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Resumen

La categoria fenomenoldgica de donacién, en el desarrollo realizado por el fenomendlogo
francés Jean-Luc Marion, se presenta como un posible elemento clave para el pensamiento
teoldgico contemporaneo. El fendmeno del Sacramento, analizado en criterios de donacion,
implica una profunda riqueza para la experiencia vital de Dios y su donacién gratuita a la
persona humana. Su investigacion nos presenta novedades en torno a la vision de la
sacramentalidad, al modo propio de recibir la donacién divina y a las modificaciones que esta
implica en la totalidad de la vida humana.
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Abstract

The phenomenological category of “givenness”, in the development carried out by the French
phenomenologist Jean-Luc Marion, is presented as possible key element for contemporary
theological thought. The phenomenon of the Sacrament, analysed as givenness, implies a deep
richness for the vital experience of God and his free givenness to human person. Its research
gives us novelties around the vision of sacramentality, the proper way of receiving the divine gift
and the modifications that itself implies in the whole human life.
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Introduccion: una categoria para la teologia contemporanea

En su fenomenologia de la donacién (fr. donation, al. Gegebenheit), Jean-
Luc Marion plantea nuevas posibilidades para la teologia contemplando a la
Revelacion en el horizonte de la fenomenalidad, puesto que “ninguna revelacion
ocurre sin algin modo de fenomenalidad” y la teologia per se "se apoya sobre
hechos dados, figuras, pareceres y manifestaciones” (Marion, 2005, p. 55). De
este modo, propone a la donacion como categoria que redefina las relaciones
posibles fenomenologia y teologia (cf. Ibid., p. 56), promoviendo la necesidad
de la teologia de servirse de los aportes de la fenomenologia para la
consideracion de los propios fendmenos de la Revelacién cristiana.

Siguiendo las propuestas marionianas, Donald L. Wallenfang' se pregunta
si la misma nocion de donacion puede ser aplicada, de forma directa o analoga,
en el contexto de la teologia sacramental (cf. Wallenfang, 2010, p. 131). En su
discurrir, Wallenfang expone acerca de cobmo el concepto de donacidn, segun la
perspectiva de Jean-Luc Marion, puede ser aplicada como clave hermenéutica
para la exploracién en el fendmeno paraddjico del sacramento, donde la
fenomenalidad de lo visible y lo invisible coinciden (cf. Ibid.). De este modo,
para examinar la dinamica de la donacién en la fenomenalidad sacramental,
Jean-Luc Marion -y, luego, Wallenfang en su exposicion acerca de la
comprension del filésofo francés, junto a E. Husserl y M. Heidegger— considera a
la Eucaristia como “evento”, logrando, creemos, un nuevo aporte
fenomenolégico a la comprension de la sacramentalidad. La categoria de
“donacién”, en el marco de un estudio teoldgico cuyo método sea el
fenomenoldgico, parece capaz de erigirse como nocién integradora “para la
conducciéon de una investigacion teoldgica adecuada, creible y relevante”
(Wallenfang, 2010, p. 132), una que llame al pensamiento teoldgico

contemporaneo a realizar verdaderas respuestas, observaciones y propuestas.

' Donald L. Wallenfang OCDS, profesor de Filosofia y Teologia en el Seminario Mayor Sacred
Heart de Detroit; doctor en Filosofia, especializado en la espiritualidad carmelitana, la
fenomenologia y la metafisica; concentrando sus estudios en investigaciones sobre el
pensamiento de Edith Stein, Jean-Luc Marion, Paul Ricoeur, Emmanuel Lévinas, los santos
carmelitas y la Nueva Evangelizacion. Nos serviremos de su exposicion para la comprensiéon de
la obra de Jean-Luc Marion, sobre todo siguiendo la interpretacion recopilada en Sacramental
Givenness: The Notion of Giveness in Husserl, Heidegger, and Marion, and its Import for
Interpreting the Phenomenality of the Eucharist (Philosophy and Theology 22, pp. 131-154). Las
traducciones realizadas del articulo original en inglés son nuestras.
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En nuestro caso, intentaremos extender lo obtenido acerca de la
donacién en la sacramentalidad eucaristica hacia la generalidad de los
sacramentos de la Iglesia, haciendo hincapié asi en aquella dinamica de la
donacion propia del fenédmeno sacramental, aquello “Unico del sacramento (...)
en términos de donacion” (cf. Ibid.). Asimismo, buscaremos constituir un dialogo
entre la concepcién de la Sacramentologia General clasica del sacramento y lo
mencionado respecto de la realidad sacramental en términos de fenomenologia
de la donacién, a fin de reconocer los aportes que se conforman para la

teologia sacramental.

La fenomenologia de la donacion de Jean-Luc Marion
La donacion: ultimo principio de la fenomenalidad

Al preguntarse acerca del porqué del indispensable rol que la donacion
tiene para la hermenéutica de un fendmeno, Wallenfang recoge las palabras del
filésofo francés en su libro Reduccién y donacién, en que afirma que esto se
debe a que “la donacion sola es absoluta, libre y sin condicién, precisamente
porque da” (Ibid., p. 132; cf. Marion, 1998, 33). En la donacion se descubre el
fendbmeno en su “mas cruda y original forma” (lbid.), se contempla libre de
condiciones o contaminaciones, libre de sesgos y de proyecciones, libre de
suposiciones y de dominios. La donacion refiere a la libertad de manifestacion
del si mismo del fendmeno, en el modo en que se manifiesta a si mismo o no,
implicando la pasividad de la intuicidn subjetiva, que no comporta accién sobre
el fendmeno, ni determinacion alguna sobre su fenomenalidad y su aparecer,
accediendo a recibir, contemplar, el fenédmeno en si mismo (cf. Ibid.). Asimismo,
al tornarse el ser humano incapaz de poner limites y condiciones de posibilidad
al aparecer fenoménico, el sujeto se vuelve, también, incapaz de "domesticar” el
misterio que se da: se ofrece asi, en la donacién, una liberadora y cautivante

hermenéutica de la teologia sacramental.

2 . . ., e s

Para la presentacion de dicha concepcion, nos basaremos fundamentalmente en la exhibicién
realizada por el doctor en Teologia valenciano, Ramoén Arnau-Garcia, en su manual Tratado
General de los Sacramentos (Biblioteca de Autores Cristianos, Madrid, Espafia, 2004).
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La donacidén, como categoria fenomenoldgica, se establece como
concepto relativo a la inmanencia® y la trascendencia®, en que el fenémeno
dado resulta como de un despliegue de la donacion, cuyo autor no es la
conciencia, que no es capaz de elegirla, prevenirla o constituirla, sino que
adviene o sobreviene a la persona humana como un evento imprevisto, cuyo
vestigio de la donacién son los datos (o “dados”, fr. donnée) (cf. Marion, 2005,

51-52). "La donacién no indica aqui tanto el origen de lo dado cuanto su

estatuto fenomenologico” (Ibid.), de modo que toda sustancia (ousia) y toda

? Con “inmanencia” (lat. “immanere”) comprendemos aqui una tal dependencia del fenémeno
objetual intencional a la conciencia, en tanto este primero ya constituido en y capaz de
afectacion de la segunda, de tal forma que, aquello de lo que se ha tenido vivencia —seguln sus
trascendentales y “diversas procedencias” (Marion, 2005, p. 48)—, ha sido recibido (aprehendido)
y es percibido interiormente en un segundo acto (de manera inmanente, id est, innere
Wahrnehmung). Asimismo, se distingue de la gnoseologia inmanentista, cuya concepcién de
inmanencia remitia a la dependencia substancial y existencial del objeto como tal, es decir, en si
mismo, a la conciencia humana, cuyo acto de conocimiento era sostenido como principio de la
existencia y permanencia del objeto, “de tal suerte que su Unico ser consiste en ser pensado” (cf.
“Inmanencia” in Diccionario de Filosofia, por Brugger, 1969, pp. 265-266). Esta Ultima perspectiva
concluye en un verdadero idealismo gnoseolégico (0 un inmanentismo y solipsismo real de
autoafeccion de la conciencia incapaz de salir hacia Dios, el mundo o el préjimo y su esencia, cf.
Marion, 2005, p. 48), en que el ser coincide con la idea, con el ser pensado; frente a esto, la
categoria de donacion es presentada como nocién dindmica en que la subjetividad no se erige
en privilegiada frente al objeto, ya no constituyéndolo segun sus propias medidas y condiciones
trascendentales de posibilidad, sino permitiéndole y contemplando su ipseidad particular tal
como se da en la experiencia vital (Erleben).

