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PRESENTACION DEL TEMA Y DE LA ESTRUCTURA DE LA
EXPOSICION

La coleccién “Sources chrétiennes” fue un emprendimiento editorial
de matriz espiritual, que tuvo como propdsito acercar a los cristianos
del siglo XX el corpus filoséfico y teolégico fundacional de los Padres
de la Iglesia, cuyas raices comparten las tres grandes tradiciones cris-
tianas: catdlica, evangélica y ortodoxa. Los estudios de Hans Urs von
Balthasar? sobre los Padres griegos —entre los cuales destaca su tem-
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electrénico: ceciliapalumbo52@gmail.com
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1 Este texto ha sido elaborado sobre la base de la Conferencia pronunciada el 12
de agosto de 2023 durante mes inaugural dedicado al tema “Los estudios patristi-
cos y su impacto en la contemporaneidad”, en el Doctorado en Estudios Patristicos,
Universidad Catdélica de Cuyo (San Juan).

2 Uno de los grandes tedlogos del siglo XX, que nacié y vivié en Suiza: Lucerna 12
de agosto de 1905 - Basilea 26 de junio de 1988. Cf. https://balthasarspeyr.org/es
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prana Liturgie cosmique® sobre Maximo el Confesor*— son por si mis-
mos prueba fehaciente de la vigencia de este legado.

El primer objetivo de esta exposicién es mostrar el impacto de la
Mistagogia de Méaximo el Confesor —"la flor mas perfumada del pensa-
miento alejandrino”>- en la teologia de Hans Urs von Balthasar, quien
propone la liturgia cé6smica como clave hermenéutica en la que el cul-
to sacramental, el culto teolégico y el culto del amor se integran en
una sintesis®. Para Maximo, lo propiamente humano es su ser orante,
dado que es en la oracién donde acontece su deificacién o theosis,
justamente alli donde los tres cultos se armonizan. No se trata de una
oracién individual sino cultual y comunitaria, de ahi la importancia
de la circularidad dindmica entre liturgia, teologia y amor mistico,
puesto que, sefiala Balthasar, “la oracién no se actualiza sino en la
accioén, es decir, en el servicio””.

En el corpus teolégico balthasariano es evidente la influencia de
esta doctrina maximiana. En la Trilogia8, la dimensién “teoestética”
de la manifestacién del Misterio de Dios en Cristo, por accién del
Espiritu, no se consuma sino en la “teodramatica”, es decir, en la “ac-
cién” kenética de Dios sobre el escenario del mundo y en la respuesta
de la accién humana que se diviniza y se hace palabra viva y transfigu-
rada, es decir, “teolégica”, atravesando el camino de la Pascua tras las
huellas del Maestro. Aqui confluyen pensamiento y vida, la deificaciéon
con la plena humanidad.

El segundo propdsito es mostrar la actualidad de este concepto
patristico en la “poesia mistagégica” del Christophe Lebreton®, mas

3 Hans Urs von Balthasar, Liturgie cosmique. Maxime le Confesseur (Aubier, Paris
1947). [1° edicién en aleméan Kosmische Liturgie. Hohe und Krise des griechischen
Weltbilds bei Maximus Confessor (Herder, Freiburg 1941)].

4 Padre de la Iglesia de Oriente perteneciente al periodo tardio. Se cree que nacié
en Constantinopla alrededor del 580 y que fallecié el 13 de agosto de 662, como
confesor de la fe, luego de la amputacion de su lengua y de su mano. Para una prime-
ra aproximacioén. cf. https://www.vatican.va/content/benedict-xvi/es/audiences/2008/
documents/hf_ben-xvi_aud_20080625.html

5 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique..., 245.
6 Cf. H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique..., 242-265.
7 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique..., 252.

8 La Trilogia es considerada como la obra organica de mayor alcance de la teologia
balthasariana. Estd compuesta por tres partes segin la unidad de los trascendentales
del ser, lo bello, lo bueno y lo verdadero: Gloria. Una Estética Teolégica (7 tomos);
Teodramdtica (5 tomos) y Teoldgica (3 tomos), més un Epilogo. La escribié y public
en aleméan durante 25 afos (1961-1987). Esta traducida al espafiol por Ediciones
Encuentro.

