INTRODUCCIÓN

En un mundo de diversos pensamientos y distintas concepciones acerca del hombre y la vida, es preciso estudiar con sentido crítico las enseñanzas que nos dan las diversas religiones y culturas distintas de la nuestra, para enriquecer nuestra perspectiva.   Es por esta razón, que hemos querido realizar un informe escrito acerca de una llamativa película oriental que, a demás de dibujar muy bien sus cortes culturales, manifiesta una clara enseñanza sobre el tema que nos compete y el cual queremos analizar desde las perspectiva de un gran santo medieval, llamado San Anselmo,  quien, desde su forma de pensar, nos ayudará a responder una serie de interrogantes, que ampliará  el estudio que nos interesa sobre el hombre y la vida.

Para esto partimos  de unas dimensiones humanas, de una búsqueda humana, de dos realidades fuertes que intervienen:  mundo sensible y mundo espiritual, de unos descubrimientos humanos y experiencias humanas;  que se encuentran plasmadas en la película vista.

SAMSARA.

DESDE SAN ANSELMO.

1. ¿Es el mundo sensible, de la realidad física, una amenaza o una posibilidad para el reencuentro con DIos?.  ¿Cuáles son los argumentos desde la película a favor y en contra?

En el capítulo XIX del Proslogio, San Anselmo afirma que simplemente Dios existe fuera de toda condición de tiempo y que, aunque no haya nada sin Dios, él no está ni en el espacio ni en el tiempo, pues las cosas están en Él y no Él en las cosas; dándonos una primera impresión de que es considerado como una amenaza, el mundo sensible, ya que Dios no esta en él y está fuera de las condiciones espacio-temporales, haciendo imposible el reencuentro con Dios.  Pero si analizamos detenidamente el texto de san Anselmo, hallamos que aunque Dios no está en el mundo, por lo inabarcable que es, el mundo sensible sí está en él, las cosas están en Dios, jugando un papel inverso que exalta a Dios por  arriba del mundo, dando posibilidad, de esta forma, para el reencuentro con Dios en el mundo sensible abarcado por él y que de alguna forma es  expresión suya.  (Tomado del Cap XIX  proslogio pag. 393)

2. ¿Es el mundo sensible una ocasión o un efecto de la bondad de Dios? ¿Cuál es la conexión?

Para San Anselmo, el mundo sensible, es creación de Dios, quien la gobierna  en su omnipotencia soberana, porque sería contradictorio, en el más alto grado, que no ejerciese su dominio sobre lo que ha creado o que las dejase gobernar por un ser menos bueno, poderoso y sabio que Él; concluyendo su idea en la afirmación de un Dios en quien convergen nuestras dichas y felicidades y a quien hay que acudir en la adversidad; respondiendo claramente a la conexión del mundo como efecto de la bondad de Dios y como ocasión que nos impulsa en la felicidad y adversidad que nos orientan hacia Él.

En otras palabras, el hecho de ser efecto,  es ocasión como manifestación de Dios que se muestra y a quien se le puede conocer en sus obras.  (Tomado del Cap. LXXIX del Monologio Pag. 347)

3. ¿Es posible una experiencia religiosa sin Dios?

se hace posible tener una experiencia religiosa sin  Dios en la medida en la que el ser humano no es conciente de lo que es Dios y su bondad, pero sí esta en capacidad de hacer religión consigo mismo en la medida en la que tiene conciencia de sí, y de que se ha formado sin tener ningún tipo de enseñanza  o de saber que lo oriente hacia Dios, el cual  encuentra en el mismo, en su alma, por la  imagen impresa de divinidad dejada por Dios en su humanidad haciéndolo un ser capaz de producir cosas que se hacen indispensables para su vida y su salvación . San Anselmo cita un ejemplo que facilitaría esta comprensión: “ Así  como la tierra produce sin ninguna preocupación por el hombre innumerables hierbas inútiles y a un perjudiciales para la naturaleza humana y otras que son indispensables para alimentar la vida y que no se dan con ningún tipo de simiente, ni con gran trabajo, del mismo modo el hombre se forma espontáneamente sin enseñanza  o estudios y es capaz de producir pensamientos y voluntades útiles para  su  salvación y otras inútiles”. Es en la cultura o dentro de un género donde el hombre se forma en principios de la fe y es a partir de esta que es capaz de hacer claridad de que la fe no viene de él sino que es la gracia divina la que le permite conocer, creer y querer obrar con rectitud, pues nadie puede decir que cree si ignora aquello en lo que cree, nadie puede decir que quiere si no sabe que quiere y ningún hombre puede tener experiencia de Dios, sino conoce a Dios y el no conocer a Dios es estar sumergido en la no trascendencia y en la incapacidad de entrar en relación directa con Dios que es un ser infinito y trascendente en toda su totalidad. (Tomado Cap. VI del Concordia de la presencia divina Pág. 255 )   

4. Diferencie puntos de contacto y de distanciamiento entre la experiencia de Dios(demostración) propuesta por San Anselmo y la propuesta por Samsara.