* El concepto de trascendencia puede entenderse bajo dos sentidos, estos son, por una parte, la
capacidad de la conciencia -refutada por Marion- para salir de si hacia los fenémenos en si
mismos, de modo que los constituye y los determina en sus condiciones de ser experimentados;
y, por otra, todo aquello relativo a los objetos en si mismos independientes de la conciencia y
sus fendmenos inmanentes, es decir, las cosas en si mismas y la realidad in se. El Yo, para
Marion, es liberado del primer sentido de la trascendencia, esto es, el solipsismo como “la
captividad impuesta tanto por el concepto como por el ser” (cf. Marion, 2020, p. 142), mediante
la misma donacién de los fenémenos como principio inmanente a los fendmenos,
independientes de la conciencia. Frente a la pregunta acerca de la seguridad del conocimiento
de las cosas en si por acceso a éstas, interpretamos la “doble faz" del fenémeno concibiendo a
la donacién como no sélo la posibilidad del Yo de tornarse receptor del otro, de la donacion
que proviene de lo trascendente, sino lo trascendente a la conciencia, en su donacion
incondicionada, como un si mismo abierto al Yo en su dinamismo vital, por su mismo sello
donativo inmanente a si: esto queda patente en el amor, en el que si el Yo ama primero, el amor
no se da como recibido de otro, sino como vanidad. En esta interpretacién seguimos a la
doctora en Filosofia Carla Canullo y su exposicion sobre el fildsofo francés en “La inaudita de-
figuracién de la trascendencia. La fenomenologia de la donacién frente al desafio del allende”,
in Marion, 2020, pp. 135-152. Creemos que, abandonada esta perspectiva, la fenomenologia
marioniana recaeria, por partir de un principio de reduccionismo trascendental, en una
imposicion sobre la donacion en la misma realidad, siguiendo el principio de inmanencia.
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causa no gozan del privilegio en la aparicién, sino que “ceden el paso al
accidente y al efecto” (cf. Ibid, p. 53). Estos ultimos son recibidos en su
aparecer, en su advenimiento, en la afectacion que tienen en nosotros.

En su donacion, lo que aparece se da “sin reservas ni resto” (Ibid., p. 48),
“no como la apariencia o el representante de un en-si ausente (...), sino como
ello mismo en persona y en carne” (Ibid.): la donacién, entonces, da con certeza
lo dado. Dicha certeza o evidencia (Evidenz, segun Husserl) reside en la
afectacion de la conciencia por la vivencia de lo dado, por lo que la donacidon
implica doblemente al hombre, en su experiencia y su conocimiento, por su
doble sentido inmanente y trascendente: “la donacion equivale de hecho al
fendbmeno mismo, cuyas dos caras” (lbid.) son el aparecer (Erscheinen, lo
inmanente, o relativo a la conciencia) y lo que aparece (Erscheinenden, lo
trascendente, relativo a la cosa en si misma)°. De este modo, la donacion se
erige principio incondicionado®, modo universal y horizonte méas originario de
toda fenomenalidad.

Asimismo, por la donacién, como advenimiento independiente del Yo, se
tornan independientes los fendmenos de la intencidn, puesto que la misma
donacién, como modo universal, origen y condicién de incondicionalidad del si

mismo manifestado, precede a la intencion. Lo dado, entonces, tiene por

> Aqui la distincion de “las dos caras” del fenémeno, sugiere, en la perspectiva de la donacién, a
nuestro entender, una distincidn ideal (esto es, no real) en la abstraccion del proceso dindmico
del encuentro con lo dado y su percepcion también doble, primero vivencial y, luego, psiquica,
mental o interior, con su caracter pasiva-activa (a saber, la reducciéon a lo dado o contra-
intencional). Sin embargo, esto puede también comprenderse en el sentido en que se expuso lo
concerniente a la inmanencia (y el inmanentismo), entendiendo las dos caras (o regiones, esto
es, "conciencia” y "mundo”) como dos polos distintos y distantes realmente: por un lado, el
fendmeno psiquico, mental, inmanente, al que se reduce todo el conocimiento humano
comprendiendo a las sustancias como substratum incognoscible (segun la concepcién empirista
de Locke y criticista de Kant de sustancia, origen del principio de inmanencia, cf. Verneaux, 1980,
p. 135-136) y, por consiguiente, la restriccién de la experiencia humana a lo sensible
(fenomenalismo); por otro lado, la cosa “en si misma”, trascendente, a la que se orienta la
conciencia, "intocable” en su “sustancialidad” distante, reducida en gran medida, a saber, a un
grupo estable de cualidades sensibles y como ens sélo y en tanto arrojado a la conciencia
(fundamentum inconcussum veritatis), id est, reducido -trascendentalmente— de realidad
existente e independiente a objeto pensado (percipere, cogitare) y dependiente (correlato de la
conciencia). De esto se sigue “la escision del ser en la relacién conciencia sujeto-objeto”
(Colomer, 2001, p. 22) y, por tanto, la reduccién de la verdad del ser a la verdad del sujeto.

® “Principio de todos los principios” segun la descripcién de Husserl (1962, p. 58), que todo lo
que se nos da originariamente en su realidad corpdrea debe ser recibido simplemente como se
da y en sus propios limites, su condicidén original, sin la que este no podria mostrarse (cf.
Marion, 2020, p. 58).
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determinacién su origen en el allende, su adveniens extra. Asi, “tal donacién
acontece originariamente de modo contra-intencional por saturacion de
intuicion” (Marion, 2020, p. 59). Segun el grado de intuicion, los fendbmenos

seran pobres, comunes —de derecho comun- o saturados.

La reduccion: fenomenoldgica, existencial, a lo dado y la reduccion teolégica

Siguiendo el camino de que todo “lo que se muestra, primero se da”
(Marion, 2008, p. 35), Jean-Luc Marion concibe la tarea fenomenoldgica como la
omision y renuncia de “todo obstaculo a la recepcion de tal donacion” (Marion,
2020, p. 58). Para ello, se torna necesaria una reduccion (réduction) capaz de,
suspendiendo la actitud natural, traspasar “los ambitos de la fenomenalidad
abiertos por la reduccién trascendental y la reduccion ontico-existencial” (Ibid.).
Estas ultimas se distinguen por ser, por un lado, la reduccion fenomenoldgica
(epoché), una reduccion de un fendmeno —realidad tal como se manifiesta— al
objeto, operada por el Yo trascendental, segin Husserl; por otro lado, la
reduccion ontico-existencial, operada por el Dasein, reduccion del fendmeno al
ente, segun Heidegger (cf. Marion, 2008, p. 14).

Una tercera reduccion es lo postulado por Marion, una que “retoma,
valida y descalifica a la vez a las dos primeras: la reduccion del fenémeno a lo
dado en él” (Ibid.), que permite concluir su principio fenomenolégico de “a tanta
reduccién, tanta donacion” (Ibid.). La reduccioén a lo dado, segun la posicion del
filésofo francés, libera al fendmeno en su aparicion de las condiciones del Yo y
de los limites del horizonte de fenomenalidad puestos por este. Liberando de la
trascendencia’ intencional ya orientada desde la conciencia hacia la cosa, la
reduccién elude las imposiciones sobre esta, ya no volviéndola fragil bajo “la
incertidumbre, el error, la ilusion” (Marion, 2005, p. 47), sino eliminando del
trayecto del aparecer todo lo ligado a las inmanencias que confunden la
vivencia (apariencias, confusiones, imaginaciones, recuerdos de lo dado, cf.

Ibid.). El objeto mentado —y aun el fendmeno en su doble sentido- es separado,

” Acerca de la problematica de la inmanencia y trascendencia en el sentido en que lo plantea la
filosofia moderna y contemporanea, y particularmente la fenomenologia, creemos pertinente
una investigacién en torno al caracter in statu viae, dindmico, vital, existencial y en desarrollo,
del conocimiento humano segin el pensamiento fenomenoldgico, capaz de considerar la
posibilidad acerca de si ambas categorias (inmanencia y trascendencia) puedan ser
comprendidas en una perspectiva integral entre el aspecto dinamico y estatico del conocimiento
humano.
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o abstraido, de aquellos factores identificados, filtrados y discriminados que
obstaculizan la recepcion de lo dado en el fendmeno: es el paso del accidente a
la sustancia, el paso del efecto a la causa, del fenémeno® a lo dado.