9 Nacié en Blois, Francia, en 1950 y muri6é martirizado junto con seis de sus her-
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especificamente en la serie titulada Amor I, cuya eleccion obedece al
hecho de que los poemas que la integran se corresponden con el ritmo
temporal de la liturgia de las horas, considerada aqui como accién
orante. En dicha serie el poeta recrea libremente una liturgia césmica
en el lenguaje de la poesia contemporanea, reuniendo las tres dimen-
siones cultuales que Balthasar destaca en Maximo, cuyo punto axial
es el amor nupcial que unifica contemplacién, accién y palabra, es
decir, la teoestética, la teodramatica y teoldgica.

El marco teérico metodolégico para trazar este puente es el de la
correlacién critica. En 1995, el cincuentenario de la publicacion de
la mencionada coleccién patristica suscité un interesante corpus en
torno al sentido de leer a los Padres en vistas a una renovacion de la
integracién de vida y pensamiento cristianos. La pregunta planteada
entonces: “¢Por qué leer hoy a los Padres de la Iglesia?”, fue retomada
recientemente en el coloquio realizado para al vigésimo quinto ani-
versario del martirio de los siete monjes de Tibhirine, en la Argelia
violenta de la década negra de finales del siglo XX'. Gilles Routhier,
tedlogo de la Universidad de Laval (Quebec) trazé un paralelo entre
los Padres y los monjes planteando al auditorio la misma pregunta:
“¢Por qué leer hoy a los monjes de Tibhirine?!!. El canadiense retomé
las cuatro razones propuestas por M. Fédou en relacién con los Padres
de la Iglesia y las aplicé a los monjes de Tibhirine:

¢Qué nos motivaria hoy a leerlos? ¢Qué justifica nuestro interés por el
itinerario de monjes que han vivido en un contexto tan diferente del
nuestro? ¢Cémo siguen siendo sus escritos fuentes para la comunidad
cristiana? ¢Qué frutos podemos esperar de ellos para una comprension
contemporanea de la fe, dada la brecha cultural entre su experiencia
en el Magreb y la nuestra tan diferente?!?

El camino de respuesta a ambas preguntas coincide en que “se tra-
ta de correlacionar dos experiencias y no comparar dos contextos
que siguen siendo particulares e irreductibles”!®. Este procedimiento

manos del Monasterio del Nuestra Sefiora del Monte Atlas (Tibhirine -Argelia) el 21
de mayo de 1996. Poeta, monje y martir. Cf. https:/es.lecloitredetibhirine.org/

10 Marie-Dominique Minassian et alt. (dir), Tibhirine: Hermanos para nuestro tiem-
po. Coloquio Internacional 2021 para el 25° aniversario del martirio de los hermanos
del Atlas (Agape Libros, Buenos Aires 2022).

11 Gilles Routhier, “Leer y trabajar los escritos de los monjes de Tibhirine”, en M.-D.
Minassian et alt. (dir), Tibhirine: Hermanos para nuestro tiempo..., 59-71.

12 G. Routhier, “Leer y trabajar..., 60-61.
13 G. Routhier, “Leer y trabajar..., 61.
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hermenéutico considera que estos escritos poseen “el mismo poder
que la gran literatura (novela, teatro, poesia o cine), a saber, sacarnos
fuera del lugar de origen para devolvernos mejor a nuestra propia ex-
periencia. El despliegue del mundo del texto tiene el efecto de hacer-
nos conscientes de nuestra propia historia”'. De este modo, la lectura
de textos alejados en tiempo y geografia nos vivifican en tanto la ex-
periencia que atestiguan nos reconduce a la comprensién de nuestro
época, desafidandonos a una nueva creatividad.

La lectura de la teologia de Maximo el Confesor como liturgia cés-
mica realizada por Hans Urs von Balthasar, que proponemos vincular
aqui con la poesia mistagégica de Christophe Lebreton, ha sido posible
porque se trata de textos “clasicos”, que son tales no en razén de su
antigiiedad, estilo o autoridad, sino por el efecto de resonancia que los
ubica en una continuidad cultural viva, como afirmaba Italo Calvino
en el libro en el que se planteaba Por qué leer los cldsicos'>.