Puntos de contacto entre san Anselmo y el samsara.

San Anselmo: el hombre busca en silencio consigo mismo descubrir  lo que ignora, entender aquello que no entiende y que no es asequible a él, por lo cual desde su silencio interior desde el entrar dentro de sí es llevado e invitado a reflexionar sobre los misterios de fe.

Samsara: El hombre en búsqueda de la iluminación que le permita dar respuestas a  aquello que no puede comprender, por lo cual recurre a la vida ascética o búsqueda de la trascendencia. El samsara habla también de los 

ciclos por los cuales pasa el hombre mientras procura dar respuestas a aquellos interrogantes planteados durante su vida y a los cuales no les a podido dar respuesta teniendo así que volver a recorre  el ciclo hasta poder encontrar respuestas para estas .

Puntos de distanciamiento entre san Anselmo y samsara.

San Anselmo: es en el alejamiento, en lo que parece una búsqueda vana y sin sentido donde aparece la iluminación en la cual se logra comprender lo que es Dios el que es capaz de dejar de dejar impresa en el alma del hombre la imagen de su divinidad, con el fin de que este pueda conocerle y amarle y pueda así comprender mejor las verdades divinas, no con el fin de creerlas, sino más bien por que creyéndolas firmemente quiere comprender lo que cree.

Samsara: La vida corporal  o la vida mundana son las que  llevan a el hombre al alejamiento de la búsqueda de la iluminación y lo que despierta en él  deseos y búsqueda indebida de satisfacciones. (despertar de la vida sexual) que lo sumergen en un estado de no iluminación. 

5. ¿Qué significado tiene el regreso de Tashi al Lamasterio?

El regreso de Tashi en San Anselmo hace referencia al descanso, como el fruto o producto de ensimismarse por un momento alejándose del tumulto de pensamientos y de preocupaciones que agobien, a apartar de sí las trabajosas inquietudes para buscar a Dios y descansar en él, entrar en el santuario del alma apartándose de todo excepto de Dios y de lo que pueda ayudarle a alcanzarle y entrar en comunión con él.  Se manifiesta, de esta forma, un estado de madurez que es fruto del conocimiento de Dios, de su contemplación,  y que por ende tiene que ver con el proceso de crecimiento personal de Tashi.  (Tomado del Cap I del Proslogio Pag 361.)

Para San Anselmo significa también lo que diría en sus propias palabras (Cap XIV del proslogio pag 385):  “Oh alma mia has encontrado lo que buscabas, buscabas a Dios y has llegado a conocerlo, está por encima de todas las cosas, mayor que tu propio pensamiento que tu propia sabiduría y que la propia bondad” 

6. ¿Cuáles dimensiones de la vida puede diferenciar en Tashi y que él estaría privilegiando a través  de la vida consagrada?  Explique.

San Anselmo fue un monje medieval que desde niño fue dedicado al estudio y, ya adulto, se preocupó por la educación de los jóvenes, motivándolo a la entrega de tareas académicas y espirituales que se notan en sus escritos.  Por eso creemos que el caso de Tashi sería de  su interés y, aunque, en sus escritos, evidentemente, no va a responder a este asunto particular, descubriremos la posible respuesta a las dimensiones de la vida que tiene Tashi al estar consagrado entendiendo por dimensiones, las distintas facetas que puede tener el ser humano.

· Tashi tiene la dimensión de la contemplación, reconociendo en lo bello de su vida consagrada, la belleza de Dios; de percibir a Dios en lo maravilloso de la creación, en los gustos de la vida natural.

· La alegría de una promesa en la eternidad, de vivir conforme a Dios y gozar de su plenitud.

· La dimensión de escoger voluntariamente entre lo bueno y lo malo:  “El hombre puede ser asesinado a pesar suyo porque no quiere; pero no puede querer a pesar suyo, porque no puede querer queriendo no querer”    queriendo decir que la voluntad no se ejerce cuando otros se imponen sobre mí, pero sí se ejerce cuando yo la aplico para mí, suponiendo la voluntad como una capacidad de madurez y adultez.

· La dimensión de la formación y la disciplina ascética como forma de templar la voluntad y dominar las pasiones del cuerpo para orientarse en el conocimiento y acercamiento de Dios.

(Reflexiones apoyadas en:  Cap.  XVII del Proslogio Pag 389;   Cap XXVI del Proslogio Pag. 403;  Cap.V Del Libre Albedrío Pag. 565;  Cap VI Del Libre Albedrío Pag. 569)