La reduccion, asimismo, “ejerce perfectamente los dos sentidos que
pueden entenderse en ella” (Marion, 2008, p. 51), estos son: por un lado,
restringir “el aparecer a lo que él alcanza una verdadera donacion” (Ibid.) y, por
otro, reconducir “el aparecer que tiene que darse hasta el oficio de atraer lo
visible hacia la donacion” (lbid.), esto es, conducir los visibles dispersos,
potenciales, confusos e inciertos (apariencias, escorzos, impresiones, intuiciones
vagas, hechos supuestos, opiniones, teorias absurdas, etc.) (cf. Ibid.) “hacia la
donacién, mediante la cual marca el grado de fenomenicidad” (Ibid.), que la
reduccién mide.

Toda vivencia es permisiva de la donacion en tanto y en cuanto se
entregue a tal donacién irremediablemente, cerciorando lo dado para que se
revele solo lo dado, a fin de, mediante la intuicidn, obtener certeza de lo dado
(Marion, 2005, p. 49). Para esto, mediante la reduccidon contra-intencional,
también, de lo inmanente —a fin de que lo inmanente no produzca carestia,
disminucion o confusion de lo dado en la cara mental del fendbmeno—, se reduce
doblemente la condicién existencial del fendémeno, al reducirse los contenidos
trascendentales y los contenidos inmanentes que puedan confundirlo (cf. Ibid.).
La atencion se fija en el fendbmeno, conllevando esto a la experiencia de la
donacién, a “la experiencia de su certeza” (Ibid.), doble y Unica en una sola vez,
experiencia del fenomeno dado en su doble rostro y del si mismo que se

manifiesta’. No puede dudarse ya de lo dado ni de su modo de donacién

® En este sentido, creemos necesario abordar esta problematica teniendo en perspectiva ese
doble sentido del fenémeno en vinculacion con la gnoseologia clasica aristotélica y tomista, a
fin de descubrir si es oportuno hablar del fenémeno, tal como aqui fue expuesto, como
accidente en un doble sentido, como anéalogo éntico percibido existencialmente (vitalmente,
desde la perspectiva dindmica subjetiva) de lo denominado como apariencia o figura de un ente
(o sus accidentes perceptibles en general) y como analogo psiquico (mental, percibido
interiormente) de las ideas como accidentes segundos, formas abstraidas de las realidades
materiales experimentables. Este camino, creemos, abriria un puente de didlogo entre
fenomenologia y filosofia clasica, teniendo a la categoria de la donacion como punto clave.
Creemos que esto abriria a la fenomenologia a nuevos diadlogos y preguntas, abandonando la
postura radical del prejuicio sobre todo otro conocimiento, tendiendo el didlogo con tradiciones
filosoficas diversas a ella.

° Esta perspectiva de la donacién no implica, de este modo, desplazamiento de retroceso hacia
la perspectiva empirista (cf. Marion, 2005, 49), sino que se asemeja, en cierto modo, a la postura
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particular, que le es propio e irrevocable, debe ser aceptado tal cual adviene, no
buscando la certeza por las condiciones de posibilidad puestas por la
conciencia, sino permitiéndole a la verdad de lo dado revelarse, en su
particularidad, en su especificidad, en su propio grado de donacion (cf. Ibid.). De
aqui deriva la intima implicacién entre la reduccién y la donacién, que define el
principio de la fenomenologia.

De esto se sigue que los datos deben ser aceptados como tales, a partir
de la donacion de la que surgen, sin ser encerrados en significaciones previas
que proyecten carestia sobre su sello propio. El dato, o don inmanente a la
consciencia manifestado por la reduccion, y la donacion, pura en su pliegue
trascendente’® del que el dato depende, se distinguen, pero la primera es
resultado de la articulacion producida por el despliegue de la segunda. La
reduccion se torna necesaria para la recepcidén del advenimiento propio de la
donacion por el don, es decir, mediante lo dado.

Existe aln un cuarto tipo de reduccién, llamada reduccién teolégica'’.
Esta es presentada como la reduccion mediante la que, el creyente, permite la
fenomenalizacién de la Revelacion, esto es, la donacidon divina (cf. DV, 2) “a
quien es capaz de ser afectado por ella” (Marion, 2020, p. 62). En esta reduccién,
entonces, el destinatario de la Revelacién se torna inherente al mismo acto de
donacion divina y el sujeto “en quien dicha Revelacion se fenomenaliza” (Ibid.,
p. 63). La fenomenalizacion sucede en la fe, por la que se amplia el campo de la
manifestacion, puesto que “todo lo que se muestra se da, pero no todo lo que
se da se muestra” (lbid.). Por la recepcion activa de la fe, el creyente
fenomenaliza la Revelacion trayendo la donacion de Dios “al ambito de la
mostracion” (lbid.), por lo que es primeramente necesitado de la donacién

primera de Dios mediante la gracia, que lo adviene y auxilia, haciéndolo capaz

aristotélica de la experiencia, en que, para la formacion del conocimiento, colaboran experiencia
sensible y abstraccién del entendimiento. La oOptica fenomenolégica, sin lugar a duda, se
distingue por ser para ella, el camino del conocimiento, fundamentalmente un itinerario
intuitivo-inductivo.

"9 En este caso, la trascendencia a la conciencia refiere a la inmanencia en el fenémeno v la
donacion excluye la trascendencia de aquello que no es si misma, puesto que es inmanente al
fendmeno como su sello intrinseco, a la cosa en si misma, dandose [la donacion] en el pliegue
mismo de lo dado.

" En el discurso acerca de la reduccion teoldgica, seguimos y desarrollamos lo expuesto en el
texto citado (cf. “Reduccion fenomenoldgica y reduccion teoldgica” in Marion, 2020, pp. 57-68),
por P. Dr. José Daniel Lépez S.J., doctor en Filosofia por el Centro Sévres — Facultades Jesuitas de
Paris y la Universidad de Namur y Licenciado en Teologia por la Universidad del Salvador.
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de la visiéon de los contenidos manifestantes de la Revelacion (cf. DV, 5) en una
sintesis propia de la misma donacion reveladora divina. Ya aqui, la
sacramentalidad comienza a volverse manifiesta, comprendiendo en si una
capacidad reveladora en la santificacion del hombre, quien, auxiliado por la
gracia, forma su conciencia en direccién a la verdad de la Revelacion (cf. VS, 64).
La fe, virtud teologal, capacita a la fenomenalizacién de la Donacion, que, a su
vez, previa y sacramentalmente, infunde la fe por la gracia.

La reduccion teologica tiene, por tanto, al hombre creyente por sujeto,
quien, en y por el esplendor de la fe, asiente “a las formas o configuraciones de
sentido dadas en las reducciones precedentes” (lbid, p. 64), esto es,
trascendental, existencial y contra-intencional, “como fenomenalizaciones de la
Revelacion” (lbid.), como donacion de Dios, siendo el sujeto de la vivencia
religiosa, de la experiencia de lo santo, no el origen ni el constituyente ni el
espectador imparcial, sino como receptor pasivo activo de una sintesis de
unificacion donativa. La reduccion no la obra este donatario, sino el Donador,
siendo el primero colaborador libre, permitiendo el vaciamiento (accion
teandrica'® que aqui llamamos kénosis) necesario para que la inspiracién dé
origen a la subjetividad creyente del destinatario de la inspiracion: formando el
Espiritu la conciencia de aquel que, escuchando, cree, creyendo, espera y
esperando, ama (cf. DV, 2).

De este modo, toda fenomenalizacién, bajo el orden de las reducciones
previas, puede ser elevada (o sobreelevada, accidn teandrica donativa que aqui
llamamos hyperypsosis'), puesto que dicha kénosis es un retomar, validar y
descalificar —al modo de la tercera reduccién- las configuraciones obtenidas en
las reducciones anteriores: toda configuracién obtenida por el hombre,
cualquiera sea el horizonte especifico originario de su vivencia, puede ser
elevada (hyperpysosis) —esto incluye, asumida, integrada y dignificada— con, por
y en la fe. Asi como toda realidad puede ser mentada bajo distintos horizontes
y varia el modo en que cada persona recibe y accede a su contenido, incluso ya
esgrimiendo una interpretacion en su primer encuentro, también toda realidad y

modo pueden ser asumidos, integrados y dignificados con, por y en la fe,

12 i~ ce . . .
Dios invisible habla a los hombres como amigos, movido por su gran amor y mora con ellos,

para invitarlos a la comunicacién consigo y recibirlos en su compaiia” (DV, 2).
P Flp209.
14 . ., , .
En su unidad, la Revelacién es doble en su caracter inmanente y trascendente.
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elevada y redireccionada, por el mismo vaciamiento kendtico —que retoma,
valida y descalifica segin el splendor Fidei'>, hacia el Don teoldgico, la Fe

revelada, la donacion de Dios en sus hechos y palabras, "intrinsecamente
conexos entre si"1® (DV, 2).