1. ;POR QUE LEER HOY A LOS PADRES DE LA IGLESIA? LITURGIA COSMICA Y
VIGENCIA DE LA MIST4G0Gi4 DE MAXIMO EL CONFESOR

Con lenguaje mistagégico nos introduce Balthasar en el misterio de la
figura del te6logo de la liturgia césmica:

La visién del mundo que nos ha dejado Maximo el Confesor en sus
escritos es la consumacion y la plena madurez del pensamiento griego,
mistico, teolégico y filoséfico. Su visién aparece en ese instante gozo-
so y fugitivo que une por ultima vez, antes de la descomposicion ya
préxima, las riquezas pacientemente adquiridas y desarrolladas por el
efecto de una cultura entera: tal como lo hace la rosa en la plenitud de
su floracién que no espera sino el préoximo golpe de viento para ser dis-
persada, tal como se conserva todavia la serenidad sin nubes de un dia
de otofio cuyas sombras y ligeras brumas anuncian la declinacién.!®

En el fragil e inexorable ocaso de una época ubica Balthasar el pensa-
miento de Maximo el Confesor quien, tras sufrir el silenciamiento de
su palabra y escritura por la amputacién de su lengua y de su mano
—tal era la potencia de la atracciéon que suscitaba la conviccién de su
fe- dio testimonio en su cuerpo, del dogma de la Encarnacién del
Hijo de Dios que habia defendido con su escritura: dos voluntades en
dos naturalezas en la misma persona divina del Hijo. Por eso su vida

14 G. Routhier, “Leer y trabajar..., 61.
15 Cf. Italo Calvino, Por qué leer los cldsicos (Siruela, Madrid 2009) 13-20.
16 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique... 11. (La traduccién es nuestra).
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late hoy todavia en sus textos atravesando los siglos como aurora de
renacimiento y fuente de esperanza. Este es el trasfondo existencial de
esta obra de juventud, la Mistagogia, que se hizo realidad en el ancia-
no octogenario, quien murié como Confesor de la fe que habia vivido
desde su Bautismo.

La patréloga francesa Ysabel de Andia!” sittia la mistagogia entre
el misterio y la mistica, ofreciéndonos una clave hermenéutica funda-
mental para configurar este concierto de voces teolégicas, martiriales
y poéticas:

La Escritura nos da a conocer el magnum mysterium de Cristo y de la
Iglesia, pero solo la mistagogia, como su nombre lo indica, nos “con-
duce hacia” y nos hace “entrar (agogé) en” este misterio (nystérion)
por medio de los sacramentos de iniciacién (el bautismo, la uncién
y la eucaristia), que nos permiten vivir de él. Los Padres de la Iglesia
compusieron unas “catequesis mistagégicas” que estaban destinadas
a los neéfitos y que predicaban en la semana pascual, después de que,
en la Fiesta de Pascua, estos hubieran sido iniciados en los santos mis-
terios de la muerte y la resurreccién del Sefior. Por lo tanto, el miste-
rio pascual es la fuente del nuevo nacimiento, del agua y del Espiritu,
del bautizado. Cirilo de Jerusalén y Juan Criséstomo escribieron unas
Catequesis mistagdgicas, méas tarde, Maximo el Confesor escribié una
Mistagogia.'®

La manifestacién y la accién se implican reciprocamente en su di-
ferencia. Mientras la Palabra revela en el ocultamiento (dimensién
teoestética), la liturgia actia (dimensién teodramatica) y la mistica
dice la palabra de la unién en el Espiritu (dimensién teolégica). El
sacramento es el que introduce en la vida mistica cristiana que es bi-
blica, nupcial y trinitaria'.

La expresion “liturgia césmica” no aparece en el texto de Maximo
si no que es el nombre con el que Balthasar presenta su comprensiéon
contemporanea de la Mistagogia. En la sintesis de los tres cultos, es
donde Balthasar halla la clave de la teologia de Maximo: “el Verbo es

17 La patroléga filésofa y teéloga francesa Ysabel de Andia (1937-) que ha dedicado
su vida y obra a las tradiciones misticas del occidente y oriente cristianos

18 Ysabel de Andia, Mistica. El admirable misterio de Dios y del hombre en Cristo
(Sigueme, Salamanca 2022) 97.

19 Y. de Andia, Mistica... 20.
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mas que verdad, es una vida. Por eso no instituye una comunidad de
sabios sino un organismo viviente, una Iglesia”?°.

