posible que un hombre pue-
da nacer siendo viejo? (Jn 3,4) En ella, se abre paso la posibilidad de la
resurreccion: “al sufrir este mundo (padecer), el Hijo transmite al Padre
(paso) el peso de la finitud experimentado en su muerte e implora ahora
de Fl que quiebre también su dolor”. La resurreccion sera pensada se-
gun el modo de la transformacion, en cuanto transfiguracion de la es-
tructura ontoldgica del ser-ahi del hombre (p. 225), apoyandose en el
fundamento de la metamorfosis de la finitud obrada por el Padre en su
Hijo resucitado, con el que el autor muestra la fuerza del Espiritu Santo,
fundamento de la accién cristiana (frente a la acusacién de Nietzsche
y al pretendido exclusivismo del modelo de su siper-resurreccion) (pp.
235-246) y, de este modo, abre un nuevo porvenir que da un respiro de
esperanza al hombre desesperado. Solo cuando el Hijo resucita puede
metamorfosear la finitud (lo cambia todo) e incorporar al hombre a Dios.
Es preciso, por tanto, a juicio del autor pasar (indefectiblemente) a través
del breviario de la finitud y la exigencia de la metamorfosis (cristiana)
para constituir una fenomenologia de la resurreccién (p. 189). El autor
cierra el discurso sefalando que la metamorfosis de la Resurreccion cul-
mina su transformacion, no como rotura o estallido de la corporeidad
(Korper), ni siquiera como la incorporacion del hombre todo en Dios, sino
como epifania plena de la carne (Leib), modo de ser del cuerpo; en la es-
pera de las carnes, aguardando la parusia, en la que el hombre manifieste
en su carne transfigurada la gloria revelada (pp. 356-361).

Si la metamorfosis de la finitud remitia a la carne —siguiendo la es-
tela del recorrido fenomenolégico, que, al insistir en las vivencias y las ex-
periencias, ha privilegiado esta sobre el cuerpo— (p. 377), el pensamiento
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de la eucaristia se refiere al don de lo organico: Hoc est Corpus meum. Es el
reto de Falque en el tercer paso de su itinerario, Les Noces de I’Agneau. En
este escrito, filosdficamente se adentrard en el abismo, para descubrir alli
(Caos o Tohu-bohu) la animalidad, las pasiones y pulsiones (el caos que es
mi cuerpo), hasta alcanzar la figura del cordero inmolado. Este descenso
le permitira descifrar en el ser humano su animalidad, reconociendo su
organicidad, y diferenciar su sexualidad, para, al fin, desde un punto de
vista teoldgico, ver al Hijo de Dios incorporado, transformando en Pascua
la animalidad humana, dando a comer su cuerpo y entregandose a un
eros en espera de agape. De este modo, emerge una pregunta que vuelve
a ocultar, como la de Nicodemo, el escandalo: ;como puede este darnos
a comer su cuerpo? (Jn 6,52). Son tres, por tanto, los temas que el autor
apunta en cada uno de esos pasos: por un lado, la animalidad: no es en
ella en la que el Verbo ha venido a encarnarse, sino exclusivamente en la
humanidad; no obstante, al encarnarse en la humanidad, el Hijo asume
también la parte de la animalidad (el Cordero degollado), que, por ello,
no puede ser confundida con la bestialidad, deriva de la primera, que
apunta al pecado (pp. 476-485). Por otro lado, en segundo lugar, la corpo-
reidad (sacada del barro), que sefala ya la diferencia: es esa diferencia de
los sexos lo que impide a cada uno totalizarse como hombre, en su senti-
do genérico y lo que, al inscribir en cada uno una carencia fundamental,
le hace portador del deseo de conocer a la persona amada y de ser cono-
cido por ella (p. 559). Al contrario que en el platonismo, la diferencia esta
en el origen de la creacién y es buena: en las diferencias resplandece el
brillo de la divinidad.Y, por tltimo, en tercer lugar, el eros aparece como
constitutivo, no solo de la escena erdtica, sino ademas de la Cena euca-
ristica, convertido por el agape, en el Cuerpo entregado u ofrecido hasta
abandonarse por completo, hasta la permanencia (pp. 663-666). Por el
Jueves Santo, Dios otorga la posibilidad filosofica de reintegrar la propia
corporeidad en la transubstanciacion filial de la eucaristia. Mas alla del
intento de definicion por s mismo (yo soy mi cuerpo), o de la propia per-
tenencia (yo tengo un cuerpo), El ensefia que verdaderamente entregarse
es aceptar objetivarse (esto es mi cuerpo) (p. 669).

Una vez presentado —solo a vuelapluma— este minucioso itine-
rario, es preciso reconocer la seriedad de la mirada fenomenologica
que Emmanuel Falque despliega entorno al triduo pascual del Hijo de
Dios en las casi setecientas paginas de esta obra. A través de ella —con
la influencia de los grandes maestros de la fenomenologia (Husserl,
Heidegger, Merleau-Ponty, Henry, Marion, Chretien, Lacoste...),
pero también de los tedlogos (especialmente Tertuliano, Agustin,
Buenaventura, Balthasar...)— es capaz de plasmar un interesante ana-
lisis de la angustia (pp. 83-97), en el que asume el cuerpo a cuerpo con
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la perspectiva de Heidegger; la pasividad originaria, partiendo de la re-
flexion de Edmund Husserl en la cuarta de sus Meditaciones cartesianas
(pp. 117-126); el examen de la posibilidad de la metamorfosis, frente
a la perspectiva nietzscheana, a partir del analisis fenomenologico de
la corporeidad en san Pablo (pp. 235-251); el recurso a la trasposicién
aperceptiva de la quinta meditacion cartesiana de Husserl, para poder
franquear las prohibiciones que impedirian que el Padre experimenta-
se (espiritualmente) la pasion del Hijo, desbordando el“como si” que
limita la alteridad humana y aboca a los hombres al solipsismo (pp.
255-276); la descripcién, entre la carne fenomenoldgica y el cuerpo
orgéanico, de un cuerpo expandido que dice mas que la mera extension
o la auto-afeccion (pp. 395-398); o el caracter original de la diferencia
sexual en la perspectiva cristiana, en donde se desvela el propio limite,
amado y deseado (pp. 554-566).

Al final de este monumental escrito, el autor anuncia un nuevo
triptico filoséfico (y por ello, teoldgico), de la Recapitulacion. En él se
extenderd desde el primer dia (el mundo por la creacién) hasta el ul-
timo dia (la Infancia por el Reino) pasando por la realidad del mal a
través del pecado (Sabado Santo o dia intermedio) (p. 674). Mientras
gustamos aun la extraordinaria fragancia del triptico pascual, aguar-
damos con paciencia el nuevo triduum, en la conciencia de que nada
hay mas dificil que ser paciente... con uno mismo, con su propia de-
bilidad (Novalis) (p. 160).
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Este comentario a los Libros de los Reyes presenta dos aspectos atractivos
para el lector. El primero de ellos es que pertenece a la serie editada por
San Paolo: Nuova versione della Bibbia dai testi antichi.Y el segundo es que
esta a cargo de un exégeta y orientalista tan acreditado como Paolo Merlo.

Por lo que toca al primer aspecto, cabe decir que esta coleccion se
postula como heredera de una serie iniciada en el periodo postconciliar
(Nuovissima versione della Bibbia dai testi originali). De ella toma, al menos
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