La paradoja: el fendmeno saturado y la Revelacion

Un concepto fundamental en la obra de Jean-Luc Marion es, sin lugar a
duda, la categoria de fenémeno saturado'’ (phénomene saturé). En el trayecto
dinamico de la reduccién, que “restringe el aparecer a lo que en él alcanza una
verdadera donacion” (Marion, 2008, p. 51) y “reconduce el aparecer que tiene
que darse hasta el absoluto apareciente, lo dado absoluto” (lbid.), se permite,
segun el fenomendlogo, “la mas estricta reduccidn, y por lo tanto de inmediato
la mas amplia donacion” (Marion, 2011, p. 278-279). Tal donacidn
incondicionada dirige la mirada a los fenédmenos saturados o paradojas.

Como ya hemos precisado, Marion distingue tres tipos de fendbmenos,
segun su respectivo grado de intuicidn, siendo, por tanto, los siguientes: en
primer lugar, los fendmenos pobres de intuicion, esto es, los ens rationis, los
conceptos puros de la metafisica y la matematica y las idealidades geométricas;

seguidos a estos, los fendmenos corrientes o de derecho comun, entre los que

"> Con splendor Fidei nos referimos al mismo Veritatis splendor que brilla objetivamente como
realidad creada, pero ahora en la integracion de la Fe en su doble dindmica donativa subjetiva,
fe como virtud teologal, y objetiva, fe como Revelacion.

'® El horizonte de fenomenalidad de la Revelacion se amplia, entonces, de forma inabarcable,
puesto que, asi como “las obras realizadas por Dios en la historia de la salvacion manifiestan y
confirman la doctrina” (DV, 2) junto a “los hechos significados por las palabras” (lbid.), y las
palabras “proclaman las obras y esclarecen el misterio contenido en ellas” (Ibid.), tanto asi, Dios,
en su donacién al hombre, por Cristo, “mediador y plenitud de toda la revelacion” (Ibid.), obra
un verdadero acompafamiento donativo en el desarrollo personal de cada persona humana en
su trayecto vital hacia el Padre. Este acompafiamiento puede caracterizarse por los momentos,
por un lado, de la Creacién (accion divina primera, que aqui llamaremos, pdiesis), en que Dios,
por creacién activa, origina el cosmos que, en su Providencia y por Ley eterna, recibird el
individuo humano, quien segundo a segundo se lo encuentra, en su caracter existencial
dindmico, ligado al status nascendi propio de la Creacién, como producto de tal acto divino, y
quien nunca queda fuera de esta “totalidad de seres que responde a un plan de conjunto”
(Morales, 2000, p. 147), penetrado de sentido; y, por otro lado, las posteriores kénosis e
hyperypsosis, acciones humano-divinas, teandricas, intimamente unidas la una a la otra, en las
que la intervencién divina en la existencia humana encuentra colaboracién del ser humano, en
su vida, en su conciencia, como aquel que lo recibe como Amigo, esto es, la theopdiesis: gloria
de Dios y divinizacion del ser humano.

' Para esta presentacion sequimos la relectura de Carlos Enrique Restrepo en Marion, 2020, pp.
153-164.
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encontramos aquellos “que pertenecen a la experiencia sensible ordinaria, en la
infinita riqueza de lo dado en la naturaleza” (Marion, 2020, p. 158), como
también aquellos que refieren a la vida cotidiana como constitutivos vy,
predominantemente, los objetos de la fisica y la técnica; por ultimo,
encontramos los fendmenos saturados, que no carecen de intuicion, “por lo que
no son simplemente esencias ideales, pero tampoco se limitan a la condicidon de
objetos” (lbid.), puesto que su grado supera tal limite, al punto que, en su
particular modo de donacion, su intensidad deshace las “condiciones de
posibilidad de la experiencia” (cf. Ibid.). En el caso de los fendbmenos saturados,
por tanto, se trata de un exceso de donacién, “a cuya conmocién paraddjica (...)
designa (...) saturacion” (lbid.).

Las paradojas "hacen colapsar el poder de las facultades”, dandose en un
aparecer relativo “a la medida de su exceso de intuicién donadora” (Marion,

2008, 351), que Marion llama contra-experiencia.

Se trata de la paradoja de un darse cuyo torrente devasta las condiciones
mismas de la experiencia, ofreciendo ya no una idea ni un objeto, para en
cambio hacer pre-sentir la certeza incondicionada de un no-objeto que rebasa
todo dato particular, pero también de modo general el orden del ser (Marion,
2020, p. 158).

Cabe en el caso de los fendmenos saturados, “una remocién del ser en la
forma de una donacidon sin presencia“, que implica una ausencia de
representaciones inmanentes, una incapacidad de la intuicion de abarcar la
donacién y traducirla en conceptos, una saturacion del horizonte comprensivo y
su excedencia, es decir, horizontes inagotables. Estos fendmenos, asimismo, son
descriptos por Marion al invertir la tabla de categorias kantianas, siendo, por
tanto, inabarcables segun cantidad, insoportables segun cualidad,
incondicionados-absolutos segun relacion e imposibles segin modalidad.
Posteriormente, propone el filosofo francés cuatro fendmenos saturados, que se
corresponden con los expuestos segun la inversion de la tabla de categorias y

que aqui sélo nos limitamos a enunciar, estos son: el evento o acontecimiento

11



DIOS Y EL HOMBRE

D

historico-existencial (inabarcable), la carne o cuerpo viviente con sus afecciones
(absoluto), el idolo o la obra de arte (insoportable) y el icono o rostro ajeno
(inmirable, irreductible o imposible).

Asimismo, por el movimiento contra-intencional, que implica relacion
invertida entre intuicion e intencionalidad, el Yo existe, como hemos expuesto,
siendo privado de su primacia constituyente y, luego, siendo convocado por los
fendbmenos que, saturando en exceso la intuicion, proclaman una hermenéutica
infinita (evento), una convocacion continua a ver (idolo), una auto-afeccion
evidente (carne) y una responsabilidad presente (rostro) (cf. Marion, 2020, p. 59).

Por ultimo, hay un quinto fendbmeno saturado en el que se cumplen de
manera simultanea todas las categorias: la Revelacion, paradoja de segundo
grado, es decir, saturacién de saturacidén (cf. Marion, 2020, p. 163). De este
modo, toda paradoja tiene también una gradacién en su saturacion y, por tanto,
de donacién, teniendo, el grado maximo de fenomenicidad saturada, la
Revelacién, concentrando en si, acabadamente, todas las determinaciones de
los fendmenos (estas son, anamorfosis, arribo, hecho consumado, incidente y
acontecimiento'®).

La Revelacion realiza la donacion perfectamente, tornandose paradigma
de fenémeno saturado y, por consiguiente, de toda fenomenicidad',
exhibiendo en si los rasgos de la esencia de la manifestacién. Esto lo
sintetizamos en las siguientes tres caracteristicas de la Revelacion:
primeramente, la Donacion divina es vital, no tedrica, es decir, no guarda en si
Unicamente un fin epistemolodgico, sino que lo contiene, pero dentro de un fin
de comunicacion y comunion vital; seguido a esto, el caracter auto-donativo de
la Revelacién, que remarca consistentemente que no es un desvelamiento, sino

una accion divina libre, amorosa, incondicionada, no operada por la ciencia

'® Descritas por Jean-Luc Marion en Siendo dado (Marion, 2008), sugieren: la adecuacion
necesaria, exigida segin el modo de donacién del fendmeno inmanente, para la permisién
subjetiva de la afeccion (contingit) del don al sujeto (anamorfosis); el caracter intrinseco de
temporalidad en el fendbmeno en su singularidad (arribo); la facticidad de los fenémenos
intramundana —ya en el mundo- (hecho consumado); el privilegio de aparicion del efecto sobre
las causas, como de los accidentes sobre las sustancias, que acaece, adviene y se impone
(incidente); y la eventualidad irremplazable del fendémeno (acontecimiento).