Es justamente la vida la que vincula la liturgia sacramental con
la liturgia césmica. En palabras de Balthasar: “La idea fundamental
de la Mistagogia es que el culto sacramental de la Iglesia es el simbolo
eficaz de la liturgia trascendente universal cosmica”?!. De ahi también
la unidad de pensamiento y vida puesto que “el culto teolégico tiene
su lugar en la esfera de lo sacramental”??. ;Acaso no podriamos re-
conocer aqui el germen de la unidad entre “teologia y santidad”, que
Balthasar acufié en la férmula “teologia de rodillas”?*? La relectura
del tedlogo de la belleza y de la accién teodramatica va mas alla toda-
via, cuando, citando a Maximo, afirma que:

Como la Iglesia es un “mundo”, asi el mundo es una iglesia c6smica,
en la que la nave seria el mundo sensible y el coro el mundo espiritual.
Asi el alma se refugia como en una iglesia y en un asilo de paz, en la
contemplacion espiritual de la naturaleza..., entra en ella con el Verbo
y bajo la guia del Verbo.?*

La mistagogia litirgica adquiere dimensién césmica, sefiala Andia:
“en el desarrollo del culto (tiempo) y los lugares de celebraciéon o de la
santa synaxis (espacio), la antropologia y la cosmologia, el cielo y la
tierra, se corresponden”?. Estos dos cultos, en los que reconocemos
el dinamismo mistagégico de “entrar en” el misterio de “la vida en
Cristo” por el camino del cosmos y de la Iglesia, confluyen en el tercer
culto del amor que es el de la unién mistica. Este es el amor que divini-
za, en el cual pasamos del misterio a la mistagogia y de la mistagogia
a la mistica. Para Andia, “Maximo insiste mas en el caricter cosmico
que en el caracter mistérico de la liturgia, quizas porque ya no se halla
como los Padres capadocios, frente a los misterios paganos”. ¢Cuél
seria el lenguaje del misterio hoy? ¢Acaso la “poesia mistagégica” de
Christophe Lebreton no podria presentarse como un culto del amor
mistico? ¢No reconocemos aqui las resonancias de la figura estética

20 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique... 243.
21 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique... 246.
22 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique... 249.

23 Cf. H. U. von Balthasar, “Teologia y santidad”, en Ensayos teolégicos I. Verbum
caro (Cristiandad, Madrid 1964) 235-268.

24 H. U. von Balthasar, Liturgie cosmique... 250.
25 Y. de Andia, Mistica... 106.
26 Y. de Andia, Mistica... 107.

40



Liturgia cdsmica y poesia mistagogica...

que Balthasar propuso como “tercer camino del amor”, que no es sino
la divinizacién de lo humano por la via de la hospitalidad del amor
reciproco entre lo divino y lo humano ?’? La lectura sobre la divini-
zacién que realiza Andia sobre Maximo vendria a confirmar nuestra
propuesta del camino poético mistico. Dice la patréloga que:

Este estudio del lenguaje del misterio y de los misterios no es si no una
introduccién al fruto de estos misterios, a saber: la divinizacién del ser
humano, que es llamada igualmente un “gran misterio” o el “colmo del
misterio”. El tema de la divinizacién es mas griego que sirio o latino,
y Maximo define la mistica como un proceso objetivo, cualitativo mas
que experimental.?®

En consecuencia, de ser posible transitar la via poético-mistica como
divinizacién, el acto creador que lo dé a luz habra de ser una escri-
tura originada en la mistagogia objetiva de la liturgia sacramental.
Proponemos, pues, considerar en el segundo bloque la palabra poética
de Christophe Lebreton como un sacramental litargico-c6smico en el
que la divinizacién se realiza en la unién mistica.

2. ;POR QUE LEER HOY A LOS MONJES DE TIBHIRINE? LA POESIA MISTAGOGICA Y
MiSTICA DE CHRISTOPHE LEBRETON

No sélo la “mistagogia”? vincula la figura maximiana del siglo VII con
la del poeta del siglo XX, sino también el martirio. Siendo atin novicio
en el monasterio de Tamié (Francia), el 1° de septiembre de 1980 es-
cribio este texto profético, en el que responde “hasta el fin del fuego”
al llamado de Dios con toda su vida:

27 Cf. H. U. von Balthasar, Sélo el amor es digno de fe (Sigueme, Salamanca 1988)
45-54.

28 Y. de Andia, Mistica... 107.

29 La confirmacién de la hipétesis de la dimensién mistagégica como una con-
secuencia de la dindmica propia de la escritura poética de Christophe ha sido el
resultado del trabajo de investigacién que venimos realizando con dos colegas en
el Laboratorio poético sobre su corpus. Cf. Cecilia Avenatti de Palumbo, Marie-
Dominique Minassian, Blandine Poinsignon, “Tierra de pasaje, de encuentro y de
particién. Un trabajo en curso sobre la poesia del hermano Christophe”, en M.-D.
Minassian et alt. (dir), Tibhirine: Hermanos para nuestro tiempo... 83-101 y “Leer la
cruz: una nueva lectura de la poesia del Hno. Christophe”, en Cistercium. 283 (2024),
217-229.
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No tengo miedo