"9 Acerca de la revelacion desde la perspectiva marioniana en una ptica filosofica, ver: Roggero,
2018.
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humana; y, en tercer lugar, la perseitas de la Revelacion, que connota que la
manifestacion de lo manifestado y la manifestacién coinciden, expresandose a si
misma, no pudiendo ser cautiva de objetivacion ninguna.

La Revelacién, en cuanto fendmeno saturado, se explica: primeramente,
como fendmeno inconmensurable, inmenso, desmesurado, inabarcable, que “no
podria medirse a partir de sus partes” (Marion, 2005, p. 21), pues las sobrepasa y
estas son innumerables, es decir, es en una cantidad sin medida, que exigen del
hombre una sintesis instantdnea como representacion que precede y sobrepasa
los componentes, originandose en lo inabarcable; en segundo lugar, se describe
como fendomeno de intensidad sin medida, sobrepasando toda anticipacidn
conceptual, como misterio apofatico, luz enceguecedora que “la mirada no
puede sostenerla como no podria sostener una luz que deslumbra y quema”
(Ibid., p. 25), no siendo equiparable el no sostener al no ver, sino al no ver
claramente, puesto que experimentar aquello que rebasa y colma sin medida
toda apertura y capacidad de afeccion y recepcion; y en tercer lugar, como
absoluto imposible de relativizar, como evento advenidero, sin prevision, sin
comprensidn exhaustiva, sin reproduccion posible, absoluto, Unico, evento puro
y, por tanto, incontrolable, “innecesario”, es decir, totalmente libre e
incondicionado®, “incierto”, que quiere decir no una certeza racional pura, sino
Promesa recibida por la fe.

Asimismo, el misterio de la Revelacion puede describirse como no
objetivable, por ser, segin mencionamos, inabarcable, insostenible y absoluto-
incondicionado. Se impone como fendmeno excepcional por exceso, puesto
que “se niega a dejarse mirar como un objeto” (lbid., p. 37). Escapa a la
objetividad y a la objetualidad®’, contradiciendo las condiciones subjetivas
aprioristicas, no dejandose constituir como objetum mentis; es fenébmeno que se

da en cuanto es, segun la modalidad, inmirable.

%Y De este modo se libera, también, al fenémeno saturado de todo apriorismo que lo determine
como necesario y cierto antes de su consumacién temporal y luego factible de ser
experimentado y, por tanto, mentado segun la afeccién del don en el hombre.

?! Bajo esta distincion se nominan el caracter del objeto, polarizado en si mismo contrastado al
estatuto de "subjetividad”, y a la “propiedad y estatuto del objeto, en cuanto opuesto y
abandonado a la mirada de un sujeto” (Marion, 2005, p. 37): objetividad y objetualidad,
respectivamente.
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La paradoja de paradojas, la Revelacion, se aparece como evento que se
distingue por no tener origen en una produccion, ni subjetiva ni colectiva, sino
como fendmeno independiente, acontecimiento inesperado segun su pasado,
irrepetible e imprevisible segin su presente e indescriptible segin su futuro.
Esto quiere decir, que, como acontecimiento inesperado, “surge a nuestra vista
como hecho (...) que viene de un pasado incontrolable” (cf. Ibid., p. 77), que se
me impone al aparecer, adviniendo hacia mi sin poder imponer mi Yo, sino
siendo englobado, atravesado, interpelado por la imposicion de un evento que
se testimonia “ya”; en razén de su presente, se torna indiscutible el
acontecimiento irrepetible, puesto que se aparece como absolutamente Unico,
imprevisible, pues se muestra a partir de si mismo, dandose el si mismo en su
manifestacion, desconcertdandonos con la Unica certeza de su donacién factica;
y, en razdn de su futuro, indescriptible, “indocumentable”, puesto que nunca
sera exhaustivamente abarcado en conceptos, palabras o sintesis alguna, lo que
significa una hermenéutica sin fin provocada por el mismo mostrarse del Si
mismo, originando una Unica explicacion de todo el evento que rebasa su
instante. Con esto Ultimo se abre a nosotros la inconmensurable realidad de
que el evento, junto a todas sus consecuencias, solo se explican por el Si mismo
dado. El despliegue de la hermenéutica deberia darse sin fin y el darse a
nosotros a partir de Si mismo, nos afecta, modifica, no poniendo nosotros en
escena el evento, sino que él en su iniciativa de su Si mismo nos pone en escena
a nosotros. “Nos pone en escena en la escena que abre su donacion” (lbid., p.
79).

Todo esto caracteriza a la Revelacion y comienza a manifestar la realidad
de la sacramentalidad, cumpliendo ambas las siguientes tres notas: ser
irrepetibles en su facticidad y, por ende, irreversibles; ser inexplicables
exhaustivamente, imposibles de ser asignadas a una Unica causa o motivo,
exigiendo un numero indefinido de ellas —que aumentaran en proporcién
directa a su hermenéutica—; y ser imprevisibles en funcion de sus causas
parciales, insuficientes e incapaces de explicarlas por su sumatoria, fijando
nuestra atencién en la consumacion y no en cualesquiera sean las condiciones

subjetivas que intentemos imponerles.
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La experiencia vital de este fendmeno doblemente saturado, que satura
la intuicion y que, por entonces, permite al hombre reconocer la incapacidad de
sus capacidades, es la vivencia de Aquel quien dispuso, en su bondad y
sabiduria, revelarse a Si mismo y dar a conocer el misterio de su voluntad (cf.
DV, 2). La Revelacion es, entonces, misterio indomesticable, de absoluta contra-
intencionalidad, y a esta le respecta un modo de acercamiento para el
encuentro con el Si mismo que se dona, un modo existencial, un modo en que
sea posible el contacto con el Si dado, absoluto, incondicionado,
inconmensurable, incontrolable e inabarcable; un modo imprevisible, irrepetible
e incomprensible en su totalidad, que afecte al donatario: este modo,
proponemos aqui, es el Sacramento. Como fendmeno doblemente saturado,
paradigma revelador de todo fenédmeno saturado, esencia de manifestacion, a la
Revelacién le corresponde dos caracteristicas Unicas en la afeccion del ser

humano, derivada de la capacidad divina de perfecta auto-donacién.

El adonado: una antropologia capaz del Don

Al vivenciar la Revelacion, vivenciamos el Si mismo dado en la
manifestacion, puesto que, en su facticidad consumada, manifiesta sin
excepcién que, lo que se muestra, se da (cf. Ibid., p. 83), puesto que se muestra
en virtud de un Si mismo estrictamente teoldgico, que, mostrandose, asegura
solamente el hecho de que se da, probando que su manifestacién presupone su
donacién en tanto que tal y a partir de Si mismo (cf. lbid.). Esto se vera
desplegado en las dos caracteristicas que aqui exponemos, de la Revelacién, en
el encuentro del Don con el hombre, de las que, la primera, sigue la exposicion
realizada por Marion, y la segunda, nos limitamos aqui a nombrar.

La primera de estas caracteristicas es el llamado a la adoracién. En la
conceptualizacién del fenomendlogo de la Sorbona, los fendmenos saturados
nos conducen hacia “la forma pura del llamado” (cf. Marion, 2020, p. 49), puesto
que "“la donacion sobreabundante de los fendmenos saturados implica
solicitaciéon a atenderlos” (lbid.). “El acontecimiento nos llama a interpretarlo y
reinterpretarlo; la obra de arte, a contemplarla, leerla o escucharla (...); el placer
y el dolor de la carne, respectivamente a buscarlo o a rehuirlo” (Ibid., p. 50).
Estos llamados tienen una direccibn contraintencional, como ya hemos

mencionado, invirtiendo la intencionalidad fenomenoldgica del sujeto hacia el
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objeto. Al darse, se manifiesta, por tanto, en la actitud del donatario,
convirtiéndolo en testigo del llamado y en “adonado” (adonné). En su sintesis
instantanea, posterior al advenimiento de la Revelacion, lo recibe, interpreta y
representa segun su capacidad. Esta relacién invertida entre el Yo y lo dado,
exige una inversion del protagonismo, privado al Yo y ahora poseido por la
realidad dada. Esto sugiere, entonces, una dinamica donativa particular para el
caso de la vivencia de la Revelacion en criterios de donacidn, que nosotros aqui
titulamos, en una nueva lectura del concepto, como kénosis.

Esta kénosis, ya mencionada (ver nota 16) en el caso de la Revelacion, se
cifra en el "retomar, validar y descalificar” los contenidos de la conciencia. El
fendmeno de la Revelacion, saturante en su excesiva donacién, llamando al
hombre a la adoracion del Si mismo que se da, se fenomenaliza por la fe, segun
hemos mencionado acerca de la reduccién teoldgica. A esto le siguen tres
instancias que acontecen en el sujeto, no de manera sucesiva, sino de manera
integra, que llamamos: impresioén, sintesis y resistencia.

A partir de esta fenomenalizacion, la Revelacion, no sélo en tanto
fendmeno real, sino también en cuanto fenédmeno de la conciencia, satura la
intuicion en tal grado que, segun su intensidad de donacion, impresiona al
hombre, es decir, lo dado se da a la persona humana marcando su huella,
dejando vestigio de su entrega en modo proporcional a las cualidades del Si
mismo dado. Ya aqui podemos ver cémo el Yo, por contra-intencionalidad,
necesita del silencio incapaz de imponer condiciones de posibilidad o
confusiones a la impresién, sino fijar su mirada en lo recibido: el Yo operador de
la reduccion teoldgica es modificado, iluminado por la Fe, impresionado por lo
dado y ya no el mismo que antes, sino ahora receptor necesitado de
anonadamiento (cf. Marion, 2005, p. 91).

Sequido a esto, la saturacion de intuicion provoca incapacidad de
representacion comprensiva (y comprehensiva) de lo dado®, que quiere
significarnos posibilidad de imposibilidad de generar una sintesis sucesiva de lo
dado por su exceso, que promueve, en cambio, una necesidad de

anonadamiento del Yo, por encontrarse con la incapacidad de sus facultades de

22 | a vivencia (Erlebnis) permanece invisible, afectandome, imponiéndoseme, siendo stimulus,
informacion. Lo dado recibido, luego, se proyecta sobe el donado, impactando como
manifestacién de lo hasta ahora invisible, estallando, explotando en bosquejos primeramente
visibles (cf. Marion, 2005, p. 94).
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aprehender la totalidad de lo dado. De este modo, debe anonadarse el Yo
frente al misterio, torndndose en sujeto pasivo de la sintesis instantanea, que le
viene dada en la inundacién inmediata e impuesta de lo que se muestra y su
aspecto (Abschattung), cuya desmesura lleva hasta la fascinacion (cf. Ibid., p. 22).
Siguiendo esto, la sintesis pasiva, que valida los contenidos previos de
conciencia en tanto se adeclan a la sintesis instantanea recibida, se torna
necesidad kendtica del adonado, en favor del Misterio revelado.

En este trayecto de reduccion teoldgica, movido por la gracia de Dios y la
fe libre humana —esto es, la fenomenalizacién de la Revelacion—, el hombre
padece el anonadamiento del Yo, ya no trascendental y protagonista, sino
operador de la reduccion y receptor impresionado, modificado e incapaz de
recibir el don en su totalidad. Ultima instancia de esta kénosis necesaria del
hombre frente al Misterio, en la noche de sus sentidos y sus facultades
interiores que retoma lo dado y valida lo inmanente a su conciencia que se
adecla a ello, el ser humano reconoce su pasividad activa en torno a su
resistencia. Esta se distingue como la capacidad individual de sostener de lo
dado, retener el momentum de donacién manifiesta recibida, hasta entonces
invisible y aun excesiva, pero bosquejada en primeros visibles interiores. Asi,
transforma el adonado el impacto excesivo en visibilidad, reteniendo,
sosteniendo, lo que puede. Resiste, entonces, a la excesiva donacién,
recuperando de ella lo que le es posible, descubriéndose que, a mayor
resistencia, mayor luz recuperada de lo dado. “La resistencia —funcién propia del
donado- se convierte en el indice de la transmutacion de lo que se da en lo que
se muestra” (Ibid., p. 95).

Esta dindmica de revelacion de lo dado, “modo universal de
fenomenalizacion de lo que se da en lo que se muestra” (Ibid., p. 96), sugiere,
asimismo, la donacidn, en la recepcion de lo dado, del si mismo receptor. En la
resistencia no sélo se encuentra la persona humana con lo dado -invisible
hecho manifiesto”-, sino que también se encuentra, mediante lo dado, el
donatario. Este donatario se recibe a si mismo al recibir, puesto que, en su
actividad pasivo-activa que lo caracteriza, es capaz (capacitas) de ser modificado

2 . .. .. , .
’ Lo potencialmente visible, hecho visible de manera actual, podriamos decir. Creemos
necesaria una comparacion de esta perspectiva de la operacion de la conciencia segun Marion
con la optica aristotélica de la agencia del intelecto.
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por lo dado resistido y de vincularse con ello con la totalidad de su ser (cf. Ibid.,
p. 93). Lo dado exige que el receptor se vincule con ello, de modo que, a cada
donacién, cada vinculo y necesidad de encontrarse a si mismo otra vez. De este
modo, recibe lo dado y se recibe de lo dado, y de aqui el titulo que lleva de
adonado (adonné). Otra vez, se descalifica todo aquello interior en virtud de un
vinculo nuevo que ejerce su impresién y exige necesidad de que toda la
persona entre en vinculo —intelectual, volitivo, afectivo, psicologico, corporal,
sensitivo, etc.— con aquella novedad que se adviene. La Revelacibn muestra al
hombre tanto su capacidad de recibir al Si mismo que se da, como su capacidad
de recibirse como revelado y modificado® por la recepcion de la gracia®.

Por tanto, en la kénosis de sus capacidades, es el hombre recibido como
hombre en su afeccion y ya no como absoluto impermeable, de lo que deriva la
segunda capacidad de la Revelacién, que hemos titulado como hyperypsosis®®.
La formacion de la conciencia humana, de la propia subjetividad deriva,
entonces, del encuentro con el Don, que revela la afectividad humana, la
capacidad de resultar afectado y, asimismo, movido también a darse como don
(cf. Marion, 2020, p. 59).

Fenomenologia de los Sacramentos

Teniendo en cuenta lo hasta aqui mencionado, exponemos entonces lo
referente a una fenomenologia de los Sacramentos, en criterios de donacion.
Para esto, retomamos la exposicion de Wallenfang acerca de la fenomenologia
de Marion, en relacién con los Sacramentos, que se encuentra en consonancia
con lo expuesto hasta aqui.

En primer lugar, Wallenfang recupera a Cristo como instancia de la
Revelacién (cf. 2010, p. 144), esto implica paradoja doblemente saturada y, por

tanto, plausible de ser considerado acorde a todo lo previamente mencionado

** Sin dudas, nos encontramos asi con que “el misterio del hombre sélo se esclarece en el
misterio del Verbo encarnado” (GS, 22).

> Acerca de los efectos de la gracia en la persona humana, en criterios de donacién,
sostenemos que es posible comprenderse a la luz del concepto de hyperypsosis antes expuesto,
cuyo desarrollo sera concebido en posteriores investigaciones.

%% A titulo de orientacion, creemos que este acto divino, en colaboracion con la libertad humana,
por la gracia, retomara los contenidos de conciencia anonadados —tanto previos como
posteriores a la donacion y la reduccion, en sus cuatro formas mencionadas- y, validando la
sintesis inspirada por la gracia, en una unificacién donativa, transformara la interioridad humana
y sus contenidos, reconduciendo, integrando, elevando.
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en términos de Revelacion y donacién. Los Sacramentos, por tanto, siguen esta
orientacién, como instancias de la Revelacion y paradojas de segundo grado,
que contienen en si todas las saturaciones de los otros cuatro tipos de
fendmenos saturados (cf. Ibid.).

Por consiguiente, Cristo, y los Sacramentos, son capaces de constituir la
subjetividad humana por su amorosa y misericordiosa mirada (cf. Ibid.). El
hombre es, por tanto, llamado a la adoracién y la alabanza, como responsorio a
la Revelacién (cf. lbid., pp. 144-145). El Si mismo dado en la Revelacion es
identificable con el Si mismo de sus instancias y, recuperando Wallenfang el
desarrollo marioniano en torno a la Eucaristia, presenta a Cristo como Donador
paradigmatico en el Sacramento eucaristico. Esto puede extenderse al resto de
los Sacramentos, al punto en que podemos afirmar que es Cristo dandose a Si
mismo en cada uno de ellos, de manera real y paradigmatica. Asimismo, el
evento de tal donacion es, segun Wallenfang, “la instancia primordial de la
manifestacion divina en la vida de la Iglesia” (cf. Ibid.), en que “la divina
invisibilidad (a saber, la gracia) es introducida en ella por la materialidad, o mas
precisamente, corporalidad creada” (Ibid.).