mirostro  puesto al desnudo esta noche
para ofrecerse mafiana
a la ternura de tu mano

llora

No tengo miedo
ella vendra porla mafiana es una promesa

a despertarme

tu mano
seguramente la violencia se callara vencida
dado que me hablara
yyoseré  solamente tu voluntad

y yo diré: Cristo mio, dibijame, hoy, en forma de poema: don de vida
para mis hermanos. Me gustaria mucho: un poco de luz, a la espera
en la piedra; una llama, en marcha sobre el camino; un grano de paz,
oculto en la tierra; el canto de un pajaro, sobre el arbol de silencio; y
lleno de flores, en alegria; y luego, en recuerdo del jardin, una rama
de olivo. Me gustaria también, por favor (pero, ita lo sabes bien!): la
amistad bien fuerte del sol; la lamada tan ancha del viento; y la sonrisa
timida de una estrella.

Este serd  un poema
sin pretensién
ni grandes movimientos
algo simple

muy dulce
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Ccomo una vocacion
la musica eterna
de un dia de Pascua
seras t4 viviente 3¢

El escenario para entrar en el misterio es para él el poema vital. La
busqueda de la paz lo atraviesa en medio de la violencia. Ser poema es
su vocacion plenamente humana, divinizada en servicio. Poema euca-
ristizado: “don de vida para mis hermanos”. Liturgia pascual abierta
a la dimensién césmica. Esta ha sido una de las conclusiones parcia-
les de la investigacién realizadas en el “Laboratorio poético”:

Christophe comparte su relaciéon con el misterio en el lugar privile-
giado que es para él el poema. En efecto, sus escritos se basan en tres
dimensiones fundadoras de la mistagogia: la oracién, la teologia y la
liturgia. Para él el poema es un gesto que permite orar, tratar de pene-
trar en el misterio de Dios y celebrarlo al mismo tiempo, gracias a una
escritura libre de concepto, capaz de llevarnos a una experiencia vivida
en el dia a dia.’!

La fuente de su escritura es la vida monacal, marcada por el ritmo
de la liturgia de las horas y de una sacramentalidad abierta a la co-
munion con el cosmos y con el pueblo argelino pobre atrapado en el
contexto socio politico de violencia, de injusticia y de muerte. En el
origen y en el fin se halla la alteridad viviente del Dios amante, la unio
mistica de la nupcialidad cisterciense.

En la serie de poemas reunidos bajo el titulo “Amor, ti vienes”
se cristaliza su proyecto de “dibujar una nueva escritura” sin puntos
ni comas, caligrafica, contruida sobre espacios en blanco para poder
respirar entre los versos, como una liturgia de las horas a cielo abier-
to. De los siete poemas que componen este corpus, sélo citaremos los

30 Christophe Lebreton, “Dibujame”, en Ama hasta el fin del fuego. Cien poemas
de verdad y de vida (Agape Libros, Buenos Aires 2017) 67-68. [1° edicién en francés:
Aime jusque au bout du feu. Frére Christophe. Moine-Martyr de Tibhirine (Annecy,
Monte Cristo 1997)].

31 C. Avenatti de Palumbo, M.-D. Minassian y B. Poinsignon, “Tierra de pasaje, de en-
cuentro y de particién. Un trabajo en curso sobre la poesia del hermano Christophe”,
en M.-D. Minassian et alt. (dir), Tibhirine: Hermanos para nuestro tiempo... 92.
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cinco publicados. De estructura littirgico himnica, la serie estd prece-
dida por dos poemas inéditos.

El primero es una invocacioén de auxilio y el segundo represen-
ta en clave nupcial y mariana el misterio pascual. El Amor se decli-
na y explicita luego en cinco poemas orientados hacia la manifesta-
cién divina en la plenitud de la historia, la carne, el miedo, la tierra
y, finalmente, el poema. Asi nos introduce en el misterio esta poesia
mistagoégica:

¢y)
en plena historia
Amor  tua vienes
en pleno corazén

a ofrecerme

tu cruz
eres ti
puedo venir
con manos llenas
a recoger
tu aliento

...y a alejarme de ti

herido de por vida3?