El Sacramento, tomado en su dualidad como res sacramenti vy
sacramentum, es abordado por Wallenfang acorde a la expuesta concepcion
marioniana, de modo que los Sacramentos son vistos como una unidad visible-
invisible, capaz de ser recibida como don. De este modo, “una parte aparece
como fendbmeno ya constituido” (Ibid.) —v.g., pan, vino, agua, Oleo, etc.—, visible
entre otros visibles del mundo; pero otra permanece aun sin constituir como tal,
invisible, viz., res sacramenti, todavia necesitada de ser asumida y constituida
“en el mismo sacramento” (Ibid.).

De este modo, la gracia de Cristo jamas sera manifiesta como tal en la luz
de este mundo, sino que, la invisible res sacramenti, "depende del visible
sacramentum en orden a manifestarse a si misma como fendbmeno reconocible
de la intuicion humana” (lbid.). Por tanto, y en cuanto el Sacramento es una
unidad, somos incapaces de aprehender la gracia espiritualmente prescindiendo
del encuentro corporal: somos revelados por el Sacramento no sélo como seres
corporales, sino como verdaderamente necesitados de nuestro cuerpo. “El
misterio invisible del amor divino se presenta a si mismo en y como forma

visible, para ser comunién, para ser recibido, para ser amado y compartido”
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(Ibid., pp. 145-146). La gracia de Dios aparece en eso que se aparece, es decir,
realmente se da el Si mismo en el Sacramento y es, asi, factible de ser traido a la
visibilidad, mediante la Vvisibilidad, del Bautismo, la Eucaristia y/o la
Confirmacion, que aun testimonia la gracia en su invisibilidad.

Wallenfang, retomando la doble saturacién del fendémeno de Ila
Revelacién, afirma que la Eucaristia, y, por tanto, agregamos, los demas
Sacramentos, se presentan a si mismos en cuanto se dan a si mismos para ser
recibidos, aun saturando la intuicion, en los limites de la sensualidad humana
con los accidentes del pan y el vino, mientras la sustancia —su pleno sentido,
realidad y donacion invisible— ha sido transformada por el Espiritu invisible. En
el Sacramento, “el icono, el simbolo, la palabra, la presencia y la substancia
convergen en el fenédmeno dado Unico” (Ibid.), por tanto, “en orden a que uno
mismo reconozca la donacién fecunda de la invisible res sacramenti, una
conversién fenomenoldgica [y teoldgica, agregamos] debe ocurrir de parte del
sujeto” (Ibid.). Anteriormente la hemos caracterizado bajo el nombre de kénosis,
paso del olvido del Yo y su conciencia, ahora incapaz de poner limites a la
donacion, al descubrimiento del si mismo como dado, hasta el punto de ser
necesaria “la humildad de decirle al Senor, ‘Maestro, quiero ver’ (Mc 10, 51)"
(Ibid.).

Siguiendo la concepcion de la donacion en tanto que evento, Wallenfang
destaca la espontaneidad y libertad que se abren para el Sacramento, ahora no
factible de ser controlado, predecible o domesticado, sino reconocido en su
derecho de manifestarse a si mismo segun su propio y particular modo de
donacion (cf. Ibid., p. 147). Se nos descubre la sacramentalidad, de este modo,
como el evento definitivo de la gracia, en sus diversos acontecimientos
historicos, capaz de ser actualizado en el encuentro concreto con el hombre. A
este, afirma el tedlogo estadounidense, sélo le queda entregarse a tal evento de
donacién divina, con gratitud, permitiéndose uno mismo ser tomado por el
abrazo amoroso del Padre en la manifestacion visible de la gracia invisible; esta
es recibida, en su fenomenalizacion, mediante la Unica exigencia necesaria para
la posibilidad del reconocimiento y receptividad del unico doble fenémeno del
Sacramento, esto es, el fiat de la fe: una vision permisiva que recibe en su

mirada interior de una fuente exterior (cf. Ibid.).
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Por ultimo, deseamos expandir lo recuperado por Wallenfang, acerca de
la sacramentalidad en la perspectiva marioniana, sintetizando la posibilidad que
la fenomenologia de la donacion nos ofrece para la comprension de los
Sacramentos, del siguiente modo: en la paradoja de la Revelacion, la experiencia
de los Sacramentos es una vivencia mistica de la res sacra.

Una fenomenologia de los Sacramentos, en criterios de donacion, puede
integrar en si dos aspectos fundamentales de la Sacramentologia, una
perspectiva de la ontologia sacramental en el marco de una dinamica
existencial, vivencial y mistica de la gracia. Esto ya lo hemos visto en lo expuesto
por Wallenfang y, creemos, puede ser denotado al poner en diadlogo lo
expuesto con la perspectiva sacramentoldgica clasica.

La instancia de la Revelacion, donacién divina, del Sacramento, es
realmente la instancia de la donacion de la res sacra, "entidad sagrada (...) que
confluye sobre cada uno de ellos y los constituye en unidad” (Arnau-Garcia,
2004, p. 74). Por esta donacion se fenomenalizan los tres aspectos del
Sacramento, tal como los indica san Agustin, a saber, la celebracién o rito, el
signo visible y la gracia invisible (cf. Ibid.). En su capacidad de elevacion de la
persona humana, el hombre resulta afectado por el sacrae rei signum como
sujeto pasivo de la santidad significada y conmemorada, viviendo realmente la
donacién de Dios, segun lo expuesto por san Agustin y lo recuperado por
Wallenfang de la posicion de Jean-Luc Marion.

Lo dado, entonces, se nos presenta en el mismo fit sacramentum,
inseparable de la dinadmica liturgica eclesial, con su particular accién de la
palabra (forma sacramental) y su instrumento (materia sacramental) (cf. Ibid., p.
79), de modo que, por la fe, que permite la kénosis de las capacidades humanas,
es saturado el Yo participante de la liturgia y la comunién eclesial por donaciéon
reveladora, a medida que percibe de manera sensible el sacramentum. La
donacién incondicional del Si mismo en el Sacramento sugiere, sin dudas,

connotar el efecto ex opere operato, de modo que incluso el ministro subalterno,
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en su falla de fe o moral, recibe el Si mismo en la donacién?”: Cristo, verdadero
ministro, es eficaz en su donacién incontrolable (cf. Ibid., p. 78). Al hombre aqui,
solo resta abandonarse liturgicamente a la Revelacion.

Aln cabrd, en esto ultimo, la distincion entre la recepcién y el modo de
afeccion del Sacramento, seglin hemos expuesto acerca del adonado. Al
presentarse el visibile signum invisibilis gratiae, se manifiesta la substancia
sacramental (substancia sacramenti) vinculada a determinados ritos subsidiarios,
esto es, lo perteneciente al sacramento de forma substancial con sus respectivos
elementos ornamentales, segun corresponda litirgicamente. Por la fe, podra el
adonado distinguirlos y distinguir de qué modo cada uno de ellos promueven el
vinculo del hijo con su Padre®®. Esto puede ya concebirse desde la posicion
teoldgica de Pedro Lombardo, que propone en los sacramentos un efecto
sanante, tanto como un efecto vinculante con Cristo (cf. Ibid., p. 106). La relacion
con Cristo, su Pasién, Muerte y Resurreccion®® recordadas (andmnesis), en
términos de donacion, se erige como aspecto fundamental al recibir el hombre
al Si mismo revelado y dado, siendo modificado por El, volviéndose necesitado
de poner su entera persona en vinculo con lo recibido. La experiencia
sacramental es experiencia mistica y, por tanto, vinculante, mas ya no con las
confusiones o conceptualizaciones previas inmanentes a la persona, sino, por
kénosis y apertura, con la donacion libre de Cristo mismo.

Hasta aqui, es posible concebir el Sacramento en términos de donacién y
fenomenalizacion de la res sacra y también como signo recibido, que sera
asimismo capaz de posibilitar el conocimiento de la realidad por él significada,
gue a su vez concuerda con lo expuesto por santo Tomas de Aquino (cf. Ibid., p.
113). Cabe, entonces, otra distincion para la fenomenologia del Sacramento, la

donacién del signo y la donacion de lo significado o, mejor dicho, la Unica

" Siendo capaz de recibir con la fe la donacién de Cristo como fendmeno doblemente saturado,
mas no, si asi lo desea, la gracia sacramental (opus operatum) en tanto libre de participar en la
accion sacramental (ex opere operantis).

%% Consideramos que lo mismo sucede con la distincién material entre opus operans y opus
operatum. El sacramento se presenta litirgicamente en una unidad distinguible a la luz de la fe y
la razén (reduccién teoldgica).

% Esto es ya atestiguado en la Sacramentologia de santo Tomas de Aquino, en que la fe en la
Pasidn es origen de la justificacién (y aqui la humanidad de Cristo como causa instrumental
unida al agente) y los sacramentos los medios por los que se aplica al hombre (viz., causa
instrumental separada del agente) y la participacion en los efectos de tal Pasion mediante la
gracia (esto es, Dios como agente y causa principal) (cf. Arnau-Garcia, 2004, p. 164. 168-169).
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donacion dual del signo y lo significado. En esta Unica donacion, la significacién
esta en plena vinculacién al si mismo dado y traido a la visibilidad. Retomando
la vision sintética ofrecida por Wallenfang, la res sacramenti, gracia de Cristo, es
tal si mismo dado, que, por tanto, pone al adonado no sélo en relacién con
Cristo, sino con el Padre, el Espiritu Santo y su Cuerpo, la Iglesia® (cabe
distinguir que esto se manifiesta patente en la liturgia eclesial y, por tanto, el
aspecto perijorético sacramental). Esto podria abrir paso a una interpretacion de
la donacion divina al hombre en el contexto historico especifico y, por tanto, en
directa relacion a la comunioén eclesial, cuya intencion sacramental se manifiesta
segun se da el sacramento, segun ensefa el Concilio Vaticano Il (cf. Ibid., p. 290-
293).

La vivencia del Sacramento, por su propio modo de presentarse, propone
tanto litdrgica como mistagégicamente al adonado a poner particular atencién
en la santificacion como afeccion efectuada por la res sacramenti. De este
modo, en la dinamica de la kénosis (impresion, sintesis y resistencia), ocurre una
verdadera metanoia, volviéndose el hombre capaz de descubrir la importancia
de la recepcién de los sacramentos para su santificacion y para rendir culto al
Dios que se dona, esto es, responder al llamado de la Revelacion. Asi, la
santificacién y el culto a Dios se manifiestan como dinamica propia del adonado
en la recepcién de los Sacramentos, cuya finalidad, indica santo Tomas de
Aquino, son tanto la ordenacion de la persona humana al culto de Dios como el
ser remedios contra el pecado (cf. Ibid., p. 115). A esto, por la afeccién del
adonado y el vinculo del Sacramento a Cristo, a la Revelacion y a la Iglesia, se
adhieren las finalidades de edificar a la Iglesia y la funcion pedagdégica de
instruccién (aqui tiene un lugar especial la formacién de la conciencia por la
donacién divina), segun lo expuesto por el Concilio Vaticano Il (cf. SC, 59)

Asi, entonces, podemos retomar la distincion de la afeccion del
sacramento. Santo Tomas distingue que so6lo en la accidn litdrgica es el signo
sacramental realmente Sacramento (cf. Ibid., p. 116-117). Acaso esto pueda ser
tenido en cuenta en la perspectiva de la fenomenologia de la donacién,
requiere, por tanto, comprenderse que la afeccion del adonado sera

*® En este punto, la sacramentalidad expande su horizonte de fenomenalidad en tanto se da en
la comunion eclesial. La Iglesia, en este sentido, se da al hombre como sacramento (veluti
sacramentum) de unidad y sacramento universal de salvacidn (cf. LG, 1. 48; GS, 42. 45).
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sencillamente distinta segun el acontecer mismo de la donacién. La
sacramentalidad, como paradoja saturante, puede ser concebida segun la
saturacion a la intuicion y segun la afeccion producida en el hombre, de modo
que, el signo sacramental que no se presenta en la liturgia eclesial, permite al
adonado el conocimiento de la materia y la forma del sacramento, pero no una
recepcion de la res sacramenti como tal, cuyo modo de presentarse es
propiamente liturgico y eclesiologico (cf. LG, Notificaciones).

Asimismo, segun el modo de afeccion del Sacramento a la persona
humana —no sélo conceptual, sino, por la gracia, total-vital- puede afirmarse
que, en la vivencia de la recepcion de los Sacramentos, por la materia visible, se
manifiesta mediante la fe la gracia invisible. Indica el Aquinate que, por una tal
virtud instrumental, que radica en la materia en orden a causar la gracia, la
persona humana recibe en la aplicacién de la materia tal gracia (cf. Ibid., p. 120).
Dicha virtualidad, consideramos, se pone de manifiesto junto a la res sacramenti.

A su vez, diversas problematicas teoldgicas y pastorales se abren para la
fenomenologia del Sacramento y un futuro dialogo. Por ejemplo, en cuanto a la
afeccion producida por el Sacramento en el hombre y su rol participativo, el
caso del ficte, la recepcién de Sacramento de modo fingido y sin la gracia que
este otorga®' (cf. Ibid., p. 124); la cuestion de la reviviscencia del Sacramento, la
participacion del hombre y una posible manifestacion “tardia” de la gracia
sacramental en la conciencia; o la problematica de la profunda impresion del
hombre por el Sacramento y su manifestacién, en términos de, por un lado, el
sacramentum tantum visible, por el que es visible la res tantum, y, por otro lado,
la res et sacramentum (en el sentido de triada fundamental de la
Sacramentologia del Aquinate). Mientras que la manifestacion de la metanoia, la
justificacion interior y la filiacién son derivadas de la sintesis recibida por la res
sacramenti, la manifestacion del caracter se torna fundamental, en tanto recoge
a la vez el signo exterior (sacramentum) y lo significado (res sacramenti) (cf. Ibid.,
pp. 124-125). Segun hemos expuesto acerca de la reduccion teoldgica, el papel

predominante de la fe se revela necesario para traer a la visibilidad la realidad

1 .. ., ./ ,

*! Asimismo, puede plantearse esta cuestion en relacion con la teologia sacramental protestante
y la propuesta luterana de la fe como nexo de unidén entre el signo sacramental en sus dos
aspectos, sacramentum y res sacramenti (cf. Arnau-Garcia, 2004, p. 142).
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tanto del caracter, como de todo cambio que el Sacramento ejerza en la
totalidad del hombre. La donacién divina, siendo en si capaz de integrar toda la
existencia humana, debe ser recibida con fe y comprendida a la luz de ésta.

Asi como la gracia sacramental efectta en el hombre rasgos
caracteristicos del hijo de Dios, la sacramentalidad se pone de manifiesto
también como instancia decisiva de Revelacion, en que la persona humana, en
la comunion eclesial, por la fe (a una, personal y eclesial) y la recepcién concreta
y existencial del Sacramento, se torna capaz de volverse consciente de la obra
de Dios en si misma, siendo, con la ayuda del Sacramento, en mayor medida
capaz de colaborar conscientemente con la obra de elevacion y santificacion en
su vida (theopdiesis). EI don divino, acontecido por obra del Espiritu Santo,
traido a la vision desde la invisibilidad de la gracia redentora, guarda en si el
misterio de la Revelacion como Si mismo dado: imprevisible, incondicional,
Promesa eterna. El Sacramento, que obra verdaderamente lo que significa y da
verdaderamente lo que muestra, como instancia de Revelacidn, presenta al
hombre el momentum inabarcable para el encuentro, la comunicacién, la
comunion, la experiencia contra-intencional con Dios Padre, Hijo y Espiritu
Santo, en que no brilla el reflejo de los idolos mentales, sino el esplendor de la

luz del Dios verdadero en su donacidon incondicionada.

Conclusion

Para concluir, hemos podido realizar un acercamiento, inacabado,
limitado y primero, a la sacramentalidad en criterios de donacién, llevando a
cabo una extension de lo ofrecido por Wallenfang acerca de la fenomenologia
de la donacién de Jean-Luc Marion respecto de los sacramentos. Hemos podido
introducir o promover un didlogo entre la perspectiva mencionada y la
Sacramentologia General clasica. Hemos logrado: reconocer cémo se distingue
la éptica de la donacion de la cosificacion sacramental escolastica (cf. Arnau-
Garcia, 2004, 110) y exhibir como la categoria de donacién implica un aporte
importante para la teologia contemporanea, cuya capacidad unitiva retne en si
diversos aspectos de la vida cristiana en sus variadas dimensiones. Muchas
interrogantes se abren, asimismo, para la filosofia y la teologia, la razon y la fe.
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