ey

en plena carne

32 C. Lebreton, “Amor, ta vienes (I)”, en Ama hasta el fin del fuego...168.
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Amor td vienes
en pleno rostro

a ofrecerme

tu gracia
eres tu
puedo venir
con la boca llena
a tomar
tu nombre

...y alejarme de ti

restablecido en paz 33

(I11)
en pleno temor
Amor td vienes
en pleno tormento
a ofrecerme
tu grito
eres tu
puedo venir

a lagrimas llenas

33 C. Lebreton, “Amor, ta vienes (I1)”, en Ama hasta el fin del fuego... 169.
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arezar
a tu Padre
...y alejarme de ti

cargado de infancia 34

(Iv)
en plena Tierra
Amor tua vienes
en plena pascua
a ofrecerme
tu alegria
eres td
puedo venir
con brazos llenos
a abrazar
tu pasion
...y alejarme de ti

marcado de eternidad °

34 C. Lebreton, “Amor, tu vienes (I1)”, en Ama hasta el fin del fuego...170.
35 C. Lebreton, “Amor, tu vienes (IV)”, en Ama hasta el fin del fuego... 171.

46



Liturgia cdsmica y poesia mistagogica...

[V]
en pleno poema
Amor
eres ta
yo voy*®

Es el camino de la vida hecho poesia. Son siete poemas, siete horas
liturgicas en el tiempo, el nimero siete que une cielo y tierra y el eje
axial del ti personal divino que viene como el Esposo del Cantar y
del Apocalipsis. El dinamismo mistagégico estd atravesado por el lla-
mado —“ta vienes”- , el reconocimiento —“eres ti”- y el origen de la
palabra poética que procede —“de ti” —

La nupcialidad es la plenitud de Dios en el escenario del mundo: (I)
en plena historia, la Anunciacién; (II) en plena carne, la Encarnacion;
(IIT) en pleno temor, Getsemani; (IV) en plena tierra, la Pascua; [V]
en pleno poema, la Divinizacién. En el centro de la “liturgia c6smica”
esta el ser humano transfigurado. Los puntos suspensivos que prece-
den cada diptico final acompafan la herida de la cruz, recogiendo en
si todo el inmenso dolor humano que ha sido asumido por la Palabra.

En la figura mariana se halla la dimensién comunitaria de esta
experiencia nupcial. Es el poema el que conduce al Esposo y que con-
vierte a la Iglesia en Esposa. En todos los finales encontramos el juego
“eres t” y “de ti”. La funci6n de la liturgia es comunitaria, consiste en
abrirnos unos y otros, los unos a los otros, para recibir la plenitud de
Dios. El yo es restituido plenamente en el hacer poético. Christophe
es monje y martir porque es un artesano de la paz, un bienaventurado
en quien se ha cumplido la promesa de ser hijo de Dios. Leer su poesia
es entrar en oracion, es convertimos lentamente en poemas de Dios.
La divinizacién de lo humano es el alfa y el omega de la mistagogia, el
centro de la patristica griega.

CONCLUSIONES

“La vocacién del hombre es cumplir su humanidad, convirtiéndose
en Dios por la gracia, es decir, ser plenamente vivientes; hacer de su
humanidad el templo de la Gloria: “No olvides que vivir es gloria”,
decia Rilke en su lecho de muerte. Una gloria que mas bien, invierte

36 C. Lebreton, “Amor, ta vienes (V)”, en Ama hasta el fin del fuego... 22.
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la muerte”.>” Asi establece el te6logo ortodoxo Olivier Clement la vida
como signo de la deificacién humana. El hombre no es verdaderamen-
te humano sino cuando por la via de la mistagogia ingresa al santuario
del Dios vivo, pues es s en el Dios encarnado, crucificado y resucitado
donde habita la Vida verdadera que plenifica lo humano. “Porque
Dios se ha hecho hombre, el hombre puede llegar a ser Dios”3®, afir-
ma una vez mas San Maximo Confesor y Doctor de la Iglesia, para
quien no hay alienacién sino plenitud que acontece cultualmente en
la unidad de liturgia, teologia y amor mistico. Christophe Lebreton ha
expresado este misterio del Amor viviente en el lenguaje de una poesia
orante en el que se integran la liturgia c6smica y el Misterio Pascual.
Es la gloria del Verbo encarnado hecha poesia en la palabra humana
y en el cuerpo martirizado. Nos hallamos, ciertamente, ante una pro-
puesta de renovacién de la via mistagégica de los Padres, tanto en la
teologia balthasariana como en la poesia lebretoniana.

37 Olivier Clément, Fuentes. Los misticos cristianos de los origenes, Buenos Aires,
Agape Libros, 2012, 105.

38 Maximo el Confesor, Capitulos teolégicos y econdémicos (PL 90, 1165). Citado por
O. Clément, Fuentes... 360.
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